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allem des Interesses Jener versichert, an die sich ‘die Zeitschrift zunichst wandte,

nicht minder aber die Hoffnung bestatigt, daB auch weitere Kreise an den Problemen
und Ergebnissen unserer jungen Wissenschaft Anteil nehmen werden,; endlich hat uns die
rege Mitarbeit der Vertreter verschiedener Fachgebiete das BewuBtsein gegeben, daf unser
Unternehmen audh imstande war, der Anregung geistiger Produktionstatigkeit zu dienen.

Die reiche und vielseitige Arbeit des abgelaufenen Jahrgangs zeigt die Inhaltsiiber~
sicht und wir diirfen hoffen, mit der Festhaltung und Ausgestaltung unseres Programms
auch unseren Erfolg sichern und steigern zu konnen.

Soweit es durdhfiihrbar ist, sollen alle jene Zweige der Geisteswissenschaften, fiir
die die Psycdoanalyse Bedeutung gewonnen hat, zu Wort kommen, aud soll weiterhin
neben Sonderproblemen der Individualpsychologie besonders die Vélkerpsychologie einen
breiten Raum einnehmen, die ja am deutlichsten den Wert und die Frudtbarkeit der am
Einzelnen gewonnenen Seelenkenntnis erweist.

- ASTHETIK, LITERATURGESCHICHTE, PHILOLOGIE, PADAGOGIK,
MORALTHEORIE, KULTUR- UND RELIGIONSGESCHICHTE, ETHNO-
GRAPHIE UND FOLKLORE, die im I. Jahrgang bereits vertreten waren, sollen
sorgfaltig ~ weiter gepflegt werden; andere Wissenschaften, besonders die MY THEN=
FORSCHUNG, dann auch PHILOSOPHIE und METAPHYVSIK, soweit sie einer
psydhologischen Betrachtungsweise zuginglich sind, werden hinzukommen, so daB jeder,
der an wissenschaftlicher Forschung Anteil nimmt, die Probleme, die ihn vorziiglich
interessieren, unter neuen Gesichtspunkten behandelt finden wird. Die Einheitlichkeit wird
durch die gemeinsame Beziehung zur Psychoanalyse gewahrt werden, durch die jedes
Problem in neue Zusammenhinge eingefiigt wird.

v Der tiber Erwarten giinstige Erfolg des abgelaufenen ersten Jahrgangs hat uns vor

Fir die REDAKTION bestimmte Zusdriften und Sendungen»Vonen an
Dr. HANNS SACHS, Wien XIX/1, Peter=Jordangasse 76 adressiert werden.

»>IMAGO« erscheint SECHSMAL jahrlich im Gesamtumfang von
etwa 36 Bogen und kann fiir M. 15— = K 18.— pro Jahrgang durch
jede gute Budhhandlung sowie direkt vom Verlage HUGO HELLER
® CIE. in Wien 1., Bauernmarkt 3 abonniert werden. Einzelne Hefte
werden nicht abgegeben.

Auch wird ein GEMEINSAMES ABONNEMENT auf >IMA-
GO« und die sSINTERNATIONALE ZEITSCHRIFT FUR ARZT-
LICHE PSYCHOANALYSE« zum erméaBigten Gesamtjahrespreis von
Mk. 30.— = A 36.— eroffnet.

Die wenigen noch verfiigbaren Exemplare des abgesdhlossenen
L. Jahrgangs »IMAGO« werden im Preise erhdht,. so daf der komplette
L. Jahrgang nunmehr M. 18.— =K 21.60, gebunden M. 22.50 =K 27.—
kostet.

Copyright 1913. HUGO HELLER @ CIE., Wien L, Bauernmarkt 3.
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Wilden und der Neurotiker.
Von SIGM. FREUD.
V.
Die infantile Wiederkehr des Totemismus.

on der Psydoanalyse, welche zuerst die regelmiBige Ulber-
- determinierung psychischer Akte und Bildungen aufgededkt hat,
braucht man nicht zu besorgen, daB sie versucht sein werde,
etwas so Kompliziertes wie die Religion aus einem einzigen Ursprung
abzuleiten. Wenn sie in notgedrungener, eigentlich pflichtgemiBer
Einseitigkeit eine einzige der Quellen dieser Institution zur An-=
erkennung bringen will, so beansprucht sie zunadst fiir dieselbe die
AussdlieBlichkeit so wenig wie den ersten Rang unter den zusammen=
wirkenden Momenten. Erst eine Synthese aus verschiedenen Gebieten
der Forschung kann entscheiden, weldie relative Bedeutung dem hier
zu erdrternden Medhanismus in der Genese der Religion zuzuteilen
ist; eine solche Arbeit tiberschreitet aber sowohl die Mittel als auch
die Absicht des Psychoanalytikers.

Il

In der ersten Abhandlung dieser Reihe haben wir den Begriff
des Totemismus kennen gelernt. Wir haben gehért, daB der Tote-
mismus ein System ist, welches bei gewissen primitiven Vélkern in
Australien, Amerika, Afrika die Stelle einer Religion vertritt und
die Grundlage der sozialen Organisation abgibt. Wir wissen, daB
der Schotte Mac Lennan 1869 das allgemeinste Interesse fiir die
bis dahin nur als Kuriosa gewiirdigten Phinomene des Totemismus
in Anspruch nahm, indem er die Vermutung aussprach, eine grofie
Anzahl von Sitten und Gebraudhen in verschiedenen alten wie mo=
dernen Gesellschaften seien als Ulberreste einer totemistischen Epoche
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zu verstehen. Die Wissenschaft hat seither diese Bedeutung des
Totemismus im vollen Umfange anerkannt. Als eine der letzten
AuBerungen tiber diese Frage will ich eine Stelle aus den Elementen
der Volkerpsychologie von W. Wundt ¢1912) zitieren!: »Nehmen
wir alles dies zusammen, so ergibt sich mit hoher Wahrscheinlich=
keit der SchluB, daB die totemistische Kultur tiberall einmal eine
Vorstufe der spiteren Entwicklungen und eine Ubergangsstufe
zwischen dem Zustand des primitiven Menschen und dem Helden=
und Gétterzeitalter gebildet hat.«

Die Absichten der vorliegenden Abhandlungen ndtigen uns zu
einem tieferen Bingehen auf die Charaktere des Totemismus. Aus
Griinden, welde spiter ersichtlich werden sollen, bevorzuge ich hier
eine Darstellung von S. Reinach, der im Jahre 1900 nachstehen-
den Code du totémisme in zwolf Artikeln, gleichsam einen Katechis-
mus der totemistischen Religion, entworfen hat?:

1. Gewisse Tiere diirfen weder getdtet noch gegessen werden,
aber die Menschen ziehen Individuen dieser Tiergattungen auf und
schenken ihnen Pflege.

2. Bin zufillig verstorbenes Tier wird betrauert und unter den
gleihen Bhrenbezeugungen bestattet wie ein Mitglied des Stammes.

3. Das Speiseverbot bezieht sich gelegentlih nur auf einen
bestimmten Korperteil des Tieres.

4, Wenn man ein fiir gewodhnlich verschontes Tier unter dem
Drange der Notwendigkeit tdten muB, so entschuldigt man sich bei
ihm und sudit die Verletzung des Tabu, den Mord, durch mannig=
fache Kunstgriffe und Ausfliihte abzuschwidhen.

5. Wenn das Tier rituell geopfert wird, wird es feierlih be-
weint.

6. Bei gewissen feierlichen Gelegenheiten, religidsen Zeremonien,
legt man die Haut bestimmter Tiere an. Wo der Totemismus noch
besteht, sind dies die Totemtiere.

7. Stamme und Einzelpersonen legen sich Tiernamen bei, eben
die der Totemtiere.

8. Viele Stamme gebrauchen Tierbilder als Wappen und ver=
zieren mit ihnen ihre Waffen, Minner malen sich Tierbilder auf den
Leib oder lassen sich solche durch Tatowierung einritzen.

9. Wenn der Totem zu den gefiirchteten und gefdhrlichen
Tieren gehort, so wird angenommen, daB er die Mitglieder des nach
ihm genannten Stammes verschont.

10. Das Totemtier beschiitzt und warnt die Angehdrigen des
Stammes.

11. Das Totemtier kiindigt seinen Getreuen die Zukunft an
und dient ihnen als Fiihrer.

12. Die Mitglieder eines Totemstammes glauben oft daran,

1 p, 139.
2 Revue scientifique, Oktober 1900, abgedrudkt in des Autors vierbdndigem
Werke Cultes, Mythes et Religions, 1908, T. I, p. 17ff
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daB sie mit dem Totemtier durch das Band gemeinsamer Abstam=
mung verkntipft sind.

Man kann diesen Katechismus der Totemreligion erst wiirdigen,
wenn man in Betradt zieht, da Reinadh hier auch alle Anzeichen
und Resterscheinungen eingetragen hat, aus denen man den einstigen
Bestand des totemistischen Systems erschliefen kann. Eine besondere
Stellung dieses Autors zum Problem zeigt sich darin, daB er dafiir
die wesentlichen Ziige des Totemismus einigermaBen vernachlassigt.
Wir werden uns {iberzeugen, daf er von den zwei Hauptsitzen
des totemistischen Katechismus den einen in den Hintergrund ge=
drangt, den anderen véllig (ibergangen hat.

Um von den Charakteren des Totemismus ein richtigeres Bild
zu gewinnen, wenden wir uns an einen Autor, welder dem Thema
ein vierbandiges Werk gewidmet hat, das die vollstdndigste Samm=
fung der hieher gehdrigen Beobachtungen mit der eingehendsten
Diskussion der durch sie angeregten Probleme verbindet. Wir wer=
den J. G. Frazer, dem Verfasser von »Totemism and Exogamy«!
fiir GenuB und Belehrung verpflichtet bleiben, auch wenn die psycho-
analytische Untersuchung zu Ergebnissen fiihren sollte, welche weit
von den seinigen abweichen?

Ein Totem, sdirieb Frazer in seinem ersten Aufsatze3, ist

1 1910.
; 2 Vielleicht tun wir aber vorher gut daran, dem: Leser die Schwierigkeiten
vorzufiihren, mit denen Feststellungen auf diesem Gebiete zu kdmpfen haben:
Zunidist; die Personen, welde die Beobachtungen sammeln, sind nicht die~

selben, weldhe sie verarbeiten und diskutieren, die ersteren Reisende und Missionire,
die letzteren Gelehrte, welche die Objekte ihrer Forschung vielleicht niemals ge=
sehen haben. — Die Verstandigung mit den Wilden ist nicht leicht. Nidt alle
der Beobaditer waren mit den Sprachen derselben vertraut, sondern muBten sich
der Hilfe von Dolmetschern bedienenoder in der Hiffssprache des piggin=english mit den
Ausgefragten verkehren, Die Wilden sind nicht mitteilsam tber die intimsten An=
gelegenheiten ihrer Kultur und erdffnen sich nur solchen Fremden, die viele Jahre
in ihrer Mitte zugebracht haben. Sie geben aus den verschiedenartigsten Motiven
(Vgl. Frazer, The beginnings of religion and totemism among the Australian
aborigines, Fortnightly Review, 1905, T. and Ex. I, p. 150) oft falshe oder mifi-
verstandliche Auskiinfte, — Man darf nicht daran vergessen, daB die primitiven
Vlker keine jungen Volker sind, sondern eigentlich ebenso alt wie die_ zivilisier~
testen, und daB man kein Recht zur Erwartung hat, sie wiirden ihre urspriinglichen
Ideen und Institutionen ohne jede Entwidklung und Entstellung fiir unsere Kenntnis=
nahme aufbewahrt haben. Es ist vielmehr sicher, daB sich bei den Primitiven tief~
greifende Wandlungen nach allen Richtungen vollzogen haben, so dal man niemals.
ohne Bedenken entscheiden kann, was an ihren gegenwirtigen Zustinden und
Meinungen nach Art eines Petrefakts die urspriingliche Vergangenheit erhalten
hat, und was einer Entstelfung und Verinderung derselben entspricht. Daher die
{iberreichlichen Streitigkeiten unter den Autoren, was an den Eigentiimlichkeiten
einer primitiven Kultur als primdr und was als spitere sekundire Gestaltung auf=
zufassen sei. Die Feststellung des urspriinglichen Zustandes bleibt also jedesmal eine
Sache der Konstruktion. — Es ist endlich nicht leicht, sich in die Denkungsart der
Primitiven einzufiihlen. Wir miBverstehen sie ebenso leicht wie die Kinder und
sind immer geneigt, ihr Tun und Fihlen nach unseren eigenen physischen Konstel-
[ationen zu deuten.

3 Totemism, Edinburgh 1887, abgedrudckt im ersten Band des grofen Werkes
T. and Ex.
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ein materielles Objekt, welchem der Wilde einen abergldubischen
Respekt bezeugt, weil er glaubt, dab zwischen seiner eigenen Person
und jedem Ding dieser Gattung eine ganz besondere Beziehung
besteht. Die Verbindung zwischen einem Menschen und seinem Totem
ist eine wedhselseitige; der Totem beschiitzt den Menschen und der
Mensch beweist seine Achtung vor dem Totem auf verschiedene
Arten, so z.B. dab er ihn nicht tdtet, wenn es ein Tier, und nicht ab=
fliickt, wenn es eine Pflanze ist. Der Totem unterscheidet sich vom
}lg“etisdl darin, daB er nie ein Einzelding ist wie dieser, sondern
immer eine Gattung, in der Regel eine Tier- oder Pflanzenart,
seltener eine Klasse von unbelebten Dingen und noch seltener von
kiinstlich hergestellten Gegensténden.

Man kann mindestens drei Arten von Totem unterscheiden:

1. den Stammestotem, an dem ein ganzer Stamm teil hat, und
der sich erblich von einer Generation auf die andere iibertragt,

2. den Gesdledtstotem, der allen mannlichen oder allen weib=
lichen Mitgliedern eines Stammes mit Ausschluf des anderen Ge-
schlechts angehdrt, und

3, den individuellen Totem, der einer einzelnen Person eignet
und nicht auf deren Nachkommenschaft tibergeht. Die beiden letzten
Arten von Totem kommen an Bedeutung gegen den Stammestotem
nicht in Betracht. Es sind, wenn nicht alles tiuscht, spate und fiir
das Wesen des Totem wenig bedeutsame Bildungen.

Der Stammestotem (Clantotem) ist Gegenstand der Verehrung
einer Gruppe von Minnern und Frauen, die sich nach dem Totem
nennen, sich fiir blutsverwandte Abkdmmlinge eines gemeinsamen
Ahnen halten und durch gemeinsame Pflichten gegeneinander wie
durdr den Glauben an ihren Totem miteinander fest verbunden sind.

Der Totemismus ist sowohl ein religidses wie ein soziales
System. Nach seiner religidésen Seite besteht er in den Beziehungen
gegenseitiger Achtung und Schonung zwischen einem Menschen und
seinem Totem, nach seiner sozialen Seite in den Verpflichtungen
der Clanmitglieder gegeneinander und gegen andere Stamme. In
der spiteren Geschichte des Totemismus zeigen dessen beide Seiten
eine Neigung auseinander zu gehen, das soziale System iiberlebt
hiufig das religidse und umgekehrt verbleiben Reste von Totemis=
mus in der Religion soldher Lander, in denen das auf den Totemis-
mus gegriindete soziale System verschwunden ist. Wie diese beiden
Seiten des Totemismus urspriinglich miteinander zusammenhingen,
konnen wir bei unserer Unkenntnis iiber dessen Urspriinge nicht
mit Sicherheit sagen. Dodch ergibt sich im ganzen eine starke Wahr=
scheinlichkeit dafiir, daB die beiden Seiten des Totemismus zu Anfang
unzertrennlich voneinander waren. Mit anderen Worten, je weiter
wir zurtickgehen, desto deutlicher zeigt es sich, daB der Stammes=
angehorige sich zur selben Art zdhlt wie seinen Totem und sein
Verhalten gegen den Totem von dem gegen einen Stammesgenossen
nicht unterscheidet.
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In der speziellen Beschreibung des Totemismus als eines reli-
gidsen Systems stellt Frazer voran, daB die Mitglieder eines
Stammes sich nach ihrem Totem nennen und in der Regel auch

{auben, daB sie von ihm abstammen. Die Folge dieses Glau-
gens ist es, daB sie das Totemtier nicht jagen, nicht tdten und nicht
essen und sich jeden anderen Gebrauch des Totem versagen, wenn
er etwas anderes als ein Tier ist. Die Verbote, den Totem nicht zu
toten und nicht zu essen, sind nicht die einzigen Tabu, die ihn be-
treffen; manchmal ist es auch verboten ihn zu bertihren, ja, ihn an=
zuschauen, in einer Anzah! von Fillen darf der Totem nicht bei
seinem richtigen Namen genannt werden. Die Ubertretung dieser
den Totem schiitzenden Tabugebote straft sich automatisch durch
schwere Erkrankungen oder Tod.

Exemplare des Totemtieres werden gelegentlih von dem
Clan aufgezogen und in der Gefangenschaft gehegt?. Ein tot auf=
gefundenes Totemtier wird betrauert und bestattet wie ein Clan-
genosse. MuBte man ein Totemtier tdten, so geschah es unter
einem vorgeschriebenen Rituale von Entschuldigungen und Stihne-
zeremonien.

Von seinem Totem erwartete der Stamm Schutz und Schonung.
Wenn er ein gefahrliches Tier war (Raubtier, Giftschlange), so setzte
man voraus, dafl er seinen Genossen nichts zu Leide tun wiirde,
und wo sich diese Voraussetzung nicht bestétigte, wurde der Be-
“schadigte aus dem Stamm ausgestoBen. Eide, meint Frazer, waren
urspriinglich Ordalien, viele Abstammungs= und Edtheitsproben
wurden so dem Totem zur Entscheidung tberlassen. Der Totem
hilft in Krankheiten, gibt dem Stamme Vorzeichen und Warnungen.
Die Erscheinung des Totemtieres in der Nahe eines Hauses wurde
haufig als Ankiindigung eines Todesfalles angesehen. Der Totem
war gekommen, seinen Verwandten zu holen?®.

Unter verschiedenen, bedeutsamen Verhiltnissen sucht der
Clangenosse seine Verwandtschaft mit dem Totem zu betonen, in=
dem er sih ihm auBerlih zhnlih macht, sich in die Haut des
Totemtiers hiillt, sich das Bild desselben einritzt u. dgl. Bei den
feierlihen Gelegenheiten der Geburt, der Ménnerweihe, des Be=
gribnisses wird diese Identifizierung mit dem Totem in Taten und
Worten durchgefiihrt. Tanze, bei denen alle Genossen des Stammes
sich in ihren qgotem verkleiden und wie er gebdrden, dienen mannig=
faltigen magischen und religidsen Absichten. Endlich gibt es Zere=
monien, bei denen das Totemtier in feierlicher Weise getdtet wird*.

Die soziale Seite des Totemismus pragt sich vor allem in
einem streng gehaltenen Gebot und in einer grofartigen Einschrén=

! Vgl. Die Abhandlung iber das Tabu, Jmago I.

2 Wie heute noch die Wolfe im Kafig an der Kapitolsstiege in Rom, die
Béren im Zwinger von Bern.

3 Also wie die weiffe Frau mancher Adelsgeschlechter.

¢ 1. c. p. 45. — Siehe unten die Erdrterung tiber das Opfer.
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kung aus. Die Mitglieder eines Totemclans sind Briider und
Schwestern, verpflichtet einander zu helfen und zu beschiitzen, im
Falle der Tétung eines Clangenossen durch einen Fremden haftet
der ganze Stamm des Taters fir die Bluttat, und der Clan des
Gemordeten fiithlt sich solidarisch in der Forderung nach Stihne fiir
das vergossene Blut. Die Totembande sind stirker als die Familien-
bande in unserem Sinne; sie fallen mit diesen nicht zusammen, da
die Ulbertragung des Totem in der Regel durch miitterliche Ver-
erbung geschieht und urspriinglich die véterliche Vererbung vielleicht
iiberhaupt nicht in Geltung war.

Die entsprechende Tabubeschrankung aber besteht in dem
Verbot, daf Mitglieder desselben Totemclans einander nicht heiraten
und tberhaupt nicht in Sexualverkehr miteinander treten diirfen. Dies
ist die berithmte und rétselhafte, mit dem Totemismus verkniipfte
Exogamie. Wir haben ihr die ganze erste Abhandlung dieser
Reihe gewidmet und brauchen darum hier nur anzufihren, daB sie
der verschirften Inzestscheu der Primitiven entspringt, dab sie als
Sicherung gegen Inzest bei Gruppenehe vollkommen verstindlich
wiirde, und daB sie zunichst die Inzestverhiitung fiir die jiingere
Generation besorgt und erst in weiterer Ausbildung auch der &lteren
Generation zum i{lindernis wird L. ¥

An diese Darstellung des Totemismus bei Frazer, eine der
frithesten in der Literatur des Gegenstandes, will ich nun einige
Ausziige aus einer der letzten Zusammenfassungen anschliefien.
In den 1912 erschienenen Elementen der Vlkerpsydologie sagt
W. Wundt?: »Das Totemtier gilt als Ahnentier der betreffenden
Gruppe. ,Totem’ ist also einerseits Gruppen=, anderseits Ab=
stammungsname, und in letzterer Beziehung hat dieser Name zu=
gleich eine mythologische Bedeutung. Alle diese Verwendungen des
Begriffs spielen aber ineinander und die einzelnen dieser Bedeutun-
gen konnen zuriicktreten, so daB in manchen Fallen die Totems
fast zu einer blofen Nomenklatur der Stammesabteilungen gewor=
den sind, wihrend in anderen die Vorstellung der Abstammung
oder aber auch die kultishe Bedeutung des Totems im Vorder=
grund steht . . . Der Begriff des Totem wird fiir die Stammes-

liederung und Stammesorganisation maBgebend. Mit diesen
%\Iormen und mit ihrer Befestigung im Glauben und Fiihlen der
Stammesgenossen hingt es zusammen, daf man das Totemtier ur=
spriinglich jedenfalls nicht bloB als einen Namen fiir eine Gruppe
von Stammesgliedern betrachtete, sondern daB das Tier meist als
Stammvater der betreffenden Abteilung gilt . . . Damit héngt dann
zusammen, daf diese Tierahnen einen Kult geniefen ... Dieser
Tierkult duBert sich urspriinglich, abgesehen von bestimmten Zere=
monien und zeremoniellen Festen vor allem in dem Verhalten ge=
geniiber dem Totemtier: nicht nur ein einzelnes Tier, sondern jeder

t Imago I, 1912. 1. Heft.
2 p, 116,
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Reprasentant der gleichen Spezies ist in gewissem Grade ein ge=
heiligtes Tier, es ist den Totemgenossen verboten oder nur unter
bestimmten Umstinden erfaubt, das Fleisch des Totemtieres zu ge=
niefen. Dem entspricht die in solchem Zusammenhange bedeutsame
Gegenerscheinung, dal unter gewissen Bedingungen eine Art von
zeremoniellem Genuf des Totemfleisches stattfindet . . .«

». . . Die wichtigste soziale Seite dieser totemistischen Stammes=
gliederung besteht aber darin, daB mit ihr bestimmte Normen der
Sitte fiir den Verkehr der Gruppen untereinander verbunden sind.
Unter diesen Normen stehen in erster Linie die fir den Ehever-
kehr. So hiangt diese Stammesgliederung mit einer wichtigen Er=
scheinung zusammen, die zum erstenmal im totemistischen Zeitalter
auftritt: mit der Exogamie.«

Wenn wir durch all das hindurch, was spéterer Fortbildung
oder Abschwichung entsprechen mag, zu einer Charakteristik des
urspriinglichen Totemismus gelangen wollen, so ergeben sich uns
folgende wesentliche Ziige: Die Tsotem waren urspriinglich nur
Tiere, sie galten als die Ahnen der einzelnen Stdmme. Der
Totem vererbte sich nur in weiblicher Linie;, es war ver=
boten, den Totem zu tdten (oder zu essen, was fiir primitive
Verhiltnisse zusammenfillty;, es war den Totemgenossen ver=
boten, Sexualverkehr miteinander zu pflegen?®.

Es darf uns nun auffallen, daB in dem Code du Totémisme,
den Reinach aufgestellt hat, das eine der Haupttabu, das der
Exogamie, tiberhaupt nicht vorkommt, wihrend die Voraussetzung
des zweiten, die Abstammung vom Totemtier, nur eine beilaufige
Erwihnung findet. Ich habe aber die Darstellung Reinachs, eines
um den Gegenstand sehr verdienten Autors, ausgewahlt, um auf die
Meinungsverschiedenheiten unter den Autoren vorzubereiten, welche
uns nun beschiftigen sollen.

2

Je unabweisbarer die Einsicht auftrat, dab der Totemismus
eine regelmaBige Phase aller Kulturen gebildet habe, desto dringen-

1 {Ibereinstimmend mit diesem Text lautet das Fazit des Totemismus,
welches Frazer in seiner zweiten Arbeit tber den Gegenstand (The origin of
Totemism, Fortnightly Review 1899) zieht: Thus, Totemism has commonly been trea~
ted as a primitive system both of religion and of society. As a system of religion
it embraces the mystic union of the savage with his totem, as a system of society
it comprises the relations in which men and women of the same totem stand to
each other and to the members of other totemic groups. And corresponding to
these two sides of the system are two rough-and-ready tests or canons of

" Totemism: first, the rule that a man may not kill or eat his totem animal or
~plant, and second, the rule that he may not marry or cohabit with a woman of
the same totem.« (p. 101.) Frazer fiigt dann hinzu, was uns mitten in die Dis=
kussionen tiber den Totemismus hineinfithrt: Whether the two sides — the religious
and the social — have always coexisted or are essentially independent, is a
question which has been variously answered.
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der wurde das Bediirfnis, zu einem Verstindnis desselben zu ge-
langen, die Rétsel seines Wesens aufzuhellen. Ratselhaft ist wohl
alles am Totemismus; die entscheidenden Fragen sind die nach der
Herkunft der Totemabstammung, nach der Motivierung der Exogamie
(respektive des durch sie vertretenen Inzesttabu) und nach der Be-
ziehung zwischen den beiden, der Totemorganisation und dem Inzest-
verbot. Das Verstdndnis sollte in einem ein historisches und ein
psydologisches sein, Auskunft geben, unter welchen Bedingungen
sich diese eigentiimliche Institution entwidkelt, und welchen seelischen
Bediirfnissen der Menschen sie Ausdruds gegeben hatte.

Meine Leser werden nun gewil erstaunt sein zu hdren, von
wie verschiedenen Gesichtspunkten her die Beantwortung dieser
Fragen versudit wurde, und wie weit die Meinungen der sach-
kundigen Forsdher hiertiber auseinandergehen. Es steht so ziemlich
alles in Frage, was man allgemein tber Totemismus und Exogamie
behaupten modite, audh das vorangeschickte, aus einer von Frazer
1887 veroffentlihten Schrift geschdpfte Bild kann der Kritik nicht
entgehen, eine willkiirlihe Vorliebe des Referenten auszudriicken,
und wiirde heute von Frazer selbst, der seine Ansichten tiber den
Gegenstand wiederholt gedndert hat, beanstdndet werden.!:

Es ist eine naheliegende Annahme, daB man das Wesen des
Totemismus und der Exogamie am ehesten erfassen kdnnte, wenn
man den Urspriingen der beiden Institutionen niher kidme. Dann ist
aber fiir die Beurteilung der Sachlage die Bemerkung von Andrew
Lang nicht zu vergessen, daB auch die primitiven Vélker uns diese ur=
spriinglichen Formen der Institutionen und die Bedingungen fiir deren
Entstehung nicht mehr aufbewahrt haben, so daB wir einzig und
allein auf Hypothesen angewiesen bleiben, um die mangelnde Be=
obadhtung zu ersetzen2, Unter den vorgebrachten Erklarungsver=
suchen erscheinen einige dem Urteil des Psychologen von vornherein
als inad4quat, Sie sind allzu rationell und nehmen auf den Gefiihls=
charakter der zu erkldrenden Dinge keine Riidksicht. Andere ruhen
auf Voraussetzungen, denen die Beobachtung die Bestitigung ver=
sagt, noch andere berufen sich auf ein Material, welches besser einer
anderen Deutung unterworfen werden sollte. Die Widerlegung der
verschiedenen Ansichten hat in der Regel wenig Schwierigkeiten, die
Autoren sind wie gewdhnlich in der Kritik, die sie aneinander
tiben, stirker als in ihren eigenen Produktionen. Ein Non liquet ist

1 AnlaBlich einer solchen Sinnesdnderung schrieb er den schénen Satz nieder:
»That my conclusions on these difficult questions are final, I am not so foolish
as to pretend. I have changed my views repeatedly, and I am resolved to change
them again with every change of the evidence, for like a chameleon the candid
enquirer should shift his colours with the shifting colours of the ground he treads.«
Vorrede zum 1. Band von Totemism and Exogamy. 1910.

2 »By the nature of the case, as the origin of totemism lies far beyond our
powers of historical examination or of experiment, we must have recourse as
regards this matter to conjectures, A. Lang, Secret of the Totem, p. 27. — sNowhere
do we see absolutely primitive man, and a totemic system in the making.« p. 29.
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fir die meisten der behandelten Punkte das Endergebnis. Es ist da=
her nidht zu verwundern, wenn in der neuesten, hier meist (iber=
gangenen Literatur des Gegenstandes das unverkennbare Bestreben
auftritt, eine allgemeine Losung der totemistischen Probleme als un-
durdhfithrbar abzuweisen. (So z. B. Goldenweiser im J. of Am.
Folk-Lore XXIII, 1910. Referat in Britannica Jear Book 1913.) Ich
habe mir gestattet, bei der Mitteilung dieser einander widerstreiten=
den Hypothesen von deren Zeitfolge abzusehen.

@) Die Herkunft des Totemismus.

Die Frage nach der Entstehung des Totemismus [4ft sich auch
so formulieren: Wie kamen primitive Menschen dazu, sich (ihre
Stamme) nach Tieren, Pflanzen, leblosen Gegenstinden zu be=
nennen??

Der Schotte Mac Lennan, der Totemismus und Exogamie
fiir die Wissenschaft entdeckte?, enthielt sich, eine Ansicht tiber die
Entstehung des Totemismus zu verdffentlihen. Nach einer Mit-
teilung von A. Lang? war er eine Zeit lang geneigt, den Totemismus
auf die Sitte des g['éitowierens zuriickzufiihren. Die verlautbarten
Theorien zur Ableitung des Totemismus ‘mdchte ich in drei Gruppen
bringen als «) nominalistische, ) soziologische, 7) psychologische.

@) Die nominalistischen Theorien,

Die Mitteilungen tiber diese Theorien werden deren Zusammen=
fassung unter dem von mir gebrauchten Titel rechtfertigen.

Schon Garcilaso de la Vega, ein Abkdmmling der peru=~
anischen Inka, der im siebzehnten Jahrhundert die Gesdhichte seines
Volkes schrieb, soll, was ihm von totemistischen Phénomenen be=~
kannt war, auf das Bediirfnis der Stimme, sich durch Namen von
einander zu unterscheiden, zuriidkgefithrt haben® Derselbe Gedanke
taucht Jahrhunderte spater in der Ethnology von A, K. Keane auf,
die Totem seien aus sheraldic badges« (Wappenabzeichen) hervor=
gegangen, durch die Individuen, Familien und Stamme sich vonein-
ander unterscheiden wollten?®.

Max Miiller #uBerte dieselbe Ansicht (iber die Bedeutung
der Totem in seinen Contributions to the Science of Mythology®.
Ein Totem sei 1. ein Clanabzeichen, 2. ein Clanname, 3. der Name
des Ahnherrn des Clans, 4. der Name des vom Clan verehrten
Gegenstandes. Spiter J. Pikler 1899: Die Menschen bedurften eines

1 Wahrscheinlich urspriinglich nur nach Tieren.
: 2 The Worship of Animals and Plants, Fortnightly Review 1869—1870. —
. Primitive martiage 1865, beide Arbeiten abgedruckt in Studies in ancient History
1876. 2. ed. 1886.

$ The Secret of the Totem. 1905, p. 34.

4 1?)]:3&1 A.Lang, Secret of the Totem, p. 34.

5 Ibid.

¢ Nach A.Lang.
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bleibenden, scriftlidh fixierbaren Namens fiir Gemeinschaften und In=
dividuen ... So entspringt also der Totemismus nicht aus dem
religiésen, sondern aus dem niichternen Alltagsbedirfnis der Mensch=
heit. Der Kern des Totemismus, die Benennung, ist eine Folge
der primitiven Schrifttechnik. Der Charalkter der Totem ist auch der
von leicht darstellbaren Schriftzeichen. Wenn die Wilden aber erst
den Namen eines Tieres trugen, so leiteten sie daraus die Idee
einer Verwandtschaft von diesem Tiere ab.?

Herbert Spencer? legte gleichfalls der Namengebung die ent~
scheidende Bedeutung fiir die Entstehung des Totemismus bei. Ein=
zelne Individuen, fithrte er aus, hitten durch ihre Bigenschaften
herausgefordert, sie nach Tieren zu benennen, und seien so zu Ehren-
namen oder Spitznamen gekommen, weldhe sich auf ihre Nachkommen
fortsetzten, Infolge der Unbestimmtheit und Unverstandlichkeit der
primitiven Sprachen seien diese Namen von den spateren Generationen
so aufgefaBt worden, als seien sie ein Zeugnis fir ihre Abstammung
von diesen Tieren selbst. Der Totemismus hitte sich so als mib=
verstandliche Ahnenverehrung ergeben.

Ganz ahnlidh, obwohl ohne Hervorhebung des MiBversténd=
nisses, hat Lord Avebury (bekannter unter seinem fritheren Namen
Sir John Lubbock) die Entstehung des Totemismus beurteilt:
Wenn wir die Tierverehrung erkliren wollen, diirfen wir nicht daran
vergessen, wie hiufig die menschlichen Namen von den Tieren ent-
fehnt werden. Die Kinder und das-Gefolge eines Mannes, der Bar
oder Ldwe genannt wurde, machten daraus natirlich einen Stammes=
namen. Daraus ergab sich, daB das Tier selbst zu einer gewissen
Adtung und endlich Verehrung gelangte.

Einen, wie es scheint, unwiderleglihen Einwand gegen soldhe
Zuriickfihrung der Totemnamen auf die Namen von Individuen hat
Fison vorgebracht®, Er zeigt an den Verhéltnissen von Australien,
daB der Totem stets das Merkzeichen einer Gruppe von Menschen,
nie eines einzelnen ist. Wire es aber anders und der Totem ur=
spriinglich der Name eines einzelnen Menschen, so kénnte er bei
dem System der miitterfichen Vererbung nie auf dessen Kinder
iibergehen.

Die bisher mitgeteilten Theorien sind tibrigens in offenkundiger
Weise unzureichend. Sie erkliren etwa die Tatsache der Tiernamen
fiir die Stamme der Primitiven, aber niemals die Bedeutung, weldche
diese Namengebung fiir sie gewonnen hat, das totemistische System.
Die beachtenswerteste Theorie dieser Gruppe ist die von A.Lang
in seinen Biichern Social origins 1903 und The secret of the totem

1 Pikler und Soml$, Der Ursprung des Totemismus, 1901. Die Autotren
kennzeichnen ihren Erkldrungsversuch mit Recht als »Beitrag zur materialistischen
Gesdhidhtstheoriex.

2 The origin of animal worship, Fortnightly Review 1870. Prinzipien der
Soziologie. 1. Bd., §§ 169 bis 176.
3 Kamilaroi and Kurmai, p. 165, 1880 (nach A.Lang, Secret etc.).
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1905 entwidkelte. Sie macht immer noch die Namengebung zum Kern
des Problems, aber sie verarbeitet zwei interessante psychologische
Momente und beansprucht so das Ritsel des Totemismus der end=
giltigen Losung zugefiihrt zu haben.

