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Ludwig Friedlaender (1824-1909)

XV. Der Unsterblichkeitsglaube

Uberall und zu allen Zeiten hat da, wo der Unsterblichkeitsglaube nicht durch Offenbarungsglauben bestimmt worden
ist, neben seinen verschiedenen Formen Zweifel, Unglaube und Leugnung der Unsterblichkeit bestanden; und
vermutlich hat esimmer Menschen gegeben, fur die das Leben nur als ein endliches ertréglich war, die der Gedanke
einer ewigen Fortdauer sogar mit Schauder erfiillte. Esist merkwirdig, dald gerade eine der tatkréftigsten Naturen, die
wir aus der spatem romischen Welt kennen, der dltere Plinius, den Unsterblichkeitsglauben in fast |eidenschaftlicher
Weise von sich weist: er, dessen Existenz doch eine bevorzugte war, der mit unermidlicher Ausdauer jede Minute
seines Lebens fur den Staat, fur die Menschheit, fur die Erkenntnis der Wahrheit nutzbar zu machen strebte und in
diesem Streben einen edeln, seines Lebens wirdigen Tod fand.

»FUr alle«, sagt er, »tritt mit der letzten Stunde dasselbe ein, was vor der ersten war, und Gefuihl und Bewuf3tsein gibt
es fur Seele und Korper nach dem Tode so wenig wie vor der Geburt. Menschliche Eitelkeit setzt die Existenz in die
Zukunft fort und erltgt ein Leben in die Zeit des Tods hinein, indem sie der Seele bald Unsterblichkeit, bald
Umgestaltung, bald den Unterirdischen Bewuf3tsein beilegt und Manen verehrt und die zu Géttern macht, die sogar
Menschen zu sein aufgehort haben: als ob unser Atem sich auf irgendeine Weise von dem aller tibrigen Geschopfe
unterschiede, oder al's ob man nicht in der Natur so viele langer wéhrende Dinge fande, denen doch niemand
Unsterblichkeit prophezeit. Welchen Korper hétte denn aber die Seele an sich? Welchen Stoff? Welches
Denkvermogen? Wie Gesicht, Gehor und Tastsinn? Welchen Gebrauch dieser Gaben oder welches Gut ohne sie? Wo
ist der Aufenthalt und wie grof3in soviel Jahrhunderten die Menge der schattengleichen Seelen?
Beschwichtigungsmittel fir Kinder und Hirngespinste einer Sterblichkeit, die nie aufzuhéren trachtet! — Welcher
verwinschte Wahnsinn, daf3 das L eben durch den Tod erneuert werden soll! Und wo gébe es jemals Ruhe fiir die
Erschaffenen, wenn in htheren Regionen das Bewul3tsein der Seele fortdauerte, und Schatten in der Unterwelt?
Wahrlich, dieser angeblich siilze Trost und diese Glaubensseligkeit nimmt dem eigentlichsten Gute der Natur, dem
Tode, seine Kraft und verdoppelt den Schmerz des Sterbenden durch die Aussicht auf eine fernere Zukunft. Denn
wenn es sti3 ist zu leben, fir wen kann es sli3 sein gelebt zu haben? Aber wieviel leichter und sichrer wére es, dal3
jeder sich selbst glaubte und die Erfahrung Gber die der Geburt vorausgehende Zeit als Beweis der Sicherheit fir die
Zukunft gelten lief3e! «

Diese AuRerung einer an buddhistische L ebensanschauungen streifenden Sehnsucht nach der Vernichtung steht
vereinzelt. Aber die materialistische Auffassung der Seele und die darauf beruhende L eugnung der Unsterblichkeit
war mindestens ebenso verbreitet wie der Epikureismus, durch den auch die Anschauung des Plinius ohne Zweifel
mittelbar oder unmittelbar bestimmt wurde. Die Aussicht auf ein Ende des Daseins war fir die Uiberzeugten Bekenner
dieser Lehre keine traurige. Es war ihnen ein trostlicher Gedanke, in einen Hafen zu gelangen, wo sie den
Tauschungen der Hoffnung, den Launen des Schicksals fur immer entriickt sein wirden; ihnen ziemte, als satte Géste
sich gelassen von der Tafel des Lebens zu erheben, um sich dem traumlosen Schiafe zu Uberlassen. Die »dem ewigen
Schlafe« oder »der ewigen Ruhex (Securitati) geweihten Grabschriften deuten, streng genommen, eine Leugnung der
Unsterblichkeit an, wenn auch bei all diesen Ausdrucksformen nie auf3er acht gelassen werden darf, dal? sie bel
haufiger Verwendung rasch abgegriffen wurden und sich der einzelne ihrer urspriinglichen Tragweite nicht mehr
bewudt war: nicht Uberall ist der Ausdruck so unzweideutig wie in der selbstverfaldten Grabschrift eines Nicomedes
auf Kos (der, wie es scheint, ein herumziehender Sénger der Homerischen Gedichte war): »Nach Verhdhnung des
Wahns liege ich hier in unerwecklichem Schlaf«. Eine griechische Grabschrift lautet: »Nicht ist ein Kahn im Hades
noch ein Charon dort, kein Aacus al's Pfortner noch ein Cerberus. Wir alle aber, die der Tod hinabfuhrt, sind morsche
Knochen und Asche, andres aber nicht«; in einer andern heil3t es von dem Toten, er sei nun nach Durchmessung der

L ebensbahn ein Grab, ein Stein, ein Bildnis geworden. Ein viel gebrauchtes Distichon lautet: »Ich war nicht und ward,
ich war und bin nicht mehr, soviel ist wahr. Wer anders sagt, der l1tgt: denn nicht werde ich sein«, 6fters wird noch
hinzugesetzt, dal? der Tod kein Ubel sei, da mit dem L eben auch das BewuRtsein aufhore. Ein L. Mé&cius Marcus, der
bei Lebzeiten fir sich und die Seinen ein »ewiges Haus erbaute, sagte in der Inschrift (als noch Lebender): »Ich war
einst nicht und bin jetzt; ich werde einst nicht sein: es gramt mich nicht«. Einer Verstorbenen sind auf einem
Grabstein die Worte in den Mund gelegt: »Ich war einst nicht und bin nicht mehr. Ich weil3 nichts davon: estrifft mich
nicht«. »Der Tod, heil?t es auf einem andern Stein, »ist das L etzte und auch das Heilsamste«. Dies wurde auch in
scherzhafter Weise ausgefihrt. Ein Freigelassener Ancarenus Nothus sagt in seiner Grabschrift, er beflirchte nicht
mehr hungern zu missen, habe kein Podagra und brauche keine Wohnungsmiete zu bezahlen, da er ein ewiges
Quartier unentgeltlich bewohne. Mit der Leugnung der Fortdauer wird auch die Aufforderung zum Geniisse des
verganglichen Lebens verbunden, z. B.: »lch war nichts, ich bin nichts. Und du, der du lebst, if3, trink, scherze,
komm!« »Du, der du dies liesest, Kamerad, freue dich deines L ebens; denn nach dem Tode gibt es weder Scherz noch
Lachen, noch irgendeine Freude«. Ein Grabmonument, das im Jahre 1626 unter der Konfession der Peterskirche
gefunden wurde, eine Statue eines liegenden Mannes mit einer Trinkschale in der Hand, erregte durch den verruchten
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Inhalt seiner Inschrift so grof3en Abscheu, dal die Statue versteckt oder (nach andern) in den Tiber geworfen, die
Inschrift mit Kalk Uberstrichen wurde; doch ist eine Abschrift aufbewahrt. Der Verstorbene scheint trotz seines
krassen Materialismus ein birgerlich geregeltes, anstdndiges L eben gefiihrt zu haben. Er war aus Tibur, hiefd Flavius
Agricolaund hatte sich in der Stellung abbilden lassen, in der er einst im Leben dem Wein zuzusprechen liebte. Mit
seiner Frau Flavia Primitiva hatte er dreif3ig Jahre aufs angenehmste gelebt; sie, eine keusche, fleifdige, schone Frau,
war eine Verehrerin der Isis gewesen. Nach ihrem Tode hatte ihn sein Sohn Aurelius Primitivus durch seine Liebe
getrostet und in sein Haus aufgenommen. Zum Schlul® ermahnt er die Leser in Versen, die offenbar in alerlei
Variationen oft angewandt wurden, sich des Weins und der Liebe zu erfreuen, denn alles Ubrige verzehre nach dem
Tode die Erde und das Feuer.

Esist sehr glaublich, dal3 in der Bildungssphére, welcher die Verfasser dieser und mancher der friher erwdhnten
Grabschriften angehdrten, fur Unglaubige der platteste Materialismus auch der einleuchtendste war, und sehr
natdrlich, daf? sie gern ihre starkgeistige Aufkl&rung und Erhabenheit Uber die Menge der minder Fortgeschrittenen
durch mdoglichst kréftig abgefalite Bekenntnisse an den Tag legten, deren Anbringung auf Grabsteinen damals weder
die Sitte noch ein Dogma ausschlof3. Vielmehr schien dies gerade eine besonders passende Gelegenheit, die Summe
der Lebenserfahrungen zu ziehen: und so ist es kein Wunder, dal? gerade hier auch jene niedrigste Abart des
Epikureismus sich breit macht, die das einzige wahre Gut im grébsten Sinnengenusse suchte, 6fterswird auf einein
diesem Sinn abgefalite Grabschrift des Konigs Sardanapal hingedeutet oder ihr Inhalt variiert, z. B.: »wasich
gegessen und getrunken, habe ich mit mir genommen, was ich zurtickgel assen, habe ich verloren«. Nicht anders sind
die Grabschriften zu verstehen, in denen B&der, Wein und Liebe, madig genossen, a's die Quelle des wahren

L ebensgenusses gepriesen werden und von dem Toten gesagt wird, er habe ales mit sich ins Grab genommen, d. h.
alles, was das Leben an wirklichen Gutern bieten konne, sei in seinen Besitz tibergegangen und damit gleichsam ein
Teil seiner selbst geworden.

Die Anzahl der materialistischen Grabschriften ist nun gegentiber den vielen Tausenden, die keinen Zweifel an der
Fortdauer verraten, verschwindend klein, obwohl, wie gesagt, keins von den Hindernissen existierte, welche die
AuRerung solchen Unglaubens an dieser Stelle gegenwértig auch dem riicksichtsl osesten Materialisten beinah
unmaoglich machen, da tiberhaupt die Empfindung der antiken Welt von der der modernen in bezug auf Grab und Tod
eben in mehr a's einer Beziehung wesentlich verschieden war: jene fand selbst scherzhafte AuRRerungen mit dem
Ernste des Grabs nicht unvereinbar. Aber dal3 der Materialismus verbreitet war, wirde man trotzdem annehmen
dirfen, selbst wenn nicht bestimmte Zeugnisse Uber die grof3e Verbreitung des Epikureismus (besonders unter den
Ungebildeten, und wir diirfen wohl nach heutiger Analogie vermuten, noch mehr unter den Hal bgebildeten)
vorhanden wéren. Freilich fehlt jede M églichkeit, das zahlenmélRige Verhdltnis der Materialisten zu den
Unsterblichkeitsglaubigen fir irgendeine Zeit zu bestimmen; dai sie aber auch im spatem Altertum trotz ihrer relativ
grof3en Zahl immer nur eine kleine Minoritét gebildet haben, dafiir sprechen Griinde genug.

