TON SMERDEL, ZAGREB

ALIQUID DE HELLENISMO

Mit dem terminus technicus Hellenismus hat Droysen in seinem Werke:
Geschichte des Hellenismus (1836) jene kulturgeschichiliche
Epoche, zugleich auch politisch bedeutsame, die im Grossen und Ganzen mit
Alexander dem Grossen beginnt und im ersten Jahrhundert nach Christus endet,
sowohl bezeichnet als auch charakterisiert.

Hellenismus ist sonach in erster Linie ein wissenschaftlicher technischer
Ausdruck fuer eine Phase der Kulturentwicklung der Hellenen, Griechen, und
Romer. Er beruht auf dem alten Ehrgeiz der Hellenen selbst, ausser einer einheit-
lichen Kultur auch einen grossen einheitlichen Staat zu schaffen.

In dieser Hinsicht spiclt die Personlichkeit Alexanders des Grossen eine
hervorragende Rolle, wenn auch andere hellenische Geister, wie z. B. der Redner
Isokrates, sodann die Mehrzahl der Tragddiendichter und schliesslich auch viele
Philosophen, Vorliufer der Idee gewesen waren. «Der Hellenismus in seiner
Wesenheit als kulturelle und politische Bewegung im Laufe von Jahrhunderten,
will von der selbstindigen und individuellen Entwicklung einzelner Nationalititen
nicht wissen, setzt vielmehr an deren Stelle den homogenen Begriff der auf-
geklirten Menschheit, die sich auf Grund der nationalen hellenischen Kultur
zu einer allgemein menschlichen Kultur entwickeln und erheben solle». (E.
Mayer).

Diese Idee ist spiter in viele Religionen iibergegangen, insbesondere aber
in das Chistentum. Sehon seit der Zeit des Humanismus hat es viele Geister in-
teressiert, wie es zwischen dem Hellenismus und seinem Kulturwerke einerseits
und einer so bedeutenden Religion wie Ghristentum es ist, anderseits, in kultu-
reller Hinsicht und Ideenentwicklung zum Ausgleiche gekommen ist.

Diesen Ubergangsprozess behandelte bereits im Jahre 1535 Gulielmus Bu-
daeus in seinem in Paris erschienen Buche: De transitu hellenismi
ad christianismum.

In der Beurteilung dieser Erscheinung sind die Ansichten geteilt. Wihrend
die einen im Christentum einen fortgeschrittenen Hellenismus erblicken, betrach-
ten die anderen das Christentum als weiterentwickeltes Heidentum.

Haben wir bereits einen Humanisten erwiihnt, so wollen wir nunmehr noch
einen zitieren der, wie uns bediinkt, mit seinen Ideen, und seiner Erklirung der
historischen Entwicklung ein Vorldufer G. Ferreros ist, nur mit mehr Optimismus
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und sachlicherer Kritik. Alle diese Gelehrten, wie G. Ferrero, haben in ihren
Werken tiefe Betrachtungen iiber die sogenannte tragische Entwicklung der
europiischen Geschichte angestellt, haben dabei jedoch einen ihrer Kollegen aus
dem XV Jahrhnudert ausser Acht gelassen.

Nicolaus Cusanus der in seinem Werke: De docta ignorantia
(1440) einen Gedanken vorbringt, der richtiger ist als Spenglers oder G. Ferreros
Feststellungen, denn aus der heutigen Geschichtsperspektive gesehen, erscheint
seine Ansicht und Erklirung als zutreffend erwiesen. Dieser sein Gedanke ist
folgender : «Geist und Seele Europas im weiteren Sinne
dieses Wortes haben wir kritisch als eine-comple-
xio oppositorum-aufzufassen, d.h. als eine Verbin-
dung von Gegensidtzen.

Hiemit soll zum Ausdruck gebracht werden, dass jeweils in der historischen
Entwicklung irgend eine Notwendigkeit vorherrschend ist, die sonach von einer
andern, ihr vollstindig entgegengesetzten verdringt wird, sozusagen: These, An-
tithese und zwischen beiden Synthese, woraus wieder eine andere ganz neue Ge-
gensitztlichkeit erwichst ; das ist die: complexio oppositorum.
Dies bedeutet aber auch, dass die europiische Kultur in ihrem Samen und Keime
eine unerschopfliche initiative Entwicklungskraft birgt, dass ihr vitaler Dyna-
mismus noch nicht erschopft ist.

So sind die Grundlagen der heutigen Kultur aus einer Vermischung der
hellenischen Kultur mit der lateinischen Organisation und Disziplin entstanden.
Betonen wir auch noch eines : der hellenistische Geist ist im Grunde rationa-
listisch, der moderne Geist voluntaristisch orientiert. Mit gew6hnlicheren Worten
ausgedriickt : der moderne Mensch hat sein Sinnen und Trachten mehr auf
diese Erde gerichtet, wihrend der Hellene die Harmonie des Daseins in seinem
Geiste und im Transzendentalen suchte. Dies haben wir angefiihrt, um hervor-
zuheben, wie sich die Epochen der Umwilzung, die Epochen der Krise in der
Geschichte Europas tatsiichlich auf besondere Art durchkreuzen und wie sonach
die Gegenwart mit der Vergangenheit, die Zukunft mit der Gegenwart zusammen-
hingt.

Alles wiederholt sich gewissermassen und in dem Rythmus dieser nicht
identischen Wiederholung insoferne, als der Mensch in die Tiefe des Gegensitze-
komplexes und seiner Ideale immer weiter vordringt, finden wir auch die Antwort
auf zwei Fragen wie die des Christentums und des Hellenismus.