A. Lang meint, es sei zunddhst gleichgiltig, auf welche Weise
die Clans zu ihren Tiernamen gekommen seien. Man wolle nur
annehmen, sie erwachten eines Tages zum BewuBtsein, daB sie solche

" tragen, und wuliten sich keine Rechenschaft zu geben, woher. Der

Ursprung dieser Namen sei vergessen. Dann wiirden sie vers
suchen, sich durch Spekulation Auskunft dariiber zu schaffen, und
bei ihren Uberzeugungen von der Bedeutung der Namen miiften
sie notwendigerweise zu all den Ideen kommen, die im totemistischen
System enthalten sind. Namen sind fiir die Primitiven — wie fiir
die heutigen Wilden und selbst fiir unsere Kinder! — nicht etwa
etwas Gleichgiltiges und Konventionelles, wie sie uns etwa er=
scheinen, sondern etwas Bedeutungsvolles und Wesentliches. Der
Name eines Menschen ist ein Hauptbestandteil seiner Person, viel=
leicht ein Stiick seiner Seele. Die Gleichnamigkeit mit dem Tiere
muBte die Primitiven dazu fiihren, ein geheimnisvolles und bedeut~
sames Band zwischen ihren Personen und dieser Tiergattung anzu=
nehmen. Weldes Band konnte da anders in Betracht kommen als
das der Blutsverwandtschaft? War diese aber infolge der Namens=~
gleichheit einmal angenommen, so ergaben sich aus ihr als direkte
Folgen des Bluttabu alle Totemvorsdhriften mit EinschluB der Exo-
gamie.

»No more than these three things — a group animal name
of unknown origin, belief in a transcendental connection between
all bearers, human and bestial, of the same name; and belief in the

blood superstitions — was needed to give rise to all the totemic
creeds and practices, including exogamy.« (Secret of the Totem,
p. 126.)

Langs Erklarung ist sozusagen zweizeitig. Sie leitet das
totemistische System mit psychologischer Notwendigkeit aus der Tat=
sache der Totemnamen ab unter der Voraussetzung, daf die Her=
kunft dieser Namengebung vergessen worden-sei. Das andere Stiick
der Theorie sucht nun den Utrsprung dieser Namen aufzukldren,
wir werden sehen, daB es von ganz anderem Geprige ist.

Dies andere Stiick der Langschen Theorie entfernt sich nicht
wesentlich von den tbrigen, die ich »nominalistisch« genannt habe.
Das praktische Bediirfnis nach Unterscheidung nétigte die einzelnen
Stamme Namen anzunehmen, und darum fiefen sie sich die Namen

- gefallen, die jedem Stamm von den anderen gegeben wurden. Dies

snaming from without« ist die Eigentiimlichkeit der Langsden
Konstruktion. DaB die Namen, die so zustande kamen, von Tieren
entlehnt' waren, ist nicht weiter auffallig und braucht von den Pri-

1 Vgl. Imago, 1., Tabu, p. 319.
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mitiven nicht als Schimpf oder Spott empfunden worden zu sein.
Ubrigens hat Lang die keineswegs vereinzelten Falle aus spateren
Epodien der Gesdichte herangezogen, in denen von auflen gegebene,
urspriinglich als Spott gemeinte Namen von den so Bezeichneten
akzeptiert und bereitwillig getragen wurden (Geusen, Whigs und
Tories). Die Annahme, daf die Entstehung dieser Namen im
Laufe der Zeit vergessen wurde, verkniipft dies zweite Stiick der
Langschen Theorie mit dem vorhin dargestellten ersten.

p) Die soziologischen Theorien.

S.Reinach, der den Uberbleibseln des totemistischen Systems
in Kult und Sitte spaterer Perioden erfolgreich nachgespirt, aber
von Anfang an das Moment der Abstammung vom Totemtier
gering geschitzt hat, &ubert einmal ohre Bedenken, der Totemis=
‘mus scheine ihm nichts anderes zu sein als »une hypertrophie de
{'instinct social« ™,

Dieselbe Auffassung scheint das neue Werk von E. Durk-
heim, Les formes élémentaires de la vie religieuse. Le systéme
totémique en Australie, 1912, zu durdhziehen. Der Totem ist der
sichtbare Reprasentant der sozialen Religion dieser Volker. Er ver=
kdrpert die Gemeinschaft, welde der eigentlihe Gegenstand der
Verehrung ist.

Angere Autoren haben nach nherer Begriindung fiir diese
Beteiligung der sozialen Triebe an der Bildung der totemistischen
Institutionen gesucht. So hat A. C. Haddon angenommen, dab
jeder primitive Stamm urspringlich von einer besonderen Tier= oder
Phanzenart lebte, vielleicht auch mit diesem Nahrungsmittel Handel
trieb und ihn anderen Stimmen im Austausch zufiihree. So konnte
es nicht fehlen, daB der Stamm den anderen unter dem Namen
des Tieres, weldes fiir ihn eine so wichtige Rolle spielte, bekannt
wurde. Gleichzeitiy muBte sich bei diesem Stamm eine besondere
Vertrautheit mit dem betreffenden Tier und eine Art von Interesse
fiir dasselbe entwidkeln, welches aber auf kein anderes psychisches
Motiv als auf das elementarste und dringendste der mensdhlichen
Bediirfnisse, den Hunger, gegriindet war?.

Die Einwendungen gegen diese rationalste aller Totemtheorien
besagen, dab ein solcher Zustand der Ernihrung bei den Primitiven
nirgends gefunden werde und wahrscheinlich niemals bestanden habe.
Die Wilden seien omnivor und zwar um so mehr, je niedriger sie
stehen. Ferner sei es nicht zu verstehen, wie aus solcher ausschlief~
liher Didt sich ein fast religidses Verhdltnis zu dem Totem ent=
widkelt haben konnte, das in der absoluten Enthaltung von der
Vorzugsnahrung gipfelte.

11 c T. L, p. 41.
2 Address to the Anthropological Section, British Association Belfast 1902.
Nach Frazer I . T. IV, p. 50 w. fF
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Die erste der drei Theorien, welhe Frazer iiber die Ent-
stehung des Totemismus ausgesprochen, war eine psychologische; sie
wird an anderer Stelle berichtet werden.

Die zweite hier zu besprechende Theorie Frazers entstand
unter dem Eindrudk der bedeutungsvollen Publikation zweier Forsdher
tiber die Eingebornen von Zentralaustralien?,

Spencer und Gillen beschrieben bei einer Gruppe von
Stammen, der sogenannten Aruntanation, eine Reihe von eigen-
timlichen Binrichtungen, Gebriuchen und Ansichten und Frazer
schioB sich ihrem Urteil an, daB diese Besonderheiten als Ziige
cines primiren Zustandes zu betrachten seien und tber den ersten
und eigentlichen Sinn des Totemismus Aufschlub geben konnen.

Diese Eigentiimlichkeiten sind bei dem Aruntastamm selbst
(einem Teil der Aruntanation) folgende:

1. Sie haben die Gliederung in Totemclans, aber der Totem
wird nicht erblich tibertragen, sondern (auf spiter mitzuteilende
Weise) individuell bestimmt.

2. Die Totemclans sind nicht exogam, die Heiratsbeschran-
kungen werden durch eine hoch entwickelte Gliederung in Heirats=
klassen hergestellt, welche mit den Totem nichts zu tun haben.

3. Die Funktion der Totemclans besteht in der Ausfiihrung
‘einer Zeremonie, welche auf exquisit magische Weise die Vermeh-
rung des eBbaren Totemobjekts bezwedkt (diese Zeremonie heifit
Intichiuma).

4, Die Aruntahaben eine eigenartige Konzeptions=und Wieder-
geburtstheorie. Sie nehmen an, dab an bestimmten Stellen ihres
{andes die Geister der Verstorbenen desselben Totem auf ihre
Wiedergeburt warten und in den Leib der Frauen eindringen, die
jene Stellen passieren. Wird ein Kind geboren, so gibt die Mutter
an, auf weldher Geisterstitte sie ihr Kind empfangen zu haben
glaubt. Danach wird der Totem des Kindes bestimmt. Es wird
ferner angenommen, daf die Geister (der Verstorbenen, wie der
Wiedergeborenen) an eigentiimfiche Steinamulette gebunden sind
(Namens Churinga), welde an jenen Stitten gefunden werden.

Zwei Momente sdeinen Frazer zum Glauben bewogen zu
haben, daB man in den Einrichtungen der Arunta die alteste Form
des Totemismus aufgefunden habe. Erstens die Existenz gewisser
Mythen, welde behaupteten, daB die Ahnen der Arunta sich regel=
mabBig von ihrem Totem gendhrt und keine anderen Frauen als
die aus ihrem eigenen Totem geheiratet hitten. Zweitens die an=
scheinende Zuriicksetzung des Geschlechtsaktes in ihrer Konzeptions=
theorie. Menschen, die noch nicht erkannt hatten, daB die Emp-
fangnis die Folge des Geschlechtsverkehrs sei, diirfte man wohl als

1 The native tribes of Central Australia von Baldwin Spencer und
H. J. Gillen, London 1891,

Imago 1I/4 24
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die zuriidgebliebensten und primitivsten unter den heute lebenden
ansehen.

Indem Frazer sih fiir die Beurteilung des Totemismus an
die Intichiumazeremonie hielt, erschien ihm das totemistische System
auf einmal in ganzlih verandertem Lichte als eine durchweg prak=
tische Organisation zur Bestreitung der natiirfichsten Bedtirfnisse des
Menschen ¢vgl. oben Haddom?. Das System war einfach ein grof=
artiges Stiick von »cooperative magic«. Die Primitiven bildeten sozusagen
einen magischen Produktions= und Konsumverein. Jeder Totemclan
hatte die Aufgabe tibernommen, fiir die Reidhlichkeit eines gewissen
Nahrungsmittels zu sorgen. Wenn es sih um nicht eBbare Totem
handelte, wie um schadliche Tiere, um Regen, Wind u, dgl, so
war die Plicht des Totemclans, dieses Stiidk Natur zu beherrschen
und dessen Schadlichkeit abzuwehren. Die Leistungen eines jeden
Clans kamen allen anderen zugute. Da der Clan von seinem Totem
nidhts oder nur sehr wenig essen durfte, so beschaffte er dieses
wertvolle Gut fiir die anderen und wurde dafiir von ihnen mit dem
versorgt, was sie selbst als ihre soziale Totempflicht zu- besorgen
hatten. Im Lichte dieser durch die Intichiumazeremonie vermittelten
Auffassung wollte es Frazer scheinen, als wiare man durch das
Verbot, von seinem Totem zu essen, verblendet worden, die wich=
tigere Seite des Verhaltnisses zu vernachlissigen, namlich das Gebot,
moglichst viel von dem eBbaren Totem fiir den Bedarf der anderen
herbeizuschaffen.

Prazer nahm die Tradition der Arunta an, daB jeder Totem=
clan sich urspriinglich ohne Einschrankung von seinem Totem ge= -
nahrt habe. Dann bereitete es Schwierigkeiten, die folgende Ent-
widslung zu verstehen, die sich damit begniigte, den Totem fiir
andere zu sichern, wahrend man selbst auf seinen Genuf} fast ver=
sichtete. Br nahm dann an, diese Einschrankung sei keineswegs
aus einer Art von religidsem Respekt hervorgegangen, sondern
vielleicht aus der Beobachtung, dab kein Tier seinesgleichen zu
verzehren pflege, so dab dieser ‘Abbruch der Identifizierung mit dem
Totem der Macht, die man iber denselben zu erlangen wiinsdite,
Schaden bradte. Oder aus einem Bestreben, sich das Wesen geneigt
-u maden, indem man es selbst vershonte. Frazer verhehlte sich
aber die Schwierigkeiten dieser Brklarun nicht? und ebensowenig
getraute er sich anzugeben, auf weldem %Wege die von den Mythen
der A runta behauptete Gewohnheit, innerhalb des Totem zu heiraten,
sidh zur Bxogamie gewandelt habe.

Die auf das Intichiuma gegriindete Theorie Frazers steht
und fallt mit der Anerkennung der primitiven Natur der Arunta=

1 There is nothing vague or mystical about it, nothing of that meta=
physical haze which some writers love to conjure up over the humble beginnings
of human speculation but which is utterly foreign to the simple, sensuous, an:
concrete modes of the savage (Totemism and Exogamy, L, p. 117).

2 {, c. p. 120.
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institutionen, Es scheint aber unmoglich, diese letztere gegen die von
Durkheim? und Lang? vorgebrachten Einwendungen zu halten.
Die Arunta sceinen vielmehr die entwidkeltsten der australischen
Stiamme zu sein, eher ein Aufldsungsstadium als den Beginn des
Totemismus zu reprasentieren. Die Mythen, welde auf Frazer so
groBen Eindrucdk gemacht haben, weil sie im Gegensatz zu den
heute herrschenden Institutionen die Freiheit betonen vom Totem
zu essen und innerhalb des Totem zu heiraten, wiirden sich uns
leicht als Wunschphantasien erklidren, welche in die Vergangenheit
projiziert sind, dhnlich wie der Mythus vom goldenen Zeitalter.

7) Die psychologischen Theorien.

Die erste psydologische Theorie Frazers, noch vor seiner
Bekanntschaft mit den Beobadhtungen von Spencer und Gillen
geschaffen, ruhte auf dem Glauben an die »duferliche Seele«3, Der
Totem sollte einen sicheren Zufludtsort fiir die Seele darstellen,
an dem sie deponiert wird, um den Gefahren, die sie bedrohen,
entzogen zu bleiben. Wenn der Primitive seine Seele in seinem
Totem untergebracht hatte, so war er selbst unverletzlih und natiir-
fich hiitete er sich, den Trager seiner Seele selbst zu beschiadigen.
Da er aber nicht wuBite, welches Individuum der Tierart sein Seelen=
trager war, lag es ihm nahe, die ganze Art zu verschonen. Frazer
hat diese Ableitung des Totemismus aus dem Seelenglauben spiter
selbst aufgegeben.

Als er mit den Beobachtungen von Spencer und Gillen
bekannt wurde, stellte er die andere soziologische Theorie des
Totemismus auf, weldhe eben vorhin mitgeteilt wurde, aber er fand
dann selbst, dab das Motiv, aus dem er den Totemismus abge-
leitet, allzu srationell« sei und daB er dabei eine soziale Organi-
sation vorausgesetzt habe, die allzu kompliziert sei, als dal man sie
primitiv heiBen diirfet, Die magischen Kooperativgesellschaften er=
schienen ihm jetzt eher als spéte Fritchte denn als Keime des Totemis=
mus. Br sudite ein einfacheres Moment, einen primitiven Aber~
glauben, hinter diesen Bildungen, um aus ihm die Entstehung des
Totemismus abzuleiten, Dieses urspriinglihe Moment fand er dann
in der merkwiirdigen Konzeptionstheorie der Arunta.

Die Arunta heben, wie bereits erwahnt, den Zusammenhang
der Konzeption mit dem Geschlechtsakt auf. Wenn ein Weib sich
Mutter fihlt, so ist in diesem Augenblick einer der auf Wieder-

1 L’année sociologique, T. I, V., VIIL und an anderen Steflen.. S. besonders

. die Abhandlung Sur le totémisme. T., V., 1901.

2 Social Origins und Secret of the Totem.

3 The Golden Bough II,, p. 332.

4.5t is unlikely that a community of savages should deliberately parcel
out the realm of nature into provinces, assign each province to a particular band
of magicians, and bid all the bands to work their magic and weave their spells
for the common good.« T. and Ex. IV., p. 57.
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geburt lauernden Geister von der nadstliegenden Geisterstitte in
ihren Leib eingedrungen und wird von ihr als Kind geboren. Dies
Kind hat denselben Totem wie alle an der gewissen Stelle lauern=
den Geister. Diese Konzeptionstheorie kann den Totemismus nicht
erkliren, denn sie setzt den Totem voraus. Aber wenn man einen
Schritt weiter zuriickgehen und annehmen will, daB das Weib ur=
spriinglich geglaubt, das Tier, die Pflanze, der Stein, das Objekt,
welches ihre Phantasie in dem Moment beschaftigte, da sie sich
zuerst Mutter fithlte, sei wirklich in sie eingedrungen und werde
dann von ihr in mensdficher Form geboren, dann ware die Identitat
eines Menschen mit seinem Totem durch den Glauben der Mutter
wirklich begriindet, und alle weiteren Totemgebote {mit Ausschiuf
der Exogamie) lieBen sich leicht darzus ableiten. Der Mensch wiirde
sich weigern, von diesem Tier, dieser Pilanze zu essen, weil er
damit gleichsam sich selbst essen wiitde. Br wiirde sich aber ver=
anlaBt finden, gelegentlich in zeremoniGser Weise etwas von seinem
Totem zu genieBen, weil er dadurch seine Identifizierung mit dem
Totem, welche das Wesentliche am Totemismus ist, verstarken konnte.
Beobachtungen von W. H. R, Rivers an den Eingeborenen der Banks=
inseln schienen die direkte Identifizierung der Menschen mit ihrem
Totem auf Grund einer solchen Konzeptionstheorie zu erweisen™.

Die letzte Quelle des Totemismus wire also die Unwissen=
heit der Wilden tber den ProzeB, wie Mensden und Tiere ihr
Gesdledt fortpflanzen. Des besonderen die Unkenntnis der Rolle,
weldhe das Mannden bei der Befruchtung spielt. Diese Unkenntnis
mub etleichtert werden durch das lange Intervall, weldhes sich zwischen
den befruditenden Akt und die Geburt des Kindes (oder das Ver=
spiiren der ersten Kindsbewegungen) einschiebt. Der Totemismus ist
daher eine Schopfung nicht des ménnfichen, sondern des weiblichen
Geistes. Die Geliiste (side fancies) des sdrwangeren Weibes sind
die Wurzel desselben. »Anything indeed that struk a woman at
that mysterious moment of her {ife when she first knows herself to
be a mother might easily be identified by her with the child in her
womb. Such maternal fancies, so natural and seemingly so univer=
sal, appear to be the root of totemism« %

Der Haupteinwand gegen diese dritte Frazersche Theotie
ist derselbe, der bereits gegen die zweite, soziologische, vorgebradt
wurde. Die Arunta sdeinen sich von den Anfangen des '[gotemis=
mus weit weg entfernt zu haben. Ihre Verleugnung der Vaterschaft
scheint nicht auf primitiver Unwissenheit zu beruhen, sie haben
celbst in manchen Stiiden viterfiche Vererbung. Sie scheinen die
Vaterschaft einer Art von Spekulation geopfert haben, welde die
Ahnengeister zu Ehren bringen will®, Wenn sie den Mythus der

1 T, and Bx. IL, p. 89 und IV., p. 59.

21, ¢c. IV., p. 63.

s »That belief is a philosophy far from primitive.« A, Lang, Secret of the
Totem, p. 192.
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unbefleckten Empfangnis durch den Geist zur allgemeinen Konzep=~
tionstheorie erheben, darf man darum ihnen Unwissenheit iiber die
Bedingungen der Fortpflanzung ebensowenig zumuten, wie den alten
Volkern um die Zeit der Entstehung der dristlihen Mythen.

Eine andere psycologische Theorie der Herkunft des Totemis=
mus hat der Hollinder G. A. Wilcken aufgestellt. Sie stellt eine
Verkniipfung des Totemismus mit der Seelenwanderung her. »Das=
jenige Tier, in welches die Seelen der Toten nach allgemeinem
Glauben iibergingen, wurde zum Blutsverwandten, Ahnherrn und
als solder verehrt.« Aber der Glauben an die Tierwanderung der
Seelen mag eher aus dem Totemismus abgeleitet sein als umgekehrt®.

Eine andere Theorie des Totemismus wird von ausgezeichneten
amerikanischen Ethnologen, Fr. Boas, Hill-Tout u. a., vertreten,
Sie geht von den Beobadhtungen an totemistischen Indianerstimmen
aus und behauptet, der Totem sei urspriinglich der Schutzgeist eines
Abhnen, den dieser durch einen Traum erworben und auf seine Nach=~
kommensdhaft vererbt habe. Wir haben schon frither gehdrt, welche
Schwierigkeiten die Ableitung des Totemismus aus der Vererbung
von einem einzelnen her bietet; tiberdies sollen die australischen
Beobadhtungen die Zuriidkfithrung des Totem auf den Schutzgeist
keineswegs unterstiitzen?,

Fiir die letzte der psydhologischen Theorien, die von Wundt
ausgesprochene, sind die beiden Tatsachen entscheidend geworden,
daB erstens das urspriingliche Totemobjekt und das dauernd ver=
breitetste das Tier ist, und daB zweitens unter den Totemtieren
wieder die urspriinglichsten mit Seelentieren zusammenfallen?3, Seelen~
tiere, wie Vogel, Schlange, Eidechse, Maus eignen sich durdh ihre
schnelle Beweglichkeit, ihren Flug in der Luft, durch andere Uber=
raschung und Grauen erregende Eigenschaften dazu als_die Tréger
der den Koérper verlassenden Seele erkannt zu werden. Das Totem=
tier ist ein Abkdmmling der Tierverwandlungen der Haudhseele.
So miindet hier fir Wundt der Totemismus unmittelbar in den
Seelenglauben oder Animismus ein.

) und ¢) Die Herkunft der Exogamie und ihre Beziehung
zum Totemismus,

Ich habe die Theorien des Totemismus mit einiger Ausfithr~
lichkeit vorgebracht und muB dennoch befiirchten, daB ich deren Ein-
druck durdh die immerhin notwendige Verkiirzung geschadet habe.
In betreff der weiteren Fragen nehme ich mir im Interesse des
Lesers die Freiheit einer noch weitergehenden Zusammendrangung.
Die Diskussionen tiber die Exogamie der Totemvdlker werden durch
die Natur des dabei verwerteten Materials besonders kompliziert

1 Frazer, T. and Ex. IV., p. 45 u. ff.
2 Frazer, 1. c. p. 48.
3 Wundt, Elemente der Volkerpsydhologie, p. 190.
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und unibersehbar; man konnte sagen verworren. Die Ziele dieser
Abhandlung gestatten es auch, dab ich mich hier auf Hervorhebung
einiger Ridhtlinien beschranke und fiir eine grindlichere Verfolgung
des Gegenstandes auf die mehrmals zitierten eingehenden Fach=
schriften verweise.

Die Stellung eines Autors zu den Problemen der Exogamie
ist nattirlich nicht unabhingig von seiner Parteinahme fiir diese oder
jene Totemtheorie. Einige von diesen Brklarungen des Totemismus
fassen jede Ankniipfung an die Exogamie vermissen, so daB die
beiden Institutionen glatt auseinanderfallen. So stehen hier zwei
Anschauungen einander gegentiber, die eine, weldhe den urspriing=
fichen Anschein festhalten will, die Exogamie sei ein wesentliches
Stiik des totemistischen Systems, und eine andere, welde einen
solchen Zusammenhang bestreitet und an ein zufilliges Zusammen=
treffen der beiden Ziige altester Kulturen glaubt. Frazer hat in
seinen spateren Arbeiten diesen letzteren Standpunkt mit Ent-
schiedenheit vertreten.

»] must request the reader to bear constantly in mind that
the two institutions of totemism and exogamy are fundamentally
distinct in origin and nature though they have accidentally crossed
and blended in many tribes.« (T. and Ex., L, Vorrede XILy

Er warnt direkt vor der gegenteiligen Ansicht als einer Quelle
unendlicher Schwierigkeiten und Mibverstandnisse. Im Gegensatz hiezu
faben andere Autoren den Weg gefunden, die Exogamie als not=
wendige Folge der totemistischen Grundanschauungen zu begreifen.
Durkheim hat in seinen Arbeiten® ausgefithrt, wie das an den
Totem gekniipfte Tabu das Verbot mit sich bringen mufte, ein
Weib des namlichen Totem zum geschlechtlichen Verkehr zu ge=
brauchen. Der Totem ist von demselben Blut wie der Mensdh, und
darum  verbietet der Blutbann (mit Riidksicht auf Defloration und
Menstruation) den sexuellen Verkehr mit dem Weibe, das demselben
Totem angehdrt?. A.Lang, der sich hierin Durkheim ansdlieft,
meint sogar, es bedurfte nicht des Bluttabu, um das Verbot der
Frauen des gleichen Stammes zu bewirken®. Das allgemeine Totem-
tabu, weldhes z. B. verbietet, im Sdhatten des Totembaumes zu sitzen,
wiirde hiefiir hingereicht haben. A. Lang verfidht tibrigens aud eine
andere Ableitung der Exogamie ¢s. unten) und 4Bt es zweifelhaft,
wie sich diese beiden Erklarungen zueinander verhalten.

In betreff der zeitlichen Verhaltnisse huldigt die Mehrzah! der
Autoren der Ansicht, der Totemismus sei die altere Institution, die
Exogamie spéter hinzugekommen®.

1 L’année sociologique 1898—1904.

101’ S. die Kiritik der Erdrterungen Durkheims bei Frazer. T.and Ex., IV.,
P 3 Secret etc., p. 125.
+ Z B.Frazer, I. c. IV., p.75: The totemic clan is a totally different

social organism from the exogamous class, and we have good grounds for think~
ing that it is far older.
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Unter den Theorien, welhe die Exogamie unabhingig vom
Totemismus erklaren wollen, seien nur einige hervorgehoben, welde
die verschiedenen Binstellungen der Autoren zum Inzestproblem er=
[autern. g

Mac Lennan? hatte die Exogamie in geistreicher Weise aus
den Ulberresten von Sitten erraten, welche auf ehemaligen Frauen=
caub hindeuteten, Br nahm nun an, daB es in Urzeiten allgemein
gebrauchlih gewesen sei, sich das Weib aus einem fremden Stamm
zu holen, und die Heirat mit einem Weib aus dem eigenen Stamm
sei allmahlich unerfaubt geworden, weil sie ungewdhnlich war?. Das
Motiv fir diese Gewohnheit der Exogamie suchte er in einem
Frauenmange! jener primitiven Stamme, der sich aus dem Gebraud,
die meisten weiblichen Kinder bei der Geburt zu tdten, ergeben
hatte. Wir haben es hier nicht mit der Nachprifung zu tun, ob die
tatsachlichen Verhiltnisse die Annahmen Mac Lennans bestétigen.
Weit mehr interessiert uns das Argument, dab es unter den Vor=
aussetzungen des Autors doch unerklarlidh bliebe, warum sich die
minnlichen Mitglieder des Stammes auch die wenigen Frauen aus
ihrem Blut unzuginglich machen sollten, und die Art, wie hier das
Inzestproblem ganzlich beiseite gelassen wird?.

Im Gegensatz hiezu und offenbar mit mehr Recht haben an-
dere Forscher die Exogamie als eine Institution zur Verhiitung des
Inzests erfaBt*,

Ulberblikt man die allmahlih wachsende Komplikation der
australischen Heiratsbeschrankungen, so kann man nicht anders als
der Ansicht von Morgan, Frazer, Howitt, Baldwin Spencer?
beistimmen, daB diese Binrichtungen das Geprige zielbewubter Ab=
sidht (vdeliberate design« nach Frazer) an sich tragen, und daf sie
das erreichen sollten, was sie tatsachlich geleistet haben. »In no other
way does it seem possible to explain in all its details a system at
once so complex and so regular®.«

Es ist interessant hervorzuheben, daB die ersten der durch die
Einfiithrung von Heiratsklassen erzeugten Besdhrankungen die Sexual-
freiheit der jingeren Generation, also den Inzest von Gesdchwistern
und von Sohnmen mit ihrer Mutter trafen, wahrend der Inzest
swischen Vater und Todter erst durch weitergehende Mabregeln
aufgehoben wurde.

Die Zuriidfihrung der exogamischen Sexualbeschrinkungen
auf gesetzgeberische Absicht leistet aber nichts fiir das Verstandnis
des Motivs, welches diese Institutionen geschaffen hat. Woher stammt
in letzter Auflésung die Inzestscheu, weldhe als die Wurzel der

t Primitive marriage 1865.

2 »Improper because it was unusual.

3 Frazer, . c. IV., p. 73 bis 92.

¢ Vgl. Imago L.: Die Inzestscheu.

5 Morgan, Ancient Society 1877, — Frazer, T. and Ex. IV., p. 105ff.
6 Frazer, I. c. p. 106.
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Exogamie erkannt werden muB? Bs ist offenbar nicht’ gentigend,
sidh zur Brklirung der Inzestscheu auf eine instinktive Abneigung
gegen sexuellen Verkehr unter Blutsverwandten, d. h. also auf die Tat=
cache der Inzestscheu zu berufen, wenn die soziale Erfahrung nach=
weist, daB der Inzest diesem Instinkt zum Trotz kein seltenes Vor=
kommnis selbst in unserer heutigen Gesellschaft ist, und wenn die
historishe Erfahrung Falle kennen lehrt, in denen die inzestudse
Ehe bevorzugten Personen zur Vorschrift gemacht wurde.

Westermarck?® macte zur Erklarung der Inzestscheu geltend,
sdaB zwischen Personen, die von Kindheit an beisammen leben, eine
angeborene Abneigung gegen den Gesdhlechtsverkehr herrscht, und
daB dieses Gefiihl, da diese Personen in der Regel blutsverwandt
sind, in Sitte und Gesetz einen natiirlidien Ausdrudk findet durch
den Abscheu vor dem Geschlechtsumgang unter nahen Verwandtenc.
Havelock Blfis bestritt zwar den triebhaften Charakter dieser
Abneigung in seinen »Studies in the psychology of sex«, trat aber
sonst im wesentlichen derselben Erklarung bei, indem er auberte:
sdas normale Unterbleiben des Zutagetretens des Paarungstriebes
dort, wo es sich um Briider und Sdwestern oder um von Kindheit
auf beisammenlebende Madden und Knaben handelt, ist eine rein
negative Erscheinung, weldhe daher kommt, dab unter jenen Um=
standen die den Paarungstrieb erweckenden Vorbedingungen durdh=
aus fehlen miissen . .. Zwischen Personen, die von Kindheit zu=
sammen aufgewadhsen sind, hat die Gewdhnung alfe sinnlichen
Reize des Sehens, des Hérens und der Bertihrung abgestumpft, in
die Bahn einer ruhigen Zuneigung gelenkt und ihrer Madht beraubt,
die zur Brzeugung geschlechtlicher Tumeszenz erforderliche ndtige
erethistische Erregung hervorzurufen.«

Es ersdeint mir sehr merkwiirdig, daf Westermarck diese
angeborene Abneigung gegen den Gesdhlechtsverkehr mit Personen,
mit denen man die Kindheit geteilt hat, gleichzeitig als psychische
Reprasentanz der biologischen Tatsache ansieht, daB Inzudt eine
Schadigung der Gattung bedeutet. Ein derartiger biologischer In=
stinkt wiirde in seiner psychologischen AuBerung kaum so weit irre=
gehen, dab er anstatt der fiir die Fortpflanzung schadlichen Bluts=
S erwandten die in dieser Hinsicht ganz harmlosen Haus- und Herd-
genossen trafe. Ich kann es mir aber auch nicht versagen, die ganz
ausgezeichnete Kritik mitzuteilen, welhe Frazer der Behauptung
von Westermarck entgegenstellt. Frazer findet es unbegreiflich,
daB das sexuelle Empfinden sich heute so gar nicht gegen den Ver=
kehr mit Herdgenossen straubt, wihrend die Inzestscheu, die nur
ein Abkdmmling von diesem Strauben sein soll, gegenwartig so
{ibermachtig angewachsen ist. Tiefer dringen aber andere Bemer=
kungen Frazers, die ich unverkiirzt hieher setze, weil sie im Wesen

1 Ursprung und Entwidklung der Moralbegriffe. 1I. Die Ehe. 1909. Dort
auch die Verteidigung des Autors gegen ihm bekannt gewordene Einwendungen.
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mit den in meinem Aufsatz tiber das Tabu entwidkelten Argumenten
zusammentreffen.

»Bs ist nicht leicht einzusehen, warum ein tief wurzelnder
mensdlicher Instinkt die Verstirkung durdh ein Gesetz bendtigen
sollte. Es gibt kein Gesetz, welches dem Menschen befiehlt zu essen
und zu trinken, oder ihnen verbietet, ihre Hinde ins Feuer zu
stecken. Die Menschen essen und trinken und halten ihre Hiande
vom Feuer weg, instinktgemaB, aus Angst vor natiirlichen und nicht
vor gesetzlichen Strafen, die sie sich durch Beleidigung dieser Triebe
zuziehen wiirden. Das Gesetz verbietet dem Menscen nur, was
sie unter dem Drangen ihrer Triebe ausfiihren kdnnten. Was die
Natur selbst verbietet und bestraft, das braucht nicht erst das Gesetz
zu verbieten und zu strafen. Wir diirfen daher auch ruhig annehmen,
daB Verbreden, die durdh ein Gesetz verboten werden, Verbrechen
sind, die viele Menschen aus natiirlihen Neigungen gerne begehen
wiirden, Wenn es keine solche Neigung gibe, kimen keine solchen
Verbreden vor, und wenn solche Verbrechen nicht begangen wiirden,
wozu brauchte man sie zu verbieten? Anstatt also aus dem gesetz=
fichen Verbot des Inzests zu schlieBen, daB eine natiirliche Abneigung
gegen den Inzest besteht, sollten wir eher den SchluB ziehen, daB
ein natiirlicher Instinkt zum Inzest treibt, und daB, wenn das Gesetz
diesen Trieb wie andere natiirlihe Triebe unterdriidit, dies seinen
Grund in der Einsidht zivilisierter Menschen hat, daB die Befriedi=
gung dieser nattirlihen Triebe der Gesellschaft Schaden bringt.«

Ich kann dieser kostbaren Argumentation Frazers noch hin-
zufiigen, daB die Erfahrungen der Psychoanalyse die Annahme einer
angeborenen Abneigung gegen den Inzestverkehr vollends unméglich
machen. Sie haben im Gegenteile gelehrt, daB die ersten sexuellen
Regungen des jugendlichen Menschen regelméBig inzestudser Natur
sind, und daB solche verdringte Regungen als %"riebkréfte der spa-
teren Neurosen eine kaum zu tberschitzende Rolle spielen.

Die Auffassung der Inzestscheu als eines angeborenen In-
stinktes muB also fallen gelassen werden. Nidht besser steht es um
eine andere Ableitung des Inzestverbotes, weldhe sich zahlreicher
Anhinger erfreut, um die Annahme, daB die primitiven Volker
frithzeitig bemerkt haben, mit welchen Gefahren die Inzudt ihr Ge-
schlecht bedrohe, und daB sie darum in bewuBter Absicht das Inzest=
verbot erlassen hitten. Die Einwendungen gegen diesen Erklarungs=
versuch dringen einander?, Nicht nur, daf das Inzestverbot lter
sein muB als alle Haustierwirtschaft, an welcher der Mensch Er-
fahrungen iiber die Wirkung der Inzucht auf die Eigenschaften der

- Rasse machen konnte, sondern die schddlihen Folgen der Inzudht

sind auch heute noch nicht tiber jeden Zweifel sichergestellt und beim

Mensden nur shwer nachweisbar. Ferner madt alles, was wir tiber

11 c, p 97
2 Vgl, Durkheim, La prohibition de I'Inceste, L’année sociologique. L,
1896/97.
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die heutigen Wilden wissen, es sehr unwahrsdeinlich, dap die Ge=
danken ihrer entferntesten Ahnen bereits mit der Verhtitung von
Schaden fir ihre spitere Nachkommenschaft beschaftigt waren. Es
klingt fast lacherlich, wenn man diesen ohne jeden Vorbedadht leben=
den Menschenkindern hygienische und eugenische Motive zumuten
will, wie sie in unserer heutigen Kultur noch kaum Bertidksichtigung
gefunden haben®.

Endlich wird man auch geltend machen miissen, dafl das aus
praktisch hygienischen Motiven gegebene Verbot der Inzucht als
cines die Rasse schwichenden Moment:s ganz unangemessen er=
scheint, um den tiefen Absceu zu erklaren, welder sich in unserer
Gesellschaft gegen den Inzest erhebt. Wie ich an anderer Stelle dar=
getan habe?, erscheint diese Inzestscheu bei den heute lebenden
primitiven Vdlkern eher noch reger und stirker als bei den zivi=
lisierten. g

Wihrend man erwarten konnte, auch fiir die Ableitung der
Inzestscheu die Wah! zu haben zwischen soziologischen, biologischen
und psydhologischen Erklarungsmoéglichkeiten, wobei noch die psydo-
{ogischen Motive vielleicht als Représentanz von biologischen Machten
zu wiirdigen wiren, sieht man sich am Ende der Untersuchung
gendtigt, dem resignierten Ausspruch Frazers beizutreten: Wir
fennen die Herkunft der Inzestscheu nicht und wissen selbst nicht,
worauf wir raten sollen, Keine der bisher vorgebrachten Losungen
des Ritsels erscheint uns befriedigend®. s

Ih muB noch eines Versuches erwihnen, die Entstehung der
Inzestscheu zu erkliren, welder von ganz anderer Art ist als die
bisher betrachteten. Man konnte ihn als eine historische Ableitung
bezeichnen.