Wenn ubrigens auch die Leugnung der Unsterblichkeit nur in der materialistischen Philosophie Epikurs ein Haupt-
und Fundamental satz des Systems war, so wurde doch die Endlichkeit der Seele auch in andern philosophischen
Systemen angenommen. Zwar der Glaube der Stoiker an eine begrenzte, doch unbestimmt lange Fortdauer nach dem
Tode hatte in der praktischen Anwendung im wesentlichen denselben Wert und dieselbe Wirkung wie der
Unsterblichkeitsglaube. Doch Panétius, der um die Mitte des 2. Jahrhunderts v. Chr. im Kreise der Scipionen zu Rom,
gpéter zu Athen lebte, grofes Ansehen genol3 und namentlich auf die Romer, die sich dem Stoizismus zuwandten, zu
allen Zeiten groflRen EinfluR tibte, wich wie in andern Punkten so auch hier von der Uberlieferung der Schule ab. Er
leugnete die Fortdauer ganzlich, und ebenso bestimmt sprach unter den spétem Stoikern Cornutus (der Lehrer des
Persius) aus, dal3 die Einzel seele mit ihrem L eibe sterbe und vergehe, wahrend Marc Aurel zwischen den
Vorstellungen eines Erldschens der Seele im Tode und eines Ubergangsin ein andres Dasein schwankte. Unter den
peripatetischen Philosophen, denen sich Panétius vorzugsweise anschlof3, hatte auch Dic&arch, ein unmittel barer
Schiiler des Aristoteles, die Fortdauer der Seele geleugnet, die ihm das Ergebnis aus der Mischung der korperlichen
Stoffe, in ihrem Dasein an den Korper gebunden und durch alle seine Teile verbreitet war. Aristoteles hat zwar eine
Fortdauer des denkenden Geistes gelehrt, aber keine personliche und individuelle, und hat die Vorstellung, als ob die
Gestorbnen, die das Volk in Griechenland »die Seligen« nannte, gliicklich sein kdnnten, ausdrticklich
zuriickgewiesen. Von den spéteren Peripatetikern hat Strato aus Lampsacus, der Schiller des Theophrast, allem
Anschein nach den Unsterblichkeitsglauben ganz aufgegeben; und der mit dem Namen eines zweiten Aristoteles
geehrte Alexander von Aphrodisias (in der Zeit der Severe) hat die Leugnung der Unsterblichkeit auch bei Aristoteles
nachzuweisen gesucht.

Aber eine Philosophie gab es doch auch, welche die Unsterblichkeit mit ebenso grof3em Nachdruck behauptete, wie
der Epikureismus sie leugnete: die Platonische, die einzige, die sie auch wissenschaftlich zu beweisen unternahm, da
fur den Pythagoreismus die Lehre von der Unsterblichkeit und Seelenwanderung vielmehr ein Dogma alsein
philosophischer Satz war. Wie tberhaupt der Platonismus die dem Uberirdischen zugewandten Geister
unwiderstehlich anzog, so war namentlich seine Seelenlehre ein Trost und eine Beruhigung fir alle, die mit dem
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Bediirfnisse des Unsterblichkeitsglaubens das einer philosophischen Begriindung ihrer Uberzeugungen verbanden:
auch Cato von Utica, dieser »vollendete Stoiker«, wieihn Cicero nennt, der durch seinen Tod zu einer Idealgestalt des
spéteren Stoizismus wurde, |as, bevor er zum Selbstmorde schritt, den Phadon Platos. Freilich konnte Platos Bewel's
der Unsterblichkeit niemanden tiberzeugen, der nicht schon Uberzeugt war, auch war seine Unbiindigkeit durch die
Kritik Stratos nachgewiesen worden: aber wie fur Cicero, so geniigte gewil3 fir die meisten das Ansehen und der
Name Platos als Burgschaft fir die Wahrheit seiner Lehre, und sie wollten lieber mit ihm irren, als mit seinen Gegnern
die Wahrheit erkennen. »Esist unberechenbar, wieviel seine Dialoge zur Kréftigung, Verbreitung und bestimmenden
Ausgestaltung des Unsterblichkeitsglaubens, wechselnd im Laufe der Jahrhunderte, aber ununterbrochen bisin unsere
Zeit gewirkt haben«. »Mit richtigem Verstandnis hat die Nachwelt sein Bild festgehalten, als das des priesterlichen
Weisen, der mit mahnender Hand dem unsterblichen Menschengeiste aufwérts den Weg weisen will, von dieser armen
Erde hinauf zum ewigen Lichte.«

Wenn Plato glaubte, die Unverganglichkeit der Seele wissenschaftlich begriinden zu kdnnen, so hat er sich dagegenin
seinen Vorstellungen von ihren Schicksalen vor und nach jedem Leben im Leibe je léanger je mehr von den mystischen
L ehren der orphisch-pythagoreischen Sekten bestimmen lassen. Die orphischen Gemeinden verehrten vor andern
Goattern den thracischen Gott Bacchus (Dionysos), und in diesem Kult und in seinen Ekstasen wurzelte die
Uberzeugung, »dal3 im Menschen ein Gott Iebe, der erst nach der Sprengung der Fesseln des Leibes frei werde«. Im
Zusammenhange mit dieser Uberzeugung entwickelte sich das Streben nach der Ablosung des Irdisch-Verganglichen
durch Askese (das sogenannte orphische L eben), das dem Glauben und der Seelenstimmung dieser mystischen
Separatisten die Richtung gab; und auch der Glaube an eine ausgleichende Gerechtigkeit im Jenseits verdankt ihnen
seine Ausfuhrung und Begrindung. Diese Lehren, die ihren Weg aus Thracien tiber Griechenland nach Unteritalien
und Sizilien fanden, wurden hier mit denen der pythagoreischen Gemeinden verschmol zen und gewannen in ihrer
nunmehrigen Gestalt, die sich durch Jahrhunderte unveréndert erhielt, die grofdte Verbreitung in der ganzen
griechischen Welt. Das wichtigste unter den orphisch-pythagoreischen Dogmen war die Lehre von der
Seelenwanderung, dem Kreislauf immer neuer Geburten, den die Seele durchmessen mul, um die Buf3e fir ihren
Sundenfall in das Kérperliche zu vollenden und wieder géttlich zu werden wie einst. Hier war also nicht der Tod der
Siinde Sold, sondern das Leben. Nach dem irdischen Leben erwartet die Seele im Hades ein Gericht, und nach dessen
Ausspruch die Frommen ein seliges Dasein mit den Gottern der Tiefe, die Frevler Strafen im Tartarus, die »in der
Absicht zu schrecken, zu bekehren, zu erwecken, in den eschatol ogischen Dichtungen der Orphiker ins Furchterliche
ausgemalt waren. Plato hat sich sowohl die Lehre von der Seelenwanderung wie von den Strafen der Seelen
angeeignet, dieteils als lauternde — namentlich durch Feuer, eine Lehre, die auch Origenes annahm, und die Gregor |.
zum Dogma erhob — gedacht waren, teils als ewige, und er hat grof3en Wert darauf gelegt, sie mit allem Nachdruck zu
verkiinden.

Auch Vergil hat die Hauptzige seines Gemaldes der Unterwelt, namentlich des Elysiums, des Tartarus und des
Lethetals (wo die Seelen, die in neue Leiber eintreten sollen, vorher Vergessenheit des Friheren trinken) einer
orphischen Dichtung entnommen. Ebenso hat Plutarch in seiner Schilderung des Jenseits aus einer orphischen
Dichtung geschopft; nach Platos VVorgange gibt er sie als Vision eines wieder zum L eben erwachten Toten, dessen
Seele die Erinnerung an die wahrend der Trennung vom Kérper empfangenen Eindriicke bewahrt hat. Der Ort der
Seligen gleicht einer bacchischen, reich mit Griin und Blumen aller Art geschmitickten Grotte, die einen sanften, die
Seelen wie Wein berauschenden Duft aushaucht und ganz von bacchischer Lust, Lachen, Scherz und Gesang erfuillt
ist. Am Orte der Qual sind die Strafen fir die Verschuldungen dreifach abgestuft. Am gelindesten sind sie fiir jene, die
schon auf Erden gebtif3t haben. Wer aber aus diesem L eben ungestraft und ungel&utert kommt, wird so lange
gepeinigt, bisjede Leidenschaft aus ihm durch Schmerzen und Qualen getilgt ist, die an Heftigkeit und Stérke die
leiblichen so weit Ubertreffen, wie die Wirklichkeit den Traum an Deutlichkeit. Narben und Striemen bleiben von den
Leidenschaften bei den einen léngere, bei den andern kiirzere Zeit zurtick, daher die Farben der Seelen bunt und
mannigfach sind: die blutrote Farbe verrét Grausamkeit, die blauliche, daf? hier die Wollust ausgerottet ist usw. Die
Farbe zeigt das Ende der L &uterung und Bestrafung an, nach ihrem Verschwinden erscheinen die gelauterten Seelen
gleichfarbig und glénzend. An dem Orte der schwersten Strafen ertont Jammergeheul der Seelen, die dort die
graldlichsten Martern leiden. Der Erzéhler sieht die Seele seines Vaters voll von Maen und Narben aus einem
Schlunde hervorkommen und die Hande nach ihm ausstrecken, wdhrend sie von ihren Peinigern zu neuen BilRungen
(far einen im Leben unentdeckt gebliebenen Giftmord) geschleppt wird. Er sieht Seelen, die, gleich einem Knéuel von
Schlangen umeinander geschlungen, sich gegenseitig fressen. Dort sind ferner drei Seen, von siedendem Golde, von
kaltem Blei und von rauhem Eisen; Damonen, die Schmieden gleichen, tauchen mit Werkzeugen die Seelen der
Habsiichtigen darin unter und ziehen sie wieder heraus. Nachdem sie in dem Goldsee gliihend und durchsichtig
geworden, erstarren sie in dem Bleisee zu der Harte von Hagelkdrnern, dann werden sie in dem Eisensee schwarz und
sprode, so dal? sie durch Zerbrechung und Zerreibung neue Gestalten annehmen, hierauf kommen sie aufs neue in den
Goldsee und leiden bei diesen Verénderungen unségliche Qualen. Manche, die schon von Strafe befreit zu sein
glaubten, werden auf die Klagen und Vorwiirfe der Seelen ihrer Nachkommen, die im Leben fir ihre Verbrechen
hatten biiRen miissen, zu neuen Martern geschleppt. Zuletzt sieht er die Seelen derer, die behufs einer zweiten Geburt
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von ihren Peinigern mit Werkzeugen aufs gewaltsamste umgestaltet werden. Unter ihnen ist auch die Seele des Nero,
die aul3er andern Qualen mit glihenden Nageln durchschlagen ist. Sie sollte in einem Vipernleibe Ieben, aber auf das
Gebot einer Stimme, die pl6tzlich aus einem gewaltigen Lichte erscholl, ward ihr der Leib eines zahmen Tiers zum
Aufenthalt angewiesen, das singend an Simpfen und Seen lebt (etwa eine Unke); »denn die Gotter seien dem Nero
auch eine Belohnung schuldig, da er das beste und gottgeliebteste Volk unter seinen Untertanen in Freiheit gesetzt
habex.

Auch in den Grabschriften fehlt es nicht an Spuren einer weiten Verbreitung der orphischen Doktrin. Dazu gehért die
an den Unterweltsgott Aidoneus oder Osiris, den &gyptischen Herrn der Seele, gerichtete Bitte, den Toten das kalte
Wasser zu gewdhren, womit ein Wasser des L ebens gemeint ist. Wie die in den Grabern von Thurii und Petelia (etwa
aus dem 4. bis 3. Jahrhundert v. Chr.) und zu Eleuthernd auf Kreta (etwa aus dem 2. Jahrhundert v. Chr.) sowie bei
Rom (2. Jahrhundert n. Chr.) gefundenen Goldbl&ttchen (die die Toten in der Hand gehalten zu haben scheinen)
zeigen, wurden die Formeln, die der Geweihte bei seinem Eintritt in den Hades kennen muf3te, um des Wassers des
Lebensteilhaft zu werden, ihm ins Grab mitgegeben, viele Jahrhunderte lang in gleicher Weise. Auch die Christen
behielten jene Vorstellung bei, obwohl bald nicht mehr in der urspriinglichen Bedeutung. »Kihlung (refrigerium) ist
bei ihnen eine fir den Zustand der Seligen nach dem Tode typische Bezeichnung, und die Bitte um diese Kiihlung
wird nicht nur an Christus, sondern auch an Martyrer gerichtet.