Ein vollstindiges Begreifen des Hellenismus ist nicht méglich ,solange man
sich nicht iiber die grosse Rolle klar wird, welche in der griechischen Geschichte
von Alexander dem Grossen bis zur Eroberung Griechenlands durch die Romer
die wéhg gespielt hat. Wenn wir uns die Rolle der Polis verdeutlichen, dann
wird uns auch die universelle, die weltumfassende Rolle des Hellenismus deut-
licher vor Augen treten. Wenn wir Cusanus Theorie von der complexio
oppositorum auf die griechische Geschichte anwenden, wird uns viel
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davon klar werden. Die Gegensétze in der griechischen Geschichte sind keine
geringen. Wiahrend auf einer Seite der Staat bei den Hellenen als das idealste
Ziel gilt, dem der Biirger sogar sein Leben zu opfern schuldig sei, wir also ein
Bild der bedeutenden Rolle der moralischen Macht des Individuums in der
hellenischen Polis vor unsern Augen sehen, haben wir anderseits die Erschei-
nung einer Erweiterung der Polis vor uns, das Streben nach einer grossen Mo-
narchie, nach einem Staate, der nicht bloss aus dem Gebiete der Stadt und
ihrer Umgebung besteht. In dieser Polis, in der das Streben der Hellenen nach
Partikularismus und nach immer stirkerer Geltung der Personlichkeit jedes ein-
zelnen Biirgers zum Ausdrucke kommt, entsteht die Demokratie aus dem gemein-
samen Ideale, dass zwischen den verschiedenen Individualititen Harmonie be-
stehen miisse.

Die Rolle des geschriebenen Gesetzes ist die Grundlage dieser antiken Demokra-
tie, das Gesetz ist das, was Polis leitet, in Athen ebenso wie in Sparta. Die Iso-
nomie ist die Grundlage der Entwicklung der Polis, denn—wie Heraklit sagt—
«fiir das Gesetz muss jedes Volk ebenso kimpfen,
wie fiir die Freiheit seiner Stadt».

Aus der Erstarkung der Personlichkeit und aus der Verleihung der I'reiheit
entsteht unter Konzentrierung des gesamten staatlichen Lebens auf eine Stadt,
jener Aufschwung im kulturellen Leben Athens und der iibrigen Stidte, den wir
im V. Jahrhundert v. Ch. zu verzeichnen haben. Wir diirfen nicht vergessen,
dass auch die geographische Lage Griechenlands auf die staatlichen Einrichtungen
Hellas von Einfluss wer. Die Einrichtung der Polis dhnelte der Organisation der
mittelalterlichen Stédte.

Dessenungeachtet bildeten alle diese Polis eine einzige Kulturgemeischaft, die
wie hier bloss erwiihnt sei, besonders in den olympischen Spielen zum Ausdrucke
kam, sowie in der Philosophie, in der Literatur aber hauptséchlich im Drama,
in der Komddie sowohl wie in der Tragddie. Diese Gemeinschaft erfuhr eine
weitere Verstdrkung, als im IIl. Jahrhundert v. Ch. eine nahezu allgemeingiil-
tige hellenische Sprache (xotvy yh&ooa) entstand, die viel dazu beitrug, dass die
hellenische Kultur gerade in Rom und im ganzen rdmischen Reiche zur Bliite
gelangte und in der Folge zu gewissen Epochen kleine Renaissancen erlebte, die
auf der reichen Erbschaft aus den Zeiten Sokrates, Platons, Euripides und Ari-
stoteles beruhten.

In der griechischen Geschichte haben wir zwei Arten der Polis, eine von
der Form Athens, eine von der Spartas. In Athen entwickelt sich der Individua-
lismus; in Sparta ist er jedoch durch staatliche Organisation verseucht und
darin finden wir auch die Antwort auf die Frage, warum Athen in kultureller
Hinsicht viel weiter fortgeschritten war. In der Einheitlichkeit des staatlichen
Lebens, z.B. der Polis Athen, ist die Einheitlichkeit der geistigen Kultur wie in
einem Spiegelbilde festgehalten.