Dieser Versuch kniipft an eine Hypothese von Ch. Darwin
iiber den sozialen Urzustand des Menschen an. Darwin sdloB
aus den Lebensgewohnheiten der hoheren Affen, daB auch der
Mensch urspriinglich in kleinen Horden gelebt habe, innerhalb welcher
die Bifersucht des iltesten und starksten Mannchens die sexuelle
Promiskuitit verhinderte. »Wir konnen in der Tat, nach dem was
wir von der Bifersuct aller ménnlichen Siugetiere wissen, von
denen viele mit speziellen Waffen zum Kampfen mit ihren Neben-
buhlern bewaffnet sind, schlieBen, dab allgemeine Vermischung der
Gesdledter im Naturzustande duBerst unwahrsdheinfich ist . . . Wenn
wir daher im Strome der Zeit weit genug zuriickbliden und nach

den sozialen Gewohnheiten des Menschen, wie er jetzt existiert,
schiieBen, ist die wahrsdheinlichste Ansidt die, daB der Mensch ur=

i Ch. Darwin meint von den Wilden: »they are not likely to reflect on
distant evils to their progeny.< :

2 Imago, L, I c.

5 »Thus the ultimate origin of exogamy and with it the {aw of incest — since
exogamy was devised to prevent incest — remains a problem nearly as dark as
ever.« T. and BEx. I, p. 165.
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spriinglich in kleinen Gesellschaften lebte, jeder Mann mit einer
Frau oder, hatte er die Macht, mit mehreren, weldhe er eifersiich=
tig gegen alle anderen Manner verteidigte. Oder er mag kein soziales
T%er gewesen sein und doch mit mehreren Frauen fiir sich allein
gelebt haben wie der Gorilla; denn alle Eingebornen stimmen
darin tiberein, daB nur ein erwachsenes Mannden in einer Gruppe
zu sehen ist. Wédst das junge Mannchen heran, so findet ein
Kampf um die Herrschaft statt und der Stirkste setzt sich dann,
indem er die anderen getdtet oder vertrieben hat, als Oberhaupt
der Gesellschaft fest (Dr. Savage in Boston Journal of Natur.
Hist. V., 1845—1847). Die jiingeren Minnchen, weldhe hiedurch
ausgestofilen sind und nun herumwandern, werden aud, wenn sie
zuletzt beim Finden einer Gattin erfolgreich sind, die zu enge In-
zucht innerhalb der Glieder einer und derselben Familie ver=
hiiten«?,

Atkinson? scheint zuerst erkannt zu haben, daB diese Ver=
haltnisse der Darwinschen Urhorde die Exogamie der jungen
Ménner praktisch durchsetzen muBten. Jeder dieser Vertriebenen
konnte eine dhnliche Horde griinden, in weldher dasselbe Verbot
des Gesdledhtsverkehrs dank der Eifersucht des Oberhaupts galt,
und im Laufe der Zeit wiirde sich aus diesen Zustanden die jetzt
als Gesetz bewuBte Regel ergeben haben: Kein Sexualverkehr mit
den Herdgenossen. Nach Einsetzung des Totemismus hitte sich die
Regel in die andere Form gewandelt: Kein Sexualverkehr innerhalb
des Totem.

A. Lang?® hat sich dieser Erkldrung der Exogamie ange-
schlossen. Er vertritt aber in demselben Budhe die andere (Durk-
heimsde) Theorie, welche die Exogamie als Konsequenz aus den
Totemgesetzen hervorgehen 14Bt. Es ist nicht ganz einfach, die beiden
Auffassungen miteinander zu vereinigen, im ersten Falle hitte die
Exogamie vor dem Totemismus bestanden, im zweiten wire sie
eine Folge desselben?,

H ! Abstammung des Mensdhen, tibersetzt von V. Carus, II. Bd.,, Kap. 20,
p- ; :
2 Primal Law, London 1903 (mit A. Lang, Social Origins).

8 Secret of the Totem, p. 114, 143.

4 »If it be granted that exogamy existed in practice, on the lines of
Mr. Darwins theory, before the totem beliefs lent to the practice a sacred
sanction, our task is relatively easy. The first practical rule would be that of
the jealous Sire >No males to toudi the females in my camp«, with expulsion of
adolescent sons. In efflux of time that rule, become habitual, would be,
»No marriage within the local group«. Next let the local groups receive names,
such as BEmus, Crows, Opossums, Snipes, and the rule becomes, »No Marriage
within the local group of animal name; no Snipe to marry a Snipe<. But, if the
primal groups were not exogamous, they would become so, as soon as totemic
myths and tabus were developed out of the animal, vegetable, and other names
of small local groups.« Secret of the Totem, p. 143. (Die Hervorhebung in der
Mitte dieser Stelle ist mein Werk) — In seiner letzten AuBerung tber den Ge-
genstand (Folklore, Dezember 1911y teilt A, Lang tibrigens mit, daB er die Ab-

deitung der Exogamie aus dem »general totemic« Tabu aufgegeben habe.
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3.

Einen einzigen Lichtstrahl witft die psychoanalytische Erfahrung
in dieses Dunkel. ;

Das Verhaltnis des Kindes zum Tiere hat viel Abnlichkeit
mit dem des Primitiven zum Tiere. Das Kind zeigt noch keine Spur
von jenem Hocimut, weldher dann den erwachsenen Kulturmenschen
bewegt, seine eigene Natur durch eine” scharfe Grenzlinie von allem
anderen Animalischen abzusetzen. Es gesteht dem Tiere ohne Be-
denken die volle Ebenbiirtigkeit zu; im ungehemmten Bekennen zu
seinen Bediirfnissen fiihlt es sich woh! dem Tiere verwandter als
dem ihm wahrscheinlich ritselhaften Erwachsenen.

In diesem ausgezeichneten Einverstindnis zwischen Kind und
Tier tritt nicht selten eine merkwiirdige Storung auf. Das Kind
beginnt plotzlih eine bestimmte Tierart zu fircten und sich vor
der Bertihrung oder dem Anblick aller einzelnen dieser Art zu
schiitzen. Bs stellt sich das klinische Bild einer Tierphobie her,
cine der hiufigsten unter den psychoneurotischen Brkrankungen dieses
Alters und vielleiht die friiheste Form soldher Erkrankung. Die
Phobie betrifft in der Regel Tiere, fir welce das Kind bis dahin
ein besonders lebhaftes Interesse gezeigt “hatte, sie hat mit dem
Einzeltier nichts zu tun. Die Auswahl unter den Tieren, welche
Objekte der Phobie werden kénnen, ist unter stadtischen Bedin=
gungen nicht groB. Bs sind Pferde, Hunde, Katzen, seltener Vogel,
auffallig haufig kleinste Tiere wie Kafer und Schmetterlinge. Mandch=
mal werden Tiere, die dem Kind nur aus dem Bilderbuch und
Mirdhenerzihlung bekannt worden sind, Objekte der unsinnigen
und unmabigen Angst, welche sich bei diesen Phobien zeigt, selten
gelingt es einmal die Wege zu erfahren, auf denen sich eine unge=
wohnliche Wah! des Angsttieres vollzogen hat. So verdanke ich
K. Abraham die Mittei%ung cines Falles, in weldem ein Kind
seine Angst vor Wespen selbst durch die Angabe aufklérte, die
Farbe und Streifung des Wespenleibes hatte es an den Tiger denken
{assen, vor dem es sich nach allem Gehdrten firchten durfte.

Die Tierphobien der Kinder sind noch nicht Gegenstand auf-
merksamer anafytisther Untersuchung geworden, obwohl sie es im
hohen Grade verdienen, Die Schwierigkeiten der Analyse mit
Kindern in so zartem Alter sind wohl das Motiv der Unterlassung
gewesen. Man kann daher nicht behaupten, daB man den allge-
meinen Sinn dieser Erkrankungen kennt, und ich meine selbst, dab
or sich nicht als einheitlih herausstellen diirfte. Aber einige Falle
von solen auf groBere Tiere gerichteten Phobien haben sich der
Analyse zuginglich erwiesen und so dem Untersucher ihr Geheim=
nis verraten, Bs war in jedem Falle das namliche: die Angst galt
im Grunde dem Vater, wenn die untersuchten Kinder Knaben
waren, und war nur auf das Tier verschoben worden.

Jeder in der Psychoanalyse Erfahrene hat gewib solde Fille
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gesehen und von ihnen den nimlichen Eindruck empfangen. Dodh
kann ich mich nur auf wenige ausfiihrlihe Publikationen dartiber
berufen. Es ist dies ein Zufall der Literatur, aus weldem nicht
geschlossen werden sollte, daB wir unsere Behauptung iiberhaupt
nur auf vereinzelte Beobachtungen stiitzen kénnen. I erwahne
z. B. einen Autor, welder sich verstindnisvoll mit den Neurosen
des Kindesalters beschaftigt hat, M. Wulff (Odessa). Br erzahlt im
Zusammenhange der Krankengeschichte eines neunjahrigen Knaben,
daB dieser mit vier Jahren an einer Hundephobie gelitten hat. »Als
er auf' der Strafe einen Hund vorbeilaufen sah, weinte er und
schrie: »Lieber Hund, fasse mich nicht, ich will artig sein.« Unter
»artig sein« meinte er: »nicht mehr Geige spielen (onanieren)«?,

Derselbe Autor resumiert spater: »Seine Hundephobie ist
eigentlih die auf die Hunde verschobene Angst vor dem Vater,
denn seine sonderbare AuBerung: ,Hund ich will artig sein’ —
d. h. nidht masturbieren — bezieht sich dodch eigentlih auf den
Vater, der die Masturbation verboten hat.« In einer Anmerkung
setzt er dann hinzu, was sich eben so véllig mit meiner Erfahrung
dedkt und gleichzeitig die Reichlichkeit solcher Erfahrungen bezeugt:
»Solche Phobien (Pferdephobien, Hundephobien, Katzen, Hiihner
und andere Haustiere) sind, glaube ich, im Kindesalter mindestens
ebenso verbreitet wie der Pavor nocturnus und lassen sich in der
Analyse fast immer als eine Verschiebung der Angst von einem
der Eltern auf die Tiere entpuppen. Ob die so verbreitete Mause~
und Rattenphobie denselben Mechanismus hat, mdchte ich nicht be-
haupten.«

Im ersten Band des Jahrbudhs fiir psychoanalytishe und
psychopathologische Forschungen teilte ich die »Analyse der
Phobie eines fiinfjahrigen Knaben« mit, welhe mir der Vater
des kleinen Patienten zur Verfiigung gestellt hatte. Es war eine
Angst vor Pferden, in deren Konsequenz der Knabe sich weigerte
auf die Strafe zu gehen. Er Zuberte die Befiirchtung, das Pferd
werde ins Zimmer kommen, werde ihn beiBen. Es erwies sich, daB
dies die Strafe fiir seinen Wunsch sein sollte, daf das Pferd um-
fallen (sterben) mége. Nachdem man dem Knaben durch Zusicherun~
gen die Angst vor dem Vater benommen hatte, ergab es sich, daB
er gegen Wiinsche ankdmpfte, die das Wegsein (Abreisen, Sterben)
des Vaters zum Inhalt hatten. Er empfand den Vater, wie er
tberdeutlich zu erkennen gab, als Konkurrenten in der Gunst der
Mutter, auf welhe seine keimenden Sexualwiinsche in dunkeln
Ahnungen gerichtet waren. Er befand sich also in jener typischen
Einstellung des mannlicien Kindes zu den Eltern, welde wir als
den »Odipuskomplex« bezeichnen, und in der wir den Kernkomplex
der Neurosen tiberhaupt erkennen. Was wir neu aus der Analyse

; ! M. Wulff, Beitrage zur infantilen Sexualitit. Zentralbl. f. Psychoanalyse
1912, I, Nr. 1, p. 15f
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des kleinen Hans« erfahren, ist die fiir den Totemismus wertvolle
Tatsache, daB das Kind unter solchen Bedingungen einen Anteil
seiner Gefithle von dem Vater weg auf ein Tier verschiebt.

Die Analyse weist die inhaltlich bedeutsamen wie die zu-
falligen Assoziationswege nach, auf weldhen eine solche Verschie
bung vor sich geht. Sie 1Bt auch die- Motive derselben erraten.
Der aus der Nebenbuhlerschaft bei der Mutter hervorgehende Hal
kann sich im Seelenleben des Knaben nicht ungehemmt ausbreiten,
er hat mit der seit jeher bestehenden Zartlichkeit und Bewunderung
fiir dieselbe Person zu kimpfen, das Kind befindet sich in doppel=
sinniger — ambivalenter — Gefiihlseinstellung gegen den Vater
und schafft sich Erleichterung in diesem Ambivalenzkonflikt, wenn
es seine feindseligen und angstlichen Gefiihle auf ein Vatersurrogat
verschiebt, Die Verschiebung kann den Konflikt allerdings nicht in
der Weise erledigen, daB sie eine glatte Scheidung der zértlichen
von den feindseligen Gefiihlen herstellt. Der Konflikt setzt sich
vielmehr auf das Verschiebungsobjekt fort, die Ambivalenz greift
auf dieses letztere tiber. Es ist unverkennbar, daB der kleine Hans
den Pferden nicht nur Angst, sondern auch Respekt und Interesse
entgegenbringt. Sowie sich seine Angst ermafigt hat, identifiziert er
sich selbst mit dem gefiirchteten Tier, springt als Pferd herum und
beiBt nun seinerseits \den Vater!, In einem anderen Auflésungs=
stadium der Phobie macht es ihm nidts, die Eltern mit anderen
groBen Tieren zu identifizieren®.

Man darf den Eindrudk aussprechen, daB in diesen Tierphobien
der Kinder gewisse Ziige des Totemismus in negativer Auspragung
wiederkehren. Wir verdanken aber S. Ferenczi die vereinzelt
schone Beobadhtung eines Falles, den man nur als positiven Tote-
mismus bei einem Kinde bezeichnen kann3, Bei dem kleinen Arpad,
von dem Ferenczi berichtet, erwachen die totemistischen Interessen
allerdings nicht direkt im Zusammenhang des Odipuskomplexes,
sondern auf Grund der narziBtischen Voraussetzung desselben, der
Kastrationsangst. Wer aber die Gesdiichte des kleinen Hans auf-
merksam durchsieht, wird auch in dieser die reichlichsten Zeugnisse
dafiir finden, daB der Vater als der Besitzer des groBen Genitales
bewundert und als der Bedroher des eigenen Genitales geftirchtet
wird, Im Odipus- wie im Kastrationskomplex spielt der Vater die
namliche Rolle, die des gefiirchteten Gegners der infantilen Sexual-
interessen. Die Kastration und ihr Ersatz durcdh die Blendung ist
die von ihm drohende Strafe,

t1 c p. 37.

2 Die Giraffenphantasie p. 24.

s S. Ferenczi, Bin kleiner Hahnemann, Intern. Zeitschr. f. &rztl. Psycho=~
analyse 1913, I, Nr. 3

4 (Iber den PBrsatz der Kastration durch die auch im Odipusmythus ent-
haltene Blendung vergleiche die Mitteilungen von Reitler, Ferenczi, Rank und
Eder in Intern. Zeitschr. £ #rztl, Psychoanalyse 1913, I, Nr. 2.
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Als der kleine Arpad zweieinhalb Jahre alt war, versudite er
einmal in einem Sommeraufenthalte ins Gefliigelhaus zu urinieren,
wobei ihn ein Huhn ins Glied bif oder nach seinem Glied schnappte,
Als er ein Jahr spiter an denselben Ort zuriidikehrte, wurde er
selbst zum Huhn, er interessierte sich nur mehr fiir das Gefliigel-
haus und alles, was darin vorging, und gab seine mensdliche Sprache
gegen Gadkern und Krahen auf. Zur Zeit der Beobadhtung (fiinf Jahre)
sprach er wieder, aber beschaftigte sich auch in der Rede ausschlieB
lich nur mit Hihnern und anderem Gefliigel. Er spielte mit keinem
anderen Spielzeug, sang nur Lieder, in denen etwas vom Federvieh
vorkam, Sein Benehmen gegen sein Totemtier war exquisit ambi=
valent, iibermaBiges Hassen und Lieben. Am liebsten spielte er
Hihnerschlachten. »Das Schlachten des Federviehs ist ihm tiberhaupt
ein Fest. Er ist imstande, stundenlang um die Tierleichen erregt
herumzutanzen.« Aber dann kiiBte und streidhelte er das geschlachtete
Tier, reinigte und liebkoste die von ihm selbst miBhandelten Eben-
bilder von Hiihnern.

Der kleine Arpad sorgte selbst dafiir, daB der Sinn seines
sonderbaren Treibens nicht verborgen bleiben konnte, Er tibersetzte
gelegentlich seine Wiinsche aus der totemistischen Ausdrudksweise
zuriick in die des Alltagslebens. »Mein Vater ist der Hahn, sagte
er einmal. »Jetzt bin ich klein, jetzt bin ich ein Kadchlein, Wenn ich
grofer werde, bin ich ein Huhn. Wenn idh noch grofer werde, bin
ich ein Hahn.« Ein andermal wiinschte er sich plotzlich eine veinge-
machte Mutter« zu essen (nach der Analogie des eingemachten
Huhns). Er war sehr freigebig mit deutlichen Kastrationsandrohungen
gegen andere, wie er sie wegen onanistischer Besdhaftigung mit seinem
Gliede selbst erfahren hatte.

Uber die Quelle seines Interesses fiir das Treiben im Hithner=
hof blieb nach Ferenczi kein Zweifel: sDer rege Sexualverkehr
zwisdhen Hahn und Henne, das Eierlegen und das Herauskriechen
der jungen Brut« befriedigten seine sexuelle WiBbegierde, die eigent-=
lih dem mensdhfichen Familienleben galt. Nach dem Vorbild des
Hihnerlebens hatte er seine Objektwiinsche geformt, wenn er einmal
der Nachbarin sagte: »Ich werde Sie heiraten und Ihre Schwester
und meine drei Cousinen und die Koédin, nein, statt der Kddin
lieber die Mutter.«

Wir werden an spiterer Stelle die Wiirdigung dieser Beob-
aditung vervollstindigen kdnnen; heben wir jetzt nur als wertvolle
Ubereinstimmungen mit dem Totemismus zwei Ziige hervor: Die
volle Identifizierung mit dem Totemtier! und die ambivalente Ge=
fihlseinstellung gegen dasselbe. Wir halten uns nach diesen Beob=
. adhtungen fiir berechtigt, in die Formel des Totemismus — fiir den
Mann — den Vater an Stelle des Totemtieres einzusetzen, Wir merken

! In welder nach Frazer das Wesentliche des Totemismus gegeben ist:
»Totemism is an identification of a man with his totem.« T. and Ex, SIV. 8 ph5.
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dann, daB wir damit keinen neuen oder besonders kiihnen Sdhritt
getan haben. Die Primitiven sagen es ja selbst und bezeichnen, so-
weit noch heute das totemistishe System in Kraft besteht, den
Totem als ihren Ahnherrn und Urvater, Wir haben nur eine Aus-
sage dieser Volker wortlich genommen, mit welder die Ethnologen
wenig anzufangen wufiten, und die sie darum gerne in den Hinter-
grund geriickt haben. Die Psydoanalyse mahnt uns, im Gegenteile
gerade diesen Punkt hervorzusuden und an ihn den Erklarungs-
versuch des Totemismus zu kniipfen.?

Das erste Ergebnis unserer Ersetzung ist sehr merkwiirdig.
Wenn das Totemtier der Vater ist, dann fallen die beiden Haupt=
gebote des Totemismus, die beiden Tabuvorsdriften, die seinen
Kern ausmachen, den Totem nicht zu tdten und kein Weib, das
dem Totem angehért, sexuell zu gebrauchen, inhaltlih zusammen
mit den beiden Verbrechen des Odipus, der seinen Vater tdtete
und seine Mutter zum Weibe nahm, und mit den beiden Urwiinschen
des Kindes, deren ungeniigende Verdringung oder deren Wieder=
erweckung den Kern vielleicht aller Psychoneurosen bildet. Sollte
diese Gleichung mehr als ein irreleitendes Spiel des Zufalls sein, so
miiBte sie uns gestatten, ein Licht auf die Entstehung des Totemis=
mus in unvordenklihen Zeiten zu werfen. Mit anderen Worten,
es miifte uns gelingen wahrsdheinlih zu machen, daB das totemi=
stishe System sich aus den Bedingungen des Odipuskomplexes er=
geben hat wie die Tierphobie des skleinen Hans« und die Gefliigel-
perversion des skleinen Arpadd«. Um dieser Méglichkeit nachzugehen,
werden wir im folgenden eine Eigentiimlichkeit des totemistischen
Systems oder, wie wir sagen konnen, der Totemreligion studieren,
welde bisher kaum Erwahnung finden konnte.

4

Der im Jahre 1894 verstorbene W. Robertson Smith, Phy-
siker, Philologe, Bibelkritiker und Altertumsforscher, ein ebenso viel=
seitiger wie scharfsichtiger und freidenkender Mann, sprach in seinem
1889 veroffentlichten Werke tiber die Religion der Semiten? die An=
nahme aus, daf eine eigentiimliche Zeremonie, die sogenannte T otem=
mahlzeit von allem Anfang an einen integrierenden Bestandteil des
- totemistischen Systems gebildet habe. Zur Stiitze dieser Vermutung
stand ihm damals nur eine einzige, aus dem fiinften Jahrhundert
n. Chr. tberlieferte Beschreibung eines solchen Aktes zu Gebote,
aber er verstand es, die Annahme durch die Analyse des Opferwesens

1 O. Rank verdanke ich die Mitteilung eines Falles von Hundephobie bei
einem intelligenten jungen Manne, dessen Erklirung, wie er zu seinem Leiden
gekommen sei, merklich an die oben (p. 369) erwihnte Totemtheorie der Arunta
anklingt. Er hatte von seinem Vater erfahren, daB seine Mutter wihrend der
Sciwangerschaft mit ihm einmal vor einem Hunde erschrodken sei.

W.Robertson Smith, The religion of the Semites. Second Edition.
London 1907,
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bei den alten Semiten zu einem hohen Grad von Wahrscheinfich=
keit zu erheben. Da das Opfer eine géttliche Person voraussetzt,
handelt es sich hiebei um den Riickschlub von einer hdheren Phase
des religiosen Ritus auf die niedrigste des Totemismus,

I will nun versuchen, aus dem ausgezeichneten Buch von
Robertson Smith die fir unser Interesse entscheidenden Sitze
tber Ursprung und Bedeutung des Opferritus herauszuheben unter
Weglassung aller cft so reizvollen Details und mit konsequenter
Hintansetzung aller spiteren Entwicklungen. Bs ist ganz ausge=
schlossen, in einem  solchen Auszug dem Leser etwas von der
Luziditit oder von der Beweiskraft der Darstellung im Original zu
tibermitteln,

Robertson Smith fiihrt aus, daB das Opfer am Altar das
wesentliche Stiide im Ritus der alten Religionen gewesen ist. Bs
spielt in allen Religionen die nimliche Rolle, so daB man seine Ent-
stehung auf sehr allgemeine und tiberall gleichartiy wirkende Ul-
sachen zuriidkfithren muB.

Das Opfer — die heilige Handlung xav'3fomy (sacrificium,
legovoyia) — bedeutete aber urspriinglich etwas anderes, als was
spatere” Zeiten darunter verstanden: die Darbringung an die Gott-
heit, um sie zu versdhnen oder sich geneigt zu machen. Von dem
Nebensinn der Sefbstentiuberung ging dann die profane Verwendung
des Wortes aus, Das Opfer war nachweisbar zuerst nichts anderes
als »an act of social fellowship between the deity and his
worshippers«, ein Akt der Geselligkeit, eine Kommunion der
Glaubigen mit ihrem Gotte. ,

Als Opfer wurden dargebracht eBbare und trinkbare Dinge;
dasselbe, wovon der Mensch sich nahrte, Fleisch, Zerealien, Friidte,
Wein und OI, das opferte er auch seinem Gotte. Nur in bezug
auf das Opferfleisch bestanden Elinschrankungen und Abweichungen.
Von den E['ieropfem speist der Gott gemeinsam mit seinen An-
betern, die vegetabilischen Opfer sind ihm allein iiberlassen, Es ist
kein Zweifel, daB die Tieropfer die alteren sind und einmal die
einzigen waren. Die vegetabilischen Opfer sind aus der Darbringung
der Erstlinge aller Frichte hervorgegangen und entsprechen einem
Tribut an den Herrn des Bodens und des Landes. Das Tieropfer
ist aber alter als der Adkerbau.

Es ist aus sprachlihen Uberresten gewi, daB der dem Gott
bestimmte Anteil des Opfers zuerst als seine wirkliche Nahrung
angesehen wurde. Mit der fortschreitenden Dematerialisierung des
gottlihen Wesens wurde diese Vorstellung anstdBig;, man wich ihr
~aus, indem man den fliissigen Anteil der Mahlzeit allein der Gott=
-heit zuwies. Spater gestattete 'der Gebrauch des Feuers, weldher
das Opferfleish auf dem Altar in Rauch aufgehen lieB, eine Zu-
rihitung der mensdlichen Nahrungsmittel, durch welche sie dem
gottlichen Wesen angemessener wurden., Die Substanz des Trink=
opfers war urspriinglich das Blut der Opfertiere, Wein wurde spiter

Imago /4 25
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der Ersatz des Blutes. Der Wein galt den Primitiven als das »Blut
der Rebe«, wie ihn unsere Diduter jetzt noch -eifen.

Die alteste Form des Opfers, Zlter als der Gebrauch des
Feuers und die Kenntnis des Ackerbaues, war also das Tieropfer,
dessen Fleish und Blut der Gott und seine Anbeter gemeinsam
genossen. Bs war wesentlich, daB jeder der Teilnehmer seinen An-
teil an der Mahlzeit erhalte.

Ein solches Opfer war eine Sffentliche Zeremonie, das Fest
cines ganzen Clans. Die Religion war_tberhaupt eine allgemeine
Angelegenheit, die religiose Pflicht ein Stiick der sozialen Verpflich=
tung. Opfer und Pestlichkeit fallen Dei allen Volkern zusammen,
jedes Opfer bringt ein Fest mit sih und kein Fest kann ohne
Opfer gefeiert werden, Das Opferfest war eine Gelegenheit der
freudigen Erhebung tber die eigenen Interessen, der Betonung der
Zusammengehdrigheit untereinander und mit der Gottheit.

Die ethische Madht der Sffentlichen Opfermahizeit ruhte auf
uralten Vorstellungen tiber die Bedeutung des gemeinsamen Essens
und Trinkens. Mit einem anderen zu essen und zu trinken war
gleichzeitig ein Symbol und eine Bekriftigung von sozialer Gemein=
schaft und von Ubernahme gegenseitiger Verpflihtungen, die Opfer=
mahlzeit bracite zum direkten Ausdrud, dab der Gott und seine
Anbeter Commensalen sind; aber damit waren alle ihre anderen
Beziehungen gegeben. Gebraudhe, die noch heute unter den Arabern
der Wiiste in Kraft sind, beweisen, dab das Bindende an der ge=
meinsamen Mahlzeit nicht ein religioses Moment ist, sondern der
Akt des Essens selbst. Wer den kleinsten Bissen mit einem solchen
Beduinen geteilt oder einen Schlud von seiner Milch getrunken hat,
der braucht ihn nicht mehr als Feind zu fiirchten, sondern darf
seines Schutzes und seiner Hilfe sicher sein. Allerdings nicht fiir
ewige Zeiten; streng genommef,, Ut fiir so lange, als der gemein=
sam genossene Stoff der Annahme nach in seinem Korper verbleibt.
So realistisch wird das Band der Vereinigung aufgefaBt; es bedarf
der Wiederholung, um es zu verstarken und dauerhaft zu machen.

Warum wird aber dem gemeinsamen Essen und Trinken
diese bindende Kraft zugeschrieben? In den primitivsten Gesell=
schaften gibt es nur ein Band, weldes unbedingt und ausnahmslos
einigt, das der Stammesgemeinschaft Kinship). Die Mitglieder
dieser Gemeinschaft treten sofidarisch fiir einander ein, ein Kin ist
cine Gruppe von Personen, deren Leben soldher Art zu einer phy=
sischen Binheit verbunden sind, daB man sie wie Stiidke eines ge=
meinsamen Lebens betrachten ftann. Bs heibt dann beim Mord eines
cinzelnen aus dem Kin nicht: das Blut dieses und jenes ist ver=
gossen worden, sondern unser Blut ist vergossen worden. Die
hebraische Phrase, mit welder die Stammesverwandtschaft anerkannt
wird, lautet: Du_bist mein Bein und mein Fleisch. Kinship be=
deutet also einen Anteil haben an einer gemeinsamen Substanz. Es
ist dann natiiclih, daB sie nidit nur auf die Tatsache gegriindet
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wird, daB man einen Teil von der Substanz seiner Mutter ist, von
der man geboren und mit deren Milch man gendhrt wurde, sondern
daB auch die Nahrung, die man spaterhin genieBt und durch die
man seinen Korper erneuert, Kinship erwerben und bestirken kann.
Teilte man die Mahlzeit mit seinem Gotte, so driickte es die Uber=
zeugung aus, daB man von einem Stoff mit ihm sei, und wen man
als Fremden erkannte, mit dem teilte man keine Mahlzeit.

Die Opfermahlzeit war also urspriinglih ein Festmahl von
Stammverwandten, dem Gesetze folgend, daB nur Stammverwandte
miteinander essen. In unserer Gesellschaft einigt die Mahlzeit die
Mitglieder der Familie, aber mit der Familie hat die Opfermahlzeit
nichts zu tun, Kinship ist &lter als Familienleben, die altesten uns
bekannten Familien umfassen regelmaBig Personen, die verschiedenen
Verwandtschaftsverbanden angehdren. Die Minner heiraten Frauen
aus fremden Clans, die Kinder erben den Clan der Mutter; es
! besteht keine Stammesverwandtschaft zwischen dem Manne und den
‘ iibrigen Familienmitgliedern. In einer solchen Familie gibt es keine
f gemeinsame Mahlzeit: Die Wilden essen noch heute abseits und
' allein, und die religidsen Speiseverbote des Totemismus machen ihnen
oft die EBgemeinschaft mit ihren Frauen und Kindern unméglich.

Wenden wir uns nun zum Opfertier. Es gab, wie wir ge-
hort, keine Stammeszusammenkunft ohne Tieropfer, aber — was
nun bedeutsam ist — auch kein Schlachten eines Tieres auBer fiir
solhe feierfiche Gelegenheit. Man nahrte sich ohne Bedenken von
Friditen, Wild und von der Milh der Haustiere, aber religidse
Skrupel machten es dem einzelnen unmdglich, ein Haustier fiir seinen
cigenen Gebrauch zu toten. Es leidet nicht den leisesten Zweifel,
sagt Robertson Smith, daB jedes Opfer urspriinglich Clanopfer
war, und daf das Toten eines Schlachtopfers urspriinglich zu
jenen Handlungen gehorte, die dem einzelnen verboten sind
und nur dann gerechtfertigt werden, wenn der ganze Stamm
die Verantwortlichkeit mittibernimmt. Es gibt bei den Pri-
mitiven nur eine Klasse von Handlungen, fiir welde diese Charak=
teristik zutrifft, nimlich Handlungen, welche an die Heiligkeit des
dem Stamme gemeinsamen Blutes rithren. Ein Leben, weldhes kein
einzelner wegnehmen darf, und das nur durch die Zustimmung und
unter der Teilnahme aller Clangenossen geopfert werden kann, steht
auf derselben Stufe wie das Leben des Stammesgenossen selbst.
| Die Regel, dab jeder Gast der Opfermahlzeit vom Fleisch des Opfer=

tieres geniefen miisse, hat denselben Sinn wie die Vorschrift, dab
die Exekution an einem schuldigen Stammesgenossen von dem ganzen
~ Stamm zu vollziehen sei. Mit anderen Worten: Das Opfertier wurde
‘behandelt wie ein Stammverwandter, die opfernde Gemeinde,
“ihr Gott und das Opfertier waren eines Blutes, Mitglieder
eines Clans.
; Robertson Smith identifiziert auf Grund einer reichen Evidenz
§ das Opfertier mit dem alten Totemtier, Bs gab im spateren Alter=
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tum zwei Arten von Opfern, solche von Haustieren, die aud fiir
gewdhnlich gegessen wurden, und ungewdhnliche Opfer von Tieren,
die als unrein verboten waren. Die nihere Erforschung zeigt dann,
daB diese unreinen Tiere heilige Tiere waren, daB sie den Gottern
als Opfer dargebracht wurden, denen sie heilig waren, daB diese
Tiere urspriinglich identisch waren mit den Géttern selbst, und daB
die Glaubigen in irgendeiner Weise beim Opfer ihre Blutsverwandt=
schaft mit dem Tiere und dem Gotte betonten. Fiir nodh frithere
Zeiten entfallt aber dieser Unterschied zwischen gewdhnlichen und
»mystischen« Opfern. Alle Tiere sind urspriinglich heilig, ihr Fleisch
ist verboten und darf nur bei feierlichen Gelegenheiten unter Teil=
nahme des ganzen Stammes genossen werden. Das Schlachten des
Tieres kommt dem Vergiefen von Stammesblut gleich und mub unter
den namlichen Vorsichten und Sicherungen gegen Vorwurf geschehen.

Die Zahmung von Haustieren und das Emporkommen der
Viehzucht scheint tiberall dem reinen und strengen Totemismus der
Urzeit ein Ende bereitet zu haben®. Aber was in der nun spasto=
ralen« Religion den Haustieren an Heiligkeit verblieb, ist deutlich
genug, um den urspriinglichen Totemdharakter derselben erkennen
zu lassen. Nodh in spiten klassischen Zeiten schrieb der Ritus an
verschiedenen Orten dem Opferet vor, nach vollzogenem Opfer die
Fluct zu ergreifen, wie um sich einer Ahndung zu entziehen. In
Griechenland muB die Idee, daB die Totung eines Ochsen eigentlich
ein Verbrechen sei, einst allgemein geherrscht haben. An dem athe-
nischen Fest der Bouphonien wurde nach dem Opfer ein formlicher
ProzeB eingeleitet, bei dem alle Beteiligten zum Verhdr kamen.
Endlich einigte man sich, die Schuld an der Mordtat auf das Messer
abzuwilzen, weldhes dann ins Meer geworfen wurde.

Trotz der Scheu, welche das Leben des heiligen Tieres als
eines Stammesgenossen sciitzt, wird es zur Notwendigkeit, ein
solches Tier von Zeit zu Zeit in feierliher Gemeinsdhaft zu toten
und Fleisch und Blut desselben unter die Clangenossen zu ver=
teilen. Das Motiv, weldhes diese Tat gebietet, gibt den tiefsten Sinn
des Opferwesens preis. Wir haben gehdrt, dab in spéteren Zeiten
jedes gemeinsame Essen, die Teilnahme an der némlichen Substanz,
weldhe in ihre Korper eindringt, ein heiliges Band zwischen den
Commensalen herstellt; in altesten Zeiten scheint diese Bedeutung
nur der Teilnahme an der Substanz eines heiligen Opfers zuzu-
kommen, Das heilige Mysterium des Opfertodes recht=
fertigt sich, indem nur auf diesem Wege das heilige Band
hergestellt werden kann, welches die Teilnehmer unter-
einander und mit ihrem Gotte einigt?

t »The inference is that the domestication to which totemism invariably
leads ¢when there are any animals capable of domestication) is fatal to totemism.«
Jevons, An introduction to the history of religion 1911, fith edition,

p. 120.
21 c. p. 313.
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l Dies Band ist nichts anderes als das Leben des Opfertieres,
weldhes in seinem Fleisch und seinem Blute wohnt und durch die
Opfermahlzeit allen Teilnehmern mitgeteilt wird. Eine solce Vor=
stellung liegt allen Blutbindnissen zugrunde, durch die sich noch
in spaten Zeiten Menschen gegeneinander verpflichten. Die durchaus
realistische Auffassung der Blutsgemeinschaft als Identitat der Sub=
stanz 148t die Notwendigkeit verstehen, sie von Zeit zu Zeit durch
den physischen ProzeB der Opfermahlzeit zu erneuern.

Brechen wir hier die Mitteilung der Gedankengédnge von
Robertson Smith ab, um ihren Kern in gedréngtester Kirze zu
cesumieren. Als die Idee des Privateigentums aufkam, wurde das
Opfer als eine Gabe an die Gottheit, als_eine Ubertragung aus
dem Bigentum des Menschen in das des Gottes aufgefaBt. Allein
diese Deutung lieB alle Eigentiimlichkeiten des Opferrituals unauf-
geklart. In dltesten Zeiten war das Opfertier selbst heilig, sein
[eben unverletzlih gewesen; es konnte nur unter der Teilnahme
und Mitschuld des ganzen Stammes und in Gegenwart des Gottes
genommen werden, um die heilige Substanz zu liefern, durdr deren
GenuB die Clangenossen sich ihrer stofflichen Identitdt unterein=
ander und mit der Gottheit versicherten. Das Opfer war ein
Sakrament, das Opfertier selbst ein Stammesgenosse. Es war in
Wirklichkeit das a{Jte Totemtier, der primitive Gott selbst, durdch
dessen Totung und Verzehrung die Clangenossen ihre Gottihn=-
fichkeit auffrischten und versicherten.