Auch die Vorstellung von einer Erhebung der Seelein den Ather, zu den Gestirnen, in die Nahe der Gotter, die
»sowohl in religiosen Ahnungen a's in philosophischen Spekulationen« wurzelte, war mit den orphisch-
pythagoreischen Lehren vereinbar; sie scheint die Vorstellung von einem (meist al's unterirdisch gedachten) »Ort der
Frommen« je langer je mehr zuriickgedrangt und unter dem Einfluf3 stoischer Anschauung in der spéteren Zeit die
grofdte Verbreitung gefunden zu haben. Statius 183t es unentschieden, ob die Seele seines Vaters sich zur Hohe
emporgeschwungen habe und in den lichten Regionen weilend die Bahn der Gestirne verfolge, oder auf den

lethéi schen Gefilden bei den Heroen der Vorzeit und den seligen Manen wohne. Doch in einigen Grabschriften wird
dieletztere Vorstellung ausdriicklich zuriickgewiesen: nicht in der Unterwelt und bei den Manen sei die Seele des
Verstorbenen, sondern sie habe sich zu den Gestirnen erhoben. In diesem Sinne [&3t Josephus den Titusin einer
Anrede an die Tapfersten seines Heeres vor Jerusalem es aussprechen, dal3 die Seelen der gefallenen Helden das
reinste Element, der Ather, aufnehme und sie bei den Gestirnen wohnen lasse, von wo sie ihren Nachkommen als gute
Geister und giitige Heroen erschienen, wahrend die in kranken K érpern Dahinsiechenden von der Unterwelt inihre
Nacht eingehllt wiirden, und ebenso sagt auch der jiingere Plinius von dem verstorbenen Vater Trgjans: seine
Wohnung sei entweder auf den Sternen oder doch in ihrer N&he, von dort schaue er auf seinen Sohn herab und freue
sich seines Ruhms und seiner Herrlichkeit.

Doch unter den Gebildeten der romischen Welt war in den ersten nachchristlichen Jahrhunderten wahrscheinlich die
Zahl derer am grofiten, dieteils keinem philosophischen Systeme ganz und gar anhingen, sondern nach individuellem
Bedirfnisihre Weltansicht durch Wahl aus verschiednen Systemen bildeten, teils von der Philosophie Gberhaupt nur
mittelbar und in geringem Mal3e beeinfluf3t waren. Ein grof3er Teil von diesen wird das Bedirfnis nicht empfunden
oder darauf Verzicht geleistet haben, tber die Unsterblichkeit zu einer festen Uberzeugung zu kommen. Die so ganz
entgegengesetzten Resultate, zu denen die verschiednen philosophischen Richtungen gelangt waren, die Bestreitung
der von den angesehensten L ehrern aufgestellten Sétze durch andre nicht minder angesehene, muf3te namentlich
skeptische Geister zu der Ansicht fiihren, dal? die wissenschaftliche Erforschung dieses Gegenstandes zu den
Aufgaben gehore, welche die menschliche Kraft Ubersteigen: eine Ansicht, bei der auch ein Sokrates stehen geblieben
war, wenngleich seine Natur ihn zum Glauben an die Fortdauer hinzog. Esist sehr naturlich, dal3 namentlich den
Forschern, die den Korper zum Gegenstand ihrer Untersuchung machten, die schwersten Zweifel an der
Unkorperlichkeit der Seele aufstiegen. Der Arzt Galen, obgleich nichts weniger als ein Materialist und ein
entschiedner Gegner Epikurs, fand doch die Platonische Vorstellung von der Immaterialitét der Seele sehr bedenklich;
denn wodurch sollten sich, fragt er, unkérperliche Substanzen voneinander unterscheiden, wie kann ein unkorperliches
Wesen Uiber den Korper verbreitet sein, wie kann ein solches vom Korper so affiziert werden, wie dies bei der Seele
im Wahnsinn, in der Trunkenheit und in dhnlichen Zustéanden der Fall ist? »Er getraut sich nicht, diesen Punkt zu
entscheiden, und ebensowenig beabsichtigt er, die Unsterblichkeit zu behaupten oder zu leugnen.«

Doch auch Quintilian rechnet die Frage, ob die vom Leibe gel 6ste Seele unsterblich sei oder wenigstens eine gewisse
Zeit fortdaure, unter die unentschiedenen, und ebensowenig war Tacitus hiertiber zu einer festen Uberzeugung
gekommen, alser im reifen Mannesalter das Leben des Agricola schrieb. Er schliefdt es mit dem Wunsche, dal? der
Verstorbene sanft ruhen moge, »wenn es eine Stétte fur die Geister der Frommen gibt, wenn, wie die Weisen
annehmen, grof3e Seelen nicht mit dem Kaorper erldschen« — dies letztere im Hinblick auf die Lehre des Chrysippus,
dal3 nur die Seelen der Weisen bis zum Weltbrande fortdauern. Und selbst Cicero, fur den der
Unsterblichkeitsgedanke so hohen Wert hatte, fand es doch nicht Uberfliissig, die Todesfurcht auch fir den Fall zu
beschwichtigen, dal3 die Seele im Tode untergehe.

Aber wenn auch Cicero den Zweifel als berechtigt anerkannte, stand seine eigne Uberzeugung so fest, als es ohne
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Offenbarungsglauben moglich ist, und seine Griinde fur die Unsterblichkeit diirfen wir gerade darum als die Grinde
der Mehrzahl der Glaubigen unter den Gebildeten voraussetzen, weil sie nicht sowohl auf Dogmen oder
wissenschaftlich bewiesenen Resultaten, als vielmehr auf den Instinkten, Bediirfnissen und Empfindungen beruhen,
die teils der menschlichen Natur tiberhaupt eigen sind, teils sich durch die besonderen Einfliisse der romischen Kultur
entwickelt hatten. Denn obwohl Cicero den Platonischen Beweis der Unsterblichkeit ausfiihrlich mitteilt, sagt er doch,
wie bemerkt, ausdrticklich, dai fir ihn die Uberzeugung eines Plato auch ohne Griinde bestimmend sei, und er fiihrt
diesen Beweis allem Anschein nach mehr zur Befriedigung der Anspriiche andrer als seiner eignen an. Sein Glaube
wie der aler verwandten Naturen beruhte vor alem auf einem hohen Begriff von der Gréf3e und Wiirde des
Menschengeistes, auf der Bewunderung und Ehrfurcht vor seinen Kréften und Leistungen. Der Geist, der Sprache und
Schrift erfunden, den Menschen zum Menschen gesellt, die Bahnen der Gestirne gemessen, die ganze Kultur, die

K inste, Poesie und Philosophie geschaffen hatte, konnte nach seiner Uberzeugung unmaglich irdischer und
verganglicher Natur sein. Seine Kraft, seine Weisheit, seine Erfindung, seine Erinnerung erschien ihm gottlich; sein
Ursprung konnte nicht auf Erden sein, er mufte vom Himmel stammen und darum ewig sein. Diese Uberzeugung
bestétigt ihm die Ubereinstimmung aller Vélker, die hier ebenso vollstandig war wie im Glauben an Gottheiten, ferner
der Glaube der grofdten Geister seiner eignen Nation und die Anerkennung der Unsterblichkeit in dem seit so vielen
Jahrhunderten unverandert festgehaltenen religidsen Kultus der Toten. Auch in der Sorge der Menschen fir die Zeit
nach ihrem Tode, in der Aufopferung der Besten fir die Nachwelt, in dem so algemeinen und natirlichen Streben
nach Anerkennung bei spéteren Geschlechtern und Nachruhm glaubte er einen Beweis fur die Fortdauer zu finden:
Uberall und zu alen Zeiten hétten gerade die an Geist und Charakter hervorragendsten Menschen so gehandelt, wie
man eigentlich nur in der Aussicht auf eine Fortdauer handeln kdnne; in dem Glauben aber der Edelsten und Besten
dirfe man eine Erkenntnis des Wahren erblicken. Einen fast poetischen Ausdruck hat Cicero seinem Glauben an
personliche Fortdauer in dem »Traum des Scipio« gegeben, in dem die Seligkeit der grof3en Toten der Vorzeit in
hoheren Spharen geschildert wird, die aus dem Kerker des Leibes zum wahren ewigen Leben emporgehoben sind.

Aber freilich blieben alle Jenseitshoffnungen, die nicht auf religiose Uberzeugung gegriindet waren, sehr
schwankende, wie dies namentlich Senecas Beispiel zeigt, der sich doch zu dem eine Fortdauer |ehrenden Stoizismus
bekannte und Uberdies in hohem Grade zu platonischen Anschauungen neigte. Es gab eine Zeit in seinem Leben, wo
ihm eine Fortdauer ebensowenig denkbar und ebensowenig wiinschenswert erschien, wie dem von ihm stets
hochgeschétzten Epikur. In einer seiner Tragddien heil3t es:

Wes Ful3

Berihrt die Fluten des Todesstroms, der ist

Nirgends mehr fortan. Gleich wie vom Feuer der Rauch,
Kaum aufgestiegen, trub in die Luft verschwimmt,

Wie Wetterleuchten, kaum erst erschaut von uns,

Auch schon zerteilt des stiirmischen Nords Gewalt,

So wird der Hauch, der jetzt uns belebt, entfliehn.

Nach dem Tod kommt nichts mehr, selber der Tod ist nichts,
Dem fluchtigen Laufe winkt er als letztes Ziel.

Nicht hofft, ihr Gierigen, Furchtsame, bebt nicht mehr!
Du fragst, wo nach dem Tode du weilen wirst?

Dort, wo das Nichtgeborene ist.

Die Zeit verschlingt, die gier'ge, das Chaos uns.

Auf jeglichen Leib hat einmal der Tod ein Recht

Und schont auch der Seelen nicht. Ténaron und das Reich
Desfinstern Konigs, und der die Schwelle wahrt

Als Huter, Cerberus, dem man furchtend naht,

Sind leeres Gerede, nichtige Worte nur,

Ein Spuk, der uns angstigt, wie ein Fiebertraum.

Wenn auch Seneca an dieser unbedingten Leugnung der Fortdauer nicht lange festgehalten hat, so ist er doch zu einem
festen, alle Zweifel ausschlieffenden Unsterblichkeitsglauben niemals gelangt. An seinen Freund, den Epikureer

Lucilius, schreibt er einmal, dessen letzter Brief habe ihn aus einem angenehmen Traume erweckt. Er sei im Begriff
gewesen, sich dem tréstlichen Glauben an die Ewigkeit der Seelen hinzugeben und sich die Meinungen grof3er
Manner anzueignen, die jafreilich mehr verheif3en als beweisen: beim Empfange von Lucilius Brief sei er erwacht,
und der hiibsche Traum war dahin, doch er wolle ihn zuriickgewinnen. In der Tat schlief3t er seinen Brief mit einem

Ausblick auf das langere und bessere Leben, zu dem das irdische nur ein Vorbild sei. Dann werden sich uns die
Geheimnisse der Natur enthullen, der Himmel, den die an den Leib gefesselte Seele nur von ferne ertragen kann, von
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alen Seiten mit gleichem Glanze leuchten, es wird keinen Wechsel von Tag und Nacht mehr geben, und wir werden
erkennen, dal3 wir in der Finsternis gelebt haben, solange das géttliche Licht nur durch die so &ufferst engen Wege der
Augen zu uns drang. Vergleicht man diesen Schlufl? mit dem Anfang des Briefs, so kann man kaum zweifeln, dal3 die
Zuversicht, die er hier zur Schau trégt, eine kiinstlich eingeredete war. In der Tat erklart er esin seinen spétesten
Schriften oft genug als zweifelhaft, ob es ein andres Leben gebe, ob die Seele fortdauere, ob der Tod nur ein Ubergang
sei oder das Ende. Uber sein Wesen und seine Wirkung wiirden wir GewiRheit nur dann erhalten, wenn ein
Gestorbener wieder auferstande. Aber Seneca wuldte von keinem Auferstandenen.

Eine GewiBheit der Fortdauer konnte die philosophische Spekulation nur in Verbindung mit religiésem Glauben, wie
im Platonismus und Pythagoreismus, geben. Gewifl3 war auch unter den Gebildeten die Zahl derer nicht gering, die auf
eine philosophische Begriindung ihrer Jenseitshoffnungen ganz verzichteten und Trost und Beruhigung tiber das andre
Leben in der Religion alein suchten und fanden.