Um die geographische und territoriale Beschrinktheit der Polis auszugleichen,
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haben die Hellenen, wie wir wissen, Kolonien gegriindet, die dadurch, dass sie
mit ihren Mutterstéidten in Verbindung lebten, den Grund zur weiteren Ver-
bindung der hellenischen Kultur gelegt und die Schaffung des Hellenismus er-
moglicht haben. Die Bedcutung der Kolonien fiir die universelle Gestaltung einer
einheitlichen Kultur findet ihr Vorbild schon in den Epochen der &géischen
Zivilisation. Die Rolle der kolonialen Einheitlichkeit und des gleichméssigen
Niveaus, sei es im hellenischen Schépfertume, sei es in der Verbreitung erwor-
bener Errungeschaften, kann am besten jener charakteristische Drang des Helle-
nismus erkldren, andere Kulturen entweder zu absorbieren oder mit seinen eige-
nen Farben zu iiberzichen. Erst im V. Jahrhundert v. C h. als die Polis ihre Indi-
vidualitit vo6llig entwikelt hatte, begann sie sich allmélich zu spalten und eine
Umwélzung durchzumachen. Die politische Entwicklung der Individualitit, sowohl
auf eigentlich politischem Gebiete—man denke an das Ringen zwischen De-
mosthenes und Philippos von Mazedonien—als auch in kultureller Hinsicht—
erinnern wir uns der Philosophen, hier vor allem der Zyniker (Diogenes u.a.),
die zuerst dic Idee des Kosmopolitismns entwickelt haben—wirkte dahin, dass
die Kohisionskriifte der Polis ein wenig nachliessen. Nun beginnt der Kampf
zwischen Individuum wund Gesellschaft. Dieser fiihrt in seinem Verlaufe zur
Enthaltung der Fihigeren von der Teilnahme am politischen Leben und einzig
und allein dieser Umstand vermag uns den schnellen Erfolg der panhellenisti-
schen Idee zu erkliren. Diese Idee steht in engem Zusammenhange mit der
ganzen hellenischen Kultur. Sie ist der Reflex der Gesamtheit jener Srommun-
gen, die sich in geistiger Hinsicht aus der Polis entwickelt haben. Die Verallge-
meinerung aller Kulturwerte, denken wir an Euripides, schafft Einheit und Stre-
ben nach Ausdehnung dieser Einheit zuerst in der Lyrik und in der Philo-
sophie. Der Einfluss der Perserkriege hierauf ist kein geringer. Die kriegerischen
Erfolge Alexanders des Grossen haben diese Tendenz verstérkt und dem Helle-
nismus als Kulturerscheinung eine Richtung gewiesen, die selbst nach der Un-
terwerfung Griechenlands durch die Romer unveréndert blieb. Hierin liegt auch
der Sinn der Horazischen Verse: Graecia capta ferum victo-
rem cepit!

Noch vor Alexander dem Grossen haben wir Versuche, in der Errichtung einer
grossen Monarchie eine LOsung der Frage der Erhaltung der hellenischen Kultur
zu finden (Dionys von Sizilien). Dies sind bloss einzelne Machthaber, aber wir
finden andere Geister, die an der Verwirklichung dieser Idee gearbeitet haben.
So z.B. schreibt in diesem Sinne Broschuren und hilt Reden Demosthenes Zeit-
genosse Isokrates und schafft hiedurch eine Ideologie des Panhellenismus, die
Alexander der Grosse aufgriff und die sogar der geniale Aristoteles nicht von
sich wies. Im selben Geiste schreiben auch die anderen. Wir alle wissen, dass
Alexander der Grosse ein gewaltiger Eroberer war, aber seine Eroberungen und
sein Erfolg iiberhaupt wird nur dann versténlich, wenn wir neben seinem Erobe-
rungsgeiste panhellenistische Ideologie in Betracht ziehen.
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Hiebei handelt es sich nicht bloss um seine personliche Ideologie, kraft welcher
—zum ersten Male in der Geschichte—die Personlichkeit eines Kénigs zum orga-
nisatorischen Prinzip in der Formulierung des staatlichen Einheitsgedankens
geworden ist, sondern auch um die Ideologie der hellenischen Kultur im allge-
meinen, um den gesamten Komplex von Bestrebungen, die er sich zu eigen
machte, um auf dem gesamten damaligen Kulturgebiete eine Symbiose aller an-
deren Kulturen mit der hellenischen zu schaffen. Solche Versuche hatte es im
alten Orient zwar schon frither gegeben ; doch erst dem hellenischen Genius ist
es gelungen, zum ersten Male eine einheitliche antike Kultur zu schaffen, und zwar
auf die Weise; dass er einer grossen Gesamtheit eine Gesamtseele zu verleihen,
suchte, die alle Nationen gleichméssig umfassen sollte.

Und dies ist der Ausdruck des Hellenengeistes in seinem Streben nach Harmo-
nie, ein Ausdruck, der uns das Versténdnis dafiir erschliesst, wie sich spiter,
vom II. Jahrhundert n. C h. an, das Christentum der dusseren Form des Hel-
lenismus anpassen und in dieser neuen Verbindung xpéoic Verschmelzung—sein
neues Streben nach Harmonie vertiefen konnte, dass bis zum heutigen Tage un-
gesiittigt geblieben ist.

Hierzu sei noch erwéhnt, dass die gesamte hellenische Kultur, sonach auch der
Hellenismus, eine typische stédtische Kultur ist. Sie blieb auch nach dem Unter-
gang der Polis als eines staatlichen Typus, an die Stadt gebunden, und dies ist
auch heute noch der Fall. Wir wissen, dass nach dem Zerfall des Reiches Ale-
xanders kleinere Zentren hervorireten, wie z. B. Alexandria und Pergamon,
spéter auch Rom, und dass der Hellenismus, trotz des Verlustes seiner politischen
Ideologie seinen Kulturwert, und seinen gesamten Lebensdynamismus beibehélt ;
schon bei seinem ersten Zusammentreffen mit dem Christentum durch den hl.
Paulus oder den hl. Augustinus schafft er die Vorbedingungen, und ebnet den
Boden fiir die neue Verbindung der Gegensiitze.

Bereitsfrither haben wir der Zyniker gedacht und ihres Strebens nach Ubergang
von der Polis auf die Oekumene. Nunmehr fiigen wir hinzu, dass dieser weltum-
fassende Charakter von der Polis einer einzelnen Stadt auf die gesamte Menschheit
iibertragen wird. Das Christentum mit seiner Lehre von der Gleichheit aller
Menschen, vertieft die Ideen des Hellenismus und gelangt zur Verbreitung des
Begriffes der griechischen Philosophen, der Zyniker und der Stoiker, von der
Einheit aller Menschen in kultureller Hinsicht und von der Notwendigkeit eines
gemeinsames Lebens auf der Grundlage der Gerechtigkeit und Gleichheit.