Aus dieser Analyse des Opferwesens zog Robertson Smith
den SchluB, daB die periodische Tétung und Aufzehrung des Totem
in Zeiten vor der Verehrung anthropomorpher Gottheiten ein
bedeutsames Stiick der Totemreligion gewesen sei. Das Zeremoniell
einer solchen Totemmahlzeit, meinte er, sei uns in der Besdrei-
bung eines Opfers aus spéteren Zeiten erhalten. Der hl. Nilus be=
richtet von einer Opfersitte der Beduinen in der sinaitischen Wiiste
um das Ende des vierten Jahrhunderts nach Christi Geburt. Das
Opfer, ein Kameel, wurde gebunden auf einen rohen Altar von
Steinen gelegt; der Anfihrer des Stammes fieB die Teilnehmer drei-
mal unter Gesingen um den Altar herumgehen, brachte dem
Tiete die erste Wunde bei und trank gierig das hervorquel-
fende Blut, dann stirzte sih die ganze Gemeinde auf das
Opfer, hieb mit den Schwertern Stiicke des zudkenden Fleisches
{os und verzehrte sie roh in soler Hast, dab in der kurzen
Zwischenzeit zwischen dem Aufgang des Morgensterns, dem dieses F

Opfer galt, und dem Erblassen des Gestirns vor den Sonnen=
strahlen alles vom Opfertier, Leib, Knodhen, Haut, Fleish und
Eingeweide vertilgt war. Dieser barbarische, von hodhster Alter=
tiimlichkeit zeugende Ritus war allen Beweismitteln nach kein ver=
einzelter Gebraudh, sondern die allgemeine urspriingliche Form des
Totemopfers, die in spaterer Zeit die verschiedensten Abschwichun=
gen erfuhr.
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Viele Autoren haben sich geweisert, der Konzeption der Totem-
mahlzeit Gewidt beizulegen, weil sie durch die direkte Beobachtung
auf der Stufe des Totemismus nicht erhirtet werden konnte, Ro=
bertson Smith hat nod selbst auf die Beispiele hingewiesen, in
denen die sakramentale Bedeutung der Opfer gesichert scheint, z. B.
bei den Menschenopfern der Azteken, und auf andere, welche an
die Bedingungen der Totemmahlzeit erinnern, die Bérenopfer des
Barenstammes der Ouataouaks in Amerika und die Barenfeste
der Ainos in Japan. Frazer hat diese und &hnliche Fille in den
beiden letzterschienenen Abteilungen seines grofen Werkes ausfiihr=
lih mitgeteilt’. Ein Indianerstamm in Kalifornien, der einen groBen
Raubvogel (Buzzard) verehrt, tdtet diesen in feierliher Zeremonie
einmal im Jahre, worauf er betrauert und seine Haut mit den Federn
aufbewahrt wird. Die Zuniindianer in Neumexiko verfahren ebenso
mit ihrer heiligen Schildkrote,

In den Intichiumazeremonien der zentralaustralischen Stimme

ist ein Zug beobachtet worden, weldher zu den Voraussetzungen
von Robertson Smith vortrefflich stimmt, Jeder Stamm, der fiir
die Vermehrung seines Totem, dessen GenuB ihm doch selbst ver-
wehrt ist, Magie treibt, ist gehalten, bei der Zeremonie etwas von
seinem Totem selbst zu geniefen, ehe derselbe den anderen Stim=
men zuganglich wird. Das schénste Beispiel fiir den sakramentalen
GenuB des sonst verbotenen Totem soll sich nach Frazer bei den
Bini in Westafrika in Verbindung mit dem Begrabniszeremoniell
dieser Stdmme finden?,
: Wir aber wollen Robertson Smith in der Annahme folgen,
daB die sakramentale Tétung und gemeinsame Aufzehrung des
sonst verbotenen Totemtieres ein bedeutungsvoller Zug der Totem-
religion gewesen sei, 3

3,

Stellen wir uns nun die Szene einer solchen Totemmahlzeit
vor und statten sie noch mit einigen wahrscheinlichen Ziigen aus,
die bisher nicht gewiirdigt werden konnten, Der Clan, der sein
1otemtier bei feierlihem Anlasse auf grausame Art totet und es
roh verzehrt, Blut, Fleisch und Knoden; dabei sind die Stammes=
genossen in die Ahnlichkeit der Totem verkleidet, imitieren es in
Lauten und Bewegungen, als ob sie seine und ihre Identitit be-
tonen wollten. Es ist das BewuBtsein dabei, da man eine jedem
einzelnen verbotene Handlung ausfithrt, die nur durch die Teil=
nahme aller gerechtfertigt werden kann, es darf sich auch keiner von

! The Golden Bough, Part. V, Spirits of the corn and of the wild; 1912,
in den Absdhnitten: Eating the God und Killing the divine animal.

2 Frazer, T. and Ex, T. II, p. 590.

3 Die von verschiedenen Autoren (Marillier, Hubert und Mauss u. a.)
gegen diese Theorie des Opfers vorgebrachten Einwendungen sind mir nicht unbe=
kannt geblieben, haben aber den Eindrudk der Lehren von Robertson Smith im
wesentlichen nicht beeintrachtigt.
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der Totung und der Mahlzeit ausschlieBen. Nach der Tat wird
das hingemordete Tier beweint und beklagt. Die Totenklage ist
cine zwangsmébige, durch die Furcht vor einer drohenden Ver=
geltung erzwungene, ihre Hauptabsicht geht dahin, wie Robertson
Smith bei einer analogen Gelegenheit bemerkt, die Verantwortlich=
keit fir die Tétung,von sich abzuwalzen®,

Aber nach dieser Trauer folgt die lauteste Festfreude, die
Entfesselung aller Triebe und Gestattung aller Befriedigungen. Die
Binsicht in das Wesen des Festes fallt uns hier ohne jede Miihe zu.

Ein Fest ist ein gestatteter, vielmehr ein gebotener ExzeB,
ein feietlicher Durdhbruch eines Verbots. Nidit weil die Mensden
infolge irgendeiner Vorsdhrift froh gestimmt sind, begehen sie die Aus=
schreitungen, durch die sich Feste zu allen Zeiten ausgezeichnet
haben, sondern der ExzeB liegt im Wesen des Festes; die festliche
Stimmung wird durch die Freigebung des sonst Verbotenen er=
zeugt.

Was soll aber die Einleitung zu dieser Festesfreude, die
Trauer fiiber den Tod des Totemtieres? Wenn man sich tiber die
Tstung des Totem, die sonst versagt ist, freut, warum trauert man
auch tiber sie?

Wir haben gehort, daB sich die Clangenossen durch den Ge-
qub des Totem heifigen, in ihrer Identifizierung mit ihm und unter
cinander bestiarken., DaB sie das heilige Leben, dessen Trager die
Substanz des Totem ist, in sich aufgenommen haben, konnte ja die
festliche Stimmung und alles, was aus ihr folgt, erkléaren.

Die Psychoanalyse hat uns verraten, daB das Totemtier wirk=
{ih der Brsatz des Vaters ist, und dazu stimmte woh! der Wider=
spruch, daB es sonst verboten ist es zu toten, und daB seine Tétung
sur Festlihkeit wird, daB man das Tier totet und es doch betrauert,
Die ambivalente Gefithiseinstellung, welche den Vaterkomplex heute
noch bei unseren Kindern auszeichnet und sich so oft ins Leben
der Brwachsenen fortsetzt, wiirde sich auch auf den Vaterersatz
des Totemtiers erstredsen.

Affein, wenn man die von der Psydoanalyse gegebene Uber=
setzung des Totem mit der Tatsache der Totemmahlzeit und der
Darwinschen Hypothese tber den Urzustand der mensdhlichen
Gesellschaft zusammenhilt, ergibt sich die Moglichkeit eines tieferen
Verstandnisses, der Ausblik auf eine Hypothese, die phantastisch
erscheinen mag, aber den Vorteil bietet, eine unvermutete Einheit
zwlilsd\en bisher gesonderten Reihen von Phénomenen herzu=~
stellen. »

Die Darwinsce Urhorde hat natiirlich keinen Raum fir die
Anfinge des Totemismus. Ein gewalttatiger, eiferstichtiger Vater,
der alle Weibchen fiir sich behalt und die heranwadchsenden Sohne ver=
treibt, nichts weiter. Dieser Urzustand der Gesellschaft ist nirgends

1 Religion of the Semites, 2nd edition 1907, p. 412.
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Gegenstand der Beobachtung geworden. Was wir als primitivste
Organisation finden, was noch heute bei gewissen Stimmen in
Kraft besteht, das sind Mannerverbande, die aus gleichberechtigten
Mitgliedern bestehen und den Einschrankungen des totemistischen
Systems unterliegen, dabei miitterliche Erblichkeit. Kann das eine
aus dem anderen hervorgegangen sein und auf welchem Wege war
es moglich?

Die Berufung auf die Feier der Totemmahlzeit gestattet uns
eine Antwort zu geben: Eines Tages! taten sich die ausgetriebenen
Briider zusammen, erschlugen und verzehrten den Vater und machten
so der Vaterhorde ein Ende. Vereint wagten sie und brachten zu~
stande, was dem einzelnen unmoglich geblieben wire, Vielleicht
hatte ein Kulturfortschritt, die Handhabung einer neuen Waffe ihnen
das Gefiihl der Uberlegenheit gegeben. DaB sie den Getdteten auch
verzehrten, ist fir den kannibalen Wilden selbstverstindlidh. Der
gewa]tté’ttige Urvater war gewiB das beneidete und gefiirchtete Vor-=

ild eines jeden aus der Bruderschar gewesen. Nun setzten sie im
Akte des Verzehrens die Identifizierung mit ihm durdh, eigneten sich
ein jeder ein Stiick seiner Stiarke an. Die Totemmahlzeit, vielleicht
das erste Fest der Mensdhheit, wire die Wiederholung und die
Gedenkfeier dieser denkwiirdigen, verbrecherischen Tat, mit weldher
so vieles seinen Anfang nahm, die sozialen Organisationen, die
sittlichen Einschrankungen und die Religion®.

! Zu dieser Darstellung, die sonst miBverstindlich wiirde, bitte ich die
SchluBsitze der nachfolgenden Anmerkung als Korrektiv hinzuzunehmen.

2 Die ungeheuerlich erscheinende Annahme der Uberwiltigung und T6tung des
tyrannischen Vaters durch die Vereinigung der ausgetriebenen Séhne hat sich auch
Atkinson als direkte Folgerung aus den Verhiltnissen der Darwinsdien
Urhorde ergeben. »A youthful band of brothers living together in forced celi-
bacy, or at most in polyandrous relation with some single female captive. A horde
as yet weak in their impubescence they are, but they would, when strength was
gained with time, inevitably wrench by combined “attacks renewed again and
again, both wife and life from the paternal tyrant« (Primal Law, p. 220—221).
Atkinson, der tbrigens sein Leben in Neu-Caledonien verbrachte und unge-
wohnliche Gelegenheit zum Studium der Eingeborenen hatte, beruft sich auch
darauf, daf die von Darwin supponierten Zustinde der Urhorde bei wilden
Rinder= und Pferdeherden feicht zu beobachten sind und regelmaBig zur T&tung
des Vatertieres fiihren. Er nimmt dann weiter an, daB nach der Beseitigung des
Vaters ein Zerfall der Horde durch den erbitterten Kampf der siegreichen Séhne
unter einander eintritt. Auf diese Weise kime eine neue Organisation der Ge-
sellshaft niemals zustande: san ever recurring violent succession to the solitary
paternal tyrant by sons, whose parricidal hands were so soon again
clenched in fratricidal strife« (p. 228), Atkinson, dem die Winke der
Psydoanalyse nicht zu Gebote standen, und dem die Studien von Robertson
Smith nicht bekannt waren, findet einen minder gewaltsamen Ulbergang von der
Urhorde zur nichsten sozialen Stufe, auf weldher zahlreiche Manner in friedlicher
Gemeinschaft zusammenleben. Er (46t es die Mutterliebe durchsetzen, daB anfangs
nur die jlingsten, spiter auch andere S6hne in der Horde verbleiben, wofiir diese
Geduldeten das sexuelle Vorrecht des Vaters in Form der von ihnen geiibten Ent=
sagung gegen Mutter und Schwestern anerkennen.

Soviel tber die hdchst bemerkenswerte Theorie von Atkinson, ihre Uber=
einstimmung mit der hier vorgetragenen im wesentlichen Punkte und ihre Ab=
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Um, von der Voraussetzung absehend, diese Folgen glaub=
wiirdig zu finden, braucht man nur anzunehmen, daB die sich zu=
sammenrottende Briiderschar von denselben einander widersprechen-
den Gefiihlen gegen den Vater beherrscht war, die wir als Inhalt
der Ambivalenz des Vaterkomplexes bei jedem unserer Kinder und
unserer Neurotiker nachweisen kdnnen. Sie haBten den Vater, der
ihrem Madhtbediirfnis und ihren sexuellen Anspriichen so médhtig
im Wege stand, aber sie liebten und bewunderten ihn auch. Nach-
dem sie ihn beseitigt, ihren HaB befriedigt und ihren Wunsch nach
Identifizierung mit ihm durchgesetzt hatten, muBten sich die dabei
iiberwaltigten zartlichen Regungen zur Geltung bringen?. Es geschah
in der Form der Reue, es entstand ein SchuldbewuBtsein, welches
hier mit der gemeinsam empfundenen Reue zusammenféllt. Der Tote
wurde nun stirker als der Lebende gewesen war; all dies, wie wir
es noch heute an Mensdhenschicksalen sehen. Was er frither durch
seine Existenz verhindert hatte, das verboten sie sich jetzt selbst
in der psychischen Situation des uns aus den Psycoanalysen so
woh! bekannten »nadhtriglichen Gehorsams«. Sie widerriefen
ihre Tat, indem sie die Totung des Vaterersatzes, des Totem, fiir
unerlaubt erklirten, und verzichteten auf deren Friichte, indem sie
sich die freigewordenen Frauen versagten. So schufen sie aus dem
SchuldbewuBtsein des Sohnes die beiden fundamentalen Tabu
des Totemismus, die eben darum mit den beiden verdrangten
Wiinschen des Odipuskomplexes tibereinstimmen mubten. Wer da=
widerhandelte, machte sich der beiden einzigen Verbrechen schuldig,
weldhe die primitive Gesellschaft bekiimmerten?,

Die beiden Tabu des Totemismus, mit denen die Sittlichkeit
der Menschen beginnt, sind psychologisch nicht gleichwertig. Nur
das eine, die Schonung des Totemtieres, ruht ganz auf Gefiihls=
motiven, der Vater war ja beseitigt, in_der Realitdt war nichts mehr
gutzumachen. Das andere aber, das Inzestverbot, hatte auch eine
starke praktishe Begriindung. Das sexuelle Beditfnis einigt die
Manner nicht, sondern entzweit sie. Hatten sich die Briider
verbiindet, um den Vater zu iiberwiltigen, so war jeder des

weichung davon, welde den Verziht auf den Zusammenhang mit so vielem
anderen mit sich bringt.

Die Unbestimmtheit, die zeitlihe Verkiirzung und inhaltliche Zusammen=
dringung der Angaben in meinen obenstehenden Ausfihrungen darf ich als eine
durch die Natur des Gegenstandes geforderte Enthaltung hinstellen. Es wire
ebenso unsinnig, in dieser Materie Exaktheit anzustreben, wie es unbillig wire,
Sidherheiten zu fordern.

1 Dieser neuen Gefiihlseinstellung muBte auch zugute kommen, daB die
Tat keinem der Téter die volle Befriedigung bringen konnte. Sie war in gewisser
Hinsicht vergeblich geschehen. Keiner der S3hne konnte ja seinen urspringlichen
Wunsch durchsetzen, die Stelle des Vaters einzunehmen. Der MiBerfolg ist aber,
wie wir wissen, der moralischen Reaktion weit giinstiger als die Befriedigung.

2 yMurder and incest, or offences of a like kind against ths sacre_d law
of blood are in primitive society the only crimes of which the community as
such takes cognisance ...« Religion of the Semites, p. 419.
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anderen Nebenbuhler bei den Frauen. Jeder hitte sie wie der
Vater alle fir sich haben wollen, und in dem Kampfe aller gegen
alle ware die neue Organisation zugrunde gegangen. Es war auch
kein Ulberstarker mehr da, der die Rolle des Vaters mit Erfolg
hitte aufnehmen konnen. Somit blieb den Briidern, wenn sie
miteinander leben wollten, nichts iibrig, als das Inzestverbot aufzu-
richten, mit weldem sie alle zugleich auf die von ihnen begehrten
Frauen verzichteten, um,deren wegen sie dodh in erster Linie den
Vater beseitigt hatteng”Sie retteten so die Organisation, welde sie
stark gemadht hatte, rl%ﬂbd& auf homosexuellen Gefithlen und Be-
tatigungen ruhen konnte, weldhe sicy in der Zeit der Vertreibung
bei ihnen eingestellt haben modhten. Vielleicht war es auch diese
Situation, welche den Keim zussden von Badiofen erkannten
Institutionen des Mutterrechts legte, bis dieses von der patriarcha=
fischen Pamilienordnung abgeldst wurde.

An das andere Tabu, weldes das Leben des Totemtieres be=
schiitzt, knaipft hingegen der Anspruch des Totemismus an, als
erster Versuch einer Religion gewertet zu werden, Bot sich dem
Empfinden der Séhne das Tier als natiirficher und nachstliegender
Ersatz des Vaters, so fand in der ihnen zwanghaft gebotenen
Behandlung desselben doch noch mehr Ausdruck als das Bediirfnis,
ihre Reue zur Darstellung zu bringen. Es konnte mit dem Vater=
surrogat der Versuc gemacht werden, das brennende Schuldgefiihl
zu beschwichtigen, eine Art von Aussdhnung mit dem Vater zu
bewerkstelligen, Das totemistische System war gleichsam ein Ver=
trag mit dem Vater, in dem der letztere all das zusagte, was die
kindliche Phantasie vom Vater erwarten durfte, Schutz, Fiirsorge
und Schonung, wogegen man sich verpflichtete, sein Leben zu ehren,
d h. die Tat an ihm nicht zu wiederholen, durch die der wirkliche
Vater zugrunde gegangen war. Es lag auch ein Redtfertigungs-
versucdh im Totemismus, »Hatte der Vater uns behandeft wie der
Totem, wir waren nie in die Versuchung gekommen, ihn zu tdtenc,
So half der Totemismus dazu, die Ver%éilmisse zu beschdnigen und
gaskEreignis vergessen zu machen, dem er seine Entstehung ver=

ankte.

Es wurden hiebei Ziige geschaffen, die fortan fir den Cha-
rakter jeder Religion bestimmend blieben. Die Totemreligion war
aus dem SchuldbewuBtsein der Séhne hervorgegangen als Versud,
dies Gefiihl zu beschwichtigen und den beleidigten Vater durch nach=
traglichen Gehorsam zu versdhnen. Alle spéteren Religionen erweisen
sih als Losungsversuche desselben Problems, variabel je nach dem
kulturelfen Zustand, in dem sie unternommen werden, und nach
den Wegen, die sie einschlagen, aber es sind alle gleichzielende
Reaktionen auf dieselbe grobe Begebenheit, mit der die Kultur
begonnen hat, und die seitdem die Mensdheit nicht zur Ruhe
kommen [46t.

Auch ein anderer Charakter, den die Religion treu bewahrt
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hat, ist damals schon im Totemismus hervorgetreten. Die Ambi-
valenzspannung war wohl zu groB, um durch irgendeine Ver-
anstaltung ausgeglichen zu werden, oder die psydologischen Bedin-
gungen sind der Erledigung dieser Gefiihlsgegensitze tiberhaupt nicht
giinstig. Man merkt jedenfalls, daB die dem Vaterkomplex anhaftende
Ambivalenz sich auch in den Totemismus und in die Religionen
tiberhaupt fortsetzt. Die Religion des Totem umfaBt nicht nur die
AuBerungen der Reue und die Versude der Versdhnung, sondern
dient auch der Erinnerung an den Triumph tiber den Vater. Die
Befriedigung dartiber 148t das Erinnerungsfest der Totemmahlzeit
einsetzen, bei dem die Einschrankungen des nadtréglichen Gehor=
sams wegfallen, macht es zur Pflidt, das Verbrecien des Vater=
mordes in der Opferung des Totemtieres immer wieder von neuem
zu wiederholen, so oft der festgehaltene Erwerb jener Tat, die An=
eignung der Eigenschaften des Vaters, infolge der verdndernden
Einfliisse des Lebens zu entschwinden droht. Wir werden nicht
tiberrascht sein, zu finden, daB auch der Anteil des Sohnestrotzes,
oft in den merkwiirdigsten Verkleidungen und Umwendungen, in
spateren Religionsbildungen wieder auftaudit.

Verfolgen wir in Religion und sittlicher Vorsdirift, die im
Totemismus noch wenig scharf gesondert sind, bisher die Folgen
der in Reue verwandelten zirtlichen Strédmung gegen den Vater, so
wollen wir doch nicht iibersehen, daB im wesentlichen die Tendenzen,
welche zum Vatermord gedridngt haben, den Sieg behaltgmﬁ:lgée
sozialen Brudergefiihle, auf denen die grofe Umwilzung rulit,"be=
wahren von nun an tber lange Zeiten den tiefgehendsten Einflu
auf die Entwidklung der Gesellschaft,«Sie schaffen sich Ausdrudk
in der Heiligung des gemeinsames”Blutes, in der Betonung der
Solidaritit aller Leben desselben Clans. Indem die Briider sich ein=
ander so das Leben zusichern, sprechen sie aus, daB niemand von
ihnen vom anderen behandelt werden diirfe, wie der Vater von
ihnen allen gemeinsam. Sie schlieBen eine Wiederholung des Vater=
schicksals aus. Zum religis begriindeten Verbot, den Totem zu tdten,
kommt nun das sozial begriindete Verbot des Brudermordes hinzu.
Es wird dann noch lange wihren, bis das Gebot die Einschrankung
auf den Stammesgenossen abstreifen und den einfachen Wortlaut
annehmen wird: Du sollst nicht morden. Zunédst ist an Stelle der
Vaterhorde der Briiderclan getreten, welder sich durch das
Blutband versichert hat. Die Gesellschaft ruht jetzt auf der Mit=
sthuld an dem gemeinsam veriibten Verbrechen, die Religion auf
dem Schuldbewubtsein und der Reue dariiber, die Sittlichkeit teils
auf den Notwendigkeiten dieser Gesellschaft, zum anderen Teil auf
den vom SchuldbewuBtsein geforderten BufBen.

Im Gegensatz zu den neueren und in Anlehnung an die alteren
Auffassungen des totemistischen Systems heiBt uns also die Psycho=
analyse einen innigen Zusammenhang und gleichzeitigen Ursprung
von Totemismus und Exogamie vertreten.
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6.

Ih stehe unter der Binwirkung einer groBen Anzahl von
starken Motiven, die mich vom Versuche zuriickhalten werden, die
weitere Entwicklung der Religionen von ihrem Beginn im Totemismus
an bis zu ihrem heutigen Stande zu schildern. Ich will nur zwei
Fiden hindurdh verfolgen, wo ich sie im Gewebe besonders deutlich
auftauchen sehe: Das Motiv des Totemopfers und das Verhaltnis
des Sohnes zum Vater?. :

Robertson Smith hat uns belehrt, da die alte Totemmahl=
zeit in der urspringlichen Form des Opfers wiederkehrt. Der Sinn
der Handlung ist derselbe: Die Heiligung durch die Teilnahme an
der gemeinsamen Mahlzeit; auch das SchuldbewuBtsein ist dabei
geblieben; ‘welches nur durch die Solidaritat aller Teilnehmer be=
schwichtigt werden kann. Neu hinzugekommen ist die Stammes=
gottheit, in deren gedachter Gegenwart das Opfer stattfindet, die an
Yem Mahle teilnimmt wie ein Stammesgenosse, und mit der man
sich durch den GenuB am Opfer identifiziert. Wie kommt der Gott

‘in die ihm urspriinglich fremde Situation?

Die Antwort kénnte lauten, es sei unterdel — unbekannt
woher — die Gottesidee aufgetaucht, habe sich das ganze religidse
Leben unterworfen, und wie alles andere, was bestehen bleiben wollte,
hatte auch die Totemmahlzeit den AnschfuB an das neue System
gewinnen missen. Allein die psychoanalytische Erforschung des ein-
Zelnen Menschen lehrt mit einer ganz besonderen Nadhdriidklichkeit,
dab tir jeden der Gott nach dem Vater gebildet ist, daB sein per=
sonliches Verhaltnis zu Gott von seinem Verhaltnis zum leibfichen
Vater abhingt, mit ihm schwankt und sidh verwandelt, und daB Gott
im Grunde nichts anderes ist als ein erhohter Vater. Die Psydo-
analyse rit auch hier wie im Falle des Totemismus den Glaubigen
Glauben zu schenken, die Gott Vater nennen, wie sie den Totem
Ahnherrn genannt haben, Wenn die Psychoanalyse irgendweldhe Be=
achtung verdient, so muB, unbeschadet aller anderen Urspriinge und
Bedeutungen Gottes, auf welche die Psychoanalyse kein Licht werfen
kann, der Vateranteil an der Gottesidee ein sehr gewichtiger sein.
Dann wire aber in der Situation des primitiven Opfers der Vater
sweimal vertreten, einmal als Gott und dann als das Totemopfer-
tier, und bei allem Bescheiden mit der geringen Mannigfaltigkeit der
psychoanalytischen Losungen miifen wir fragen, ob das moglich ist
und welden Sinn es haben kann.

Wir wissen, dab mehrfache Beziehungen zwischen dem Gott
und dem heifigen Tier (Totem, Opfertier) bestehen: 1. Jedem Gott
ist gewdhnlich ein Tier heilig, nicht selten selbst mehrere; 2. in ge=
wissen, besonders heiligen Opfern, den »mystischen« wurde dem

1 Vgl. die zum Teil von abweichenden Gesichtspunkten beherrschte Atbeit
von C. G.Jung, Wandlungen und Symbole der Libido. Jahrbuch von Bleuler=
Freud, IV, 1912,
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Gotte gerade das ihm geheiligte Tier zum Opfer dargebracht’;
3. der Gott wurde hiufig in der Gestalt eines Tieres verehrt oder,
anders gesehen, Tiere genossen gottliche Verehrung fange nach dem
Zeitalter des Totemismus; 4. in den Mythen verwandelt sich der
Gott haufig in ein Tier, oft in das ihm geheiligte. So lage die An=
nahme nahe, daB der Gott selbst das Totemtier wiare, sich auf
einer spateren Stufe des religidsen Fiihlens aus dem Totemtier ent=
widkelt hitte. Alfer weiteren Diskussion tiberhebt uns aber die Er-
wagung, daB der Totem selbst nichts anderes ist als ein Vater=
ersatz. So mag er die erste Form des Vaterersatzes sein, der Gott
Caber eine spétere, in welder der Vater seine menschliche Gestalt
wiedergewonnen. Eine solche Neuschopfung aus der Wurzel aller
Religionsbildung, der Vatersehnsucht, konnte mdglih werden,
wenn sich im Laufe der Zeiten am Verhaltnis zum Vater — und
vielleicht auch zum Tier — Wesentliches gedndert hatte.

Solche Verinderungen fassen sich leicht erraten, auch wenn
man von dem Beginn einer psychischen Entfremdung von dem Tier
und von der Zersetzung des Totemismus durch die Domestikation
absehen will2, In der durch die Beseitigung des Vaters hergestellten
Situation lag ein Moment, weldes im Laufe der Zeit eine aufler=
ordentliche Steigerung der Vatersehnsucht erzeugen muBte. Die
Briider, weldhe sich zur Tdtung des Vaters zusammengetan hatten,
waren ja jeder fiir sih vom Wunsche beseelt gewesen, dem Vater
gleich zu werden, und hatten diesem Wunsche durch Einverleibung
Son Teilen seines Brsatzes in der Totemmahizeit Ausdruck ge eben.
Dieser Wunsch muBte infolge des Drudkes, welchen die Bande des
Bruderclans auf jeden Teilnehmer tibten, unerfiilft bleiben. Es konnte
und durfte niemand mehr die Machtvollkommenheit des Vaters er=
reichen, nach der sie doch alle gestrebt hatten. Somit konnte im
Laufe langer Zeiten die Erbitterung gegen den Vater, die zur Tat
gedrangt hatte, nachlassen, die Sehnsudit nach ihm wadhsen, und es
fonnte ein Ideat entstehen, welches die Madtfiille und Unbeschrankt=
heit des einst bekampften Urvaters und die Bereitwilligkeit, sich ihm
zu unterwerfen, zum Inhalt hatte. Die urspriingliche demokratische
Gleichstellung aller einzelnen Stammesgenossen war infolge ein=
schneidender kulturelfer Verinderungen nicht mehr festzuhalten; so=
mit zeigte sich eine Geneigtheit, in Anlehnung an die Verehrung
einzelner Menschen, die sich vor anderen hervorgetan hatten, das
alte Vaterideal in der Schépfung von Géttern wieder zu beleben.
DaB ein Mensch zum Gott wird und daB ein Gott stirbt, was uns
heute als empdrende Zumutung ersdheint, war ja nodh firr das Vor=
stellungsvermégen des klassischen Altertums keineswegs anstossig®.

1 Robertson Smith, Religion of the Semites.

2 S, o. p. 388.

s 5To us moderns for whom the breach which divides the human and the
divine has deepened into an impassible gulf such mimicry may appear impious,
but it was otherwise with the ancients. To their thinking gods and men were akin,
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Die Erhdhung des einst gemordeten Vaters zum Gott, von dem
nun der Stamm seine Herkunft ableitete, war aber ein weit ernst=
hafterer Stthneversuch als seinerzeit der Vertrag mit dem Totem.

Wo sih in dieser Entwicklung die Stelfe fir die grofen
Muttergottheiten findet, die vielleicht allgemein den Vatergottern
vorhergegangen sind, weiB ich nicht anzugeben. Sicher scheint aber,
daB die Wandlung im Verhiltnis zum Vater sich nicht auf das
religivse Gebiet beschrénkte, sondern folgerichtig auf die andere durch
die Beseitigung des Vaters beeinfluBte Seite des menschlichen Lebens,
auf die soziale Organisation, ibergriff. Mit der Einsetzung der
Vatergottheiten wandelte sich die yaterlose Gesellschaft allmihlich
in die patriarchalisch geordnete gai.Die.Eamilie war eine Wieder=
herstellung der einstigen Urhorde und gab den Viatern auch ein
groBes Stiick ihrer fritheren Rechte wieder. Bs gab jetzt wieder
Viter, aber die sozialen Errungenschaften des Briiderclans waren
nicht aufgegeben worden, ysd der faktische Abstand der neuen
Familienviter vom unyafSchrankten Urvater der Horde war groB
genug, um die FortddUer des religiésen Bediirfnisses, die Erhaltung
der ungestillten VAtersehnsucht, zu versichern.

In der Opferszene vor dem Stammesgott ist also der Vater
wirklidh zweimal enthalten, als Gott und als Totemopfertier. Aber
bei dem Versudy, diese Situation zu verstehen, werden wir uns vor
Deutungen in acht nehmen, weldhe sie in flichenhafter Auffassung
wie eine Allegorie ibersetzen wollen und dabei der historischen
Schichtung vergessen. Die zweifache Anwesenheit des Vaters entspricht
den zwei einander zeitlich abldsenden Bedeutungen der Szene. Die
ambivalente Einstellung gegen den Vater hat hier plastischen Aus=
druck gefunden und ebenso der Sieg der zartlichen Gefiihlsregungen
des Sohnes iiber seine feindseligen. Die Szene der Uberwaltigung
des Vaters, seiner grobten Brniedigung, ist hier zum Material fir
cine Darstellung seines hochsten Triumphes geworden. Die Bedeutung,
die das Opfer ganz allgemein gewonnen hat, liegt eben darin, daB
es dem Vater die Genugtuung fiir die an ihm veriibte Schmadh in
derselben Handlung bietet, welche die Erinnerung an diese Untat
fortsetzt,

In weiterer Folge verliert das Tier seine Heiligkeit und das
Opfer die Beziehung zur Totemfeier; es wird zu einer einfachen
Darbringung an die Gottheit, zu einer Selbstentduferung zugunsten
des Gottes. Gott selbst ist jetzt so hoch tiber den Menschen er=
haben, daB man mit ihm nur durch die Vermittlung des Priesters
verkehren kann, Gleichzeitiz kennt die soziale Ordnung gotter=
gleiche Konige, welche das patriarchalische System auf den Staat
Gibertragen. Wir miissen sagen, die Rache des gestiirzten und wieder=

for many famifies traced ther descent from a divinity, and the deification of a man
probably seemed as little extraordinary to them as the canonisation of a saint
seems to a modern catholic.« Frazer, Golden Bough I The magic art and the
evolution of kings. IL, p. 177.
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eingesetzten Vaters ist eine harte geworden, die Herrshaft der
Autoritat steht auf ihrer Hdhe. Die unterworfenen Séhne haben
das neue Verhiltnis dazu beniitzt, um ihr SchuldbewuBtsein nodh
weiter zu entlasten. Das Opfer, wie es jetzt ist, fallt ganz aus ihrer
Verantwortlichkeit heraus. Gott selbst hat es verlangt und ange-
- ordnet. Zu dieser Phase gehdren Mythen, in welden der Gott
selbst das Tier tdtet, das ihm heilig ist, das er eigentlich selbst ist.
Dies ist die aduBerste Verldugnung der grofen Untat, mit welcher
die Gesellschaft und das SchuldbewuBtsein begann. Bine zweite Be-
deutung dieser letzteren Opferdarstellung ist nicht zu verkennen. Sie
driidst die Befriedigung dariiber aus, dab man den fritheren Vater-
ersatz zugunsten der héheren Gottesvorstellung verlassen hat. Die
flach allegorische Ulbersetzung der Szene fallt hier ungefahr mit ihrer
psychoanalytischen Deutung zusammen. Jene lautet: Bs werde dape
gestellt, daB der Gott den tierishen Anteil seines Wesens tiber-
windet?,

Es wire indes irrig, wenn man glauben wollte, in diesen
Zeiten der erneuerten Vaterautoritit seien die feindseligen Re-
gungen, welde dem Vaterkomplex zugehdren, vollig verstummt.
Aus den ersten Phasen der Herrschaft der beiden neuen Vaters
ersatzbildungen, der Gétter und der Koénige, kennen wir vielmehr
die energisdhesten Auberungen jener Ambivalenz, welde fiir dic
Religion charakteristisch bleibt.

Frazer hat in seinem groBen Werk »The Golden Bough« die
Vermutung ausgesprochen, daB die ersten Konige der latinischen
Stamme Fremde waren, weldhe die Rolle einer Gottheit spielten und
in dieser Rolle an einem bestimmten Festtage feierlich hingerichtet
wurden. Die jahrliche Opferung (Variante: Selbstopferung) eines Gottes
scheint ein wesentlicher Zug der semitischen Religionen gewesen zu
sein. Das Zeremoniell der Menschenopfer an den verschiedensten
Stellen der bewohnten Erde [4Bt wenig Zweifel dartiber, daB diese
Menschen als Reprasentanten der Gottheit ihr Bnde fanden, und
in der Ersetzung des lebenden Menschen durch eine leblose Nach-
ahmung (Puppe) (4Bt sich dieser Opfergebrauch nodh in spate Zeiten
verfolgen. Das theanthropische Gottesopfer, welches ich hier leider
nicht mit der gleichen Vertiefung wie das Tieropfer behandeln kann,
wirft das hellste Licht nach rickwirts auf den Sinn der Zlteren
Opferformen, Es bekennt mit nicht zu tiberbietender Aufrichtigkeit,
daB das Objekt der Opferhandlung immer das namfiche war, das-
selbe, was nun als Gott verehrt wird, der Vater also, Die Frage

! Die Uberwindung einer Géttergeneration durch eine andere in den My-
thologien bedeutet bekanntlich den historischen Vorgang der Ersetzung eines reli=
gidsen Systems durch ein neues, sei es infolge von Eroberung durch ein Fremd-
volk oder auf dem Wege psychologischer Entwidklung. In letzterem Falle nihert
sih der Mythus den »funktionalen Phénomenenc im Sinne von H. Silberer, Daf
der das Tier tétende Gott ein Libidosymbol ist, wie C. G. Jung (l. c.) behauptet,
sefzt einen anderen Begriff der Libido als den bisher verwendeten voraus und
erscheint mir tberhaupt fragwiirdig.
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nach dem Verhiltnis von Tier= und Mensdhenopfer findet jetzt eine
einfache Losung. Das urspriingliche Tieropfer war bereits ein Er-
satz fir ein Menschenopfer, fir die feierlihe Tétung des Vaters,
und als der Vaterersatz seine mensdliche Gestalt wieder erhielt,
konnte sich das Tieropfer auch wieder in das Menschenopfer ver=
wandeln.