Am vollkommensten wurde dies Verlangen durch die sehr zahlreichen Geheimkulte befriedigt. Aus den orphisch-
dionysischen Mysterien, die in der ganzen griechischen Welt ungemein verbreitet waren und namentlich im 2.
Jahrhundert n. Chr. bltihten, schopften Unzahlige, wie Plutarchs Gattin Timoxena, ihren festen
Unsterblichkeitsglauben. Doch behaupteten unter den griechischen Mysterien die eleusinischen das Ansehen des
heiligsten Gnadenfestes, und der Zudrang zu der dortigen Feier der heiligen Nacht ist vielleicht in den letzten Zeiten
des Altertums am grof3ten gewesen. Im ganzen rémischen Reich gewannen ausléndische (thracische, phrygische,
agyptische, syrische, persische) Geheimkulte durch den Reiz des fremdartig Geheimnisvollen eine immer grofere
Anziehungskraft: wohl alle verhief2en ihren Gléaubigen selige Unsterblichkeit. »Wiedergeborene«, »auf ewig
Wiedergeborene« heif3en digjenigen, die im Geheimdienste der Grof3en Muitter die Bluttaufe des Taurobolium erhalten
haben, und ebenso die Eingeweihten des Isis- und des Mithrasdienstes: der Kern des letzteren war vielleicht der
atpersische Glaube an die Auferstehung der Toten. Die Maereien der von einem Priester des phrygischen Gottes
Sabazius fur sich und seine Gattin errichteten Grabkammer im Bereiche der spéteren Praetextatus-Katakomben in
Rom zeigen in eigenartiger Mischung heidnischer und jdischer Anschauungen, wie die verstorbene Vibia einerseits
nach dem Vorbilde der Proserpina vom Unterweltsfirsten entfihrt wird und dann in Begleitung von Mercurius und
Alcestis vor dem Throne der unterirdischen Gotter erscheint, und andrerseits ein angelus bonus siein den Festsaal
geleitet, in dem die Seligen ( bonorum iudicio iudicati) bekranzt beim frohen Mahle vereinigt sind. Fir gemeinsame
Begrébnisstétten der Angehérigen solcher Mysteriendienste fehlt es an Zeugnissen.

111 ABBILDUNG FEHLT !!!

122. BUCHEINBAND. HUNDEHALSBAND. MEDAILLE.
Bronze. Zeit des Commodus. Rom, Ther men-Museum

Zu den Zeugnissen des Unsterblichkeitsglaubens und der Hoffnung auf ein hoheres Dasein gehtren auch zahlreiche
bildliche Darstellungen auf Graburnen und -altéren, Sarkophagen und sonstigen Grabdenkmaélern, von denen die mit
kinstlerischem Schmuck ausgestatteten vorzugsweise doch nur von Wohlhabenden, also in der Regel hoher
Gebildeten benutzt werden konnten. Nicht immer freilich ist die Sprache dieser Bildwerke verstandlich; die damalige
kinstlerische Produktion, die ja Uberhaupt die neuen Kunstbedtirfnisse aus dem unermefdlichen Vorrat der
vorhandenen Schopfungen zu befriedigen suchte, hat auch hier vielfach dltere Darstellungen in einem neuen Sinne
verwandt. Zu diesen gehort auch die grof3e Masse der figurenreichen mythol ogischen Szenen, mit denen die
Vorderseiten der Sarkophage geschmiickt sind: ihrer Arbeit nach riihren siein Gberwiegender Mehrzahl aus der Zeit
vom 2. bis 4. Jahrhundert her und sind vielfach, vielleicht in der Regel, nicht auf Bestellung geliefert, sondern zur
Auswahl fir Kéufer gearbeitet, also so, wie sie der grofRen Mehrzahl zusagten und gewdhnlich verlangt wurden. Wenn
nun hier die Beziehung der dargestellten Mythen auf Tod, Unsterblichkeit und Jenseits oft nicht mit Sicherheit
nachweisbar, und vielleicht in der Tat zuweilen nichts andres bezweckt worden ist a's eine geféllige und bedeutende
Ausfillung des Raums durch allgemein beliebte Darstellungen, so ist doch bei einem grof3en Teile der Gegenstande
der Sinn, in welchem sie zur Verzierung dieser Steinsérge gewahlt sind, nicht zweifelhaft. Die Gestalten des Mythus
sind hier gleichsam poetische Typen zum symbolischen Ausdruck abstrakter Ideen; und auch hier herrscht noch jene
Tendenz der griechischen Kunst und Poesie, das Menschendasein durch Erhebung in ideale Gebiete zu verkl&ren. Nur
selten kommt (wie im Prometheusmythus) die Vereinigung und Trennung von Seele und Korper geradezu zur
Darstellung; gewohnlich wird der Ubergang in ein andres Leben und dessen Seligkeit oder Unseligkeit durch die
Schicksale der Gotter und Heroen versinnbildlicht. Besonders gern wurde die Entfuhrung der Proserpinains
Schattenreich und ihre Wiederkehr zur Welt des Lichts zum Schmucke von Sarkophagen gewahlt, desgleichen der
Tod des Adonis, dem ja ebenfalls eine Auferstehung folgt; vielleicht ist auch die Entfiihrung der Tochter des
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Leucippus durch die Dioskuren zu einem héhern Dasein in &hnlichem Sinne zu verstehen. Die Geschichten von
Admet und Alcestis, von Protesilaus und Laodomia deuten die Hoffnung auf ein Wiedersehen nach dem Tode, die
Fortdauer der Gattenliebe im Jenseits an. Herakles, der durch unabl&ssiges Ringen sich von den Gebrechen der
Sterblichkeit befreiende und auch Uber die Mé&chte der Unterwelt siegreiche Held, erscheint in seinen Kémpfen und
Arbeiten als der eigentliche Uberwinder des Todes. Achill auf Skyros, der ein kurzes, gliickliches Leben einem
langen, tatenlosen vorzog und fur diese Wahl mit der Versetzung ins Elysium belohnt wurde, soll, wie es scheint, den
Lohn verbirgen, der die Tugend erwartet, die Geschichte des Aktéon, des Marsyas, der Klytdmnestra, der
Gigantenkampf vielleicht die Strafen, die den Frevler treffen werden. Auf die Freuden der Seligen deuten die mit
besondrer Vorliebe dargestellten frohen Vereinigungen, Tanze und Feste des Schwarms, der das Gefolge des Bacchus
bildet, jenes bunte Gewtihl der Bacchanten, Manaden, Satyrn, Pane und Kentauren, dessen Fiille nach Goethe auf
Sarkophagen und Urnen den Tod Uberwaéltigt: »Die Asche da drinnen scheint im stillen Bezirk noch sich des Lebens
zu freun.« Auch der Gott selbst verbirgte seine Wiedergeburt aus dem Taode nach orphischer Lehre den Eingeweihten
seiner Mysterien die Unsterblichkeit; die von ihm zum Himmel erhobne Ariadne erschien alsein Vorbild der aus der
Endlichkeit befreiten und in eine hohere Welt entriickten Seele, der Jubel und die festliche Freude des bacchischen
Kreises, wie gesagt, as ein Sinnbild der zu hoffenden Seligkeit. Den Zustand der Seligen scheinen auch die Ziige und
Chore der auf den Wellen des Ozeans sich wiegenden Nereiden und Meergdtter, die Spiele von Liebesgottern zu
bedeuten. Zu beiden Seiten der Via Latina sind bei Rom 1857 und 1858 zwei einander gegeniiberliegende, stattliche,
zweistockige Grabgebaude entdeckt worden, die der zweiten Halfte des 2. Jahrhunderts n. Chr. angehdren. Die
Gewdl bedecke des Hauptgemachs im Unterstocke des einen, das drei Sarkophage enthielt, ist reich mit Stuckreliefs
verziert: ein Medaillon in der Mitte stellt die Seele des Verstorbenen als verhtllite Gestalt, von einem Greifen
emporgetragen, vor, umgeben von 24 Medaillons mit Bacchanten, Nereiden und Liebesgéttern in kleinen viereckigen
Feldern. In einem bei Philippi gefundenen lateinischen Gedicht auf den Tod eines Knaben heil3t es, dal3 ihn nun die
dem Bacchus geweihten Frauen aufnehmen wiirden zum Genossen als Satyrn auf blumiger Wiese, oder die Nymphen
in ihren von Fackeln gefiihrten Reigen.

Wenn es a so dahingestellt bleiben mul3, ob selbst in der kleinen Minoritét der Gebildeten der Unsterblichkeitsglaube
mehr Gegner als Bekenner zéhlte, so kann es keine Frage sein, dal3 in den Massen zu allen Zeiten eine ungeheure
Mehrzahl die seit der Urzeit von Jahrhundert zu Jahrhundert fortgepflanzten Vorstellungen von der Fortdauer der
Seelen im Jenseits, ungeachtet aller im Laufe der Zeit eingetretenen Modifikationen, im wesentlichen festhielt. Der
Glaube an die eigne Fortdauer gehort zu den stérksten und verbreitetsten Instinkten und Bedurfnissen der
menschlichen Seele, was ja auch das Studium der Naturvolker sowie der dltesten Kulturvolker im allgemeinen
bestétigt, wenngleich es an Ausnahmen nicht fehlt, zu denen u. a. die Araber vor Mohammed gehoren; er reicht
namentlich bei den indogermanischen Nationen weit tber die Anfange aller Uberlieferung hinaus. Der
Unsterblichkeitsglaube ist der menschlichen Natur ebenso geméal3 wie der Glaube an das Walten hoherer Wesen; er
entspringt aus dem Schauder vor der Vernichtung, der Selbsterhaltungstrieb greift hier instinktmafdig tber den Tod
hinaus. Der zum Bewuf3tsein erwachte Mensch sucht im Jenseits die Ldsung fur die Rétsel des Lebens, den Trost fur
seine Leiden und Tauschungen, »am Grabe noch pflanzt er die Hoffnung auf«. Der Reflexion, die zum Zweifel und
zur Leugnung fuhrt, kann immer nur eine Minderheit f8hig sein. Die Sehnsucht nach der Vernichtung, diein Asien
seit so vielen Jahrhunderten Millionen erflllt, entspringt aus der Angst nicht vor der Fortdauer an sich, sondern vor
der Qual endloser Wiedergeburten.

Allerdings sind nun materialistische Stromungen wie zu allen Zeiten so auch im spétern griechisch-rémischen
Altertum hier und dain die Massen gedrungen: dal3 sie aber dort jemals sich verbreitet, dem positiven Glauben
erheblichen Abbruch getan haben, |&3t weder die Analogie ahnlicher Erfahrungen in neuern Zeiten annehmen, noch
spricht daflr die, wie gesagt, verhatnismaldig geringe Zahl materialistischer oder Zweifel ausdriickender
Grabschriften von Personen der untern Klassen. Auch duf3ern diesen gegentiber andre ein festes Vertrauen auf eine
Fortdauer und ein Wiedersehen nach dem Tode, wie z. B. jene Inschrift auf dem gemeinsamen Grabmal eines
Ehepaars, von welchem die Frau zuerst gestorben war: »Ich erwarte meinen Mann«, und die mehrfach auf den
Grabschriften wiederkehrende Bitte des Verstorbenen an eine friiher verstorbene teure Person, ihm im Jenseits
Quartier zu machen. Namentlich aber bestatigen zahlreiche unzweifelhafte Zeugnisse, dal? der Volksglaube im grofen
und ganzen, soweit die romisch-griechische Kultur reichte, noch immer durch die uralten rémischen und griechischen
Vorstellungen vom Jenseits bestimmt wurde, die sich im Laufe der Jahrhunderte vielfach verschmol zen hatten, und
mit denen sich je l&nger desto mehr orientalische Anschauungen verbanden.