Wie tief dieser Erfolg des Christentums unter den Menschen ist, konnen wir
hier nicht erdrtern ; wir heben bloss die Tatsache hervor, dass alle jene Elemente,
die frither im Hellenismus wirksam gewesen waren, allmélig in das Christentum
iibergegangen sind.

Dieses hat sie vertieft und ihnen das Siegel der Synthese aufgedriickt, und zwar
gerade zu jener Zeit, da der Zusammenbruch der hellenischen Geisteswelt un-
ausweichlich erschien. Das Christentum hat gleich dem Vogel Phonix die verhér-



teten Adern in dem grossen Organismus des Hellenentums wieder geschmeidig
gemacht und mit neuem Blute erfiillt.

So wie jedes Individuum in seiner geistigen Entwicklung Ringen nach Fortschritt
bekundet, so haben auch die mit Hellenismus und dessen Errungenschaffen
vollgesogenen Volker das Christentum aufgenommen, denn sie sahen in ihm
geistige Verbindung und den Ausdruck der Einheit in ihren prometheischen Bestre-
bungen zum Bessern.

Unserer Uberzeugung nach ist die Philosophie der Hellenen die Mutter der ge-
samten Philosophie. Nicht bloss, dass ihr Werdegang interessant ist, er ist in
seiner Hauptrichtungen, dem platonischen Idealismus und dem aristotelischen
Realismus der wichtigste Wertmesser fiir unsere philosophischen Stromungen und
Richtungen. Auch jenem, der die Werke Platons, Aristoteles oder der Stoiker
nicht alle gelesen hat, ist es klar, dass in der gesamten hellenischen Philosophie
die Vereinsamung des Menschen und seine Ohnmacht der Natur gegeniiber zum
Ausdrucke kommt.

Schon bei Homer seufzen seine Helden nach dem irdischen Dasein und an einer
Stelle sagt Achill: «Ich mdéchte lieber ein leibeigener
Bauer auf der Oberwelt sein als ein Konig in der
Unter welt!» Das ist Pessimismus der Ewigkeit gegeniiber, Pessimismus im
tiefsten Sinne des Wortes, im Gegensatze zum Optimismus Dbeispielsweise der
Stoiker auf dieser Welt.

Aber trotzdem hat diese Kluft zwischen Mensch und Natur keine Vertiefung
erfahren. Die Stoiker iiberlassen in ihrem System den Menschen der Naturgeset-
zen auf Gnade und Ungnade, aber sie erkennen eine Kluft zwischen Geist und
Natur nicht an. Auf solche Weise suchen sie Harmonie zu erreichen, die—wie
wir bereits bemerkt haben—die Hauptsehnsucht der griechischen Geisteswelt ist,
des Hellenismus iiberhaupt.

Das Cristentum konnte auf seinen Erfolg erst rechnen, als der Skeptizismus
in der philosophischen Entwicklung des Hellenismus véllig nachliess und alle
Moglichkeiten seiner Kraft erschopft hatte, erst als der Hellenismus spéter
in den Werken Plotins sich der neuen Strdmung frischen ideologischen Schwunges
vOllig hingegeben hatte.

Nunmehr da wir die Entstehungsursachen einer Kulturerscheinung wie des Helle-
nismus aufgekldrt haben, wird uns die Antwort auf eine fiir unser Thema sehr
wichtige Frage leichter sein. Diese Frage lautet : Wieso ist der Ubergang vom
Polytheismus zum Monotheismus so spontan vor sich gegangen, und wie ist es
aus der Antithese Christentum —Hellenismus zur einer Synthese gekommen ?
Einen der Haupterkenntnisgriinde fiir das Begreifen der hohen Bedeutung der
hellenischen Kultur und die Schilderung ihrer Hauptbestrebungen haben wir auf
die Weise klargelegt, dass wir der Hauptsache nach alle jene historischen Mo-
mente aufgezeigt haben, die die Entwicklung des Hellenismus Jahrhunderte
hindurch ermdglicht hatten.
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Dieselben historischen Elemente und Momente konnen auch den missgliickten
Versuch des Julianus Apostata erkliren, der die ideologische Seite des helleni-
schen Goétterglaubens wiederherzustellen unternahm. Es erscheint paradox, ist
aber doch eine objektive Tatsache, dass dieses Experiment gerade deshalb miss-
lang, weil es in Konfikt geriet, nicht so sehr mit dem Christentum, als vielmehr
mit der Hauptbestrebung des Hellenismus, der in Christentum seine Synthese
gefunden hatte und hiemit die befriedigendste Antwort auf das jahrhundertalte
Suchen nach Harmonie und auf die tragischen Probleme, die von Homer ange-
fangen bis zur Tat des Julianus Parabates (Apostata) bestanden hatten.

Auch nicht die alte Sonnenkult, noch auch die Vergdtterung der romischen
Kaiser hatten das tiefe Sehnen des Hellenismus nach Harmonie zu stillen ver-
mocht. Das Streben nach Harmonie und Gleichgewicht war von jeher das Ideal
der Hellenen. Die Erkldrung fiir die Bliite der Tragoedie im V. Jahrhundert
v. Ch. und dafiir, dass sich dieselbe von damals an bis Shakespeare nicht
mehr so voller Frische wieder entfaltet hat, liegt darin, dass die auf Euripides
folgenden Epochen nicht die Moglichkeit besassen, uns einen solchen Komplex
von Problemen aufzurollen, wie es das Dreigestirn der Tragiker; Sophokles,
Aeschylos und Euripides, in ihren Werken getan.