So hatte sich die Erinnerung an jene erste groBfe Opfertat als
unzerstdrbar erwiesen, trotz aller Bemithungen sie zu vergessen, und
gerade als man sich von ihren Motiven am weitesten entfernen
wollte, muBte in der Form des Gottesopfers ihre unentsteflte Wieder=
holung zutage treten. Welche Entwicklungen des religiosen Denkens
als Rationalisierungen diese Wiederkehr ermoglicht haben, brauche
ih an dieser Stelle nicht auszufithren. Robertson Smith, dem ja
unsere Zuriickfiihrung des Opfers auf jenes groBe Ereignis der
mensdhlichen Urgesdhichte ferne liegt, gibt an, daB die Zeremonien
jener Feste, mit denen die alten Semiten den Tod einer Gottheit
feierten, als »commemoration of a mythical tragedy« aus=
gelegt wurden, und da die Klage dabei nicht den Charakter einer
spontanen Teilnahme hatte, sondern etwas ZwangsméBiges, von der
Furdt vor dem géttlichen Zorn Gebotenes an sich trug?, Wir glauben
zu erkennen, daB diese Auslegung im Rechte war, und daB die Ge-
fithle der Feiernden in der zugrunde liegenden Situation ihre gute
Aufklarung fanden.

Nehmen wir es nun als Tatsache hin, daB audch in der weiteren
Entwicklung der Religionen die beiden treibenden Faktoren, das
SchuldbewuBtsein des Sohnes und der Sohnestrotz, niemals erldschen.
Jeder Losungsversuch des religidsen Problems, jede Art der Ver-
sdhnung der beiden widerstreitenden seelishen Madte wird all-
miahlich hinfallig, wahrscheinlich unter dem kombinierten Einflub von
kulturellen Anderungen, historischen Ereignissen und inneren psychi=
schen Wandlungen.

Mit immer groBerer Deutlichkeit tritt das Bestreben des
Sohnes hervor, sich an die Stelle des Vatergottes zu setzen. Mit
der Einfiihrung des Adkerbaues hebt sich die Bedeutung des Sohnes
in der patriarchalishen Familie. Er getraut sich neuer AuBerungen
seiner inzestudsen Libido, die in der Bearbeitung der Mutter Erde
eine symbolische Befriedigung findet. Es entstehen die Gottergestalten
des Attis, Adonis, Tammuz u. a.,, Vegetationsgeister und zugleich
jugendliche Gottheiten, welche die Liebesgunst miitterlicher Gott=
heiten genieBen, den Mutterinzest dem Vater zum Trotze durch-
setzen, Allein das SchuldbewuBtsein, weldhes durch diese Schopfung

1 Religion of the Semites, p.412—413. »The mourning is not a sponta=
neous expression of sympathy with the divine tragedy but obligatory and enforced
by fear of supernatural anger. And a chief object of the mourners is to dis=
claim responsibility for the gods death — a point which has already come
E)fogre us in connection with theanthropic sacrifices, such as the »oxmurder at

thens«.




Die infantile Wiederkehr des Totemismus 401

nicht beschwidntigt ist, drickt sich in den Mythen aus, die diesen
jugendlihen Geliebten der Muttergéttinnen ein kurzes Leben und
eine Bestrafung durch Entmannung oder durch den Zorn des Vater=
gottes in Tierform bescheiden. Adonis wird durch den Eber getdtet,
das heilige Tier der Aphrodite; Attis, der Geliebte der Kybele,
stirbt an Entmannung®.” Die Beweinung und die Freude tiber die
Auferstehung dieser Gotter ist in das Rituale einer anderen Sohnes-
gottheit iibergegangen, welde zu dauernderem Erfolge bestimmt war.

Als das Christentum seinen Binzug in die antike Welt be=
gann, traf es auf die Konkurrenz der Mithrasreligion, und es war
fiir eine Weile zweifelhaft, welcher Gottheit der Sieg zufallen wiirde.

Die lichtumflossene Gestalt des persischen Gotterjiinglings ist
doch unserem Verstandnis dunkel geblieben. Vielleicht darf man aus
den Darstellungen der Stiertdtungen durch Mithras schlieBen, daB
er jenen Sohn vorstellte, der die Opferung des Vaters allein voll~
zog und somit die Briider von der sie driidkenden Mitschuld an der
Tat erléste. Bs gab einen anderen Weg zur Beschwichtigung dieses
SchuldbewuBtseins und diesen besdhritt erst Christus. Er ging hin
und opferte sein eigenes Leben und dadurch erldste er die Briider=
schar von der Erbsiinde. ‘

Die Lehre von der Erbstinde ist orphischer Herkunft; sie
wurde in den Mysterien erhalten und drang von da aus in die
Philosophenschufen  des griechischen Altertums ein®. Die Menschen
waren die Nachkommen von Titanen, welche den jungen Dionysos=
Zagreus getdtet und zerstiickelt hatten; die Last dieses Verbrechens
driickte auf sie. In einem Fragment von Anaximander wird ge=
sagt, daB die Einheit der Welt durch ein urzeitliches Verbrechen
zerstort worden sei, und daB alles, was daraus hervorgegangen, die
Strafe dafir weiter tragen muB.® Erinnert die Tat der SrI'itamen
durch die Ziige der Zusammenrottung, der Tétung und Zerreibung
deutlich genug an das von St, Nilus beschriebene Totemopfer — wie
tibrigens viele andere Mythen des Altertums, z. B. der Tod des

1 Die Kastrationsangst spielt eine auBerordentlich groBe Rolle in der Stdrung
des Verhiltnisses zum Vater bei unseren jugendlichen Neurotikern. Aus der schénen
Beobaditung von Ferenczi haben wir ersehen, wie der Knabe seinen Totem in
dem Tier erkennt, welches nach seinem kleinen Gliede schnappt. Wenn unsere
Kinder von der rituellen Beschneidung erfahren, stellen sie dieselbe der Kastration
gleich. Die vélkerpsychologische Parallele zu diesem Verhalten der Kinder ist meines
Wissens noch nicht ausgefiihrt worden, Die in der Urzeit und bei primitiven
Vélkern so hiufige Beschneidung gehdrt dem Zeitpunkt der Minnerweihe an, wo
sie ihre Bedeutung finden muB, und ist erst sekundér in-friihere Lebenszeiten zuriidk~
geschoben worden. Es ist tiberaus interessant, ‘daf die Beschneidung bei den Pri=
mitiven mit Haarabsdineiden und Zahnausschlagen kombiniert oder durch sie er=
setzt ist, und daf unsere Kinder, die von diesem Sachverhalt nichts wissen kénnen,
in ihren Angstreaktionen diese beiden Operationen wirklih wie Aquivalente der
Kastration behandeln,

? Reinad, Cultes, Mythes et Religiohs, 11., p. 75f.
¢ »Une sorte de péché proethniques 1. c., p. 76.
Imago 11/4 26
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Orpheus selbst — so stort uns hier doch die Abweichung, dab die
Mordtat an einem jugendlichen Gott vollzogen wird.

Im dhristlihen Mythus ist die Erbsiinde der Menschen un=
zweifelhaft eine Verstindigung gegen Gottvater. Wenn nun Christus
die Menschen von dem Drudk der Erbsiinde erlost, indem er sein
eigenes Leben opfert, so zwingt er uns zu dem SchiuB, daB diese
Stinde eine Mordtat war. Nach dem im menschlichen Fihlen tief«
gewurzelten Gesetz der Talion kann ein Mord nur durch die Opferung
eines anderen Lebens gesithnt werden, die Selbstaufopferung weist
auf eine Blutschuld zurick®, Und wenn dieses Opfer des eigenen
Lebens die Versohnung mit Gottvater herbeifthrt, so kann das
zu siihnende Verbrechen kein anderes als der Mord am Vater ge=
wesen_sein.

So bekennt sich denn in der thristlichen Lehre die Menschheit
am unverhiilltesten zu der schuldvollen Tat der Urzeit, weil sie nun
im Opfertod des einen Sohnes die aus iebigste Siihne fiir sie ge=
funden hat, Die Versdhnung mit dem Vater ist um so griindlicher,
weil gleichzeitig mit_diesem Opfer der volle Verzicht auf das Weib
erfolgt, um dessen Willen man sich gegen den Vater empdrt hatte.
Aber nun fordert auch das psydologische Verhangnis der Ambi-
valenz seine Rechte. Mit der gleichen Tat, welhe dem Vater die
groptmégliche Siihne_bietet, erreicht auch der Sohn das Ziel seiner
Wiinsche gegen den Vater. Br wird selbst zum Gott neben, eigent=
fih an Stelle des Vaters. Die Sohnesreligion {6st die Vaterreligion
ab. Zum Zeichen dieser Ersetzung wird die alte Totemmahlzeit als
Kommunion wieder belebt, in weldher nun die Briiderschar vom
Fleisch und Blut des Sohnes, nicht mehr des Vaters, genieBt, sich
durch diesen GenuB heifligt und mit ihm identifiziert. Unser Blick
verfolgt durch die Lange der Zeiten die Identitit der Totemmahlzeit
mit dem Tieropfer, dem theanthropischen Menschenopfer und mit
der christlihen Bucharistie und erkennt in all diesen Feierlichkeiten
die Nachwirkung jenes Verbredhens, weldies die Menschen so sehr
bedriikte, und auf das sie doch so stolz sein muBten. Die dhristliche
Kommunion ist aber im Grunde eine neuerlihe Beseitigung des
Vaters, eine Wiederholung der zu siihnenden Tat. Wir merken,
wie beredhtigt der Satz von Frazer ist, daB sthe Christian com=
munion has absorbed within itself a sacrament whidh is doubtless
far older than Christianity«?. '

i

" Bin Vorgang wie die Beseitigung des Urvaters durch die
Briiderschar muBte unvertilgbare Spuren in der Gesdichte der Mensch~

1 Die Selbstmordimpulse unserer Neurotiker erweisen sich regelmafig als
Selbstbestrafungen fir Todeswiinsche, die gegen andere geridhtet sind.

2 Bating the God, p. 51. . . . Niemand, der mit der Literatur des Gegen-
standes vertraut ist, wird annehmen, daf die Zuridkfihrung der dristlichen Kom=~
munion auf die Totemmahlzeit eine Idee des Schreibers dieses Aufsatzes sei.
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heit hinterfassen und sich in desto zahlreicheren Ersatzbildungen zum
Ausdrudk bringen, je weniger er selbst erinnert werden sollte. Ich
gehe der Versudwung aus dem Wege, diese Spuren in der Mytho~
logie, wo sie nicht schwer zu finden sind, nacdhzuweisen und wende
mich einem anderen Gebiete zu, indem ich einem Fingerzeig von
S. Reinadh in einer inhaltsreichen Abhandlung tiber den Tod des
Orpheus folge?.

In der Gesdiichte der griechischen Kunst gibt es eine Situation,
welde auffillige Ahnlichkeiten und nicht minder tiefgehende Ver=
schiedenheiten mit der von Robertson Smith erkannten Szene der
Totemmahlzeit zeigt. Es ist die Situation der iltesten griechischen
Tragddie. Eine Schar von Personen, alle gleich benannt und gleich
gekleidet, umsteht eimen einzigen, von dessen Reden und Handeln
sie alle abhingig sind: Es ist der Chor und der urspriinglich ein<
zige Heldendarsteller. Spatere Entwidklungen brachten einen zweiten
und dritten Schauspieler, um Gegenspieler und Abspaltungen des
Helden darzustellen, aber der Charakter des Helden wie sein Vers
haltnis zum Chor blieben unverdndert. Der Held der Tragodie
mubte leiden, dies ist noch heute der wesentliche Inhalt einer gI‘raa
godie. Er hatte die sogenannte »tragishe Schuld« auf sich gefaden,
die nicht immer leicht zu begriinden ist, sie ist oft keine Schuld im
Sinne des biirgerlihen Lebens. Zumeist bestand sie in der Auf-
lehnung gegen eine gottliche oder mensdhliche Autoritat, und der
Chor begleitete den Helden mit seinen sympathischen Gefiihlen,
sudite ihn zuriidkzuhalten, zu warnen, zu miBigen und beklagte ihn,
nathdem er fiir sein kithnes Unternehmen die als verdient hinge=
stellte Bestrafung gefunden hatte.

Warum muf aber der Held der Tragddie leiden und was be-
deutet seine »tragische« Schuld? Wir wollen die Diskussion durch
rasche Beantwortung abschneiden. Er muB leiden, weil er der Ur=~
vater, der Held jener groBen urzeitlihen Tragddie ist, die hier eine
tendenzidse Wiederholung findet, und die tragische Schuld ist jene,
die er auf sich nehmen muB, um den Chor von seiner Schuld zu

1 Ariel im »Sturms:
Full fathom five thy father lies:
Of his bones are coral made,
Those are pearls that were his eyes;
Nothing of him that doth fade
But doth suffer a sea-change
Into something rich and strange.

In der shdnen Ubersetzung von Schiegel:
Finf Faden tief liegt Vater dein.
Sein Gebein wird zu Korallen,
Perlen sind die Augen sein.
Nidits an ihm, das soll verfallen,
Das nicht wandelt Meeres~Hut

2 In ein reich und seltnes Gut.
2 La Mort d'Orphée in dem hier oft zitierten Buche: Cultes, Mythes et
Religions. T.II, p. 100fF.

26.
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entlasten. Die Szene auf der Biihne ist durch zwedimabige Ent-
stellung, man kdnnte sagen: im Dienste raffinierter Heudhelei, aus
der historischen Szene hervorgegangen. In jener alten Wirklichkeit
waren es gerade die Chorgenossen, die das Leiden des Helden ver=
ursachten; hier aber erschdpfen sie sich in Teilnahme und Bedauern,
und der Held ist sefbst an seinem Leiden schuld. Das auf ihn ge-
wilzte Verbrechen, die Uberhebung und Auflehnung gegen eine
groBe Autoritdt, ist genau dasselbe, was in Wirklichkeit die Genossen
des Chors, die Briiderschar, bedriickt. So wird der tragische Held
— nodh wider seinen Willen — zum BErldser des Chors gemadt.

Waren speziell in der griechisdhen Tragddie die Leiden des
gottlichen Bodies Dionysos und die Klage des mit ihm sich identi=
fizierenden Gefolges von Bodsen der Inhalt der Auffithrung, so wir
es leicht verstandlich, daB das bereits erloschene Drama sich im
Mittelalter an der Passion Christi neu entziindete.

So modite ich denn zum Schfub dieser mit duBerster Ver=
kiirzung gefithrten Untersuchung das Ergebnis aussprechen, daf im
Odipuskomplex die Anfange von Religion, Sittlichkeit, Gesellschaft
und Kunst zusammentreffen, in voller Ulbereinstimmung mit der
Feststellung der Psychoanalyse, dab dieser Komplex den Kern aller
Neurosen bildet, so weit sie bis jetzt unserem Verstandnis nad-=
gegeben haben. Es erscheint mir als eine grobe Uberraschung, daB
Such diese Probleme des Volkerseelenfebens eine Auflésung von
cinem einzigen konkreten Punkte her, wie es das Verhéltnis zum
Vater ist, gestatten sofften. Vielleicht ist selbst ein anderes psydo=
fogisches Problem in diesen Zusammenhang einzubeziehen, Wir haben
so oft Gelegenheit gehabt, die Gefiithlsambivalenz im eigentlichen
Sinne, also das Zusammentreffen von Licbe und HaB gegen das-
selbe. Objekt, an der Wurzel wichtiger Kulturbildungen aufzuzeigen.
Wir wissen nichts tiber die Herkunft dieser Ambivalenz. Man kann
die Annahme maden, dab sie ein fundamentales Phanomen unseres
Gefithislebens sei. Aber aud die andere Moglichkeit scheint mir
wohl beadhtenswert, daB sie, dem Gefithlsleben urspringlich fremd,
von der Menschheit an dem Vaterkomplex* erworben wurde, wo
die psychoanalytische Erforsdhung des ]Piinzelmensdlen heute noch
ihre starkste Auspragung nachweist.?

1 Respektive Elternkomplex.

2 Der MiBverstandnisse gewdhnt, halte idh es nicht fiir dberfliissig, aus~
driicklich hervorzuheben, daB die hier gegebenen Zuridkfihrungen an die komplexe
Natur der abzuleitenden Phénomene keineswegs vergessen haben, und daB sie nur
den Anspruch erheben, zu den bereits bekannten oder noch unerkannten Urspriingen
der Religion, Sittlichkeit und der Gesellschaft ein neues Moment hinzuftigen, weldhes
sich aus der Beriicksichtigung der psychoanalytischen Anforderungen ,ergibt. Die
Synthese zu einem Ganzen. der Brklarung mub ich anderen tiberlassen. Es geht
sber diesmal aus der Natur dieses neuen Beitrages hervor, daf er in einer solchen
Synthese keine andere als die zentrale Rolle spielen kdnnte, wenngleich die Uber=
windung von grofien affektiven Widerstanden erfordert werden diirfte, ehe man
ihm eine solche Bedeutung zugesteht. : ia:
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Bevor ich nun absdhlieBe, muB ich der Bemerkung Raum geben,
daB der hohe Grad von Konvergenz zu einem umfassenden Zus
sammenhange, den wir in diesen Ausfiihrungen erreicht haben, uns
nicht gegen die Unsicherheiten unserer Voraussetzungen und die
Schwierigkeiten unserer Resultate verblenden kann. Von den letzteren
will ich nur noch zwei behandeln, die sich manchem Leser aufgedringt
haben diirften.

Es kann zunichst niemand entgangen sein, daB wir iiberall
die Annahme einer Massenpsyche zugrunde legen, in weldher sich
die seelischen Vorginge vollziehen wie im Seelenleben eines einzelnen.
Wir lassen vor allem das SchuldbewuBtsein wegen einer Tat tiber
viele Jahrtausende fortleben und in Generationen wirksam bleiben,
welche von dieser Tat nichts wissen konnten. Wir lassen einen
GefiihlsprozeB, wie er bei Generationen von Séhnen entstehen
konnte, die von ijhrem Vater miBhandelt wurden, sich auf neue
Generationen fortsetzen, welche einer soldien Behandlung gerade
durch die Beseitigung des Vaters entzogen worden waren. Dies
scheinen allerdings schwerwiegende Bedenken, und jede andere Er-
klarung scheint den Vorzug zu verdienen, welde soldhe Voraus=
setzungen vermeiden kann.

Allein eine weitere Erwigung zeigt, daf wir die Verantwort=
lichkeit fiir solche Kiihnheit nicht aﬁein zu tragen haben. Ohne die
Annahme einer Massenpsyce, einer Kontinuitit im Gefiihlsleben
der Menschen, weldhe gestattet sich tiber die Unterbrechungen der
seelischen Akte durch das Vergehen der Individuen hinwegzusetzen,
kann die Volkerpsychologie tiberhaupt nicht bestehen. Setzten sich-
die psychischen Prozesse der einen Generation nicht auf die nidste
fort, miiBte jede ihre Einstellung zum Leben neu erwerben, so gibe
es auf diesem Gebiet keinen Fortschritt und so gut wie keine Ent=
widklung. Es erheben sich nun zwei neue Fragen, wieviel man der
psychischen Kontinuitdt innerhalb der Generationsreihen zutrauen
kann, und welcher Mittel und Wege sich die eine Generation be=
dient, um ihre psychischen Zustinde auf die nadhste zu tbertragen.
Ich werde nicht behaupten, daB diese Probleme weit genug geklart
sind, oder daB die direkte Mitteilung und Tradition, an die man
zunidchst denkt, fir das Erfordernis hinreichen. Im allgemeinen
kitmmert sich die Volkerpsychologie wenig darum, auf welde Weise
die verfangte Kontinuitit im Seelenleben der einander abldsenden-
Generationen hergestellt wird. Ein Teil der Aufgabe scheint durch-
die Vererbung psychischer Dispositionen besorgt zu werden, welche
aber doch gewisser AnstdBe im individuellen Leben bediirfen, um
zur Wirksambkeit zu erwachen. Es mag dies der Sinn des Didhter=
wortes sein: Was du ererbt von deinen Vitern hast, erwirb
es, um es zu besitzen. Das Problem erschiene nodh schwieriger,
wenn wir zugestehen kdnnten, daB es scelishe Regungen gibt,
weldhe so spurfos unterdriickt werden kdnnen, daB sie keine Rest<
erscheinungen zuriicklassen. Allein solche gibt es nicht. Die stérkste”
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Unterdriikung muB Raum lassen fiir entstellte Ersatzregungen und
aus ihnen folgende Reaktionen. Dann diitfen wir aber annehmen,
dab keine Generation imstande ist, bedeutsamere seelische Vorgange
vor der nachsten zu verbergen. Die Psychoanalyse hat uns namlic
gelehrt, daB jeder Mensch in seiner unbewuBten Geistestatigkeit
einen Apparat besitzt, der ihm gestattet, die Reaktionen anderer
Menschen zu deuten, d. h. die Entstellungen wieder riidgéngig zu
machen, weldhe der andere an dem Ausdrudk seiner Gefiihlsregun-
gen vorgenommen hat. Auf diesem Wege des unbewufiten Ver=
Standnisses all der Sitten, Zeremonien und Satzungen, welche das
urspriinglihe Verhaltnis zum Urvater zuriidsgelassen hatte, mag
auch den spiteren Generationen die Ubernahme jener Gefiihlserb=
schaft gelungen sein.

Ein anderes Bedenken dirfte gerade von seiten der analyti=
schen Denkweise erhoben werden.

Wir haben die ersten Moralvorschriften und sittlihen Be=
schrankungen der primitiven Gesellschaft als Reaktion auf eine Tat
aufgefaBt, welche ihren Urhebern den Begriff des Verbredhens gab.
Sie bereuten diese Tat und beschlossen, daB sie nicht mehr wieder=
holt werden solle, und daf ihre Ausfiihrung keinen Gewinn ge=
bracht haben diitfe. Dies schopferische SchuldbewuBtsein ist nun
unter uns nicht erfoschen. Wir finden es bei den Neurotikern in.
asozialer Weise wirkend, um neue Moralvorsdiriften, fortgesetzte.
Einschrankungen zu produzieren, als Stihne fiir die begangenen und
als Vorsicht gegen neu zu begehende Untaten®. Wenn wir aber
bei diesen Neurotikern nach den Taten forschen, welche solche Reak=
tionen wachgerufen haben, so werden wir enttdusdt, Wir finden
nicht Taten, sondern nur Impulse, Gefiihlsregungen, welche nach
dem Bésen verlangen, aber von der Ausfiihrung abgehalten worden
sind. Dem SchuldbewuBtsein der Neurotiker liegen nur psychische
Realititen zugrunde, nicht faktische. Die Neurose ist dadurch
charakterisiert, daB sie die psycische Realitdt iiber die faktische
setzt, auf Gedanken ebenso ernsthaft reagiert, wie die Normalen
nur auf Wirklichkeiten.

"~ "Kann es sich bei den Primitiven nicht dhnlich verhalten haben?
Wir sind berechtigt, ihnen eine auBerordentliche Uberschatzung ihrer
psydhischen Akte als Teilerscheinung ihrer narziBtischen Organisation
suzuschreiben?. Demnach konnten die bloBen Impulse von Feind-
seligkeit gegen den Vater, die Existenz der Wunschphantasie, ihn
zu toten und zu verzehren, hingereicht haben, um jene moralische
Reaktion zu erzeugen, die Totemismus und Tabu_gesdhaffen hat.
Man wiirde so der Notwendigkeit entgehen, den Beginn unseres
kulturellen Besitzes, auf den wir mit Recht so stolz sind, auf ein
graBliches, alle unsere Gefiihle beleidigendes Verbrechen zuriidszu=

1 Vgl, den zweiten Aufsatz dieser Reihe tiber das Tabu, p. 328 ff.
2 Siche den Aufsatz tber Animismus, Magie und Allmacht der Gedanken
in Heft I dieses Jahrganges.
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fiihren. Die kausale, von jenem Anfang bis in unsere Gegenwart
reichende Verkntipfung litte dabei keinen Schaden, denn die psydhi=
sche Realitit ware bedeutsam genug, um alle diese Folgen zu tragen.
Man wende dagegen nicht ein, daB ja eine Verdnderung der Ge=
sellschaft von der Form der Vaterhorde zu der des Briiderclans
wirklich vorgefallen ist. Sie kdnnte auf minder gewaltsame Weise
erreicht worden sein und doch die Bedingung fir das Hervortreten
der moralischen Reaktion enthalten haben. Solange der Drudk des
Urvaters sich fithlbar machte, waren die feindseligen Gefiihle gegen
ihn berechtigt, und die Reue tiber sie muBte einen anderen Zeit=
punkt abwarten. Ebensowenig ist der zweite Binwand stichhaltig,
daB alles, was sich aus der ambivalenten Relation zum Vater ab=
feitet, Tabu und Opfervorschrift, den Charakter des hochsten Ernstes
und der vollsten Realitat an sich trigt. Auch das Zeremoniell und
die Hemmungen der Zwangsneurotiker zeigen diesen Charakter und
gehen doch nur auf psychisthe Realitit, auf Vorsatz und nicht auf
Ausfihrung zuriik. Wir miissen uns hiiten, aus_unserer niichternen
Welt, die voll ist von materiellen Werten, die Geringschatzung des
blos Gedaditen und Gewiinschten in die nur innerlich reiche Welt
des Primitiven und des Neurotikers einzutragen.

Wir stehen hier vor einer Entscheidung, die uns wirklich nicht
leicht gemacht ist. Beginnen wir aber mit dem Bekenntnis, daB der
Unterschied, der Anderen fundamental erscheinen kann, fiir unser
Usteil nicht das Wesentliche des Gegenstandes trifft, Wenn fiir den
Primitiven Wiinsche und Impulse den vollen Wert von Tatsachen
haben, so ist es an uns, solder Auffassung verstandnisvoll zu
folgen, anstatt sie nach unserem Malstab zu korrigieren. Dann aber
wollen wir das Vorbild der Neurose, das uns_in diesen Zweifel
gebracht hat, selbst sdarfer ins Auge fassen. Es ist nicht richtig,
daB die Zwangsneurotiker, welche heute unter dem Drudke einer
{ibermoral stehen, sich nur gegen die psychische Realitit von Ver=
suchungen verteidigen und wegen blos verspiirter Impulse bestrafen.
Es ist auch ein Stiidk historischer Realitdt dabei, in ihrer Kindheit
hatten diese Menschen nichts anderes als die bésen Impulse, und
insoweit sie in der Ohnmadt des Kindes es konnten, haben sie-
diese Impulse audh in Handlungen umgesetzt. Jeder von diesen Uber=~
guten hatte in der Kindheit seine bose Zeit, eine perverse Phase
als Vorlaufer und Voraussetzung der spateren moralischen. Die
Analogie der Primitiven mit den Neurotikern wird also viel griind=
liher hergestellt, wenn wir annehmen, daB auch bei den ersteren
die psychishe Realitit, an deren Gestaltung kein Zweifel ist, an=
fanglich mit der faktischen Realitat zusammenfiel, daB die Primitiven
das wirklich getan haben, was sie nach allen Zeugnissen zu tun
.beabsidhtigten.

Aflzuweit diirfen wir unser Urteil iber die Primitiven auch
nicht durch die Analogie mit den Neurotikern beeinflussen lassen.
Es sind auch die Unterschiede in Rechnung zu ziehen. GewiB sind
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bei beiden, Wilden wie Neurotikern, die sdarfen Scheidungen
zwischen Denken und Tun, wie wir sie ziehen, nicht vorhanden.
Allein der Neurotiker ist vor allem im Handeln gehemmt, bei ihm
ist der Gedanke der volle Ersatz fiir die Tat. Der Primitive ist
ungehemmt, der Gedanke setzt sich ohne weiteres in Tat um, die
Tat ist ihm sozusagen eher ein Ersatz des Gedankens, und darum
meine ich, ohne selbst fiir die letzte Sicherheit der Entscheidung
einzutreten, man darf in dem Falle, den wir diskutieren, wohl an=
nehmen: Im Anfang war die Tat.
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Die Nadstheit in Sage und Dichtung.
Eine psychoanalytische Studie von Dr. OTTO RANK.
IL

»Die Gétter sind gerecht: aus unsern Liisten
Erschaffen sie das Werkzeug, uns zu geiBeln«.
Shakespeare (*Lear«, V, 3).

ir wenden uns nunmehr der zweiten, der Zeigelust kom-

plementiren Triebregung, namlich der Schaulust, zu, die

sich auf den Anblidk das Nadkten richtet. Auch hier lassen
sih wieder zwei Motivgestaltungen in gesonderter Gruppierung
behandeln, obwoh! sich nidt selten beide beisammenfinden oder
ineinander (ibergehen. Und wieder entspricht die 1. vorwiegend
sagenhafte mit ihren organischen Ausdrucksmitteln und neurotischen
Medhanismen einem scharf umsdhriebenen pathologischen Krankheits~
bilde, ganz wie das Motiv des Aussatzes den neurotischen Aus-
schldgen, wihrend die 2. dichterische rein auf dem psychischen
Gebiete der Phantasie verbleibt und sich dadurh — ganz wie die
schamhafte Hemmung — dem Traumdarakter annihert.

1.

»Nun beim Himmel! dir wire besser -
Du rissest dir die Augen aus, als daf sie
Der Zunge anvertrauten, was sie sahn.

Kleist (»Kathchen«).

Aud tber die typische Verdrangungsform der erotisch betonten
Sdhaulust sind wir durch eine Arbeit Freuds! unterrichtet, in weldher
darauf hingewiesen wird, daB gewissen neurotischen Sehstdrungen
die Idee der Talion zugrunde liege, d. h. eine von den Hem=
mungen gegen die Schaulust gleichsam geforderte Bestrafung der
Organe, die durch den Anblidk von etwas Verbotenem (Nadktem)
oder dem bloBen Wunsche danach gesiindigt haben.? Dieser psychische
Medanismus wird. nach Freuds grundlegender und in gleicher
Weise fiir die Erogenitat der Haut (Aussdhlag) geltenden Auffassung
dadurch ermoglicht, dass unsere Sinnesorgane nicht nur den reinen
Interessen des Ich, sondern auch den oft genug damit unvertréglichen
sexuellen Regungen zu dienen haben und daf diese Doppelfunktion
nicht selten zu Konflikten AnfaB gibt, die zu (neurotischen) Sto=

t Die psydhogene Sehstdrung in psycdhoanalytischer Auffassung (> Arztliche
Standeszeitung« 1910, Nr. 9).

1 sDafir, daB Ham mit seinen Augen die Bl6Be seines Vaters schaute,
wurden seine Augen rot, dafiir, daB er mit seinen Lippen dariiber sprach, wurden
seine Lippen schief . . . , dafiir, daB er seines Vaters Bldfie nicht zugedeckt hatte,
sollte er selber nackend herumgehen mit bloBer Scham,; denn dies ist des Herrn
Gesetz: MaB fiir MaB.« (»Die Sagen der Juden<, Frankfurt 1913, p. 229).
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rungen in der normalen Ichfunktion des Organes fiithren. Das Organ,
dem die sexuelle Befriedigung (Schaulust) versagt wird, versagt
dann scinerseits gleichsam den normalen Ichdienst.! Zugleich aber
straft es durch die Funktionsuntichtigkeit sich selbst fiir die ver~
botenen Geliiste. Eine Ahnung dieser unbewuBten Verkniipfung liegt
dem allgemein bekannten und Kindern so oft vorgehaltenen Sprich=
wort zugrunde, daf man durch den Anblik sonst schamhaft ver=
hiillter Dinge und Verrichtungen blind werde.

Freud hat nicht versdumt in seiner Arbeit hervorzuheben, daB
die Binsicht in diesen Zusammenhang auch den Schliissel zum Ver=
standnis eines weitverbreiteten mythischen Motivs darbiete, Als klassi=
sches Beispiel fiihrt er eine auch von T ennyson?® poetisch verwertete
englische Sage an, die erzahlt, daB Lady Godiva am hellichten Tage
nackt durd die StraBen von Coventry geritten sei, um durdh Erfiillung
dieser von ihrem eigenen Gatten gestellten Bedingung die Stadt von
den schweren Abgaben zu befreien. Um ihr diese Aufgabe zu er=
leichtern, gelobten alle Einwohner der Stadt, sich hinter ihren ver=
schlossenen Fenstern verborgen zu halten. Ein Mann nur schaut
durdh die Fensterliden nach der entbldBten Schénheit und
wird dafiir gestraft, indem er erblindet. Uberaus treffend
deutet der intuitiv schaffende Dichter die Bestrafung des siindigen
Organs auf Grund seiner Doppelfunktion an, wenn er sagt:

sNod eh’ die Augen ihre Lust gehabt,
Verschrumpften sie und fielen aus den Hohlen;
Blind stand er da. So hatten jene Maidute,

Die edle Taten schiitzen, einen Sinn
Zerstort, den er miBbraucht.«

Und nur wie eine poetisch idealisierte Umsdhreibung desselben
Gedankens klingt es, wenn ein anderer von Tennysons Fassung
unabhingiger dichterischer Bearbeiter des Stoffes, Max Mell?, den
zur Strafe erblindeten Didhter sagen [aBt:

»Glaubt doch nicht, dab ich zur Strafe erblindet bin. Aus Ehrfurcht

bin ich erblindet, denn meine Augen sagten: Wir wollen nach dieser

1 Diese Vorstellung scheint sich deutlich in dem Volksglauben auszusprechen,
der den Grafen von Habsburg die Fahigkeit zuschrieb, -Stammelnde durch
einen Kuss zu heilen (Brider Grimm. Der arme Heinrich, Berlin 1815, p. 200,
Anmerkung.) Es sdeint sich darin die Idee auszudriiden, daB die verweigerte
Idhfunktion des Mundes (Sprechen, Stottern) durch Befreiung seiner erotischen
Funktion (kiissen) wieder hergestellt werden koénne, ein Grundsatz, dessen sich die
psychoanalytische. Therapie mit dem gleichen Erfoly — wenn auch mit vollig ver=
schiedenen Mitteln — zu bedienen gewohnt ist.

2 Dritte Gedichtsammlung, 1842 (Vgl. Tennysons ausgewihlte Dichtungen
iibersetzt von Strodtmann, Leipzig 1870). »Godivas, eine Legende, deutsch von
Feldmann in Engels Gesch. d. engl. Lit. p. 512 f.