Zwar haben rémische Autoren zu verschiedenen Zeiten versichert, dai3 an die alten volkstimlichen Fabeln von der
Unterwelt niemand glaube. Kein altes Weib sei so schwachsinnig, sagt Cicero, dal? es die »acherontischen tiefen
Regionen des Orcus, das bleiche, von Finsternis umhllte Reich des Todes« firchte. Niemand, sagt Seneca, ist so
kindisch, dal3 er sich vor dem Cerberus und der Finsternis und den Gespenstergestalten der Totengerippe firchtet. Dal3
es Manen gibt, sagt Juvenal, und unterirdische Reiche, einen Cocytus und schwarze Frésche im stygischen Schiunde,
und dal3 so viele Tausende in einem Nachen Uiber das Wasser setzen, das glauben selbst von den Kindern nur die
kleinsten, die noch kein Eintrittsgeld in den Béadern zahlen. Allerdingsist nun wahr, dal3 die griechischen
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Vorstellungen, von denen hier hauptséchlich die Redeist, in Italien und den westlichen L&ndern tberhaupt weniger
verbreitet waren, obwohl doch auch dort ihre durch die in der Schule allgemein gelesenen Dichter, durch die Theater,
durch die bildende Kunst unaufhérlich und tausendfach geforderte Verbreitung keine geringe gewesen sein kann und
von den angefuihrten Autoren unzweifelhaft unterschétzt ward. Konnte doch Lucrez sagen, daf? die Furcht vor dem
Acheron das menschliche Leben von seinen innersten Tiefen aus aufregt, auf alles den schwarzen Schatten des Todes
wirft und keine Freude ungetriibt [83t; allerdings mogen ihm bei seiner Ausmalung der allgemein gefiirchteten Qualen
und »ewigen Strafen« im Tartarus auch orphische Unterweltsbeschreibungen vorgeschwebt haben. Die Fortdauer des
rémischen Volksglaubens an die Manen zu leugnen, konnte Juvenal im Ernste kaum einfallen, und er hat wohl nur die
grobsinnlichen Vorstellungen von ihnen a's génzlich aufgegeben bezeichnen wollen, auch dies freilich sehr mit
Unrecht: wie denn Aufgeklérte stets nur zu leicht geneigt sind, die in ihren Kreisen herrschenden Ansichten alsdie
vernunftigerweise einzig moglichen und folglich allgemeinen vorauszusetzen. Am wenigsten konnte Juvenal aber den
Unsterblichkeitsglauben Uberhaupt leugnen wollen. Dafl3 er von den Ansichten seiner gebildeten Zeitgenossen
mindestens soviel wissen muldte wie wir, wird wohl niemand in Abrede stellen.

Aber wenigstens von einer der von Juvenal verspotteten griechischen Fabeln sind wir imstande nachzuweisen, dal3 sie
damals und spéter im Volke sehr allgemein und fest geglaubt wurde, und zwar auch in den westlichen Léandern: esist
die Fabel von dem »grausen Fergen des Kahns auf dem kotigen Schlunde«, wie Juvenal selbst ihn ein andres Mal
nennt, dem der Tote seinen Heller als Fahrgeld mit dem Munde reichen muf3. Dal3 das Volk in den griechischen
Landern allgemein an die Wirklichkeit des Totenfahrmanns glaubte, bezeugt ausdriicklich Lucian: »In dieser
Vorstellung ist die grof3e Menge so sehr befangen, daf3, wenn einer ihrer Angehdrigen stirbt, sie ihm zuerst einen Obol
in den Mund stecken, der fir den Fahrmann al's Bezahlung fur die Uberfahrt bestimmt ist, ohne zu priifen, welche
Minzein der Unterwelt gangbar ist usw.« Noch heute findet sich diese Sitte in Griechenland, und auch Charon lebt,
wenngleich in veranderter Gestalt, im Glauben und in den Liedern des Volks fort als Charontas oder Charos, ein Gott
des Todes und der Unterwelt Uberhaupt, der in den verschiedensten Gestalten erscheint, al's Schiitze, als Schnitter, als
ungeheurer, gespenstischer Reiter die Scharen der Verstorbnen entfiihrend, als Adler auf seine Opfer niederstof3end
usw., doch hier und da auch noch immer as Totenfahrmann. Wie allgemein verbreitet, wie tief gewurzelt muldte ein
Glaube sein, dessen Lebenskraft sich als eine so unzersttrbare erweist, obwohl seit anderthalb Jahrtausenden ihm
scheinbar alle Bedingungen der Fortdauer entzogen sind. Urspriinglich ist vielleicht das dem Toten mitgegebene
Geldstiick ein Symbol des Abkaufens der ihm unverkirzt mitzugebenden Gesamthabe gewesen. Diese offenbar alte
Sitte, die sich mit der merkwiirdigsten Zdhigkeit in vielen Gegenden des romischen Reichs bis in spéte Zeit, jadurch
das Mittelalter und bisin unsre Zeiten erhalten hat, brachte man mit der Vorstellung vom Totenf&hrmann in
Verbindung, und diese Erkl&rung ist dann ebenfalls zum V olksglauben geworden.

Wenn hiernach also wohl kein Zweifel sein kann, dai etwas, was nach Juvenal nur kleine Kinder glaubten, in der Tat
von Tausenden und Abertausenden im ganzen romischen Reiche geglaubt wurde, so werden wir ebensowenig an der
Fortdauer und Verbreitung der tbrigen volkstimlichen Vorstellungen von der Unterwelt zweifeln dirfen. Den
Versicherungen des Gegenteils bei Cicero, Seneca und Juvenal steht die ebenso bestimmte Versicherung Lucians
gegeniber. Er sagt, dai die grofie Menge der gemeinen Leute sich das Jenseits ganz so vorstelle, wie es die Dichter
schilderten: ein ungeheures, finstres, von Pluto und Proserpina beherrschtes Totenreich mit dem Cocytus und
Pyriphlegethon, dem Acherusischen See, dem diamantenen Tor, das Aacus mit dem Cerberus bewacht, der

Asphodel oswiese mit dem L ethestrom, den Totenrichtern, welche die Guten ins Elysium senden, die Schlechten den
Furien zu Martern aler Art Uberliefern, wahrend die grof3e Zahl derer, die weder gut noch bdse waren, as Schatten
auf der Asphodel oswiese umherirren und sich von den Grabspenden und Totenopfern néhren. Plutarch sagt, dal?
digjenigen, die sich vor den Bissen des Cerberus und dem Fal3 der Danaiden furchteten, sich durch Weihen und
Reinigungen davor zu schiitzen suchten, durch welche sie die Gewahr zu erhalten glaubten, im Hades an einem hellen
Ort in reiner Luft unter Scherz und Tanz fortzuleben. Er meinte allerdings, dald es »nicht sehr viele« waren, die diese
»Ammenmarchen« glaubten; nattirlich war seine Schétzung ebenso subjektiv und ebenso durch zuféllige Eindriicke
bestimmt wie die Lucians, dem die Menge der Glaubenden sehr grof’ erschien, und hierin sind die Angaben beider
gleich unzuverlassig. Schwerlich kann man aber bei der grof3en Menge geluterter Ansichten vom Leben nach dem
Tode voraussetzen als bel einem Manne wie Aristides, der doch auch geglaubt zu haben scheint, dal3 diein die
Eleusinischen Mysterien nicht Eingeweihten in der Unterwelt in Schlamm und Finsternis liegen wirden. In seiner
Schrift »Vom Aberglauben« zahlt Plutarch die Vorstellungen auf von tiefen Pforten des Hades, von Feuerstromen und
jahen Abstiirzen des Styx, von einer Finsternis voll von Gespenstern, wo Schreckgestalten erscheinen und klé&gliche
Laute sich héren lassen, von Richtern und Henkern, von Schitinden und Abgriinden, die von tausend Qualen erfillt
sind —alle solche Vorstellungen zahlt er zu den Ausgeburten des Aberglaubens: daf? er diesen aber selbst fir ein
weitverbreitetes Ubel hielt, geht, wie gesagt, aus dem Eifer hervor, mit dem er ihn bekampft.

Dal3 nun von den griechischen Vorstellungen gar manches, wenn nicht das meiste, auch in den Volksglauben des
Westens tibergegangen ist, darf man, wie gesagt, namentlich mit Ricksicht auf die Wirkung, welche die romischen
Dichter durch die Schule libten, voraussetzen; seit Ennius waren ausfuhrliche Beschreibungen der Unterwelt ein
Lieblingsgegenstand der Epiker (vielleicht auch der Tragiker) gewesen, und vor allem wird die so ausfihrliche
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Schilderung Vergils mittelbar und unmittelbar die Vorstellungen von Unzéhligen beeinfluf3t haben.

Es bedarf nicht erst der Zeugnisse, dal3 die Vorstellungen einer mehr oder minder materiellen Existenz der
Abgeschiedenen, welche die aten, seit undenklichen Zeiten fort und fort Gberlieferten Fabeln voraussetzen, in den
Massen ebenso verbreitet waren wie jene Fabeln selbst. Die ungeheure Mehrzahl der Menschen konnte damals noch
weniger alsjetzt der Abstraktion féhig sein, welche die Vorstellung einer rein geistigen Existenz erfordert. Bei jedem
Versuch zu einem Bilde des unbekannten L ebens mufite und muf3 die sich selbst tberlal3ne Phantasie, unwillkirlich
und unbewulf3t, mit den Farben und Formen arbeiten, die sie dem bekannten Leben entlehnt, und ihre zartesten und
duftigsten Bilder sind ebensowenig unkdrperlich wie die rohesten und grobsten. Dal3 diese |etztern die einzigen waren,
welche die grofie Menge fassen und festhalten konnte, liegt in der Natur der Sache. Um so weniger dirfen wir an der
Versicherung Lucians zweifeln, der Glaube vieler sei, dal? die Toten sich von den Spenden, Opfern und Mahlen
wirklich nahrten, welche die Uberlebenden ihnen darbrachten; dai viele Geréte, Kleider, Schmuck in der Meinung mit
sich verbrennen oder vergraben lief3en, dald sieim andern Leben dieser Dinge bedirfen oder davon Nutzen haben
warden. In der Tat stammt ein grof3er Teil von den Gegensténden des hduslichen Lebens, die unsre Museen bewahren,
aus Grabern, in welche man dem Krieger seine Waffen, dem Handwerker und Kinstler sein Handwerkszeug, der Frau
ihre Toilettengegenstande, dem Kinde sein Spielzeug mitgab. Der Redner Regulus lief3 am Scheiterhaufen seines
14jéhrigen Sohns dessen zahlrei che Ponygespanne und Reitponys, grof3e und kleine Hunde, Nachtigallen, Papageien
und Amseln schlachten. Bei Lucian erzéhlt ein Mann, er habe seine Liebe zu seiner seligen Frau nicht blof3 wahrend
ihres Lebens, sondern auch bei ihrem Tode bewiesen, indem er ihren ganzen Schmuck und ihre Kleider mit ihr
verbrannt habe; doch erschien sieihm am siebenten Tage, als er gerade Platos Phadon las, beschwerte sich, dald eine
ihrer vergoldeten Sandalen nicht mit verbrannt war, und bezeichnete die Stelle, wo sie unter einem Kasten liege; hier
wurde sie gefunden und ihrem Wunsche gemal3 nachtréglich verbrannt. Die den Toten mitzugebenden Gegenstéande
waren offenbar nicht selten genau testamentarisch bestimmt. Das wiederholt erwéhnte Testament eines begiterten
Manns von Langres verordnet (hier vielleicht nach altkeltischem Gebrauch), daf? all sein Gerét zur Jagd und
Vogelstellerel mit ihm verbrannt werden solle, wie Lanzen, Schwerter, Messer, Netze, Schlingen, Leimruten,
Vogelleim, Jagdzelte usw., Sanften und Tragsessel, ein aus Binsen geflochtner Nachen, seine samtlichen
buntgewebten und gestickten Kleider und alle Sessel (?) aus Elentiergeweihen. Dasselbe Testament verordnet die
Anpflanzung von Obstgérten bei dem Grabmal, die fort und fort durch drei Gartner und deren L ehrlinge instand
gehalten werden sollen. Garten, Rebenpflanzungen und Parks wurden besonders gern bei Grabern angelegt, damit die
abgeschiedenen Seelen sich an der schénen Natur erfreuen méchten. In einer Grabschrift von Cirta heif3t es: auf
meinem Higel werden Bienen von den Bliiten des Thymians nippen, die Vdgel werden in griinenden Grotten mir
lieblich singen, der Lorbeer sprofdt an meinem Huigel, und goldene Trauben hangen an den Reben. Man darf glauben,
dai’ von den noch erhaltnen, auf Ausschmiickung und Kultur der Gréber beziiglichen testamentarischen Verfligungen
gar manche in dem Glauben an eine Teilnahme der Abgeschiednen an den Freuden und Gentissen dieser Welt erlassen
worden sind, sehr haufig gewil3 in dem Glauben an ein materielles Fortleben der Abgeschiednen, und zwar bei ihren
Grabern, wo die Familie, solange sie bestand, regelméaldigen Seelenkult darbrachte.