Es hat Anschein, als ob der Komplex zwischen Wille und Streben, poiga und
avdyxy, d. h. das Schicksal, zu i{iberwinden und in seinen metaphysischen
Charakter einzudringen gerade das war, was die Tragodie im Stile eines Euripi-
des geschaffen hat, den Aristoteles in seiner Poetik den allertragis-
chesten Dichter nennt. Aber das Ideal der Harmonie und des
Gleichgewichtes ist nicht bloss das Ideal der Tragoedie, es ist auch das Ideal
der hellenischen Philosophie, das Endideal des Hellenismus iiberhaupt.

In der ganzen hellenischen Dichtkunst finden wir nur wenig Anakreon-
tik, dafiir aber desto mehr Tragik, tragischen Lebensempfindens (z. B. A n-
thologia Palatina). Wie sehr sie auch bei Betrachtung des Parthe-
nontempels oder der Bildhauerwerke eines Praxiteles, cines Phidias und anderer
Kiinstler an den Figuren jenes Streben mnach Harmonie vahrnehmen mogen, im-
mer werden wir an diesen harmonischen Linien dennoch bemerken oder besser
gesagt aus ihnen die Ahnung schopfen, dass dieser Idealismus ein &dusserliches
ist ; er ist in der Form vollendet, aber er ist zugleich auch streng, so wie auch
die gedankliche Stilistik der dorischen Séule eine strenge ist und das, wiederum
nur dem Ausseren nach schmuckvolle ionische Kapitél.

Dieser Idealismus ist verhiillte Tragik, er ist das Streben nach Harmonie. In der
bekannten Laokoongruppe hingegen finden wir die Unruhe schon stérker aus-
gedriickt, finden wir Schmerz und Suchen nach dem Sinne des Schmerzes ebenso
wie einer Sophokleischen Tragoedie. Das Haupt - und Leitmotiv des Trauerspieles
ist die Furcht vor der potipa. Vor dieser zittert sogar der méchtige Donnerer
Zeus. Diese avayxn (Notwendigkeit) tritt in jeglicher Gestalt zu Tage, im helle-
nischen Geiste gibt es keinen Frieden. Die augenscheinliche #ussere Harmonie



‘bedeutet aber keineswegs Unfruchtbarkeit im Kampfesmute (Erfolg - Fruchtlo-
sigkeit des Kdmpfergeistes), im Gegenteil, sie ist der Reflex des Strebens nach
‘Ordnung, sie ist das Streben nach einer vernunftmissigen LOsung3 des ganzen
Problemkomplexes unseres Lebens. Sogar alle lustvollen Motive der hellenischen
Lyrik z. B. bei der Dichterin Sappho, oder besser bei Pindar, sind von der
Schwere des Schicksalgedanken durchwoben. So, Goethes und Nietzsches Auffas-
sung von dem Frieden des hellenischen Geistes ist einseitig.

Nehmen wir z. B. die Tragoedie, so werden wir uns sofort iiberzeugen, dass
Sonne und Schonheit der Seele Hellas nicht Hedonismus, sondern Tragizismus
-eingehaucht haben. Dieser Tragizismus ist zugleich die Entréitselung der helleni-
schen Bestrebungen und ihre Verkérperung im Hellenismus. In allen Trauerspie-
len konnen wir Sentenzen folgender Art finden: Das Leben ist Leid!
der Mensch ist das Spielzeug der Cétter! Fast alle Tra-
goedien betonen an ihrem Ende im Schlusschor den Gedanken, dass es dem
Menschengeiste unmoglich sei, .iir den ganzen Fragenkomplex eine bessere Lo-
sung zu finden als jene, die das Schicksal gibt oder Zufall, das Geheimnis des
Lebens, die Geheimnisse der Konflikte in diesem Leben.

Bei Aeschylus (im Agamemmnon) finden wir folgende Verse: Durch
Jammer und Leiden lehrt dich die Wahrheit, um dies
in seinen «Grabesopfern» durch den Chor in folgender Weise ergéinzt
zu finden:—=O leibliche Qual, o blutige Wunde hédssli-
cher Siinde, o schmerzlich lastende Sorge, o durch
Jahrhunderte wihrendes ewiges Leid!—Dieses ewige Leid ist
die &védyxm. Bei Sophokles ist dieses Schicksal, noch stérker betont. Seine Tra-
goedie Oedipus, dieses Drama eines Suchers der Wahrheit,—schliesst mit
den Versen :

—Daher werd’ ich, solang ich jenen leliten Tag nicht sehe,
Nicht einen einxigen Sterblichen wohl gliicklich heissen,
Solang er nicht des LebenseZiel erveicht, ohne dass Leid ihm traf.

Dies Leid, dies Fliehen vor dem Leide im Leben, woraus auch die Frage nach
seinem Ursprung entsteht, zugleich aber auch die tragische Unmoglickeit, ihm
einen erhabeneren Sinn unterlegen zu konnen, ist eben die Tiefe dieses Trauer-
spieles. In der Antigone haben wir einerseits eine Hymne auf den schop-
ferischen Menschen, die des Vorlesens wert wire. (V. 332—375). Aber dann
folgt der Schlusschor :—Sei verniinftig! denn das ist aller-
erste Verlangen des Gliickes, und versiindige dich
in nichts wider die Gotter!