8 Die drei Grazien des Traumes. Leipzig 1906, Nr. 2: Lady Godiva.

Der feinsinnige Dichter [aft die nackte Prau ihre eigenen Augen selbst
schamhaft schlieBen: »als sie sich ausgekleidet hatte, bestieg sie das Pferd, das eine
ihrer Dienerinnen fiihrte, und schlofi die Augen und faltete die Hande in fhrem
Schof und kauerte sich zusammen auf dem edeln Tiere.«
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Schénheit nichts mehr zu uns lassen, denn das kénnte den Besitz soldher
Késtlichkeit antasten: die anderen Glieder mégen dem tiglichen Leben
dienen, wir aber wollen uns davor abschlieBen als Schatzhalter des
Edelsten, das zu gewinnen war.«

Andere didhterische Bearbeitungen der Godivasage sind mir nicht
bekannt 'geworden? und die von einzelnen Autoren etwa genannten
Parallelen fassen zumeist den entscheidenden Zusammenhang des
Motivs der Nadktheit mit dem der strafweisen Blendung vermissen,
wie z. B. der Hinweis von G. W. Cox®, aber auch die mir auf
Grund einer Arbeit von Helene Richter® bekannt gewordene
Nadricht tiber die Godivasage, die sich bei einem englischen Chro-
nisten des 14. Jahrhunderts findet,

Kennt audh diese [literarhistorisch iltere Uberlieferung das
psydiologisch geforderte Motiv der Blendung nicht und ist also
die Motiventwicklung hier nicht historisch bis zu ihrem Ursprung
zurtickzuverfolgen, so 46t sich doch aus weit verbreiteten anderen
Uberlieferungen verwandten Inhalts der Naciweis erbringen, dab
das Motiv der Blendung als Strafe fir das Schauen nach
Verbotenem, insbesondere der erotischen Nadktheit, uraltes mythisches
Vorstellungsgut ist, das die geschilderten psydhologischen Zusammen-
hénge getreulich widerspiegelt. So erzihlt eine alte griechische Sage,
daB Aphrodite den Sohn Apollons, Erimanthos, blendete, weil er
sie nach ihrer Liebesvereinigung mit Adonis im Bade erblickt
hatte. Apollon ract sich dadurch, daB er als Bber den Adonis
tétet. Gruppe (Griech, Myth., p. 198) meint, daB sdieser nur in
einem Bericht tiberlieferten Sage ein freilich sehr entstellter alter Kern
zugrunde liegen mdge«, Welchen urspriinglichen Zusammenhang
diese Entstelfung vielleicht betroffen haben mag, konnten uns Parallelen
dieser Sage lehren. Ein durch sein hohes Alter sowie durch den
Hinweis auf die besonderen Umstinde des verbotenen Schauens
gleich interessantes Beispiel ist uns ebenfalls in der griechischen Mytho=
logie itiberliefert. Die Blindheit des aus der Oedipussage bekannten
Sehers Tireisias wird mythologisch - damit erklirt, daB Tireisias als
Jungling die Géttin Athene nackt bei seiner Mutter @iberraschte

! Kiirzlich ist ein Godivadrama von Viktor Hatdung (bei Badmann-
Gruner, Ziirich) erschienen. Auch Mas cagnis jingste Oper »Isabeau« behandelt
den Godivastoff,

? The Mythology of the Aryan Nations. London 1870, Vol. I, p. 121.

Uber die Godivalegende handeft auch die mir nicht zugingliche Arbeit
von W. Zuidema: Naaktheid als ‘toovermiddel (Volkskunde 15, Nr. 5, 6).

® Das Urbild der Monna Vanna. »Neue Freie Presse« vom 29. April 1904.

4 Polychronicon Ranulphi Higden Monachi Cestrensis together with the
english translations of John Trevisa and of an unknown writer of the fifteenth
Century. ed.-by Churdill Babington, London 1865 (In: Rerum Britannicarum Medii
Aevi Scriptores or Chronicles and Memorials of Great Britain and Ireland during
the middle ages. Vol. VII, p- 198). Die #lteste Form der Legende, in der Godiva,
bewadit von zwei Soldaten und. umhillt von jhrem langen Haar, durch das
menschenleere Coventry reitet, findet sich in den »Flores historiarume« des Roger
of Wendoren, der selbst wieder aus einer #lteren Quelle schopfte,
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und da er gesehen hatte, was er ‘nicht schauen sollte, von der
Géttin_ mit Blindheit geschlagen worden sei. Seine Mutter
Chariklo hatte zwar dann ihre Freundin flehentlih gebeten, ihm das
Gesicht wieder zu geben, aber Athene vermodhte das nidht, Dod
erbarmte sie sich seiner und reinigte ihm das Gehdr, so dab er alle
Stimmen der Vogel verstand und gab ihm einen Stab, an dem er
sicher ging. Seither war er der Vogeldeuter der Stadt Theben und
wurde als solcher von Konig Oedipus um Rat gegen die verderb-
fiche Pest befragt. Seine Auskunft wird zum Anlal}, daB dem Konig,
der seine Mutter geheiratet hatte, dies traurige Verhangnis offenbar
wird und er sich selbst blendet zur Strafe »weil seine Augen all
das Bose, das er erlitten und getan, nicht gesehen hatten, so sollten
sie nun diejenige auch nicht mehr sehen, die er auf solde Weise
nie hitte sehen diirfen und die er wiinschte nicht mehr zu erkennenc.
(Sophokles: Konig Oedipus, v. 1270 ff) Also auch hier wird als
Strafe fiir den unerlaubten Anblick sonst sorgsam verhiillter Dinge
die Strafe des Nicht=mehr-sehen-kdnnens als ausdriickliche Talion ver=
- hangt, und zwar gilt hier, wenn aud nicht im Texte der sophoklei=
schen Tragddie, so doch im tiefsten Grunde des mythischen
Zusammenhangs, die Strafe der Blendung direkt dem Anblick der
miitterlichen BléBen wie in etwas abgeshwiachter Form auch bei
Tireisias. Diese Spezialisierung das Nadktheitsverbotes auf die
Mutter ist als eine der tiefsten Wurzeln fir die Mythenbildungen
dieser Gruppe anzusehen' und in vielen Féllen, wo sie sich nicht
mehr im manifesten Inhalt findet, noch durch vergleichendes Material
und eine vertiefte Deutung zu rekonstruieren. Nodh deutlich, wenn
auch bereits in etwas entstellter Form (Pseudoinzest), erscheint
diese Beziehung in der Sage von Phoinix dllias IX, 447 ff), den
sein Vater Amyntor blendete (Gruppe, p. 952 weil er den
Bitten seiner Mutter folgend des Vaters Kebsweib beschlafen
hatte. Eine #hnliche Anspielung des Nadktheits-Blendungsmotivs
auf inzestudse Verhiltnisse, speziell den Inzest mit der Mutter,
bietet die Orionsage, deren gangbarste Version berichtet, dab Orrion,
ein Sohn des Apollon und der Merope, die Tochter des Oinopion
geschdndet habe und dafiir von dem erziirnten Vater geblendet
worden sei; spéter soll ihn allerdings der Sonnengott wieder geheilt
haben. Nach Gruppe (. c) steht jedoch »der Phoinixsage ganz
nahe eine fast verschollene Form der Orionsage. Urspriinglich scheint
namlich Oinopion der Vater Orions gewesen zu sein und dieser
nicht die Todhter, sondern das Weib des Oinopion verfiihrt zu habenc.
Nadh dieser Version wére also Orion von seinem Vater wegen
Verfithrung seiner Mutter geblendet worden, also indirekt wegen
des verbotenen Anblicks ihrer BldBen ¢vgl. Oedipus). Nach anderem
Bericht erfolgt seine Totung durch die neidischen Gtter, vor denen

1 Perssuliche und briefliche Mitteilungen von Dr. Abraham in Berlin haben
mich in dieser Auffassung bestirkt, die Abraham auch auf andere mythische
Uberlieferungen ausgedehnt wissen will.



Die Nadktheit in Sage und Dichtung 413

er sich seiner Treffsicherheit geriihmt hatte, der kein Tier ent-
gehen konne. In diesen Uberlieferungen (Oedipus, Phénix, Orion)
steht die Blendung direkt an Stelle der Kastration als Strafe! fiir
den Mutterinzest. DaB aber in diesen und einer Reihe anderer
Uberlieferungen auch das Motiv der inzestuésen Nadktheit dem
Blendungsthema innerlich zugehdrt, gestatten uns unsere psycho-
analytischen Erkentnisse zu belriftigen, die uns unter anderem daran
gemahnen, dab ja gerade die Eltern es sind, an denen die Schau-
lust und sexuelle Neugierde des Kindes gewdhnlich ihre erste Befrie-
digung aber zugleich auch die machtigsten Erziehungswiderstande
findet, und dab es ja tatsiachlich zumeist die Mutter ist, die dem
Kinde seine der naiven Entbl6Bungslust entsprechend unverhohlene
S&ld:;lubegierde mit der Drohung des Blindwerdens abzugewdhnen
sudt, 2

Wie die reicher ausgebildete Sagenentwidklung in der Modi-
fikation und Kombination der wenigen mythisch tiberlieferten U=
motive freier schaltet, mag die folgende Sage von der schénen
Melusine zeigen, die uns nicht nur als Beispiel fiir die Wandlungs-
fahigheit der Motivgestaltung, sondern auch als Knotenpunkt fir die
Abzweigung verwandter Gruppen wertvoll ist. Die auch in das
deutsche Vollksbuch® tibergangene urspriinglich franzésische Sage von
der schdonen Melusine, der Herrin von Lusignan, erzahlt mit breiter
Weitschweifigheit und abenteuerficher Ausschmiickung die im folgenden
kurz wiedergegebene Fabel,

Reimund, ein Sohn des Grafen von Forst, tdtet nach vorher=
gegangener Weissagung einst auf der Jagd durch ungliicklichen Zufall seinen
Vetter. Verzweifelt irrt er im Walde umher und kommt zu dem Durst~
brunnen, wo er die schéne Melusine trifft, Sie tréstet ihn und er schwért
ihr auf ihr Verlangen, sie zu heiraten, aber an keinem Samstag nach
ihr zu fragen oder sie sehen zu wollen; hilt er das Versprechen
nicht, so verliert er sie fir immer und seine Kinder werden unglidklich.

Die Hodzeit findet statt und die reichlich mit Kindern gesegnete
Ehe wihrt viele gliickliche Jahre. Da kommt eines Tages Reimunds Bruder
zu Besuch und wiinscht auch Melusine zu sehen. Reimund verweigert es,
da Sonnabend ist. Der Bruder weiB jedoch um die Geriichte, die Melu=
sine der ehelichen Untreue verdichtigen und halt sie Reimund vor. »Da
nahm dieser sein Schwert und lief in eine Kammer, darein er niemals
gekommen war, weil er selbe zu ihrer Heimlichkeit gebaut hatte, kam
an eine eiserne Tire, allwo er stand und sich bedachte. Da fielen ihm
die Worte seines Bruders ein, daB sie vielleicht Schande triebe. Er madite
also mit seinem Schwerte ¢in Lodh durch die Tiire. Wie Reimund durch

! DaB diese Beziehung heute noch im UnbewuBten lebendig ist, zeigt eine
im Mérz 1913 von der -beriihmten Kinodarstellerin Asta Nielsen aufgefithrte
Pantomime »Prinz Harlekins Tod« von Urban Gad, worin der eifersiichtige Pierrot
den von seiner koketten Frau Kolombine begiinstigten Prinzen Harlekin blendet.
Zur Kastrationsbedeutung der Blendung vgl. den Hinweis im I. Abschnitt dieser
Arbeit »Imago<, II., p. 2944,

2 Vgl auch unsere Redensart: »Von ihrer Schénheit geblendets. :

% Die deutschen Volksbiicher hg. von Simrock. VI B., Frankfurt 1847.
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das Lodr hindurdhsah,t so sah er, daB seine Gemahlin im Bade
nackend saB, oberhalb dem Nabel ein schénes Weib, von Leib und
Angesicht gar schon, aber vom Nabel hinunter ein grofier langer Drachen=
schwanz, so blau als Lazur und weiBe Silberfarben tropfenweise darunter
gesprengt, wie eine Schlange gestaltet ist.« Reimund erschrickt und ist tief
betriibt. Br vermacht das Lodlein wieder mit Wadis in der Meinung,
seine Gattin habe nichts gemerkt. Sein Bruder, dem er den Tod androht,
entflicht und er selbst jammert, daB er sie nun verlieren werde. Am
nadhsten Tag, einem Sonntag, kommt Melusine, der sein Vergehen bekannt
ist, zu ihm in die Kammer, zieht sich ganz nackt aus, legt sih zu
ihm ins Bett und umfingt ihn., Er aber bleibt kalt und da sie fragt, was”
ihm fehle, ist er der festen Uberzeugung, sie wisse nicht um sein Vers
gehen und ward wieder froh, — Da erhebt sich eines Tages einer seiner
Séhne gegen seinen Bruder und erschlagt ihn. Reimund wiitet und droht,
den Brudermérder zu téten. Als aber Melusine versucht, ihn zu beruhigen,
wirft er ihr &ffentlih vor, daB sie ein Ungeheuer wire. Da erhob sich
Melusine und flog durch das Fenster in die Liifte hinaus; und ward in
einem Augenblidk unter dem Guirtel wieder ein feindliher Wurm. Aus
der Luft herab rief sie Reimund noch zu, er miisse seinen jiingsten
Sohn téten, wenn er Ungliidk verhiiten wolle. »Wenn man mich in der
Luft tiber dem SchloB wird schweben sehen, so bekommt es einen neuen
Herrn.« Des Nachts aber kam Melusine oft wieder, um nach ihrem
Siugling zu sehen.

DaB in dieser spiten und vielfach ausgeschmiickten, iiberarbei=
teten Fassung das Verbot des Samstagbesudies nur eine, vermutlich
durdh kirdhliche Einfliisse? erfolgte, Rationalisierung des urspriinglichen
Nadktheitsmotivs ist, zeigt die einfachere urspriingliche Version,
weldhe das Verbot in diesem Sinne noch voll kennt und audh die
Strafe (Verlust der Frau) sogleich der Ulbertretung folgen IaBt,
ohne erst eine vorldufige Vertuschung und die &ffentliche Wieder=
holung des Vergehens einzuschalten, Diese urspriingliche Gestalt
der Melusinensage findet sich bei Gervasius von Tilbury in seinen
um 1211 verfaBten »Otia imperialia,« I, 15 ¢ed. Felix Liebrecht,
p. 4 ff.). Reimund, Herr von Russet bei Trets unweit Aix in der
Provence, trifft, als er einst ohne Begleitung ausreitet, am Ufer
des den Burgberg bespiilenden Flusses eine herrlich gekleidete
Jungfrau (Motiv der Kleiderpracht) auf kostbar geschmiiditem Zelter
und beredet sie, seine Frau zu werden. Sie warnt aber, sein Glidk
werde nur so lange wihren, als er sie nicht nackt sehe. Er

halt die Bedingung fiir leicht erfiillbar. Nach vielen Jahren gliidklicher
Ehe verletzt der neugierige Gatte doch das Gebot und stiirmt in

t In der mit Stichen geschmiickten Ausgabe der Volksbiicher weist die bild~
fihe Darstellung dieser Szene eine auffillige Ahnlichkeit mit jener auf, wo der
arme Heinrich durch das Lodh in der Wand nach dem entbldBten Méaddhen schaut.

2 Diesen EinfluB zeigt eine in Wolfs Zeitsch. f. deutsche Mythol. (1859,
IV, B., p. 164 ff)) mitgeteilte Sage von einem Grafen auf Gamburg, dem es gelingt,
ein wunderschdnes Grasmidchen, dessen Unterleib sich jeden Freitag in einen
Fischschwanz verwandelt, bei einem solchen Bade zu tberraschen und durch den
Raub ihrer Schiirze an sich zu fesseln. Im Auftrage der eifersiichtigen Gréfin wird
aber die »heidnisches Wasserfrau durch priesterlihe Zeremonien vertrieben.
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das Badegemach seiner Frau. »In dem Augenblidk, da er das vers
hiilfende Laken von der Wanne reift, in welcher seine Frau badet,
verwandelt sie sich in eine Schlange, taucht unters Wasser und ver=
schwindet. Ab und zu bei Nadt kehrte sie wieder, nach ihren
Kindern zu sehen.« Weist uns diese Fassung deutlich auf das Thema
der Nadktheit hin, so ist doch im Gegensatz zu den bisher betrach=
teten Motivgestaltungen, in denen der verbotene Anblik mit der
Blendung bestraft wird, hier die Triebverdréangung bereits soweit
fortgeschritten, daB die Befriedigung der Schaulust zunichst schon
vor dem eindringlichen Verbot Halt macht. Dieses urspriinglich der
hemmungslosen Schaulust des Kindes geltende Verbot findet sich
in ungeahnter Verbreitung und mannigfacher Ausbildung in mythischen
und sagenhaften Uberlieferungen, wo es uns nicht selten, losgeldst
von dem Vergehen, dem es urspriinglich galt, nur mehr auf dem
Wege der psydologischen Sagendeutung verstindlih wird:, Es
scheint in diesen Ulberlieferungen der elterliche Imperativ, der den
Anblidk des Nadkten verbietet, als Verbot bis in die Ehe des Er=
wacdhsenen fortgesetzt, der nun seine Frau ebensowenig nadkt sehen
darf wie einst die Mutter, von der die Verdrangung des Schautriebes
ihren Ausgang nahm. Es kann uns daher nicht zufillig. erscheinen,
wenn neben der Abschwichung der Schaulustbefriedigung durch das
dominierende Verbot auch das entsprechende Strafmotiv der Blen-
dung nur nodh als verschobener und entstelfter Rest in die spite
Bearbeitung unseres Volksbuches hineinragt. Wie diese Fassung das
Verbot des nackten Anblicks eigentlich nicht mehr kennt, so wird auch
der Mann fiir den verbotenen Anblick der entbldBten Gattin nicht

! Zum Frageverbot vgl. meine Abhandlung tiber »Die Lohengrinsages.
Wien und Leipzig 1911.

Das Motiv der Schaufust nebst dem dazugehdrigen Verbot verit in
charakteristischer Ausprigung eine interessante Variante des Melusinenmirdchens,
die Kreutzwald (Ethnische Mirden, Nr. 16) mitteilt. Die »Meermaid« wohnt
hier in einem SchloB im Meer mit zwdlf Gemidhern. Ihre Dienerinnen, zwdlf
schdne Jungfrauen, sitzen — nicht wie man erwarten sollte jede in einem der
Gemider, sondern — alle in einem aus Glas gegossenen Schlafgemach
Schaulust). In einer dreizehnten Kammer hilt sich die Meermaid an jedem
Donnerstag bis zum dritten Hahnensdrei verborgen. Dieses Zimmer war immer
verschlossen und die Fenster durch doppelte Vorhéinge so dicht verhiillt, daB
nirgends eine Offnung, wenn auch nur von der Breite eines Nadeldhrs blieb,
durch weldhe ein Sonnenstrahl, geschweige ein mensdliches Auge, hitte eindringen
kdnnen. Es hatte keinen FuBboden, sondern sah aus wie ein grofer vieredkiger
Kiibel, der viele Fuf hoch mit Wasser gefillt war, Einmal gelang es aber dem
Schlafténnis, den die Meermaid zu ihrem Gemahl gemacht hatte, obwohl es
ihm verboten war, an jenem Donnerstag, ihrem »sFesttage in ihre Nihe zu
kommen, dodh, durch eine kleine Stelle, wo sich die Vorhinge verschoben hatten,
in das geheimnisvolle Gemadh hineinzuschauen. Da sah er seine Frau, wie sie als
Fischweib im Wasser herumschwamm. Allein nachdem er sie am anderen Morgen
noch einmal gesehen, in schwarzen Trauerkleidern, das Gesicht mit einem déinnen
Seidentuch verhiillt, verlieB sie ihn auf immer. (Zit. nach Bodklen: Die Ungliicks-
zahl 13, p. 44). Eine chinesische »Melusinengeschichte« (»Das Land im Meer<)
erzahlt Martin Buber in »Chinesishe Geister~ und Liebesgeschichten« (Frank=
furt a. M. 1912).
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mehr mit Blindheit gestraft, wohl aber haben — nadh Art einer ins
zweite Geschlecht fortgesetzten Talion — die meisten von seinen zehn
Sohnen auffillige Augenanomalien aufzuweisenl, Vom altesten
Sohn, Uriens, heift es im Volksbuch: »Sein Angesicht war nicht
schon, sondern von seltsamer Gestalt, denn es war kurz und breit,
und flach unter den Augen, das eine Auge sah rot, und das
andere griin. Br hatte auch einen groBen breiten Mund und lange
hingende Ohren. Sonst hingegen war er wohlgestaltet.« Dem dritten
Sohn, Guiot, stand das eine Auge um ein kleines hdher als
das andere. Der fiinfte Sohn Reinhart »hatte nur ein Auge, das
stand ihm mitten in der Stirne; doch sah er mit dem einen
viel mehr als hitte er zwei gehabt«, Der achte Sohn endlich,
Horribel, hatte drei Augen, deren eines ihm an der Stirne stand.
Konnten wir auf Grund der Ulberlieferung selbst an Stelle des
verbotenen Samstagbesuches das Nadktheitsverbot wieder einsetzen
und diirfen wir im Hinblick auf andere Uberlieferungen die Augen=
anomalien der Séhne als Strafe fir die Schaulust der Vaters auf=
fassen, so erscheint die Komplikation des Nadstheitsmotivs mit der
Schiangenverwandlung einer besonderen Erklarung bediirftig.
Nun erinnert aber diese dem Manne Schrecken und Abscheu ein=
fldBende Mibgestalt der Frau zunichst an das als Verdrangungs=
ausdruck der BntbloBungslust uns bereits bekannte Motiv der
korperlichen Entstellung, das jedoch hier charakteristischerweise
bloB den Unterleib betrifft, dessen EntbléBung und nackter Anblick tat=
cadhlich besonders von der Verdrangung betroffen erscheint, wahrend
im Gegensatz dazu der Oberkérper idealisiert wird, wie in der
Melusinenformel: ange par la figure et serpent par le reste”. In
krasser Auspragung finden wir dgiesen dauernden oder zeitweiligen
Abscheu vor den Genitalien des anderen Gesdiledts, die das
normale Individuum in so hohem Grade anziehen und reizen, bei
den Neurotikern beiderlei Geschledhts, welche diese urspriinglichen
Objekte ihrer Schaulust nach eingetretener tibertriebener Verdrangung
hablich, ekelhaft und tierish-widerwartig finden. In diesem Sinne
versteigt sich doch sogar Shakespeares Lear zu dem Ausruf:

»Vom Girtel nieder sind’s Centauren,

Wenn Weiber auch von oben,

Nur bis zum Giirtel eignen sie den Gottern,

Alles darunter ist des Teufels Reidh,

Dort ist die Holle, dort die FinsterniB,

Dort ist der Schwefelpfuhl, Brennen, Sieden, Pestgerudh,
Verwesung — pfui, pfui, pfuils — .. .. aVi6).

1-Bin Gesichtspunkt zur biologischen Begrindung dieser Auffassung findet
sich in Alfred Adlers »Studie tber die Minderwertigkeit von Organen (Berlin 1907).

2 Vgl. Keightley, Mythologie der Feen und Elfen. Deutsch von O. L. B.
Wolff, II, p. 338. ‘

Audh die altjidische Damonenfirstin Lifith »gleicht vom Kopf bis zum Nabel
einem schonen Weibe, vom Nabe! abwirts aber ist sie eitel Feuer und Flamme«
(Sagen d. Juden, p. 327).
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Aber auch beim normalen Mann vermag sich dieser Verdridn=
gungsabsdieu gegen das weibliche Genitale! nodh zu gewissen Zeiten
geltend zu madhen, wo dieses Organ, zum SexualgenuB unfihig,
seinen erniichterten Sinnen bloB abstoBend und h&Blich erscheinen mag,
wie zur Zeit der Menstruation oder Geburt. DaB nun der Melusinen=
sage auch diese Auffassung nidht fremd ist, mag die Mitteilung ihrer
Vorgesdidite zeigen.

Als Koénig Elinas von Albanien sich einst auf der Jagd tiber den
Tod seiner Gattin zu trésten sudhite, horte er an einem Quell die Stimme
der schénen Fee Pressine, die ihn unter der Bedingung heiratet, daB er
sie nie im Wochenbett besuchen diirfe. Sie gebar Drillingstéchter
und der erfreute Vater stiirzte gegen sein Versprechen in das Zimmer
seiner Frau, wo er eintrat, als sie gerade ihre Todhter badete, Zur Strafe
verschwindet sie mit ihren TSdhtern Melusine, Melior und Palathine. Als
diese fiinfzehn Jahre alt sind, erzahlt ihnen die Mutter von des Vaters
Wortbruch und Melusine, durch die Mutter in Zauberkiinsten unterrichtet,
unternahm es, sie am Vater zu rachen, indem sie ihn in einen Felsen
einschloB. Dafiir wird sie von der Mutter verwiinscht, an jedem Sonn-
abend in eine Schlange verwandelt zu werden. Das sollte so lange dauern,
bis sie einen Gemahl fande, der ihr verspriache, sie wihrend ihrer Ver-
wandlung nie mit seiner Gegenwart zu behelligen; zugleich
wurde ihr verordnet, an diesen Tagen ein Bad zu nehmen?,
wodurch sie endlich von ihrer Schmach befreit wiirde.

1 In welder Weise eine derartige Einstellung bereits im kindlichen Leben
sich vorbereiten kann, mdge folgendes, von einem unbefangenen Beobadhter authentisch
berichtete Vorkommnis illustrieren.

Ein vierjahriger aufgewediter Knabe' sieht zum erstenmal, wie sein kleines
Schwesterchen aus den Windeln gewidielt wird. Wie er ihr Genitale erblidkt, ruft
er aus: »Schau, Mutti, was die Wester da hat! Pfui Deibel! Schmeif sie doch weg !«
Dann lief er eilig tiber die Stiege in eine tiefer gelegene Wohnung, wo seine etwa
gleichaltrige Spielkameradin wohnte, teilte ihr seine Entdeckung mit und veranlafite
%e,bn;it ihm hinaufzugehen, wo er noch wiederholt ausrief: »Pfui Deibel! Pfui

eibel.«

2 All dies scheint ebenso auf die Menstruationszeit wie auf das Wochenbett
zu deuten. Aus einer wihrend der Korrektur erschienenen Abhandlung iber »das
rituelle Taudbad der jidischen Frauen« von Dr. W, Hanauer (Sexual-Probleme,
Juli 1913) secien folgende kultische Analogien zu den angefiihrten Sageniiber~
lieferungen genannt, Das Tauchbad, das etwa 12 Tage nach Eintritt der Periode
genommen werden muB, hat durchaus nicht rein hygienische Bedeutung, da ihm ein
gewohnliches Reinigungsbad vorausgehen muB, sondern erweist sich als religids~
kultische, symbolische Handlung, nach deren Vollzug erst der Zustand der »Unrein=~
heit« von der Frau gewichen ist. »Wihrend sie unrein ist, muB der Mann nicht
nur jeden geschlechtlichen Verkehr mit ihr meiden, sondern sie auch auf keine
andere Weise bertihren, selbst die Hand darf er ihr nicht reichen, den Platz nicht
beriihren, auf dem sie gestanden hat, die Sachen nicht anfassen, die auf diesem
Platze gelegen sind, sonst wird er selbst fiir unrein erklirt« (Tabu). Auf den Frauen
shaftet ein Fluch solange, als sie es unterlassen«, das streng gebotene Taudh=
bad zu nehmen. »Erst nachdem die Frau ein Bad genommen hat, gilt die Kohabi-
tation wieder als erlaubt.« Das Bad muf in slebendigem« Quellwasser genommen
werden, welches die Erde noch nicht verlassen hat und der Wasserspiegel soll
»einer erwadisenen Person mindestens ungefihr eine Spanne tiber den Nabels
reichen. »In sexual-hygienischer Bezichung Zufert sich die Wirkung der Mikwe
dahin, daB eine gewisse Beschrinkung im Gesdilechtsverkehr dem Manne auf=
erlegt wird.«

Imago 11/4 27
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Es kann hier nicht das allgemeine Prinzip der Sagenbildung
weitlaufig erOrtert werden, das darauf hinauslauft, ein einfaches
Schema durch Doublierung einzelner Motive und Szenen vielfaltig
auszuspinnen®, Doch wird es wohl kaum auf Schwierigkeiten stoBen,
anzuerkennen, dab diese Vorgeschichte nichts anderes als eine wenig
modifizierte Doublette der Melusinen-Sage sefbst ist. In beiden Fallen
iert ein tiber den Tod eines Nahestehenden verzweifelter Mann im
Walde umbher, beidemal stdBt er bei einem Brunnen auf eine hilf=
reiche Fee, die ihn unter einer bestimmten Bedingung heiratet (Verbot),
die er beidemal tbertritt und dadurch die Frau verliert. Die Dedkung
der Doubletten zeigt wieder deutlich, daB Verbot und Ubertretung
innig mit der infantilen Sexualneugierde (Schaulust) zusammenhingen,
da ja das Verbot, die Frau im Wodhenbett zu sehen, zunéchst wohl
nur dem wiBbegierigen Kinde gilt, das forshen mochte, woher
seine Geschwister gekommen sind. Eine solche allgemein menschliche
Auffassung wird auch nahegelegt durch die Tatsache, daf sich das
Motiv selbst in ganzlich unabhangigen Uberlieferungen wiederfindet.
So zeigt eine von Frobenius (Das Zeitalter des Sonnengottes, p. 325)
angefithrte Mythe aus Japan fiir den Mann das gleiche Verbot, der
Entbindung seiner Frau beizuwohnen, wie die Vorgeschichte der

Melusinensage.

yAls Hohodemi wieder in die Oberwelt ibersiedelte, begleitete
ihn seine Gattin nicht. Toyotamahime sagte ihm aber, daB sie ihm bald
nachkommen werde. Ich werde dir bald einen Sohn schenken, sprach sie,
und zur Zeit seiner Geburt will ich in einer stiirmischen Nacht hinauf
und zu dir ans Land kommen. Ferner bat sie ihn, hart am Strande ein
Haus fiir sie zu bauen, in dem sie wohnen wolle. Nun geschah es aber,
daB Hohodemi bei der allzu grofen Sorgfalt, die er auf das Dadh ver=
wandte, noch nicht damit fertig war, als Toyotamahime unter Sturm und
Regen im Wogengebraus anlangte. Hohodemi fithrte seine Gemahlin in
das Haus und zeigte ihr, daB das Dach noch nicht ganz fertig sei und
an der einen Seite noch eine grofe Liicke habe; er bat sie, nodch ein paar
Tage bei ihm zu wohnen, Toyotamahime wies jedoch diese Bitte zuriick,
Sie sagte, daB keine Zeit mehr dazu sei, und daf schon in der nichsten
Nacht ihr Sohn geboren wiirde. So blieb denn nichts tibrig, als das
Toyotamahime ihren Wohnsitz in dem unfertigen Hause aufschlug, und
als’ Hohodemi, von ihr gedrangt, sie allein fief, mubte er ihr fest
und biindig versprechen, ja keinen Versuch zu machen, sie zu
sehen. sBleibe im Hause,« sagte sie, »bis ich dich rufen lasse, und ver=
cuch es unter keiner Bedingung, mich vorher zu sehen!¢ (Verbot). Hohe=
demi versprach, ihre Bitte zu erfiillen; allein die Neugier lief ihm
keine Ruhe, und so schlich er sich leise herzu und sah seine
Prau (Verbotsbrudy in Gestalt eines Drachen sich hin=- und
herwinden, BErschroden trat er zuriick, doch als ihn Toyotamahime
spater rufen lieB, sah sie sogleich, daB er ihr Geheimnis, das sie vor
allen Menschen zu verbergen gedachte, ungeachtet seines Versprechens
erspiht hatte. Und hieriiber war sie so erziirnt, dab sie mit heiligen Eiden

1 Vgl dazu Rank: Der Mythus von der Geburt des Helden. 1909.
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gelobte, zu ihrem Vater zuriickzukehren und nie wieder auf die Erde zu
kommen usw. Mit diesen feierlichen, harten Geldbnissen legte sie das
Séhnlein, das in der Nadt, wie sie vorhergesagt, geboren war (Kinder-
segen), am Strande nieder. Sie trat darauf ans Wasser und verschwand
vor seinen Augen (Absdied).«

Also auch hier erscheint die Frau bei der Entbindung, als
sMutter«, dem Manne abstoBend und schreckenerregend, Aber
nicht nur in den Zeiten, wo die Frau zum Sexualakt unfihig ist
(Schwangerschaft, Menstruation,! Alter), erscheint sie dem in der
Sagenbildung vorwiegend libidinds gedachten Manne haBlich und aller
menschlihen Werte entkleidet, auch wenn sie selbst in Sinnenlust
rasend den kithleren Mann mit sich fortzureiBen sucht, vermag ihn
ihre unheimliche Sinnlichkeit als tierisch abzustoBen. In beiden Fillen
handelt es sich jedoch nicht um eine bereditigte Reaktion auf ent=
sprechende Tatsachen, sondern darum, daB die vorhandene oder
mangelnde Gesdledhtslust des Mannes, die hier die Hauptrolle
spielt, bei der Frau auf die gegenteilige Stimmung stéBt, wodurch
sie ihm in_dem einen oder dem anderen Sinne tierisch abstoend
erscheint. Die Sage rechtfertigt nun diese Gefihlswandlung des
Mannes, indem sie sie mittels des Medhanismus der Projektion? im
Gestaltwandel der Frau objektiviert.

Neben der tierischen Symbolisierung des abstoBenden Genitales
und dieser Projektion der entsprechenden minnlichen Gefiihle hat
aber die Schlangenverwandlung in der Melusinensage, wenn wir sie
vom Standpunkt der Frau betrachten, noch einen weiteren Sinn,
den wir aus dem individuellen Traumleben erschiossen und dann i
verwandten Uberlieferungen der Sage wiedererkannt haben, DaB
der folgende interessante Traum, der wie eine Variante der Melu-
sinen-Sage klingt, von einem mit unserer Sagentiberlieferung vollig
unbekannten Madden stammt, kann seine Beweiskraft nur erhdhen,

Traum:

»Ich bin auf einen grofen Ringplatz gekommen (wo weiB ich nicht),
wild gelaufen, mit offenen Haaren, als wollte ich vor jemand davonlaufen
oder so &hnlich, Auf diesem Platz waren riesig viel Pferde, die mir immer
entgegengelaufen sind. Ich suchte einen Ausweg zu gewinnen, die Pferde
aber haben mir immer den Weg verstellt und Minner, die mich auch fangen
wollten, haben die Pferde dazu angetrieben, Da kommt ein alter Mann nach
Art eines Dieners (im Altwiener Kostiim), der hat mich gefangen und
wie mit mir gerauft. Ich wollte mich wehren, er hat mich aber beim Arm
gepackt und in seinen Stall gezogen. Er ist dann hinausgegangen, hat mich
allein gelassen und ich war sehr ungliicklich. Ich dachte mir, wer weiB, was
jetzt da mit mir geschehen wird, er wird mich gewiB vergewaltigen oder
umbringen wollen. Nach einer Weile kommt er herein und bringt mir

! Dazu wiirde die hiufige Vorstellung einer periodisch wiederkehren-
den Tierverwandlung stimmen, die J. Kohler (Der Ursprung der Melusinen-Sage,
Leipzig 1895) anfiihrt. =

2 Vgl. Riklin, Wunsderfiillung und Symbolik im Mirchen. 1907.
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cin weiBes Gewand, eine Art Heiligenhemd, und einen roten Giirtel und
hat gesagt, ich mub es anziehen. Ich habe mich geschiamt, mich vor
ihm nackt auszuziehen und habe gesagt, er soll hinausgehen! er aber
hat gedringt, ich muB es vor ihm anziehen. Da hatte ich Angst und zog
es an und dann wollte er mich miBbrauchen, Ich habe geschrien, und auf
einmal geht die Stalltiire auf, die er verschlossen hatte, und es kommt
ein junger Mann herein, mit einem Schwert und hohen Stiefeln, sonst
shnlich wie Lohengrin gekleidet, ohne Kopfbededkung, mit langem Haar.
Er gefiel mir sehr gut und ich habe geglaubt, dab ich an diesen verkauft
(verkuppelt) bin, dab mich der Alte firr den eingefangen hat. Weil er
mir aber besser gefallen hat, bin ich lieber mit ihm gegangen. Vor dem
Stalle waren Zhnliche Barriéren wie beim Rennen aufgestellt, da muBten
wir hintiberklettern und sind dann erst zu einem Wasser gekommen, das
wie ein See aussah. Dort hat er mir, weil ich Angst hatte, gesagt, ich
soll mich nicht fiirchten, er hat mich vor diesem Mann gerettet. Dann
hat er mich aufgefordert, ich soll mich erst ausziehen und nackt ans
Ufer hinlegen: die Kleider soll ich nebenan legen. Da habe ich mich
ausgezogen und mich hingelegt. Dann muBte ich irgendeine Rolle spielen
(Nadtrag: Er hat gesagt: Sie spielen mit mir die Rolle ,Raub der Sabiner-
innen’) oder irgendwelche Bewegungen machen (so wie schwingende) und
er hat mit dem Scwert eine zhnliche Bewegung ausgefiihrt, so wie eine
Art Zauber. Nadh diesem war ich gleich halb Fisch und halb
Weib, Ih bin gekritmmt gelegen und sah, daB ich auf einmal eine Flosse
riickwiarts habe, Ich bin so gelegen und drehe den Kopf und sehe plotz=
lich, daB ich schon ganz verwandelt bin. Ich habe mir gar nichts daraus
gemacht, war dariiber wie freudig. Wahrenddem ist er fortgegangen iiber
eine Briicke tiber den See und holt Zuschauer. Plétzlich habe ich viele
Leute gesehen, es war wie eine Bithne, ein Vorhang wurde in die Hohe
gezogen {wie ein Bild, wie ein Zauber). Dann sah ich Herrn K. ganz
nackt am Strande hergelaufen kommen {mit einem weifen Schurz, der
den Gesdhledhtsteil verdeckte); er sagte, ich muB mit ihm mitgehen. Ich
hatte ihn schon vergessen, es war schon lange Zeit her, daB ich ihn ge-
sehen hatte, Dann kommt er plétzlich und sagt, ich muf schnell von da
weg, als ob es hier mein Ungliidk wire. Ich habe ihm gesagt, er soll
mich jetzt gehen lassen, ich gehére nicht mehr unter die
Menschen, weil ich halb Fisch bin. Er soll mich lassen, weil ich
dem anderen Dank schuldig bin (das habe ich mir vielleicht nur gedacht).
Dann kommt der junge Mann auf einmal wieder her, wie K. gerade auf
mir sitzt. Denn da ich nicht mitgehen wollte, hatte sich K. auf mich ge=
setzt, damit ich nicht fort kann. Er saB rittlings auf meinem Riiden
(nur auf meinem menschlichen Teil). Da will der Ritter das Schwert
ziehen und K. niederschlagen, mit dem ich dann doch davon bin. Ich war
dann wieder verwandelt, aber wie, weiB ich nicht, und bin wieder die
Strecke gelaufen wie frither, auf einem #hnlichen Platz. Es waren aber
keine Pferde mehr da und so konnte ich den Ausweg erreichen, den ich
frither vergeblich erstrebt hatte, Die Kleider hatte ich am Ufer liegen
lassen und bin also nackt mit K., der mih um die Taille gefaBt hielt,
entkommen, «

Dieser interessante Traum, dessen vollstandige Deutung hier
viel zu weit fihren wiirde, zeigt uns das Méadden in ablehnendem
Verhalten gegen die EntbldBung vor dem Manne und gegen den
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Gesdledhtsverkehr, den sie durch Verwandlung ihres Unterleibs in
einen Fisdschwanz unmoéglich zu maden sudt., Die vielen wilden
Pferde, die sie verfolgen, symbolisieren (neben ihren eigenen Leiden~
schaften) die zahlreichen zudringlihen Mainner, die sich um ihre
Gunst bewerben (ein alter und zwei junge) und der nadkte K., dem
die Ablehnung insbesondere zu gelten scheint, versucht vergeblich,
sich in infantiler Weise an ihrem mensdlich gebliebenen Oberkérper
zu befriedigen. Der Traum 148t uns also den Gestaltwandel der
Frau im Sinne ihrer Gefiihlswandlung dem Manne gegentiber als
Verhinderungsmittel des Sexualaktes erkennen, wodurch das Verbot=
motiv wieder die spezielle Bedeutung erhdlt, daf der Mann der
Frau nicht zur Unzeit in sexueller Begierde nahen darf. Diese Be-
deutung des Verbots=, respektive Trennungsmotivs in symbolischer
Einkleidung zeigt eine in sexueller Hinsicht freimiitige Sage der
Ainos, die ]. Kohler (Der Ursprung der Melusinen-Sage, Leipzig 1895)
mitteilt, Ein First, der eine Seeldwin (Tierverwandlung) mit dem
Speer durchbohrt hat, kommt zu dem Frauenland, wo die ver=
wundete Seeldwin ein schones Weib ist. Im Herbst verméahlt sie
sich mit ihm, aber im Friihling muB sich die Ehe 18sen (Trennungs-
motiv), weil zu dieser Zeit mulieri dentes crescunt in vagina! (nach
Chamberlain, Aino Folktales, p. 37 ff.).