Die grof3e Verbreitung des Unsterblichkeitsglaubens auch im spétern Altertume bedarf nach allem bisher Gesagten
keines Beweises mehr; sie ergibt sich aber auch schon allein aus einer bisher noch nicht berlicksichtigten Tatsache:
aus der Allgemeinheit des Glaubens an Geistererscheinungen, also an die Mdglichkeit der Wiederkehr der
Gestorbenen, Uberhaupt an einen innigen Zusammenhang der Geisterwelt mit der Welt der Lebenden, an ein stetes
Eingreifen der erstern in die letztre. Dieser Glaube war bei den ROmern wie bel den Griechen uralt; Uber seine
Entwicklung und die Formen, die er bei beiden V dlkern annahm, sind wir nur unvollkommen unterrichtet. Die
Vorstellung, dal3 die guten Geister der Abgeschiedenen as Schutzgeister der Lebenden walten, taucht schon in der
altesten griechischen Poesie auf: Hesiod sagt, die Seelen der Menschen des Goldnen Zeitalters seien nach dessen
Ablauf gute Damonen geworden, die al's Wachter der sterblichen Menschen, in Nebel gehtillt, Gber die Erde wandeln,
Uber Recht und Unrecht wachen und Reichtum geben. Aber dann verschwindet sie wieder bis zu der Zeit, wo der
spétere Platonismus sie mit seiner Damonenlehre verschmolz. Der diesem Glauben entsprechende, an die Geister der
Bdsen a's spukende, »selber gequélte und andere quélende« Larven und Lemuren 1813t sich dagegen als allgemein und
fest gewordner Volksglaube nur bei den Romern nachweisen. In andern Beziehungen stimmt der Geisterglaube beider
Volker vollig tberein. Namentlich heftete er sich hier wie dort an die Geister vor der Zeit oder gewaltsam
Umgekommener, deren unversohnlicher Zorn auch Unschuldige verfolgt und verdirbt, und Unbegrabener. Wenn
Ubrigens auch in den spétern Jahrhunderten der romische und griechische Geisterglaube durch hin und her Gibertragene
Vorstellungen sich immer mehr ausgeglichen haben wird, so fehlt doch dem letztern der feste Anhalt, die bestimmte
Form und Richtung, welches alles dem erstern der offentliche Kultus gab. Die Vorstellung eines ununterbrochenen
Wechselverkehrs zwischen Unter- und Oberwelt unterhielt und bestérkte im romischen V olksglauben namentlich die
Er6ffnung des mundus, d. h. der tiefen Grube, die in jeder Stadt den Gottern und Geistern der Tiefe zugleich as
Gottern der Saat geweiht war, an drei Tagen im Jahre (24. August, 5. Oktober, 8. November), wo dann die Scharen
»der Schweigenden« ungehindert ein- und ausfahren konnten; sodann das Allerseelenfest am 21. Februar (Feralia) und
in der vorausgehenden Woche (13. bis 20., Parentalia), dessen Vernachléssigung einst nach der Legende ein grof3es
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Sterben zur Folge gehabt hatte; endlich die Gebrauche, mit denen man in den drei N&chten der Lemurien (9., 11. und
13. Mai) die spukenden Geister beschwichtigte und versthnte.

Dai’ nun Unsterblichkeits- und Geisterglaube nicht blof3 in innigster Wechsel beziehung standen, sondern daf? auch der
erstere sich gern durch den letzteren stérkte und befestigte, ist ebenso selbstversténdlich, wie dal3 Zweifler durch
Erscheinungen Uiberzeugt wurden oder bereit waren, sich durch sie tUiberzeugen zu lassen. Der Verfasser der Homilien
des sogenannten Clemens Romanus erzdhlt, von Zweifeln tGber die Unsterblichkeit gequélt habe er sich eine
unumstofdliche GewiZheit durch das Erblicken einer abgeschiedenen Seele mit eignen Augen verschaffen wollen: er
gedachte nach Agypten zu reisen und dort einen Zauberer zu einer Totenbeschworung zu bewegen; doch von einem
Philosophen erinnert, dal? dies ein nicht blof3 gesetzlich verbotenes, sondern auch gottverhaldtes Tun sei, gab er seine
Absicht auf. Ein Monument, das ein Ti. Claudius Panoptes und seine Frau Charmosyne ihren beiden gestorbnen
Tdchtern »nach einem Gesicht« errichteten, trégt die Inschrift: »Du, der du diesliesest und zweifelst, dal’ es Manen
gibt, gehe mit uns eine Wette ein und rufe uns an, dann wirst du zur Einsicht gelangen«. Aber auch in gebildeten
Kreisen fiel Geisterglaube und Unsterblichkeitsglaube vielfach zusammen. Freilich spotteten dort nicht blo ale, die
epikureische und materialistische Anschauungen hegten oder zu ihnen neigten, tiber den Nachtspuk der Lemuren (so
gut wie tiber Traume, Wunder, Hexen und Zauberei) und behaupteten, dal? nur Weiber, Kinder und delierende Kranke
Gespenster sdhen, sondern auch ein grofer Teil der Unsterblichkeitsglaubigen verhielt sich in bezug auf
Geistererscheinungen zweifelnd oder ablehnend, wie z. B. Seneca.

Ob dies aber auch selbst in den Kreisen der philosophisch Gebildeten (namentlich seit dem 2. Jahrhundert) die
Mehrzahl war, steht dahin. Die von Lucian im »L ligenfreunde« geschilderte Gesellschaft des Eucrates, in der niemand
zweifelt, dal’ es »Damonen und Gespenster gibt, und dal3 die Seelen der Toten auf der Erde umherwandeln und
erscheinen, so vielen sie wollen«, besteht aul3er einem Arzte, aus einem Peripatetiker, einem Stoiker, einem Platoniker
und einem heiligen Pythagoreer, und Eucrates selbst ist ein Mann, der sich griindlich mit Philosophie beschéftigt hat.
Am festesten hielten am Geisterglauben die Neupythagoreer und pythagoreisierenden Platoniker, diein den
Erscheinungen eine Birgschaft fir die Wahrheit nicht blof3 ihres Unsterblichkeitsglaubens, sondern auch ihrer
Damonenlehre fanden. Der philosophierende Rhetor Maximus aus Tyrus, der ganz auf dem Boden eines bereits zum
Neuplatonismus hinneigenden Platonismus steht, betrachtet wie alle Gleichgesinnten die Ddmonen, zu denen auch die
abgeschiedenen Seelen gehdren, a's das eigentliche Band zwischen der sinnlichen und der tbersinnlichen Welt. Die zu
Déamonen gewordnen Seelen, sagt er, sind betriibt Giber ihr vergangenes L eben, beseligt Uber ihr jetziges; betriibt aber
auch Uber die verschwisterten Seelen, die noch auf der Erde weilen, und in Menschenliebe zu dem Wunsche gestimmt,
sich ihnen zuzugesellen und sie aufzurichten, wenn sie gleiten. Und esist ihr Auftrag von der Gottheit, die Erde zu
besuchen und sich zu beteiligen an aler Menschengeburt, an allem Menschengeschick, Menschendenken und
Menschenhandeln und den Guten zu helfen, den Unrecht L eidenden beizustehen, den Unrecht Tuenden aber die Strafe
aufzuerlegen. Er erzéhlt ohne den leisesten Zweifel, dal3 die Bewohner von Ilium den Hektor oft in Spriingen mit
blitzenden Waffen tiber das Gefilde eilen sdhen, und dal3 Achilles auf der kleinen Insel im Schwarzen Meer vor der
Donaumiindung, wo er als verkléarter Heros ein Heiligtum hatte, oft den Schiffern erschienen sei: einige sahenihnin
der Gestalt eines jugendlichen Manns mit blondem Haar in goldner Ristung einherspringen, andre horten ihn einen
Schlachtgesang singen, noch andre hdrten und sahen ihn; einen, der auf der Insel eingeschlafen war, hatte Achill selbst
aufgeweckt, in ein Zelt gefuhrt und bewirtet; Patroclus schenkte ein, Achill spielte die Kithara, auch Thetisund ein
Chor von andern Ddmonen war zugegen. Apulejus (der, wie bereits bemerkt, die Damonenlehre mit besondrer
Vorliebe behandelt hat) richtet in seiner Verteidigungsrede wegen der ihm Schuld gegebenen Zauberei gegen seinen
Ankl&ger (nach dessen falscher Angabe er sich der Figur eines Skeletts zu magischen Zwecken bedient haben sollte)
folgende Verwiinschung: »Dir wende fur diese Liige der Gott, der zwischen der Ober- und Unterwelt hin und her
wandelt (Merkur), die Ungunst beider Gotterkreise zu und lasse deinen Blick unaufhdrlich Gestalten der Toten
begegnen, und soviel Schatten, Lemuren, Manen und Larven esirgend gibt, alle Nachterscheinungen, ale
Grabgespenster, alle Schrecknisse der Leichenbrandstétten.« Eine Grabschrift zu Puteoli schliefit: »Mdge den, der
diesen Stein von der Stelle riickt, der Zorn der Schatten derer treffen, die hier begraben sind.« Plutarch beruft sich (in
der Widmung der Biographien des Dio und Brutus an Sossius Senecio) den Leugnern von Geistererscheinungen
gegeniber auf digjenigen, die diesen beiden so seelenstarken und philosophischen Méannern ihr Ende nach ihrer eignen
Aussage vorher verkiindeten. Dal3 esin einem Bade zu Chéronea, wo zu Lucullus Zeit ein Mord vorgefallen war,
gespukt hatte und noch spukte, berichtet er nach den Angaben andrer, ohne, wie es scheint, daran zu zweifeln. Der
Geister- und Damonenglaube war aber auch mit andern philosophischen Anschauungen als der platonischen sehr wohl
vereinbar. Der Kyniker Peregrinus Proteus, der sich nach Lucians Bericht mit dem Rufe: »M Utterliche und véterliche
Damonen, nehmt mich gnédig auf!« in die Flammen stirzte, hatte verbreitet, ihm sei bestimmt, nach seinem Tode ein
nachthiitender Damon zu werden, und man konnte nicht zweifeln, dal3 Einféltige genug behaupten wirden, ihm nachts
begegnet, durch ihn vom Fieber befreit worden zu sein. Der jiingere Plinius, dessen Ansichten hauptsachlich durch
stoische Lehren bestimmt waren, erbittet sich die Ansicht seines Freunds Licinius Sura (zum zweiten und dritten Mae
Konsul 102 und 107) dartiber, ob es Gespenster gebe, und ob sie eine eigne Form und ein tbermenschliches Wesen
(numen) haben, oder ob es eitle Einbildungen sind, die nur aus unsrer Furcht ihre Gestalt empfangen. Er glaubte das
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erstere und erzdhlt zum Beweise unter anderm eine Gespenstergeschichte, die der des Pythagoreers Arignotusin
Lucians »L tigenfreund« sehr dhnlich ist. Ein grof3es Haus zu Athen wurde durch einen allnéachtlichen Spuk
unbewohnbar; der Geist erschien in der Gestalt eines abgezehrten alten Mannes mit langem Bart und Ketten an
Hénden und FiiRen, mit denen er furchtbar rasselte. Endlich hatte ein Philosoph Athenodorus den Mut, der
Erscheinung standzuhalten, die ihm so lange winkte, bis er ihr mit einem Lichte folgte; im Hofe verschwand sie
plotzlich. Am folgenden Tage grub man an dieser Stelle nach und fand ein Gerippe in Ketten, nach dessen regel rechter
Bestattung der Spuk aufhdrte. Diese Geschichte glaubte Plinius, wie er sagt, auf die Versicherung andrer: einen noch
kindischeren Spuk berichtet er ohne den leisesten Zweifel als selbst erlebt. Plinius’ Freund Sueton sagt, es sel
hinlanglich bekannt, dal? vor dem Begrabnisse Caligulas die Wéachter der Lamianischen Garten, wohin man seine
Leiche gebracht hatte, von Gespenstern erschreckt worden, und in dem Hause, in dem er gestorben, keine Nacht ohne
Spuk vorubergegangen sei, bis das Haus abbrannte. Noch mehr Beispiele eines krassen Geisterglaubens der
Gebildeten im 2. Jahrhundert liefern die Schriften des Pausanias, und doch wird auch seine Glaubensseligkeit, wenn
maoglich, von der Gespenstersucht des Philostrat und Cassius Dio Ubertroffen. Was der erstere von den Erscheinungen
und Machtbeweisen der Heroen des trojanischen Krieges berichtet, wird man im wesentlichen als aus volkstiimlicher
Uberlieferung entlehnt betrachten diirfen. Nach dem Heroikos des Philostratus erschienen den Hirten der troischen
Ebene die Gestalten der Homerischen Helden riesengrol3, in kriegerischer Riistung, besonders Hektor, der auch
Wunder tat, und von den griechischen namentlich Protesilaus, der noch voll Iebendig war. Er war bald im Hades, bald
in seiner Heimat Phylake in Phthia (wo er auch Orakel erteilte), bald in Troas, erschien zur Mittagszeit, heilte
Krankheiten und half auch in Liebespein; einen Widersacher machte seine Erscheinung blind. Cassius Dio berichtet
wiederholt ganz ernsthaft, wie bei grof3en Ereignissen die Toten in Masse aus den Grabern aufstanden, z. B. bei der
Schlacht von Actium und dem Versuche Neros, den Korinthischen Isthmus zu durchgraben. Er erzéhlt, da’ im Jahre
220 ein Geigt, der nach seiner eignen Aussage der Geist Alexanders des Grof3en war, auch dessen wohlbekannte
Gestalt, Zuge und Kleidung trug, mit einem Gefolge von 400 Bacchanten gekleideten Menschen von der Donau bis
zum Bosporus zog, wo er verschwand: keine Behtrde wagte ihn aufzuhalten, vielmehr wurden ihm tberall auf
offentliche Kosten Nachtlager und Nahrung gegeben.