Dies heisst, die Vernunft allein konne uns aus dieser Problematik der Lebens-
tragik retten, sie sei die eizige Quelle der Harmonie und des Gleichgewichtes.
Dies ist der einzige Trost ; aber dass derselbe zufriedenstellend sei, daran glaubt
Euripides als realitischerer Lebensphilosoph nicht, wenn er in der Tragoedie

6
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Elektra sagt:—0, mogt ihr frohlich sein! Welcher
Mensch kann frohlich sein, wenn er an einem Un-
gliick scheitert! O, wer nicht scheitert, der ist gliic-
klich, der lebt ein gliicklich Leben!

Fiir Euripides ist das Geschick—avdyxn—grausam und unerbittlich, es ist das
ewige Fragezeichen vor unseren geistigen Augen. Die Tragoedie Alkestis
schliesst folgendermassen :

Vielgestaltig ist das Antletx des gittlichen Schicksals,
Allerhand verlangen die Gotter diber die Hoffnung hinaus,
Wenn du xuversichtlich hoffst, verriit dich die Hoffnung.

Dieses Motiv zeigt sich noch einige Male in den Bacchantinnen. Andro-
mache, in der gleichnamigen Tragoedie, bringt noch stirker zum Ausdriicke -

Niemanden auf der Welt heisse gliicklich jemals,
Solange du seinen letxten Tag wicht siehst, da er
Ein Toter, ins Schattenreich hinabsteigl !

Dies heisst, der Tod sei eine bessere Losung als die Vernunft. In der Tragoedie
Die Phoenizerinnen so klagt das Schlusswort des Oedipus :

Biirger der ruhmreichen Heimat, betrachtet den elenden Oedipus,
Der erste war ich tn meiner Stadt und habe fenes Riitsel gelist,

Die Gewalt der Sphynx, die dem Konige driingte, hab’ich gehemmit,
Und jetxt jagen sie mich als Elenden und Ehrlosen aus dem Lande!
Doch was jammere ich da und beklage mich vergebens ?

Das Schicksal muss ich tragen, denn ich bin ein sterblicher Mensch!

In der Tragoedie Hippolyt (Il Akt) spricht Phaedras Amme:

Das ganxe menschliche Leben ist triibselig, traurig,
Und vom Leide gibt es nimmermehr Ruhe noch Rast!

Und kurz darauf féhrt dieselbe Person, die leidenschaftlich erregte Phaedra
trostend, also fort:

Gedulde dich doch, Kind! Sei doch ruhig,

Denn leichter wirst du in Ruhe und mutigen Herxens
Deinen marternden Schmerx ertragen und aushallen,
Ja, sich qudilen und leiden, das ist das menschliche Los !

An eciner Stelle der Ip higenie auf Tauris sagt die Titelheldin:

Die hichste Lust ist es der Sonne Strahl xu schauen,
Und nicht des finstern Schattenreiches diistre Auen ;
Nur eine Nirrin wiinscht sich selbst, den Tod xu leiden,
Flieht mehr cin olend Leben als ein glinzend Scheiden.



— 83 —

In gleichem Sinne konnten wir noch lange, lange weiterzitieren. Uns handelt es
sich hauptséichlich nur darum, daraus den Schluss zu ziehen, wie sehr in jenem
glinzenden Schwunge des Hellenismus, in seiner Philosophie das Gefiihl der
Tragik potenziert erscheint und wie der Hellenismus auf diese Frage Antwort und
Harmonie statt solcher Unrast des Geistes sucht. Auf einer Grabinschrift aus dem
III. Jahrhundert n. Ch. finden wir folgenden heidnischen Text :

Es gibt kein Schiff im Hades, es gibt keinen Fahrmann
Charon, dort ist kein gerechter Richter Aeakus, kein
Zerberus. Wir Sterblichen, die man zur Erde bestattet,
sind nichts als Staub und Gebein! Ganz und gar die Philo-
sophie des Satyrikers Lukian !

Der Philosoph Anaxagoras hat als erster das spiritualische Element in die helle-
nische Philosophie eingefiihrt ; unter dem Einfluss des Volksglaubens verdringt
sein Spiritualismus immer mehr und mehr die materialistischen Theorien, wie
z. B. Heraklits. Mit dem Aufireten Sokrates und Platons wird diese Richtung
noch stérker betont. Das Suchen nach Gott, nach dem unbekannten Gotte, ist
der brennende Durst der Seele Sokrates und das System Platons leistet die Helle-
nische Tragik in das spiritualistische Schicksal. Aristoteles verwiklicht diese Rich-
tung. Und was ist es anderes als Streben nach Spiritualismus, nach einer treffen-
deren Losung des metaphysischen Problems des Schmerzes oder Leidens wenn
Epikur trachtet, die Harmonie im Frieden der Seele und im moralischen Bewusst-
sein zu finden ! Der rdmische Philosoph Lukrez beklagt in seinem poetischen
Werke Uber die Natur an vielen Stellen die Blindheit der Menschen ;
in seiner Ablehnung jeglichen Metaphysik stekt eine grosse Dosis Tragik und
Pessimismus. Epikur und die Stoiker leugnen ein Leben jenseits des Grabes,
bringen aber in ihrer Werken das Streben nach Frieden zum Ausdruck. Die
atapatio (Heiterkeit des Geistes, Seelenfriede) Epikurs und die dmndfzi (gedul-
diges Ertragen von Schmerz und Leiden) der Sloiker stehen einander sehr nahe
in ihrem Strebensziele, dem hellenischen Leben einen tiefern Sinn verleihen,
also eben wieder: Gleichgewicht und Harmonie. Der Dichter Si-
monides erteilt in einem seiner Gedichte dem Leser folgenden Rat :

Sei rulig, metn Kind, und schlummere friedlich,
Denn gleich dem weiten Meere schliift auch unser unermessliches Leid.