Eine direkte Hindeutung auf den dem Manne zu bestimmten
Zeiten verbotenen Sexualakt findet sich in einer indischen Uber=
lieferung der alten Fabel von Urvag¢i und Purtiravas, die in
einem Lied des Rigveda erzdhlt wird (vgl. L. v. Schréder, Grie=
chische Gétter und Heroen I, Berlin 1887, p. 24 ff.).

sUrvaci, eine Apsaras (Wasserjungfrau), liebte Puriiravas, den
Sohn der Ida. Sie sudite ihn auf und sagte zu ihm: Dreimal des Tages
sollst du mich mit dem Rohrstabe (d. i. mit dem mannlichen Gliede)
stoBen, wenn ich nicht will, sollst du dich aber nicht zu mir
legen. Auc darf ich dich nicht nackend sehen; das pafit sich
nicht fiir Weiber. Und sie verweilte lange bei ihm, Sie ward auch schwan=
ger von ihm, so lange verweilte sie bei ihm.« (Schréder [ ¢) Die
Gandharven aber, denen die Apsaras verbunden sind (vgl. E. H. Meyer,
Gandharven), wollten sie wieder haben und raubten die an ihr Bett an-
gebundenen jungen Widder (Sohne?), Entriistet hieriiber springt Purii-
ravas auf und nimmt sich nicht die Zeit, einen Mantel umzuhingen. Da
blitzt es und ysie sah ihn ganz’nadkt wie am Tage, Da verschwand
sie ¢mit den Worten: Ih komme zuriik.)« Die weitere, nach Schréders
Ansidit jiingere Ausschmiidung der Geschichte berichtet dann, wie der
Gatte sie endlich als Wasservogel wiederfindet und unter grofen Schwie~
rigkeiten {(geheimnisvolles Anziinden einer Feder) wiedergewinnt.

Auf Grund einer Vergleichung dieser Fabel mit zahlreichen
germanischen und romanischen Parallelen kommt Schréder zu dem

t Die mit Zhnen versehene Vagina ist eine in Schwinken und Zoten be~
liebte Darstellung der Angst vor dem weiblichen Genitale, das dabei dem Munde
gleichgesetzt wird,
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wohlberedhtigten SchluB, daf dieses Zusammentreffen mit der in
einen Vogel (Shwan) verwandelten Frau urspriinglih wohl an
erster Stelle gestanden haben diitfte und daf die alte Sage offen-
bar nur ein Zusammenleben und eine Trennung kannte {p. 28).
Schréder ¢p. 31y faBt also den Mythus als Liebesgeschichte eines
Sterblichen mit einer Schwanenjungfrau, welde nach einem zeit=
weiligen gliicklichen Zusammenleben wieder entflieht, wie ahnliches
auch bei anderen indogermanischen Vélkern erzdhlt wird. Das Schema
dieser Geschichten ist folgendes: Gewdhnlich erscheinen drei Schwanen-

jungfrauen in Vogelgestalt an einem See, und legen, um in Menschen-

gestalt zu baden, das Schwanengewand ab. Sie werden von einem

sterblichen Mann tiberrascht, welcher der jiingsten und schonsten von

ihnen das Schwanenkleid raubt und sie dadurch in seine Gewalt
bekommt. Sie scenkt ihm ihre Liebe und lebt mit ihm vermihlt,
bis ein Zufall oder Fehler des Mannes sie wieder in Besitz des
Vogelkleides gelangen 146t, mit welhem sie dann wieder dorthin
entflieht, woher sie gekommen ist, auf Nimmerwiedersehen, In all
diesen, durch die Fesselung der Frau an den Mann den Mahrten-
sagen nahestehenden Uberlieferungen ist jedoch die Frau das
elbische Wesen, weldhes nicht nadkt gesehen werden darf, was ja
auch der, wie es scheint, zunichst einsinnigen Mythenschopfung
und Sagengestaltung besser entspricht, und was auch Schroder fir
das Altertiimlichere halt, Er erblickt den Grund des Verbotes darin,
daB die Elbin nicht menschlihe sondern halb oder ganz tierische
Gestalt hatte und vermutet wohl richtig, daB darum urspriinglich
Urvaci es war, die nicht gesehen werden durfte, weil sie Schafs=
oder Vogelgestalt hatte. Damit wiren wir wieder bei der Tierver=
wandlung der Frau, die in der Urvaci-Fabel mit dem Verbot des
unzeitigen Geschlechtsaktes verbunden erscheint wie in dem biblischen
Beridit vom Stindenfall (Schlange)?.

In diesem Zusammenhang gewinnt auch das dem Gatten der
Melusine gestellte Verbot, seiner Frau an gewissen Tagen nicht zu
nahen, den Sinn, daB er an diesem Tage den geschledhtlichen Ver~
kehr zu vermeiden habe, was sie — #hnlich wie unsere Triumerin
durdh die Fischgestalt — durch Offenbarung ihrer tierisch abstofenden
Natur zu bewirken sucht. In all diesen Sagen, weldhe dem Manne
zu haufige und darum unzeitige Geschlechtsbegierde vorwerfen, scheint
sich die Forderung der Frau nach zeitweiliger sexueller Schonung in
Form des Sexual- oder Nadcktheitsverbotes auszudriidken.

Diesen Sagengestaltungen stehen andere gegeniiber, in denen

1 Vgl. meine Abhandlung: »Vlkerpsydologische Parallelen zu den infantilen
Sexualtheorien« (Zentralbl. f. Psa., Il Jahrg., 1912).

Nehmen wir mit Schrdder an, daB das Verbot des nackten Anblicks
urspriinglich von Urvaci galt und auf Grund ihrer zeitweiligen »Tiergestalt« erfolge,
so kann ihr Verschwinden nicht mehr durch das sonderbare Selbstverbot, ihren Mann
nackt zu sehen, begriindet werden, sondern muf umgekehrt der Bestrafung des
Mannes dienen, der dem Verbot des unzeitigen Sexualaktes zuwiderhandelt.
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cin dhnliches Verbot vom Manne auszugehen und die weibliche Sexual=
neugierde zu betreffen scheint. Die geheimnisvoll faszinierende, bald
anziehende, bald abstoBende Wirkung des minnlichen Genitales auf die
Frau zeigt die bekannte Fabel von Amor und Psyche, wie sie uns
der romische Diditer Apulejus tberliefert hat (deutsch in Reclams
Univ.-Bibl. Nir, 486)%. Audh hier darf das halb gottliche, halb ddmo-
nische Wesen des Eros von dem sterblichen Auge der Psyche nicht
erblickt werden (wie in der indischen Sage von Purfiravas), und nicht
so sehr die Sticheleien ihrer neidischen Schwestern als vielmehr ihre
cigene zwischen Anbetung und Abscheu schwankende Einstellung
zu dem geheimnisvollen nictlichen Besudher fithren sie dazu, gegen
sein ausdriiciliches Verbot eines Nachts Licht in das Schiafgemadh
zu bringen?. Da erblickt sie nun den Geliebten, dessen unsicht=
bare Umarmung sie bisher genossen hatte?® —zum erstenmale
schlafend in seiner vollen gottlichen Gestalt und ist dariiber erfreut,
aber auch beschamt und bestiirzt tber ihr Vergehen. Hatte dodh
das Orakel den kiinftigen Gatten der Psyce als ein schlangen=
artiges Ungetiim bezeichnet und eben dieser von den Schwestern
immer wieder angespielte Umstand hatte ihr eigenes unbezahmbares
Verlangen gesteigert, sich tiber die wahre Gestalt des Geliebten Auf=
schluB zu verschaffen. Wir sehen in dieser orakelhaften Andeutung
von der Schlangen= oder Drachengestalt des Eros den Nadklang
der in der Melusinen=Sage noch voll erhaltenen Verwandlung, d. h.
also der Tatsache, daB der Mann der Geliebten zeitweilig als ab-
stoBendes Untier erscheint. In der uns erhaltenen, offenbar stark
entstellten und rationalisierten Sage kommt dieser Gedanke noch
ganz offen zum Ausdrud, wenn es heift (. c. p. 24): »Und was
das Ulbelste ist, in demselben Wesen haBt sie das Untier und
{iebt sie den Gemahl« DaB es aber in dem frither angedeuteten
Sinne gewisse Momente sexueller Erregung sind, in denen ihr der
Geliebte grauenhaft erscheint, ergibt sich nicht nur aus seiner exquisit
sexuellen Rolle, der auch die durdsichtige Genitalsymbolik (Schlan-
gengestalt) entspricht, sondern noch aus einem zweiten sexualsym=
bolischen Detail, der Feuerentziindung, die in anderen Uber=
flieferungen in deutlich geschlechtlichem Sinne verwendet erscheint. So
finden wir das Verbot, die Geliebte anzublicken, in ghnlicher Ver=
bindung mit dem unzeitigen Lichtmachen in einer japanischen Sage.

1 Die hiufige Verarbeitung der Psydefabel vermag man aus den Arbeiten von
H. Blamner, Das Mirchen von Amor und Psyde in der deutschen Didhtkunst
(Neue Jahrb. f. d. klass. Altertum, Gesch. u. deutsch. Lit. 1900, 1903, 1905) und
F. Weidling, Drei deutsche Psychedichtungen (Leipzig 1903) ersehen.

2 In anderen Uberlieferungen, wie beispielsweise der griechischen Periander=
sage, erscheint die gleiche Bedingung im Sinne der Inzestphantasie verwertet, indem
der Sohn in dunkler Nadit unerkannt die Mutter umarmt. Vgl. Rank: Das In-
zestmotiv in Sage und Didtung, F. Deutide 1912, p. 421, Anmkg. 1 u. p. 446,
Anmkg. 1.

3 Auf die Ahnlidhkeit mit den Halluzinationen Psychotischer hat Riklin in
seiner Deutung der Psychefabel hingewiesen (L. c. p. 92 ff. u. 59.
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sDie beiden Urgotter [zanagi und Izanami reprisentieren Himmel
und Erde, Izanami bringt alle Gottheiten der Erdoberflidhe hervor, zu-
letzt gebiert sie den Sohn des Feuers. Darauf verschied sie géttlich,
Izanagi rief jetzt aus: ,Die Erde, meine vortreffliche jiingere Schwester,
ist fiir ein einziges Kind hingegeben worden!” Er geht dann in die Unter-
welt, um sie zuriidizuholen, da ihr Reich nodh nicht vollendet ist. Sie
muB sich vorher mit den Géttern der Unterwelt besprechen: ,Mogest
du nicht auf mich blicken, o Geehrter, mein alterer Bruder!’ (Or=
pheus=-Motiv.) Nachdem sie dies gesagt hatte, ging sie in die Hiitte zuriidk.
Da sehr viel Zeit verging, konnte der Gatte nicht warten. Er nahm daher
einen mannlichen Balken des in seinen linken Haarknoten gesteckten
Kammes der hundert Néagel, ziindete ein Licht damit an, trat ein
und blickte auf die Géttin, Da wanden sich auf ihr angesammelte Larven
und auf ihrem Haupte befand sich der grofie Donner, auf ihrer Brust
befand sich der Feuerdonner usw, Izanagi firchtete sich und wandte sich
zur Fludht. Seine jiingere Schwester Izanami sprach jetzt: ,Du hast mich
beschamt!’” Mit diesen Worten lieB sie ihn durch die haBlichen Weiber
der Unterwelt verfolgen (Frobenius, p. 336 f.).

Hier erscheint das auch in der Urvagi-Mythe und Psyde-Fabel
bedeutsam hervortretende Motiv des Lichtmachens, der Feuer=
entziindung direkter mit dem mannlichen Sexualorgan in Verbin-
dung gebradit als im Mythus von Urvagi, die beim Strahle eines
Blitzes den nackten Gatten sieht, der selbst eine Feder in geheim-
nisvoller Weise anziinden muB, um die Gattin (aus der Unter=
welt? wieder zu gewinnen. Unter dem ritselhaften »minnlichen
Balken« des Kammes in der Izanagi-Sage haben wir nach Fro=
benius (p. 343) das stehende Holz der Feuerentziindung zu ver-
stehen, das nach Kuhns Darlegungen (die Herabkunft des Feuers etc.)
identisch ist mit dem mannlichen Gliede. Der indische Opferbrauch
der Erzeugung des Feuers durch Reibholzer, von denen das ménn=
fihe Purtiraves, das weibliche Urvaci heifit und wobei das aus der
Verbindung beider entspringende Feuer als ihr Sohn bezeichnet
wird, ist als symbolischer Sexualakt aufgefaBtl. Es liegt also auch
den Sagen vom Verbot des nackten Anblicks des Liebesobjekts
und der Ubertretung desselben durch die unzeitige sFeuererzeugung«
urspriinglich ein sexuelles Vergehen zugrunde, und zwar des Mannes,
der seiner Frau zur Unzeit in geschlechtliher Begierde naht, oder
der ablehnend eingestellten Frau den erregten méannlichen Genitalien
gegeniiber, die ihr in diesem Zustand abstofend und furdhtbar
(Schlange, Drache) erscheinen miissen, wie in den Erzihlungen von
Urvagi und Psyce, wihrend in den entsprechenden Uberlieferungen
von Melusine, Toyotamahime und Izanami das Verbot dem Manne
gilt, auf den der Anblik des weiblihen Genitales zu gewissen
Zeiten ebenso abstoBend wirkt (Tierverwandlung). Es scheint aber
in der Mehrzahl der Sagenbildungen das Verbot urspriinglich dem
Manne zu gelten und sich auf den Anblik der nadkten Frau zu
beziehen, deren Genitale auf Grund des infantilen Schauverbotes

t Vgl auch Abraham, Traum und Mythus, 1909,
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und der dadurch gesteigerten Verdringung der Schaulust, sei es
tiberhaupt wie beim Neurotiker, sei es zu gewissen Zeiten ab=
stoBend, ekelhaft oder furchterregend erscheint.

Die neurotishe Abscheu und Enttiuschung beim Anblik des
weiblichen Genitales findet eine ihrer tiefsten Wurzeln in der infan~
tilen, manchmal bis in die Jahre der Reife bewuBt erhaltenen Vorstel=
lung, daB auch das Weib einen Penis habe, wie ihn der Knabe vom
eigenen Korper kennt (Freud, Uber infantile Sexualtheorien, KI.
Sdir., II., 165). In Freuds sAnalyse der Phobie eines fiinfjahrigen
Knaben« (Jahrb. f. Psa., ) schreibt der kleine, noch nicht dreijahrige
Hans seiner Mutter einen » Wiwimacher« zu und die gleiche Vor=~
stellung kehrt in den Triumen Brwadsener aus der Verdringung
wieder, wo sie den erregten Traumer in gleicher Weise wie den Helden
der Sageniiberlieferung abstdBt. Die Schlange vertritt als Genitalsymbol
ausschlieBlich das minnliche Gesdilecht (als Sexualsymbol personi=
fiziert sie oft genug das Weib), und die Frau der Sage, die anstatt
ihres Genitales eine Schlange hat, diirfen wir als Imago der vom
ersten Objekt der kindlichen Sexualneugierde, der Mutter, herstam=
menden Vorstellung vom Weib mit dem Penis ansehen. In diesem
Sinne miiBte man die in den angefiihrten Uberlieferungen vorkom=
menden Frauen als Mutterimagines auffassen, was z. B. die japanische
Mythe von Izanami noch in dem zum Gesdwister=Inzest abge=
schwiadhten Verhaltnis verrat. Man verstiinde dann das Verbot des
Sexualakts als Inzestablehnung und den Aufenthalt in der Unterwelt
{Izanagi, Hohodemi) als Symbol einer Mutterleibsphantasie®.

Die aus der Kindheit des einzelnen auf psydoanalytischem
Wege eruierte Vorstellung vom Weib mit dem Penis verlegt die
Kosmogonie des Zend-=Avesta in die Kindheit der Menschheit und
belegt zugleich damit sowohl die Genitalbedeutung der Schlange wie
auch die Vorstellung vom Weib mit dem Penis als volkerpsydho=
logisches Gemeingut, Im Bun-Dehesch (dem von Urbeginn Ge=~
schaffenen), einem Werk, das wohl aus dem vierzehnten Jahr=~
hundert n. Chr. stammt, aber — wie von den Forschern festgestellt
wurde — nach uralten zoroastrischen Quellen (zirka 1000 v. Ch.)
gearbeitet ist, wird der Ausdrudk Schfange synonym fiir ménnliches
Glied gebraucit. Es heiBt dort vom ersten Menschenpaar Mesdhia
Mann) und Meschiane (Weib):

»Am Ende von fiinfzig Jahren bekam Meschia zuerst Zeugungs=~
lust, und danach Meschiane, Meschia sprach zu Meschiane: ich méchte
deine Schlange sehen, denn die meinige erhebt sich mit Macht.
Danach sagt Meschiane: O Bruder Meschia, ich sehe deine grofe
Schlange; sie fahrt auf, wie ein Leinentuch (das frei flattert). Darauf
sahen sie sich; und sie machten es mit Ausschweifung, indem jedes bei
sich selbst dachte: schon seit fiinfzig Jahren hitte ich das tun sollen —

1 Seither hat Jung diesen Vorstellungen eine eingehende Untersuchung ge~
widmet und den Wunsch nach Wiedergeburt aus der Mutter darin aufgezeigt
(>Wandlungen und Symbole der Libido«, Jahrb. IV., 1912).
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wozu ist es nun noch gut? Nach neun Monaten wurden ihaen Zwillinge
geboren, ein Kniblein und ein Magdlein. Von diesen geliebten Kindern
pflegte die Mutter das eine und der Vater das andere.« (Aus Brodbeck,
Z?r}?aster, der die Stelle nach Kleukers Ubersetzung des Zend-Avesta
anfiihrt,) ; ‘

Dab der biblische Bericht vom Stindenfall der weitgehenden
Entstellung und Rationalisierung einer zhnlich sexualsymbolischen
Darstellung des Zeugungsaktes seine widerspruchsvolle Gestaltung
verdankt, vermag nicht nur eine psychologische Mythendeutung?,
sondern auch eine von Bergel (Mythologie der Hebrer, 1882)
mitgeteilte Version zu lehren, die allerdings in der Uberlieferung als
spétrabbinische Spekulation erscheint, aber ebenso wie der Avesta-
Text altes und unverfalschteres mythologisches Gut bewahrt hat.
Danach soll Adams Weib, Eva, durch die glatten verfiihrerischen
Worte der damals noch schén gestalteten Schlange nidht
nur zum Ungehorsam gegen den ausdriidklichen Befehl Jehovas,
sondern zugleich zur natirlichen Umarmung mit dem Ver-
fithrer, der Schlange, geleitet worden sein, ganz wie Mesdchiane
von der Schlange Meschias. Aus dieser infantilen Vorstellung, die
zunichst der Mutter, dann der Frau tiberhaupt einen Penis zu-~
schreibt, wiirde sich — als Ergebnis der spiter notwendig gewor-
denen Verdrangung dieser Phantasie — sowoh! das Entsetzen und
der Abscheu unserer Sagenhelden (z. B. Reimund) erkldren, als auch
die Tatsache, daB zur Symbolisierung des abstoBenden weiblichen
Genitales vorwiegend mannliche Genitalsymbole verwendet werden
(Schlange®, Drache, Fisdh, Vogel etc.), deren sich die neurotische
Sexualablehnung in Symptomen und Triumen in gleicher Weise
bedient wie die Sagenbildung.?

1 Vgl »Vslkerpsychologische Parallelen zu den infantilen Sexualtheorien«
(Zentralblatt f. Psa, II Jhg. 1912).

2 Erst in spiteren Versionen und Bearbeitungen der Melusinen=Sagen ist die
urspriingliche Verwandlung der Elbin in eine Schian ge durch die Mischgestalt
aus Mensch und Fisch ersetzt. (Vgl. Dunlop=Liebrecht: Gesd. d. Prosa-
romans, 406, 544 Anmkg., 475, Nadtr. 544. Audh Liebrech t, Zeitschr. f. vgl.
Sprachforschung, XVIII, 56—66.) Zur Melusinen-Sage vgl. man noch: Histoire de
Melusine, tirée des droniques de Poitou, Paris 1689, Zur Literatur: Gervinus,
Gesd. d. deutsch, Didhtung, 1I, 353 und Marie Novack, Die Melusinen-Sage, ifr
mythischer Hintergrund, ihre Verwandtschaft mit anderen Sagenkreisen und ihre
Stellung in der deutschen Literatur (Diss., Ziirich 1886).

® So berichtet Plutarch in seiner Alexander-Biographie, dab Kénig Philipp
das Auge verloren habe, als er durh die Tirspalte die Vereinigung seiner
Gattin mit dem ihr in Schlangengestalt genahten héheren Wesen beob-
aditete. In diesem Sinne dirfen wir audy eine von Vekenstedt (Wendische
Sagen, p. 393, Nr. 27) mitgeteilte Uberlieferung auffassen, die als Strafe fiir den
verbotenen Anblide des sDrachen« den Verlust der Augen im Sinne der Talion
kennt. Die Sage erzihlt, wie ein Midden durchs Sdhldsselloch [ugte, als der
Drache zu ihrer Mutter kam, dieser es merkte und ihr die Augen
auskratzte. In dieser Strafe findet auch der Wunsch des Maddhens nach dem
der Mutter zugedachten Koitus in symbolischer Form Ausdrudk (Drache = Phallus,
Auge = Vagina).
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Zu unserer Vermutung, daB das Verbot des nackten Anblicks
urspriinglicher dem Manne gilt und vielleicht erst sekundir auf die
Frau tbertragen ist, wirde in der in dieser Gestaltung iiber=
lieferten Urvagi-Fabel ein von Weber (Indische Studien, 1., 197) er=
wihnter Zug in der Gestalt der Urvagi treffend passen. Sie besitzt
namlich einen Schleier, tiras karini, der unsichtbar machende
{Urvagi, ed. Lenz, p. 22), mit dem sie sich den Blicken des Purfi=
ravas verhiillt. Die 4ltere Sage weil zwar davon nichts, aber auch
in den deutschen Sagen zeigt er sich, wenn auch vorzugsweise bei
den weillen Frauen, die Wolf (Beitr. II, 240) mit in den Zusam=
menhang dieser Sagen zieht, so doch auch bei den Mahren (Bechstein
Thir. Sag., II., 116—178: »da saB das Alp sichtbar auf seinem Bette,
konnte nicht von dannen, hatte einen feinen weiBen Schleier
um und war ein sehr schones Frauenzimmer«)., (Kuhn, Herabkunft
des Feuers, p. 91.) Diese Fahigkeit der Urvaci, sich den Blidken
ihres Gatten unsichtbar zu machen, spricht sehr dafiir, daB sich das
Verbot des naditen Anbliks urspriinglich auf sie bezog und ihrem
Manne galt. :

Dieses Motiv der Unsichtbarkeit, dessen Bedeutungs=
wandel wir im folgenden nachgehen wollen, hat uns aber unver=
sehens in die Bahnen unserer Untersuchung zuriickgeleitet. Denn
wir merken, daB es denselben Effekt ergibt, ob der Mann zur
Strafe fiir den Anblick der Nadktheit erblindet, oder ob die Frau
unsichtbar wird, d. h. vershwindet’. Und da ihre Unsicht=
barkeit offenbar mit dem An~ und Ablegen des Zaubergewandes
in Zusammenhang steht, so muB die Nadcktheit der Frau natiirlich
verschwinden (unsichtbar werden), sobald sie ihr Gewand wieder
erlangt, wie sie anderseits durch den Raub desselben, also durch den
Anblick ihrer wahren unverhiillten Gestalt, an die Erde und den
Mann gefesselt wurde und ihn nicht verlassen kann, was wieder
an die Festbannung der nackten Mahre und an ihre psydhische
Wurzel in der Hemmungsempfindung des Nadktheitstraumes er=
innert, von dem wir im ersten Teil unserer Untersuchung ausge=
gangen waren.

2:

»So bist du pIc’itzﬁch unsichtbar und sdhreitest
Wie Gétter in der Wolke durch die Welt.«
Hebbel (Gyges und sein Ring).

Ehe wir uns den eigentlichen, aus dem kindlichen Phantasie-
leben stammenden und vom erwachsenen Tagtriumer gerne fest=
gehaltenen Gestaltungen des Motivs der Unsichtbarkeit im

! So berichtet Thorpe (Northern Mithology II, 170) diz Geschichte einer
Frau, die unsichtbar auf einem Pferde reitet, was wir nur als Gegenstii.ck zur
Godiva=Sage verstehen kdnnen, denn auch die Lady ist ja eigentlich objektiv'unstcf\tbar
— wie die Nadtheit des Kénigs im Mérchen —, da alle Einwohner hinter ihren
geschlossenen Laden bleiben und sie wird es fiir den einen, der das Gebot tibertritt,
in der subjektiven Strafform seiner Blendung.
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Sinne einer weitgehenden und ungehemmten Befriedigung der Schau=
{ust zuwenden, sei erst eine Reihe von Ubergangsgestaltungen ange-
fithrt, weldhe diese Motivverwertung im Sinne der Triebbefriedigung
mit jener verbindet, die wir im Zusammenhang mit dem Verbot des
nadkten Anblicks und der Bestrafung seiner Ubertretung durch das
Verschwinden (Unsichtbarwerden) bereits kennen elernt haben.
In der japanischen Sage von lzanagi, der seine Gattin aus der
Unterwelt nur wiedergewinnen kann, wenn er sie nicht ansieht,
wird man leicht das populire Orpheus=Motiv wiedererkennen, das
insbesondere bei den Volkern Amerikas weit verbreitet ist (Fro=
benius, p. 344 ff.): Die Bedingung, daB der Mann, der seine vers=
storbene Gattin aus der Unterwelt wieder gewinnen will, sie nicht
ansehen, anrithren oder ansprechen, oder das GefsB, in dem sie
enthalten ist, dffnen darf. Der Mann kann aber seiner Begierde nicht
widerstehen, offnet die Biichse oder spricht die Gattin an oder
dritckt sie an sich, und sie ist wieder in das Totenreich zuriickgeeilt.
Das Sehen bringt also die Trennung als zwingende Folge mit sich,
oder wie wir auch sagen konnen: bei Ubertretung des Schauver=
botes wird die Frau fir den Mann unsichtbar, sie verschwindet, sie
stirht. Die Zuriickholung der Verstorbenen durch den Mann moti=
viert die Sage mit seiner tbergrofen Sehnsucht nach der geliebten
Gattin, DaB jedoch diese Sehnsucht direkt als Sexualbediirfnis auf=
sufassen ist, lehren verwandte Uberlieferungen, wie beispielsweise
die griechische von Periander, der seiner frith hingemordeten Gattin
Melissa noch nach ihrem Tode in geschlechtlicher Begierde genaht
war. Die historisch eingekleidete Sage kann natirlich nicht mehr be=
richten, daB er sie aus der Unterwelt habe zuriikholen wollen, aber
sie erzahlt doch, daB er zur Beantwortung einer ihn quélenden
Frage den Schatten der geliebten Gattin heraufbeschworen habe.
Auch der babylonische Mythus von Istars Aufenthalt im Totenreich
[5Bt die erwihnte Beziehung erkennen, seitdem die Gottin in der
Unterwelt weilt, hat auf Erden alle Zeugung aufgehdrt:

yNacdhdem Istar, die Herrin, zum Land ohne Wiederkehr
hinabgestiegen war,

beugte sich der Stier nicht mehr @ber die Kuh, der Esel be=
gattete nicht mehr die Eselin,

nicht begattete der Mann mehr das Weib auf der Strafe,

es schlief der Mann auf seinem Lager

und es sdlief das Weib abseits vom Gatten.«*

Auc die Unterweltgdttin sagt beim Anblik der ankommen=
den Istar:

sIh will weinen tiber die Manner, die ihre Gattinnen ver=
lassen werden,
idh will weinen tiber die Weiber, die sich den Umarmungen
der Gatten entzichen werden.«

1 {Ibers. des Textes von H. Figulla (Memnon, VI, H. 2—3, p. 182).



Die Nadstheit in Sage und Didtung 429

Bemerkenswert ist auch, daB es dem auf Bitte der Gétter vom
weisen Ea eigens zu diesem Zweds geschaffenen Ennuchen nicht
gelingt, Istar aus der Unterwelt zu befreien, sondern erst ihrem
trauernden Gattensohn Tammuz dnzest), der sidh geschmiickt
hinunterbegibt und durch sein Fldtenspiel (Orpheus) die Riidkgabe
der mit dem Lebenswasser besprengten Gattin erzwingt. Auch das
Motiv der Nacktheit scheint angedeutet, wenn Istar beim Eintritt
in die Unterwelt sieben Tore durchschreiten muB und ihr der
Pfortner vor jedem ein Schmudkstiick abnimmt, endlich auch sden
Giirtel mit den Gebirsteinen von den Hiiften« und zum Schluf
sdas Shamtuch ihres Leibes«®, Beim Austritt aus der Unterwelt
erhélt sie diese Dinge wieder in der umgekehrten Reihenfolge. Der
so haufigen Verkniipfung des Todes (Unterwelty mit der Nacktheit
scheint die Tatsache als Stiitze zu dienen, daB der Tote salle ir=
dischen Hiillen« ablegte,

Entfernter reihen sich Uberlieferungen an, als deren Repri=
sentant die Sage vom Staufenberger genannt sei, um den stets
eine wunderschdne Frau unsichtbar ist, die er mittels eines
Ringes jederzeit nach seinem Wunsche herbeirufen, d. h. also sicht~
bar madien kann. Driickt dieser Sagenzug den von uns bereits- her=
angezogenen Gedanken aus, daB das Weib dem Manne hier nur
als Gesdilechtswesen gilt und sonst fiir ihn nicht existiert, so besagt
die etwas anders gewendete Motivgestaltung in der verwandten
Lanval-Sage direkt, daf der Mann die unsichtbare Fee nur zum
Zwede des Sexualgenusses herbeiwiinscht3,

Wenn Euer Herz verlanget mein,

So wird kein Ort auf Erden sein,

Auf dem man mag mit Ehren

Nach seinem Lieb’ begehren,

Wo ich nicht alshbald Euch erscheine
Und Euch in Minne mich- vereine,

Kein Mensch hért meiner Stimme Laut
Und nur von Buch werd ich erschaut«®

Zu diesem Sagenzug, der das geliebte Weib nur auf den
Wunsch des fiebebediirftigen Mannes erscheinen [aBt, findet Wolf
(Beitr, z. deutsch. Mythol. II, 220y ein interessantes und fir das

! Eine ahnliche Entkleidung findet sich im Talia=-Marchen des Pentamerone.

? Jung hebt (. c. 392) im Motiv der Unsichtbarkeit mit Redit die Be~
deutung des Totseins hervor.

* Dieses wunschgemiBe Phantasieobjekt deutet im Zusammenhang mit dem
der Lanval-Sage eigenen Gebot der Geheimhaltung sowie der Wertung des
Weibes als bloBes S exualorgan auf den autoerotischen Befriedigungsakt hin.
Diese Auffassung hat zuerst R, Wagner fir die Lanval-Sage geltend gemacht
(Zentralbl, f. Psa, I Jhg., H. 10/11). In Brentanos Mirchen von dem »Myrthen=
fraulein« genieBt der Prinz mit der unsichtbaren aber nicht unfithlbaren Fee,
die bei Tag in einem Baum wohnt, bei Nacht die derbsten sinnlichen
Freuden.

* Die Lais de Marie de France. Ubers. v. W. Hertz, Stuttgart 1862, Vgl.
aud A. Kolls, Zur Lanval-Sage (Diss., Kiel 1886).
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Orpheusmotiv aufschluBreiches Gegenstiick in der Sage, die von Karl
dem GroBen berichtet, er habe seine Geliebte Fastrada audh nadh
ihrem Tode noch in Liebe begehrt und nicht gestatten wollen, daf
sie beerdigt werde. Man konnte sich diese Leidenschaft Karls nur
so erklaren, daB das Weib ihn durch irgendeinen geheimnisvollen
Zauber an sich fessle, und die Sage berichtet, daB dieser Zauber
gewichen sei, als der Bischof der Leiche einen unter der Zunge ver-
borgenen Ring weggenommen und in den See geworfen hatte. So
lange sie ihn besal, blieb die Leiche frisch und unverwest und ge-
wann jedesmal neues Leben, so oft der sinnlich erregte
Mann ihr in Liebe nahte. In diesem Sinne modten wir auch das
Orpheus=-Motiv, das Zuriidholen der verstorbenen Gattin, deren
Verlust der Mann nicht verschmerzen kann, als mythischen ¢sym-=
bolischen) Ausdruck seines ungeschwicht fortdauernden sexuellen
Verlangens nach ihrem unverhiillten Anblidk und ihrer Umarmung
auffassen. Mit ihrem Unsichtbarwerden (Verschwinden in die Unter-
welt) wiirde dann der Mann fiir seine unzeitige Gesdhlechtslust ge-
straft, die hier der toten Gattin (in der Wiedergeburtsbedeutung =
der Mutter) gilt wie in den frither erwahnten Uberlieferungen der
sonst irgendwie sexualunfahigen. In der Izanagi-Mythe sieht ja der
Mann, der seiner Gattin in die Unterwelt folgt, als er gegen das
Verbot, also zur Unzeit, auf sie blikt, mit Absdeu, dag sich auf
ihr angesammelte Larven bewegen, geradeso wie Karls Geliebte
ihm plotzlich verwest erscheint, als der sexuelle Zauber gewichen
ist. Bs erscheint hier das Todesmotiv, das den Mann fiir seine
unzeitige Begierde straft, nur als ein anderer Ausdrudc der Tier=
verwandlung und in diesem Sinne wire auch die Doublierung in
den Sagen aufzufassen, die nach dem ersten Vergehen des Mannes
und dem Verschwinden der Frau ihre Wiederfindung <in der Unter=
welt?) einfithren, dann aber nicht selten den endgiltigen Verlust durch
einen befriedigenderen Ausgang ersetzen, Ein solches verdoppeltes
Vergehen und Wiedergewinnen der Frau, wie es dem Orpheus=Motiv
entspricht, fanden wir in der Melusinen-Sage wie in der Urvagi-Mythe
und audch in der Psychefabel hat sich ein versprengtes Bruchstiick des
Orpheusverbots in der Strafaufgabe der Psyche erhalten, die der
erziirnten Venus eine Biichse voll von der Schénheit der Proserpina
aus der Unterwelt holen muB2 Aber auc dieser (doublierten)

! Nach diesem Schema ist auch die Sage von Partenopeus gebaut, dem
sich Melior in ihrem Schlosse nadhtlich hingibt, unter'der Bedingung, daf er sie nicht
sehen dirfe, bis sie ihn offen vor ihren Baronen zum Gatten nehmen werde,
MiBtrauisch gemacht, tbertritt er das Verbot, wodurdh sie ihre Zauberkraft ver=
liert und ihn verstdBt (Trennung). SchlieBlich gelingt es ihm doch, ihre Gunst
wieder zu erlangen. (Zur Stoffgeschichte vgl. man E. K61bling, Uber die versch.
Gestaltungen der P. Sage, Germ. Stud. II, 55 ff, Wien 1875 und Beitr. z. vgl.
Gesd, d. rom. Poesie u. Prosa im M. A., Breslau 1876, p. 80 ff., sowie Spezialunters.)