Auch die haufige Erwahnung der Zaubereien, bei denen Geister beschworen wurden, 183t auf eine grof3e Verbreitung
eines unbedingten Geisterglaubens in den héheren und gebildeten Kreisen schlief3en. Die Geisterbeschworung wurde
allem Anscheine nach sehr haufig Veranlassung zu grauenhaften Verbrechen, da der Zauber angeblich Uber Seelen
von gewaltsam (besonders vor der Zeit) Umgekommene am meisten Macht haben sollte; daher Morde, namentlich
Kindermorde, zu diesem Zweck offenbar nur zu oft vertibt wurden. Unter den romischen Kaisern haben Nero,
Caracalla, Didius Julianus und Elagabal diese Art der Magie getrieben. VVon den beiden letztern berichtet Cassius Dio
ausdrticklich, dal3 sie dabei Kinder schlachten lief3en. Caracalla, der keine Art der Zauberei und Wahrsagerei
unversucht lief3, beschwor, um sich von den Erscheinungen seines Vaters und seines gemordeten Bruders zu befreien,
dieihn verfolgten, unter andern den Geist des erstern und des Commaodus, doch vergebens; wie man in Rom flUsterte,
war zugleich mit dem Schatten des Septimius Severus auch der des Geta heraufgestiegen. Aus demselben Grunde
beschwor Nero den Geist seiner Mutter Agrippina. Er war am |eidenschaftlichsten der Gei sterbeschwérung ergeben,
und daihm »Menschen zu schlachten ja héchst erwiinscht war«, mag er ihr auch die meisten Opfer gebracht haben.
Der Konig Tiridates von Armenien, der im Jahre 66 mit einem Gefolge von Magiern nach Rom kam, weihteihn in die
»magischen Mahlzeiten« und alle Geheimnisse der Magie ein; doch mul? Nero dieser Zauberei schon frither gefront
haben. Denn Lucan (T 65) hat eine mit allem Luxus des Graf3ichen ausgemalte Episode der Totenbeschworung
seinem Epos offenbar in keiner andern Absicht eingefiigt, als um seiner Verdammung dieser Leidenschaft des Kaisers,
dem er damals feindlich gegentiberstand, einen starken Ausdruck zu geben. Esist Sextus, »der unwirdige Sohn des
grof3en Pompejus, der in der Pharsalia die Zukunft durch Totenbeschworung erfahren will; die heiligen und erlaubten
Prophezeiungen verschméhend, hat er sich zu »den abscheulichen Geheimnissen der grausamen Magier« und zu den
Schrecken der Unterwelt gewandt; »dem Elenden waren die Himmel sgotter nicht allwissend genug!« Die Hexe
Erichthio, die seinem Wunsche willfahrt, ist ein entmenschtes Wesen; ihren Anspruch, von den Unterweltsgottern
erhort zu werden, begriindet sie durch die greuelvollsten und unnatiirlichsten Verbrechen, die siein Masse begangen
hat, und unter denen Kindermord ausdrticklich angefiihrt wird. Die Beschreibung der Totenbeschwérung selbst macht
auch an und fir sich betrachtet nicht den Eindruck eines blof3en Phantasiegeméldes, der Dichter hat nicht nur
Beschreibungen dhnlicher Vorgange in der friheren Dichtung, sondern sicher auch magische Biicher von der Art der
erhaltenen Zauberpapyri benutzt. Beschwdrungen von langst abgeschiednen Geistern mdgen wohl am besten ohne
Zeugen gelungen sein. So hatte der alexandrinische Gelehrte Apio den Schatten Homers zitiert, um von ihm zu
erfahren, in welcher der sieben Stadte, die ihn den Ihrigen nannten, er wirklich geboren sai: leider durfte er dieihm
gewordene Antwort nicht mitteilen; vielleicht gab der Geist denselben Grund an, wie der des Protesilaus bei

Philostrat: weil dann ndmlich die Gbrigen Stadte in ihrem Eifer in der Verehrung Homers nachlassen wiirden.

Ubrigens bedienten sich die Zauberer der beschworenen Geister sowie andrer Damonen auch, um ihre Feinde mit
Erscheinungen zu quélen, ihnen Krankheiten und Schmerzen zu senden, ihre Zunge zu fesseln u. dgl. Solcher Zauber
wurde auch durch Beschworungen gelibt, die, auf Bleitafeln geschrieben, in Graber niedergelegt wurden und von
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denen eine grof3ere Anzahl sich erhalten hat. Dieser Zauber ist eine Art der sogenannten Devotion, durch die man

630 Lebende den Méachten der Unterwelt weihte, sie beruht auf dem ebenso alten wie verbreiteten Glauben, dal3 diese
Mé&chte Uber das Leben Gewalt haben und es hinabzuziehen streben; die zu ihnen gehdrenden Geister der Toten, die
man gleichsam beschwichtigend die Guten oder die Holden (Di Manes) nannte und mit Opfern versthnen zu miissen
glaubte, werden auch in der alten Devotionsformel, durch die der romische Feldherr das feindliche Heer dem Tode
weihte, und bel Verwiinschungen angerufen. In einer Grabschrift, die ein Mann seiner verstorbenen Frau errichtet hat,

635 versichert er, da er ihre Uberreste angstvoll wie eine Gottheit ehre. »Schone, Liebste, den Mann, ich flehe, schone,
daR er ferner noch viele, viele Jahre stets dir Opfer und Krénze bringen moge und mit duftendem Ol die Lampe zu
flllen.« Eine Anrede an eine verstorbne »Herrin oder Patronin« lautet: »Solange ich lebe, ehre ich dich, was nach
meinem Tode sein wird, weil3ich nicht. Schone deine Mutter und deinen Vater und deine Schwester Marina, damit sie
dir nach mir Ehre erweisen kdnnen.« In demselben Sinne werden vereinzelt Verstorbene angerufen, die lhrigen zu

640 erhalten oder (bei den Unterweltsgéttern) fir sie zu bitten.

Kennen wir nun auch von dem damaligen Geisterglauben vorziglich nur die finstern und unheimlichen Seiten, so

zeigt sich doch auch hier, wie weit verbreitet und unwiderstehlich der Hang war, sich in die Geheimnisse des Jenseits

und der Geisterwelt zu vertiefen; und wenn auf die Phantasie das Grauen immerhin die unwiderstehlichste

Anziehungskraft gelibt haben mag, so wird sie sicherlich auch geschéftig gewesen sein, gegentiber den Qualen und der
645 Ruhelosigkeit der Unseligen den Frieden und die Wonnen der Seligen auszumalen.

Doch freilich war der Trost, den der Unsterblichkeitsglaube den Menschen jener Zeit und dem Altertum Uberhaupt
gab, sehr verschieden von dem, den die christliche Hoffnung auf eine ewige Seligkeit den Glaubigen bietet. Nicht
blof, dafl? dem antiken Unsterblichkeitsglauben die unumstofdliche Sicherheit und Gewil3heit eines
Offenbarungsglaubens und damit auch der feste Anhalt abging, den dieser fir die Gestaltung der Bilder des andern

650 Lebens gewdhrt: er war auch keineswegs so ausschliefdich wie der christliche Glaube auf die Ewigkeit gerichtet,
sondern wohl ebensosehr, wenn nicht in noch héherem Grade, der Zeitlichkeit zugewandt. Nach dem rémischen
Volksglauben wie nach der Platonischen Damonenlehre war jader Lohn der Guten nicht oder nicht vorzugsweise, zu
eigener Seligkeit in ein Uberirdisches Dasein entriickt zu werden, sondern an den Leiden und Freuden der spatern
Menschen schiitzend, helfend und leitend teilzunehmen. Die Aufopferung der Besten aller Zeiten und V élker konnte

655 Cicero sich kaum anders erklaren, als dal3 sie auch nach ihrem Tode vermdgen wirden, Zeugen der von ihnen
ausgegangnen Wirkungen wie ihres Ruhms zu sein.

Der ganze Totenkultus der Griechen und Romer hatte die Tendenz, den Zusammenhang zwischen den Lebenden und
den Toten ununterbrochen zu erhalten. Die Wohnungen der Toten waren nicht abgeschiedne, stille, selten besuchte
Ruhestétten, wie unsre Kirchhofe, sondern vor den Toren der Stadte zu beiden Seiten der Landstral3e wurden sie

660 angelegt, wo der Strom des |ebendigen Verkehrs gerade am stérksten vorbeiflutete; sowohl, wie Varro sagt, zur steten
Mahnung fir die Vortiberziehenden, dal3 auch sie einst zu dieser Ruhe gelangen wirden, al's zur unaufhorlichen
Erhaltung und Erneuerung des Gedéachtnisses der Abgeschiednen, nicht blof3 bei Angehérigen und Nachkommen,
sondern bei alen spéter Lebenden. Jene Mahnung las man auf Grabsteinen 6fters in dieser Form: »Du muder
Wanderer, der an mir voriibergeht, nach langem Wandern kommst du endlich doch hierher.« Um ein freundliches

665 Andenken wird fur die Toten haufig in den Inschriften gebeten; »Titus Lollius Masculusk, so lautet eine derselben,
»ist hier neben den Weg gelegt, damit die VVorbeigehenden sagen: Lollius, sei gegriiit«. Ebenso werden auch sonst die
Wandrer aufgefordert, dem Toten einen solchen ehrenden und freundlichen Nachruf zu génnen, und ihnen Segen
gewdinscht, wenn sie es tun wirden, z. B.: »M0gest du, der du dies durchlesen wirst, leben und gesund bleiben, lieben
und geliebt werden, bis deine Stunde kommt.« Ja, eswird selbst dem Toten eine Erwiderung auf ihre Anredein den

670 Mund gelegt, so dal3 eine Art Dialog zwischen ihm und dem V oriibergehenden durch den letztern vom Grabstein
abgel esen werden konnte.