Mark Aurel gibt in seinem Werke Uber uns selbst dem Gefiihle der
Ungewissheit Ausdruck und bebt in seinem Stoizismus vor der Ewigkeit.

Bei solcher Sachlage musste die Philosophie, als der Geist das seine forderte, ein
neues Heilmittel, eine neue Erlosung von dieser seiner Furcht auffinden. Die
Verschmelzung mit dem Christentum war sonach unausbleiblich.

Die Sehnsucht und Unsterblichkeit ebnete zunédchst den Weg fiir den Mithraskult.
Da aber diese Religion nicht so tiefe Elemente aufwies wie das Christentum, so
drang sie im Hellenismus nicht durch.



— 84

Der Hellenismus suchte in seinem Drange nach Ewigkeit (Ewigkeitdurste)
Antwort auf den gesamten Fragenkomplex, wiihrend der Mithrasglaube mit seinem
Sonnenmythus und mit seiner schwéchlichen ideologischen Struktur in das Ge-
bédude des Hellenismus nicht in der Weise eindringen konnte, wie es dem Chris-
tentume, Schritt, fiir Schritt, einzudringen gelang. Nach der christlichen Einstel-
lung ist der Mensch im Kosmos das einzige Wesen, das metaphysischen Drang in
sich hat. Die Frage der iibergeistigen und iiberpersonlichen Liebe ist in den
Evangelien in einer Weise geldst, die sie ganze Seiten hindurch mit einem tiefen
Sinne erfiillt. Paulus Lobpreisung dieser iiberirdischen Liebe als des einzigen
Movens, das die Menschen geistig zu einigen vermag (1. Korintherbriefe,
13) findet ihre FErkldrung in der Paulinischen Auffassung der Geschichte der
Philosophie, wie sie im 5. Kapitel des Briefes an die Romer ausgedriickt ist. Der
hl. Paulus betont in diesem Briefe, dass die antike Welt, in diesem Falle unser
Hellenismus, der Hauptsache nach physisch orientiert sei, wihrend der Sinn des
Christentums im geistigen Gleichgewichte liege. Er gibt zu, dass innerhalb dieses
Dualismus, d. h. zwischen Geist und Stoff Widerstreit bestehe oder herrsche ; fiir
ihn macht dieser Widerstreit eben die Geschichte aus. In diesem Geistigen erblickt
der hl. Paulus Synthese im Christentume wird vom Hellenismus allméhlich ange-
nommen. Des hl. Paulus um sie so zu nennen: kopermnikanische
Ideen tragen aber in diese christliche Synthese eine neue Antithese hinein,
nimlich ein bis heute bestehendes Element des Hellenismus das wir prom e-
theisch nennen mdchten. Es ldsst sich folgendermassen formulieren :
Die Frage ist nicht die, was du tust und erlebst, sondern die : Wie bist du, der
du dies alles tust und ertebst ? Warum tust und erlebst du dies alles und was
ist dein schliessliches Ziel ?

Diese Philosophie ist rein menschlich orientiert: ihr ist die Hauptsache die, dass
der Mensch niemandem als Mittel diene, denn jeder trage tieferen, edleren Sinn
in sich (denn jeder einzelne habe seinen tiefbegriindeten, hoherreichenden Da-
seinszweck). Auf solche Weise hat der hl. Paulus die Antwort auf die Fragen und
Forderungen des Hellenismus formuliert. Eine andere Frage ist die, wie weit es
den Geistern gelungen ist, seine Direktiven weiterzuentwickeln und zu vertiefen.
Sowohl das Christentum wie der Hellenismus trugen ausser der ideologischen
auch organisatorische Momente in sich.

Der gebotene, sehr knappe Uberblick iiber Hellenismus und Christentum hat
uns zur Uberzeugung bringen konnen, dass wir aus der Erfahrung lernen miis-
sen, dass sich die Entwicklung unserer Ideenwelt, unseres moralischen und un-
seres wirtschaftlichen Lebens mit der Symbiose, mit dem Ubergang vieler Ele-
mente des Hellenismus in das Christentum bis heute nicht beruhigt hat. Aber
dies gibt uns die weitere Uberzeugung, dass auch unsere heutige Zeit, die suchend
am Kreuzwege steht, trotzalledem ihre bessere und lichtere Synthese finden werde.


http://schliesslich.es

NMEPIAHYIZX

TINA IIEPI EAAJNIZEMOY

‘Exyviopdc—Hellenismus—eivar xota mpétov Abyoy 7 elduwt; Emiotrpoving
Exgpuctc wdc pdoewg tie &EeMiewc ol moltiopol tév ‘EArfvav xol ‘Po-
patewv. Baoiletar énl 1¥c modaudic @uhodobiog Ty Blov &V ‘E)Mvev v 87-
provpyficouy o pévov Evar Eviziov moALTiopbY, MG TpocEtt %ol &v éwvialov péya
Kpatoc. *Amo ¢ énbdews tabtng ) mpocwmxdtne tod Mey. *Ahelavdpov dram
dpapariler omovdaiov mpbowmov, wapamhebpmwe wpde &hha ‘ExivyioTixd mved-
pote, GO¢ Ay, Tov pnropw ‘looxpdtn, &vé péyw pépog TEY TpryLxGV TOLNTOHV,
&Y PLhocdowy xal &Y Avpdv Toutéy Smiglav ol mpédpopor tT¢ 1déac Tob
‘EXviopod.

‘O Envuiopde elc v odolay Tou Enedimiev émwg éx TVe dvelapthTou xal
atopiniic &iehtlewg oV %ah’ Exacta E0votiitwy ortouyeroletiion v Evvolav T
xexaBappévng dvlpwmbrnroc #al 8mwe dxohollwg Emi T3 Pdoet Tol EXAvLoTL-
%00 moAtTiopod dvay 07 elg Eva yewirdv molitiopév. Adtiyy iy petaBotivdy wo-
petay Empaypatedly %37 1@ 1535 6 Toviéhpos Boudaiog v w¢ Bifiie Tou «De
transitu hellenismi ad christianismumy».

’Ev 1 »plost 10l @avopévou todtou ab dmdlere peptlovrar. Al dbo dxéver-
ToL myat, éx T&v Omotwv—xatitol éviote v Oélopey va 1O dvayvopicwpev—av-
Tholpey & TAouciiTepe dpéhy), lvan &v Todtorg 7 CApyabdtne xal 6 XpioTiovi-
opog 7 pé xabapwtépav Exppacty 1 6 ‘Elamviopdc val & Xprotiaviopéc.

*Evtellev mpoxdmter, 6t 76 Pdboc xai #) ¢fia e avbpomivie oxédews,
fimig dventdyln &x  tig ouvbécewe Tdv  dbo TodTv %e® fauvtd dvritiBspévev
loTopix@y  Qawvopévey, oynuetifovy plav ddwegrovinnrov &mddetéiv §tu xol 6
onuepwds vedtepog &vlpwmog Enl <7 Bdoe g mapaddoswg bpeitet v&  dvaly-
THOY RHAUTEPUG [LOPPAS TOALTLGTIXOD [lov.

’Eav avahdowpey tov péhov 1ig morews, té1e 0 tdwpev xabapdrepov xal
oV Tayxdoutov yopaxtiipe t00 EMAnvicpod. Kol v dpappéompey elc iy Enhy-
vty ietoplay thv Bswplay 7ol Cusanus mepl 1¥c ouvbéceme TV dvribéoewy,
moAhe O dmocagrviaBobv. *Agol xal #) yewypagpiny Béoic i “Exnddoc Yonroe
peydiny émpetoy €mt todg xpatixode Oeopobe xal ai dmowint, Tag émolag iSpu-
cov of “ENnvec #0coav 1hv Pdowv Tpdc mepattépw EEdmAwoty ToD EAATVLOTINGD
ToAMTLoROU ol Simurdiuvay v dnutovpyioav Tol EAAnVIopol.

‘0 Xprotiaviopds  pd v ddaoxariav tov mepl THg LG0TNTOC TAVTWY TGV
avlpamov tedetomorel tag idéag 1ol EMnviopol xai Sievpdver iy idéav THV



86 —

‘EMvov guhectpwy, A.y. T0v Dteixdy mepl 1ij¢ dvayxratdtnToc Evig xowed Blov.

*Axbpy xol elg TOV @i dvayveoavra ta  Epye tol Ihdrwvoc, Tob *ApioTe-
Téhoug #) 1@V ZTwixdyv xal Eheov T@Y monTdy xoblotatar cagég, &ti el GAb=
xinpov v ‘EXavietinny Procogiav xal Acyoteyviav éxgpdletor 7 dmopbve-
6ig Tob avlpmmov xal 7 &duvaple Tov vdmiov TV¢ @loewg.

To 18e@ddec g dppoviag xal 1ol pérpov Oiv elvar dmhéds 7o i8e®deq Tig
‘Ennidic Toaypdioe xal Ourocoping, GAhad TOANG padiov elvot 10 TeAxov
1ds®dec 100 ‘Ednviopod yevinde. Eig 6aéxinpov iy ‘EXyyiotindy moinowy £6-
ploxopey fniota *Avaxpebvretov Sidbeowy, pairov 8¢ tpaytxhy avridnduy tob Blov.
‘O 96Boc 74 Motpac, g ’Avayxrc amoterel &Onow mpég T aldviov, G
xate Ty yprottavixdy avtidndy 6 &vBpwmoc dmoteet 6 povadikdv &v 1@ %6-
o 8y, 8mep Eyet &v €avtd petaguotniy tdoty. Eig 16 mveupatindv Tolto Qotvd-

- 8 ! < ’A 4 )\ H h% U 0 \ )\ ’ ~ 3 4 A
pevov Suaxptver 6 *Améotohog [labhog oivleov xal mMjpwowy THg alwviag Tdoewe
mebe Gppoviav 100 ‘EApvieTied mvedpatos. ‘H Mav dvemopxng abty émionbmy-
cig ‘EMnviopod xal Xpiotiaviopod Snpiovpyel elg fipdg v memotbnowy, &t dgpet-
hopev va Sudayfdpey éx 1¥c melpag, 8t N EEEMEC ThV dedv pac xal Tol 7Ou-
%ol pog Blov 38y Eyer Mpepnost péypr onuepov ik ti¢ ovufrmcewe xal THE pe-
tofiBdoewe moAhdY cToryetwv Tob “EXnvicpob el 1ov Xpiottaviopédy. Todvavriov
péc dnpovpyel iy memolbnowy &t ocuveyrlopévy mepartépr 7 EEME alty O
7dUvato va 68nyNey xal THY v poag onpepviy Emoyiyv va elpy éntong Ty
rohutépay xol gaTetvotépay g cuvleouy.