Wie der Glaube verbreitet war, dald die Toten sich an solchen Zeichen des Anteils von Seiten aler Lebenden ohne
Unterschied immerfort erfreuen wiirden, so nattirlich nicht minder die Uberzeugung, daR die Opfer, Spenden und
Festmahl zeiten an ihren Grabern, der Blumenschmuck, in dem an den »Rosen- und Violentagen« die Denkmaler

675 prangten, das Licht der frisch gefllten Grabeslampe und der Duft ihres wohlriechenden Olsihnen mindestens als
Beweise eines fortdauernden Andenkens bei den Nachkommen wohltuend sein wiirden: so erfolgten alle solche
Darbringungen in der Voraussetzung, dal3 es der Wunsch der Abgeschiedenen sei, mit den spédtern Geschlechtern
gleichsam fortzuleben. In demselben Sinne sind auch auf den griechischen Denkmaélern vorzugsweise Szenen aus dem
vergangnen Leben der Gestorbenen dargestellt, »ihre Existenz gleichsam fortgesetzt und bleibend gemacht«. Die

680 unmittelbare Gegenwart dieser einfach riihrenden, die menschliche Teilnahme in hohem Grade anregenden
Darstellungen beriihrten Goethes auch hier dem antiken verwandten Geist aufs wohltuendste. |hm sagte es besonders
zu, dald die Menschen auf diesen Grabsteinen nicht die Hande falten, nicht in den Himmel schauen, sondern
beieinander stehen, wie sie auf Erden beieinander gestanden, einander geliebt haben: »Der Wind, der von den Grébern
der Alten herweht, kommt mit Wohlgeriichen wie tiber einen Rosenhtigel.« Auf diese Fortdauer im Gedachtnis der

685 Nachwelt haben im ganzen Altertum auch solche Wert gelegt, die den Glauben an eine personliche Unsterblichkeit
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verwarfen oder dessen nicht bedurften. Selbst Epikur, in dessen Gliickseligkeitsehre der Satz, dal? Sein und
Bewufl3tsein mit dem Tode aufhore, den eigentlichen Schluf3stein bildet, verordnete in seinem Testament, dald sein
Geburtstag und der 20. jedes Monats zu seinem und seines Freunds Metrodor Andenken festlich begangen wirden:
und in der Tat ist dies noch Jahrhunderte nach seinem Tode von seinen Anhangern geschehen.

Wenn der antike Unsterblichkeitsgedanke aber auch an einer personlichen Fortdauer in einem hoheren, reineren,
folglich seligeren Dasein festhielt, so setzte er doch keineswegs das jenseitige Leben in einen so schroffen Gegensatz
zum irdischen wie der christliche und stand deshalb auch dem Unglauben und dem Zweifel nicht so schroff gegentber
wie dieser. Wenn die griechische Volkssprache die Toten »Selige« nannte, konnten sie ihr schon darum so heif3en,
weil sie den Mihsalen, Leiden und Tauschungen des L ebens entriickt waren. Der Tod, der diese Erldsung brachte,
erschien darum auch dann nicht als ein Ubel, wenn er das Ende des Seins war. Den Gegensatz der christlichen und der
antiken Auffassung driicken vielleicht am besten die Worte aus, die Sokrates in der Apologie des Plato nach seiner
Verurteilung zum Tode zu seinen Richtern spricht: der Tod sei entweder ein ewiger Schlaf oder der Ubergang zu
einem neuen Leben, in keinem von beiden Fallen aber sei er ein Ubel. Beide Aussichten erscheinen hier also al's
trostliche, nur die einein héherm, die andre in geringerem Grade: wahrend der christliche Glaube den Tod, dem keine
Auferstehung zur Seligkeit folgt, als das unseligste Los betrachtet. Ihm ist das andre L eben das wahre, von dort
empfangt das irdische Dasein sein Licht, ohne dessen Strahlen es vollig dister sein wirde. Nicht in der Weise, sagt
Lactantius, wie die Philosophen geglaubt haben, wird die Seligkeit dem Menschen zuteil. Selig kann er nicht sein,
solange er im Leibe lebt, der notwendig durch Verfall der Aufldsung zugefiihrt werden muf3, sondern erst dann, wenn
er nach Befreiung der Seele von der Gemeinschaft des Kérpersim Geiste allein lebt. Darin allein kdnnen wir schonin
diesem Leben selig sein, wenn wir es auch noch so wenig zu sein scheinen: dal3 wir die Verlockungen der L Uiste
fliehend und allein der Tugend dienend in allen Milhsalen und K iimmernissen leben, welche Ubungen und Starkungen
in der Tugend sind; dal3 wir jenen rauhen und schweren Weg einhalten, der uns zur Seligkeit frei gegeben ist. Also
kann das hdchste Gut, dessen Besitz selig macht, nur in der Religion und L ehre enthalten sein, welche die Hoffnung
der Unsterblichkeit in sich schlief3t. Augustinus nennt geradezu das ewige L eben das hdchste Gut, sowie den ewigen
Tod das hochste Ubel. Wohl kann auch hienieden der selig genannt werden, dessen ganzes Sein auf jenes Ziel
gerichtet ist, der esin gltihender Liebe und treuer Hoffnung festhélt: doch mehr durch die Hoffnung als durch die
Wirklichkeit. Ohne diese Hoffnung gibt es nur falsches Gliick, nur Leid und Elend.

Esist eine verbreitete Ansicht, daf? fir die Menschen des Altertums dieses L eben deshalb einen htheren Wert gehabt
habe, weil ihre Hoffnungen auf das Jenseits weder so felsenfeste, noch so hell leuchtende sein konnten wie die der
Christen. Aber der Gesamteindruck der griechischen und romischen Literatur bestétigt diese Ansicht keineswegs. Die
angeborne, an der ewig neuen Herrlichkeit der Welt wie an der Grofe und Schonheit des M enschenl ebens gendhrte
Lust am Dasein ist allerdings echt antik. Aber sieist nur der eine Pol der antiken Weltanschauung, dem als der andre
eine aus tiefster Empfindung menschlichen Elends und menschlicher Hilflosigkeit entspringende Resignation
gegeniibersteht, deren bald schmerzliche, bald ergebungsvolle AuRerungen sich wie ein roter Faden durch die ganze
antike Literatur ziehen. Schon Homer, dem doch der Gedanke an das Jenseits so véllig trostlos erschien, [&3t den
hochsten Gott sagen: Von allem, was auf der Erde atmet und kriecht, ist nichts jammervoller als der Mensch! Aber
wenn er noch glaubte, dal? im Saale des Zeus zwei Fasser stehen, eines mit den guten, das andre mit den bosen Gaben,
so sind es bei den Spétern zwei Fasser des Bdsen, nur eins des Guten. Als die Mutter des Kleobis und Biton die Géttin
bat, ihren Sohnen das zu gewahren, was den Menschen zu gewinnen das Beste wére, gab ihnen die Géttin den Tod
und offenbarte so, wie Herodot sagt, dal3 der Tod fir den Menschen besser sei als das Leben. Mehrmals war dies
durch Offenbarungen anderer Gottheiten bestétigt worden. Esist gerade die Zeit der Jugend- und Manneskraft des
griechischen Geistes, in welcher der schon von Theognis, dann unter andern auch von Sophokles ausgesprochene, von
Bacchylides dem Herakles in den Mund gelegte Gedanke sich in mannigfachen Formen wiederholt: das beste Los sai,
gar nicht geboren zu werden, das néchstbeste, so bald wie mdglich nach der Geburt zu gehen, woher man kam. Man
sollte daher, heil?t esin oft angefihrten Versen des Euripides, die Gebornen beklagen, die Gestorbnen froh und

begl tickwiinschend bestatten. Auch wenn der Tod ein traumloser Schiaf ist, sagt Sokrates in der Apologie des Plato,
ist er dem Leben vorzuziehen; denn jeder, selbst der Perserkdnig, wird, wenn er sein Leben Uberdenkt, finden, dal3 die
Tage und Né&chte, die er besser und gliicklicher verbracht hat als eine ohne Traum durchschlafene Nacht, sehr leicht zu
zéhlen sind. »Jung rufen die Gotter, wen sie lieben, aus der Welt«, heil3t es bei Menander, dem geistvollsten Dichter
der alexandrinischen Epoche, aus dessen Fragmenten uns ganz vorzugsweise der geddmpfte Ton einer resignierenden
L ebensauffassung entgegenklingt; ihm erschien al's »des Menschenlebens Zwillingsschwester Traurigkeit«, und der
als der Glucklichste, »der ohne Kummer der Welt Erhabenheit geschaut, und eilig dann zurtickgekehrt, von wo er
kam.

Auch in der romischen Literatur fehlt es an AuRerungen verwandter Natur keineswegs. So hatte Cicero seinen
»Hortensius« mit einer Betrachtung Uber die Eitelkeit und Unseligkeit der Menschen geschlossen. Die Irrtiimer und
Mihsale des Lebens, hief3 es dort, scheinen jenen alten Weisen recht zu geben, nach deren Ausspruch wir geboren
sind, um die in einem frilhern Leben begangnen Siinden zu biiRen; sowie dem Aristoteles, der in der Verbindung der
Seele mit dem Korper eine Marter erkannte, wie sie die etruskischen Seer&uber an ihren Gefangnen veriibt haben
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sollen, die sie Gesicht auf Gesicht mit Leichen zusammenbanden und so umkommen lief3en. Wie sich bei dem dlteren
Plinius, nach dessen Ansicht kein Sterblicher glticklich, und die Kirrze des Lebens das Beste ist, was die Natur den
Menschen gewéhrt hat, wie sich bei ihm das Gefiihl der Unseligkeit bis zur Sehnsucht nach der Vernichtung steigerte,
und dal3 ihm der Tod als das beste Geschenk der Natur erschien, ist bereits erwéahnt. Als grofdte Wohltat preist den Tod
auch Seneca, der sich darin geféllt, die Unseligkeit des Lebensin immer neuen Wendungen zu schildern. Esist
durchaus beweinenswert; es bietet das Schauspiel einer mit Sturm genommenen Stadt; esist ein stiirmisches Meer, das
unsimmer umher und oft an Felsen schleudert, und sein einziger Hafen der Tod; esist eine Sklaverel, wenn die Kraft
zum Sterben fehlt; der »grausame Lebensdrang« ist die Kette, die uns gefesselt halt; der Tod allein bewirkt, dal3 es
nicht die schwerste Strafe ist, geboren zu werden. Und wenn einem Marc Aurel die Ubel des L ebens wesenlos waren,
so waren ihm auch dessen Giter »eitel, morsch und gering, das Leben selbst »ein Krieg und der Aufenthalt eines
Gastes«, seine Zeitdauer ein Punkt, vor und hinter uns der endlose, alles verschlingende Abgrund. Und doch sollte und
konnte in dem ewig fortrauschenden Strome der Verganglichkeit der Mensch feststehen wie ein Felsim Meer: wenn
er, um die AuRenwelt vollig unbekiimmert, mit verehrungsvoller Ergebung gegen das Schicksal sichiin die Stille
seines Innern wiein eine feste Burg zuriickzog; wenn er als Teilchen des grof3en Ganzen die Forderungen der Natur
erfillte. Wenn er so mit heitrer Gelassenheit in jedem Augenblick das Ende erwartete, mochte es Vernichtung oder
Wandlung sein, dann schied er sanft aus dem Leben, gleich der reifen Frucht, die in ihrem Falle die Natur alsihre
Schopferin preist und dem Baume dankbar ist, der sie trug.

(11989 words)

Quelle: https://www.proj ekt-gutenber g.or g/friedlae/sittroms/chap016.htmil
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