2 Uber den Anteil des Unterwelt=-Motivs an der Psyche-Fabel, der hier nicht
weiter verfolgt werden kann, findet sich einiges bei A. Zinzow: »Psyce und

Eros« (Halle 1881). Die psydologische Aufklirung verdanken wir Freud (»Das
Motiv der Kastchenwahl«, Imago, II., H. 3.)
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Erprobung ihrer Neugierde (Schaulusty haft sie nicht stand und
wiére von dem der gedffneten Biichse entstrdmenden Schlaf tédlich
betdubt <in der Unterwelt zuriidigehalten) worden, wenn nicht
Amor, von seiner Liebe zu ihr getrieben, ihr zur Hilfe geeilt wire,
In den beiden letztgenannten Sagen vom Staufenberger und
von Lanval sahen wir deutlicher als in der Urvagi-Fabel, daf das
Verschwinden (Sterben) der Geliebten, als Strafe fiir den Verbotsbrudh,
ihrer sonstigen Fihigkeit entspricht, sich den Blidken des Partners
unsichtbar zu maden, respektive nur auf seinen Wunsch ZU er=
scheinen (sichtbar zu werden). Der deutlichen Auspriagung dieser
Motivbeziehung steht jedoch in beiden Sagen eine modifizierte Form
des Verbotsmotivs gegentiber, das sich nicht auf den Anblik der
nackten Frau bezieht, sondern in der Staufenberger-Sage auf die
Heirat und in der Lanval-Sage auf den Verrat des geheimen Liebes-
bundes. Es erklart sidh dies daraus, daB das Motiv der un=
sichtbaren Geliebten hier im Sinne der autoerotischen Phantasie=~
befriedigung verwendet ist, die natiirlich eine Heirat oder den Verrat
dieser geheimen Lustquelle verbieten muB, Dennoch ragt in beide
Sagen ein Rest des Nadktheitsmotivs hinein, das sich in verwandten
Uberlieferungen voll erhalten hat. Dem Staufenberger erscheint bei
der verbotenen Hodhzeit plotzlich ein wunderschdnes nacktes Bein
bis ans Knie aus der Decke des Saales hervortretend; er erkennt
es und zugleich sein bevorstehendes Ende, Bringt hier das nadkte
Bein dem durch das ideale Phantasieobjekt verwdhnten Ritter seine
Unfahigkeit zur Bhe in deutlicher Symbolisierung vor Augen?,
so erscheint in der Lanval-Sage nicht nur die die Phantasie des Ritters
reizende EntbldBung des weiblichen Kérpers in wolliistigen Farben
gemalt, sondern es offenbart sich im SchluB der Sage deutlich der
Zusammenhang des Unsichtbarkeitsmotivs mit dem der Nadktheit.

Ritter Lanval wird im Walde von zwei Botinnen aufgesucht und zu
der schénen Fee gefiihrt, die in Licbe zu ihm entbrannt ist:

sDarauf die holde Jungfrau liegt

Allein vom leichten Hemd umschmiegt,
So ruht ihr Leib nur halb bedeckt
In ihres Mantels Pracht verstedkt,
Hervor aus Purpur und Hermin
Enthiillt die volle Hifte schien,

Und bloB war Antlitz, Hals und Brust,

Die war so zart wie WeiBdornblust.«

Einst sieht jedoch die Konigin Lanval und bietet ihm ihre Liebe
an. Cr weist sie zuriik, die Erzirnte wirft ihm Knabenliehe vor und
verdadhtigt ihn beim Konig. Da verrit Lanval gegen das Gebot seine
heimliche Liebe und das Gericht entscheidet, daf er zum Beweis die ge=

1 Kohler fiihrt (Melusinen=Sage, p. 11) eine verwandte Sage an, wo das
Weib zur Schian ge wird (Tierverwandlung) und nicht ihr FuB, sondern der
chlangenschweif an der Dedke erscheint,
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rithmte Geliebte zur Stelle schaffen solle; sie erscheint aber nicht mehr
auf seinen Wunsch und schon soll er verurteilt werden, als zwei Damen
von solcher Schénheit auftreten, dab alle glauben, eine von ihnen miisse
die Fee sein. Lanval weif, dab es nur ihre Dienerinnen sind; ebenso
geht es mit zwei anderen Damen. Endlih kommt sie selbst, den
Qeliebten zu retten:

sBin Hemde trug das schdne Weib,
Durch seine Falten schien ihr Leib;
Gewoben war’s von feinen Stoffen,

An beiden Seiten war es offen.

Die Glieder glanzten zart und blank,
Die Brust war voll, die Hiifte schlank,
Ihr weibfer Nadken iberschimmert

Den Schnee ... . . . . &

»Sie stieg vom RoB vor Artus Throne,
Den Mantel lieB sie niederwehn
Und allen sichtbar blieb sie stehn.«

Hier bedeutet also die Sichtbarkeit der Frau direkt ihren
nackten Anblick, der durch Ablegen eines geheimnisvollen Kleidungs=
stiickes (Mantel, Hemd) bewirkt wird, ebenso wie die Schwanen=
jungfrauen nach Ablegen ihres Zauberkleides in ihrer wahren mensch=
fihen Nadstheit erscheinen und mit dem Anlegen desselben dem
Manne entschwinden (unsichtbar werden), oder wie Urvagi sich
durch Anlegen ihres Schleiers den Blidken des Purfiravas entzieht.
Den Raub  des Schwanenhemdes durch den Mann, ein Symbol
der Uberwiltigung des Weibes, fabt auch Wundt als Umsdreibung
des nackten und bekleideten K&rpers auf.?

Wir erkannten bisher das Motiv der Unsichtbarkeit des
Weibes, als dem Objekt der mannliden Schaulust, einerseits als
Projektion der Sexualbegierde des Mannes, dem das Liebesobjekt nur
erscheinen soll, wenn er es wiinscht, anderseits als Bestrafung seiner un=
zeitigen Neigungen durch Versdwinden (Unsichtbarwerden) der Frau.
Die folgenden Uberlieferungen bieten den Ubergang zu der po=
sitiven und psychologisch urspriinglicheren Verwertung des Unsichtbar=
feitsmotivs im Dienste der mannlichen Schaulust selbst. Der Mann
ist hier im Besitze eines dem weiblichen Schieier, Hemd oder

1 In der verwandten Sage von Graelent, die Kohler in seinen Anmer=
kungen zu den Lais der Marie de France anfiihrt, findet der Held seine ideale
Gelichte in einer Quelle badend (nackt) und sie verspricht ihm, jederzeit so lange
zu erscheinen, afs er ihre Liebe nicht verrate oder sich ihrer rdhme. Einst [aBt
aber der Konig seine Gemahlin ohne Mantel (nackt) den versammelten Baronen
vorfithren, um ihre uniibertroffene Schonheit rithmen zu horen. Alles ist des Lobes
voll, nur Graelent vergift sich und stellt seine Geliebte hoher. Sie entzieht sich
nun dauernd seinem Anblid und erscheint erst im letzten Moment, um seine Worte
zu bewahrheiten. ,

Ahnlich verlauft auch die hieher gehdrige italienische Volksdichrung von
Liombruno (Jahrb. f. rom. und engl. Lit, VII., 147 ff), der die geheimnisvolle
Geliebte gegen ihr Gebot durdh einen Zauberring zu seinen Eltern herbeiwiinscht,
i e sie sichtbar madt (vgl. dazu das im Folgenden angefithrte Mardhen).
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Mantel entsprecienden Zaubermittels (Kappe, Ring, Gewand)?,
mit dessen Hilfe er sich unsichtbar machen und alles, wonach ihn
geltistet, schauen kann, wie er es einst als Kind so heif gewiinscht
hatte. Als Ubergang von den frither behandelten Sagengruppen zu
dieser Motivgestaltung empfiehlt sich die Sage, welhe die Ehe
Friedrichs von Schwaben mit Angelburg erzhlt:

Friedrih von Schwaben verliert die mit tibernatiirlihen Gaben
ausgestattete Geliebte dadurch, daf er gegen ihr Gebot Licht
in das Gemach bringt. Unter dem Namen Wieland? zieht er dann
aus, sie zu suchen und findet an einem See drei Tauben, die sich in Madden
verwandeln und baden. Mit Hilfe einer unsichtbar machenden Wurzel
gelingt es ihm, ihnen die Gewander zu rauben, die er nur unter der Be-
dingung herausgibt, daB eines der Madchen, eben seine geliebte Angel-
burg, sein eigen werde, (W, Grimm, Die deutsche Heldensage, 2. Ausg.,
Berlin 1867, p. 279.)

Wenn wir auch hier die naheliegende Umgestaltung vornehmen
und das Motiv vom Raub des Zaubergewandes voranstellen, so
dafB die Sage konsequent mit dem Vershwinden der Geliebten endet,
so ergibt sich eine iiberraschende Ulbereinstimmung mit der Urvagi-
Fabel, die insbesondere das auch bei Amor und Psyde zentrale
Motiv des verbotenen »Lichtentziindens« betrifft. Hier gilt jedoch
das Verbot dem Manne, der seine Geliebte offenbar nicht nadkt
sehen darf, was er aber dann doch mit Hilfe seines unsichtbar
machenden Zaubermittels durchzusetzen und dann das Weib durch
Raub ihrer Kleider an sich zu fesseln vermag. Auch im Marden findet
sich dieses Motiv der unsichtbaren Befriedigung der Schaulust, wenn

! Eine besondere, hier nicht weiter zu verfolgende Rolle spielt nach uraltem
Volksglauben die Schwalbe, der nach Gruppe (p. 1297) schon die Alten zauber-
hafte Wirkung auf die Augen zuschrieben, was zunichst damit zusammenhéngt,
daf nach einer Sage der weiflen Schwalbe mit Hilfe eines Krautes die Augen
wieder wadchsen. Das Haupt einer auf solche Weise wieder sehend gewordenen
Schwalbe sollte gegen Augenleiden helfen, wozu in auffilligem Gegensatz
der Glaube steht, daB Schwalbenkot blind mache. Dem Tobias (2,11)
schickt Gott Blindheit durch eine Schwalbe ¢vgl. auch Ch. Felix Weises Komddie
von Tobias und der Shwalbe; dazu die [iterarhistorische Abhandlung von A.
Wick, Tobias in d. dramat. Lit., Diss., Heidelberg 1899). Endlich gehért hicher
besonders die Vorstellung vom unsichtbar machenden Schwalbennest, die in
Grimelshausens Roman: Das wunderlihe Vogelnest (1672) Verwendung
gefunden hat, das die Eigenschaft besitzt, unsichtbar zu machen, so daB man die
Mensdhen beobachten kann, ohne selbst gesehen zu werden. Ahnliches in Rosts
Schifergedicht: Das Zeisignest. Einen verwandten Aberglauben aus Frankreich
berichtet K6hler (Schr. L., 114): »On croit qu'il existe un oiseau nommé houppe,
qui pond dans sons nid une pierre aux couleurs brillantes. Si on pouvait trouver
cette pierre, on serait invisible en [a portant sur ces vétements (vgl. auch
Wuttke, Der deutsche Volksaberglauben der Gegenwart, p. 298 f£). Das alte
Motiv vom unsichtbar machenden Stein findet sich unter anderen auch in den
englischen Pidkelheringstiicken des siebzehnten Jahrhunderts. In ganz naiver Weise
ist der Unsichtbarkeitswunsch in Traumform realisiert in Hans Miillers Novelle
»Cassians Abenteuer«.

2 sMan erkennt sogleich die Sage von Wieland (dem Schmied) und dessen
zwei Briidern, welche drei Schwanenjungfrauen tiberraschen, die am Strande ihr Ge-
wand abgelegt haben« (Grimm 1. c.).
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auch nicht mehr so rein uad vollstandig ausgeprégt, da ja die
Miardien tberhaupt sekundare, vielfach iiberarbeitete und kompilierte
Gebilde sind. Ziemlich deutlich, wenn audh nicht als Kern der Er=
zahlung, erscheint es im Mardhen: Der Konig vom goldenen
Berg (Grimm, Nr. 92), dessen ersten Teil, die typische Aus=
setzungsgeschichte, wir hier {ibergehen.

Der ausgesetzte Knabe erl6st im zweiten — scheinbar selbstindi=
gen — Teil eine zur Schlange verwiinschte Jungfrau durch Bestehen
schwieriger Proben, heiratet sie und wird Konig vom goldenen Berge.
Nun beginnt die der Liombruno-Erzihlung verwandte Fabel. Nach acht=
jahriger, glicklicher, mit einem schdnen Knaben gesegneter Ehe sehnt
sich der Konig nach seinem Vater und wiinscht ihn zu besuchen, Die
Kénigin wollte ihn anfangs nidht fortlassen, da sie Ungliidk ahnte, wil=
figte aber endlich doch in seine Bitten. »Beim Abschied gab sie ihm noch
einen Wunschring und sprach: nimm diesen Ring und steck ihn an deinen
Finger, so wirst du alshald dahin versetzt, wo du dich hinwiinschest,
nur mubt du mir versprechen, dab du ihn nicht gebrauchst, mich von hier
weg zu deinem Vater zu wiinschen, Br versprach ihr das, steckte den
Ring an seinen Finger und wiinschte sich heim vor die Stadt, wo sein
Vater lebte.« Die Eltern wollen ihn erst nidht als ihren Sohn anerkennen
_ " ein Motiv, das noch dem Aussetzungsmythus® angehdrt — dann ihm
nicht glauben, daB er Konig vom goldenen Berge geworden sei. Da dreht
er im Zorne, ohne an sein Versprechen zu denken, den Ring herum und
witnscht seine Gemahlin samt ihtem Kinde zu sich. In dem Augenblick
waren sie auch da, aber die Konigin weinte und klagte, er hitte sie
durdy seinen Wortbruch ungliicklich gemadht. In einem unbewadchten
Augenblick, wahrend der Mann sclaft, zieht sie ihm den Ring vom
Finger und wiinscht_sich wieder in ihr Konigreih zuriick, Als der Mann
erwacht und seine Frau nicht mehr findet, beschlieBt er, sie in ihrem
Kénigreich zu suchen, obwohl er den Weg dahin nicht kennt.

Bis hicher scheint das Mirchen in die typische Lorinnen-Sage
verwoben, die von der seltsamen Gewinnung und dem geheimnis=
vollen Verschwinden der Frau bei Ubertretung des Verbotes er=
zahlt. Nur ist statt des sSchwanenkleides«, dessen Besitz dem Manne
Madit tber die Lorin verleiht und mit dessen Wiedererlangung sie
verschwindet, der Zauberring eingefiihrt. Nicht zufallig scheint aber
damit eine andere, ebenfalls in sich abgeschlossene Erzahlung ver=
bunden, die in dem Motiv der Erbsdhaftsteilung das unsichtbar
machende Gewand in das Marchen verflicht. _

Auf der Suche nach Gattin und Konigreich trifft der Mann nam-
{ich auf drei Riesen, die untereinander stritten, weil sie nicht wuften, wie
sie ihres Vaters Erbe teilen sollten, das aus einem wunderbaren Degen,
cinem zauberhaften Mantel und einem Paar seltsamer Stiefel bestand. Der
Degen gehorchte dem Befehl: Kopf alle runter, nur meinen nicht, der
Mantel machte seinen Trager unsichtbar und mit den Stiefeln an
den Beinen konnte man sich an jeden beliebigen Ort wiinschen, Sie rufen
ihn zum Schiedsrichter an und unter dem Vorgeben, den Wert der Dinge
erst erproben zu miissen, bringt er sie darum, indem er sich vermittels

1 Vgl. Rank, Der Mythus von der Geburt des Helden, 1909.
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der Zauberstiefel zu seiner Frau wiinscht, Er kommt im Schiosse gerade
an, als_sie Hodhzeit feiert, gelangt mit Hilfe seines Mantels ungesehen
in den Pestsaal, wo er der Kénigin die Speisen vom Teller nimmt und
sie dadurch beschdamt. Dann gibt er sich ihr zu erkennen, raumt mit Hilfe
seines Wunderdegens die auf ihn eindringende Gesellschaft beiseite und
ist wieder der K&nig vom goldenen Berg.

Das Mirden ist, wie man sieht, aus einer Anzahl selbstin-
diger und wie es sdeint unabhingiger Motivgruppen kombiniert,
deren Reduktion auf ihre einfache psychologische Wurzel hier zu
weit ablenken wiirde ¢vgl. dazu Rank, Die Lohengrin-Sage, Anmkg.
22, p. 163). Dodh zeigt schon ein wenig Vertrautheit mit der Mér=
chenproduktion, daB beispielsweise die Zauberstiefel, mit denen man
sih an jeden beliebigen Ort wiinschen kann, nur eine Doublette
des gleichwirkenden Wunsdhringes sind und daB eigentlich auch der
Ring, ganz wie der Mantel, nichts anderes bewirkt, als seinen Trager
je nach Bedarf sichtbar oder unsichtbar zu machen, die Frau madcht
er sichtbar, sobald der Mann gegen das Gebot nach ihr verlangt
und den Mann madit er unsichtbar, wenn er die Frau bei der
zweiten Hodchzeit ungesehen belauschen will. Erwihnt sei aud,
dab es in einer bei Grimm (III, 180) angefiihrten, etwas abwei-
chenden Erzihlung heiBt, der Jiingling habe die verwunsdene
Konigstoditer aus ihrer Schlangengestalt erfdst und nach der dritten
Probe steht eine nackte Jungfrau neben ihm, die ihn zum Manne
nimmt. Hier sehen wir das urspriinglihe Motiv der Nadktheit, das
dem Verbot und der Unsichtbarkeit zugrunde liegt, noch mit einem
schwachen Rest seiner ehemaligen Bedeutung in die entstellte und
rationalisierte Méarchenform hineinragen und mit dem Motiv der Tierver=
wandlung (Schlange) verkntipft. Auch in der folgenden Erzihlung:
sDie Schwester der Feenkénigin«, welche Hagen in 1001 Nadt
aus Jonathans Ergidnzung derselben verdeutscht hat (Bd. X, Bres-
lauer Ubers., p. 269y, findet sich neben dem unsichtbar madhenden
Zaubergewand auch eine Spur der Nadktheit im Bademotiv.

Asem, ein junger liebenswiirdiger Férber zu Balsora, belauscht,
nach mancherlei an Aladin erinnernden Wundergeschichten, die badenden
Schénen in einem Gartenteiche, und von seinen Herrinnen, zwei
Schwestern, belehrt, es seien Schwestern der Geisterkdnigin und ihre Kraff
sei an ihre Gewdander und Guirtel gebunden, bemidhtigt er sich des Ge-
wandes der schonsten, zwingt sie zu bleiben und gewinnt sie endlich
auch so, daB sie seine Gattin wird und mit ihm nach Balsora heimkehrt.
Beide haben schon zwei Kinder, als sie, wahrend er verreist ist, im Bade
die Bewunderung ihrer Schénheit erregt, von weldier auch Zobeide, die
bekannte schone Sultanin des Kalifen Harun Alraschid, sich tiberzeugt,
und dadurch veranfabt, daf die Mutter Asems, welhe das Zauber~
gewand in Verwahrung hat, es hergibt, die Schwiegertochter noch schoner
zu schmiicken, worauf diese aber, mit ihren Kindern im Arme, sich in
die Lifte schwingt und heimfliegt. Asem folgt ihr, und nach vielen
Abenteuern, darunter auch die Erbteilung der drei Wunderkleinode
(namentlich die unsichtbar machende Kappe), weldhe er fiir sich be=
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halt, gelangt Asem zu den fliegenden - oder schwebenden Inseln, deren
samtlich weibliche Geister nur zuweilen von miannlichen Geistern besudht
werden und ihnen die mannlichen Kinder zusenden (wie noch die Zaporoger
Kosaken leben), und wo auf Béaumen Madden anstatt der Friichte
wachsen (wie nodh in Sadisen). Die Zauberkleinode und die Amme
seiner Gattin, die ihn wahrhaft liebt und von ihrer Schwester, der Feen=
kénigin, deshalb hart gefangen und zum Tode verurteilt ist, helfen ihm sie
befreien und gliicklich heimfihren. (Nach Hagen, Schwanen-Sage, p. 544.)

Audh in dieser anscheinend sehr entstellten Fassung diirfte
woh! die Belauschung der badenden Schénen und ihre erste Ge=
winnung urspriinglich nur mit Hilfe des unsichtbar machenden Man=
tels moglich gewesen sein, wie es in der uns vorliegenden ausge=
schmiickten Fabel bei der zweiten (Wieder-)Gewinnung der Fall
ist, die wir ja tberhaupt als sekundares Wunscgebilde auffassen
mubten. Von besonderem Interesse ist die Ahnlichkeit dieser Mar=
denmotive mit einzelnen Partien der Nibelungen-Sage, auf die
Grimm dIL, 183) hingewiesen hat. Der unsichtbare Mantel ent=
spridht der Tarnkappe des Nibelungenhorts, die Siegfried dazu
verwendet, um seinem Blutsbruder unther die starke Brunhild
su erwerben. In der Brautnacht aber vermag sich die wehrhafte
Maid ihres Gatten Gunther zu erwehren und bindet ihm Hande und
Fiife. Sigurd muB ihm versprechen, am nachsten Tag die Braut zu
bandigen. In der Tarnkappe kommt er — ganz wie der erste Gatte
des Marchens am Tage der Hodzeit mit dem zweiten Gatten
(Gunther) — die nachste Nadct ins Brautgemad, ringt gewaltig mit
Brunhild und bezwingt sie dem Konig. Binen Ring, den er ihr
heimlich vom Finger abgezogen und den Girtel, der ihr die tber=
gewaltige Stirke zur Verteidigung ihres Magdtums verliehen, nimmt
er zu sich. Dieser Ring (Nibelungenring) erinnert auffallig an den
Wunschring des Miérchens und auch die Teilung des Schatzes
Hortesy durch den Schiedsmann kennt das Nibelungenlied (88—96),
wobei das herrlihe Schwert Balmung den Wunderdegen vertritt.

In einzelnen dieser Ulberlieferungen bezieht sich das Verbot nicht
auf den Anblidk der nackten Frau, sondern darauf, daB der Mann sich
ihrer Schonheit oder ihres Besitzes nicht rithmen diirfe. Hier ist es
dann der von exhibitionistischen Geliisten angestachelte Ehrgeiz des
Mannes, mit seinem kostlichsten Besitz vor aller Welt zu prunken, wie
der Konig in der Lanval- und Graelent-Sage, wo der Held mit
dem Verlust der Frau (Verschwinden, Unsicht arkeit) bestraft wird™.
Dieses Motiv der mannlichen exhibitionistischen Prahlsudht findet sich
in deutlichster Verkniipfung mit dem Motiv der Nadktheit in der
bekannten Brzahlung von Gyges, die Herodot d., 8—12) be=

1 Das Rithmen der Schénheit, der korperfichen Reize oder der Willfahrig=
feit der Prau wird im Sinne ihrer kdrperfichen Entbl6Bung vor unberufenen
Augen aufgefabt und dementsprechend in manchen Sagen auch mit Blindheit
gestraft. So ist Anchises nach einer Version (Gruppe, 690) eindugig infolge
cines Blitzstrahles, der ihn getroffen, weil er sich der Liebe der Géttin Aphrodite
geriihmt hatte,
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richtet und die Hebbel® in seiner Tragddie »Gyges und sein Ring«
psychologisch vertieft hat. Bei Herodot ist jedoch von dem Ring
noch nicht die Rede, sondern alles ist rein menschlich aufgefaBt:

sDieser Kandaules nun war sehr verliebt in seine Frau und in
seiner Liebe meinte er, er hitte bei weitem die schénste Frau
von der Welt ¢vgl. den Kénig in der Lanval- und Graelent-Sage). Also
meinte er, und nun war unter den Lanzentrigern ein gewisser Gyges,
Daskylos Sohn, der bei ihm in groBen Gnaden stand. Diesem Gyges
vertraute Kandaules die wichtigsten Dinge und so auch seiner Frau
Schénheit, die er ihm tiber die MaBen pries. Nidt lange nachher, denn
es sollte nun einmal dem Kandaules iibel ergehen, sprach er also zu
Gyges: »Gyges, ich sehe schon, du glaubst mir doch nicht, was ich dir
von meiner Frau Schonheit sage, weil die Ohren der Leute unglaubiger
sind, als ihre Augen; mache aber, das du sie nackt siehst.« Gyges
aber schrie laut auf und sprach: sHerr, was sprichst du da fiir ein unziem=
liches Wort, daB ich meine Herrin soll nackt sehen? Mit dem Kleide
zieht das Weib audh die Scham aus. Schon seit alter Zeit haben die
Menschen aufgefunden, was sich schickt, daraus man lernen soll, Und
eins davon ist, daB ein jeglicher beschaue, was sein ist. Ich glaube es
ja recht gern, daB sie die schénste aller Frauen ist, und bitte
dich, daB du nichts Ungebiihrliches von mir verlangst.« Also sprach er
und lehnte es ab, aus Furcht, es méchte ihm ein Unglick daraus er-
wadhsen. Kandaules aber antwortete und sprach: sFasse Mut, Gyges, und
firdite dich nidit, weder vor mir, als wollte ich dich durch diese Rede
in Versuchung fithren, noch vor meiner Frau, daB dir ein Leid von ihr
widerfahre., Denn ich will es schon gleich so einrichten, daB sie gar nicht
merkt, daB du sie gesehen. Ich will dich niamlich in dem Gemadch, in
welchem sie schlaft, hinter die offene Tire stellen. Gleich nach mir wird
auch meine Frau kommen und zu Bett gehen. Und dicht neben dem Ein-
gang steht ein Sessel, darauf wird sie ihre Kleider legen, eines nach dem
anderen, so wie sie sich auszieht, und da kannst du sie dir mit aller
Bequemlichkeit ansehen, Wenn sie aber von dem Sessel nach dem Bett
zu geht und dir also den Riidten zuwendet, dann mubBt du madhen, daB
du aus der Ttre kommst, ohne daB sie dich bemerkt.«

t Der Dichter hat Theophile Gautiers Novelle: Le Roi Candaul nicht
gekannt (vgl. Reuschel, Stud. z. vgl. Lit. Gesdh., 1., 43 ff.), ebensowenig die
entsprechenden Gedichte von Lafontaine und Hans Sachs.

DaB Hebbel selbst urspriinglich ein Lauscher gewesen sein mag, verrdt
uns eine fast zwei Jahrzehnte vor dem »Gyges« niedergeschriebene Stelle seines
Tagebudches (20. Januar 1839): »Ich pflege (heute abend bemerke ichs zum ersten=
mal) immer unbewuBterweise zu husten oder mich zu rduspern, wenn ich mich
irgendwo befinde, wo meine Mithausbewohner mich nicht vermuten.« Dieses Ver=
halten legt er dann (1856) der belauschten Rhodope in den Mund:

»So hattest du gelauscht? Das glaub’ ich nidht.
Wenn ih wo bin, wo man mich nicht erwartet,
So mady ich ein Gerdusch damit man’s merkt,
Und- ja nicht spricht, was ich nicht hdren soll.«

Auf exhibitionistische Schaugeliiste Hebbels weist auch seine Behandlung
der Fabel von Aktion, der bekanntlih Diana im Bade tiberrascht. An einer
Stelle des Fragmentes heifit es:

Die Jungfrau lieB den letzten Schleier fallen
Und leuchtend treten ihre weilen Glieder
Hervor aus den verhiillenden Gewanden.
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Da er nun gar nicht ausweichen konnte, war er bereit. Als
aber Kandaules glaubte, es wire Zeit zum Schlafengehen, fithrte er den
Gyges in das Gemach und bald darauf war auch die Frau da. Und
Gyges sah sie recht an, als sie hereinkam und ihre Kleider ablegte. Und
als die Frau ihm den Riicken zuwandte und nach dem Bett zu ging,
schlich er sich hinaus und davon. Und die Frau sah ihn hinausgehen. Sie
merkte aber, daB ihr Mann dies angestiftet, und schrie nicht auf, denn sie
schamte sich, und tat auch gar nicht, als ob sie es gemerkt (wie Melusine),
nahm sich aber vor, Rache darum an Kandaules zu nehmen, Denn bei
den Lydern, und fast bei allen anderen Barbaren, schamt selbst ein Mann
sich sehr, wenn man ihn nadkt sieht.

Damals also war sie ganz ruhig und lieB sich nichts merken, Aber
sobald es Tag ward, hielt sie die Diener bereit, die ihr am ergebensten
waren, und lieB den Gyges rufen. Er dadhte, sie wiifte nichts von der
Geschichte, und kam sogleich. Denn auch vordem war er gewohnt zu
kommen, wenn ihn die Frau rufen lieB. Und als Gyges erschienen, sprach
die Kénigin also: »Hier sind zwei Wege, Gyges, und idh lasse dir deine
Wahl, welchen du gehen willst. Entweder tStest du den Kandaules
und nimmst mich samt dem Konigreich der Lyder oder du -bist
hier gleich auf der Stelle des Todes, damit du nicht dem Kandaules in
alfem zu Willen bist und in Zukunft siehst, was du nicht sehen sollst.
Also entweder er muB sterben, der solches angegeben, oder du, der du
mich nackt gesehen, und getan hast, was sich nicht ziemt.« Anfangs war
Gyges ganz auBer sich vor Verwunderung tiber diese Worte, dann aber
bat er flehentlich, sie mddte ihn doch nicht zwingen, eine solche Wahl
2u treffen, Allein es halfnicht, und daersah, daBes wirklichdurch=
aus nicht anders ging, er mubte entweder seinen Herrn umbringen oder
selber durch anderer Hand sterben, wollte er lieber doch selbst sein
Leben behalten, Und er fragte und sprach: »Weil du mich denn
zwingst, meinen Herrn umzubringen, so ungern ich es tue,
wohlan, so laf héren, auf welche Art wir Hand an ihn legenx
Sie aber antwortete und sprach: » Von demselben Ort her soll der An=
fall kommen, von wo er mich nackt hat sehen lassen, und wenn er
schlaft, sollst du Hand an ihn legen.« Als sie nun den Anschlag wohl
vorbereitet, und die Nacht heran kam — denn Gyges kam nicht los
und er hatte keinen anderen Ausweg, entweder er_oder Kandaules
muBte sterben — folgte er der Frau in das Gemad. Und sie gab ihm
cinen Dolch und verbarg ihn hinter dieselbe Tir, und als Kandaules
cingeschlafen war, schlich Gyges hervor, totete ihn und nahm
seine Frau samt dem Kénigreich., (Dasselbe erzihlt auch Ardhilochos
von Paros, der zu derselben Zeit lebte, in einem dreigemessenen Jambus.)¢
(CIbersetzt von Fr., Lange, Reclam, Nr. 2201~—2203.)

Die Fabel von dem unsichtbar machenden Ring?, mit
dessen Hilfe Gyges die Konigin nadkt sah, findet sich zuerst bei
Plato (de republ. 2), dann Cicero (de offic. IIL) und berichtet, wie

Gyges, ein Hirte, einst eine Offnung in der Erde, darin ein ehernes

1 Bin hnlich geheimnisvoller Ring, der seinem Besitzer zwar nicht direkt
den Anblidk der unverhiillten Weiblichkeit verschafft, aber die bei weitem unver=
schimtere Wirkung hat, das Kleinod, le bijou, jeder Prau, auf die sein Stein hin=
gewendet wird, zu einem unerwiinschten Bekenntnis alfer seiner Erlebnisse zu veran=
Tassen, ist das Agens in Diderots frechem Roman: Les bijoux indiscrets (1748).
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Pferd mit einer Tiire an der Seite, in diesem einen Leichnam und
an dessen Finger einen Ring fand, der, einwirts gedreht, un-
sichtbar machte. An verfolgenden Raubern erprobt er zuerst die
geheimnisvolle Kraft des Ringes, mit dessen Hilfe er dann den Weg
zum Herzen und zum Sdifafgemach der Kénigin fand und nach
Ermordung des Kénigs deren Gemahl und Kénig wurde.
Zeigt diese fabelhafte Einkleidung der typischen Knabenphantasie,
sich den Anblidk der seit der Kindheit verbotenen weiblichen Nackt=
heit und ehelichen Intimititen durch die Unsichtbarkeit der eigenen
Person zu verschaffen, folgerichtiy den Besitzer des Ringes selbst als
aktiv hiandelnde Person, die nicht erst vom Kénig zu dem Vergehen ge-
ndtigt und von der beleidigten Konigin zur Ermordung des Gatten
gezwungen werden muB, so macht sie uns damit darauf aufmerk=
sam, daB in der Herodotschen Version, die doch den Ring nicht
kennt, eine in gewisser Hinsicht entstellte Fassung vorfiegt. Insbe-
sondere erwedkt der mehrfach und naddriicklid betonte Umstand,
daB Gyges sich so sehr geweigert hitte, seinen Kénig zu toten und
es nur tat, weil sein eigenes Leben sonst verfallen wire, den Ver=
dacht, daB ein kdnigstreuer Erzdhler, dem die offenkundige Ermor=
dung nicht behagte, durch iibertriebene Reaktion auf eine urspriing=
lihere Fassung zur Umgestaltung der ganzen Fabel im Sinne der
doppelten Anstiftung des Helden kam. Wissen wir doch aus den
Blendungsmythen, daB das Urbild der verbotenen Nadktheit in der
Regel die Mutter ist, die dem Kind als die schénste und begehrens-
werteste Frau gilt (»in seiner Liebe meinte er, er hitte bei weitem
die schonste Frau von der Welt«) und daB der um ihren Besitz
beneidete Vater gewohnlich in der Gestalt eines méchtigen Kdnigs
symbolisiert wird; und so scheint eine urspriingliche Gestaltung der

age durchzublicken, wonach der Sohn die Phantasie bildet, daB er
vermittels eines unsichtbar machenden Zaubers den ehelichen Intimi-
titen der Eltern beiwohnt und dabei von der Schdnheit seiner
Mutter so entziickt wird, daB er den Vater zu beseitigen und von
der Mutter Besitz zu ergreifen sucit. Der im Sinne des Odipus=
Motivs erfolgreiche Totschlag des kéniglichen Vaters, der hier im
chelichen Schlafgemach erfolgt, sowie die Heirat der verwitweten
Konigin und Besitzergreifung der koniglichen viterlihen Madcht er~
sdheinen jedoch hier in der Form der Rechtfertigung dieser verpdnten
Kinderwiinsche, indem der Konig den sonst verbotenen Anblick
seiner nadkten Frau direkt befiehlt und diese wieder den Totschlag
des geliebten Gatten erzwingt. In der fabelhaften Binkleidung jedoch
ersetzt der unsichtbar machende Ring diese das Schuldgefiih! ent-
lastenden Anstiftungen der historischen Sage, indem der Konig und
die Konigin durch das Zaubermittel betrogen und so die Wunsch=
phantasie des Helden aktiv durdhgesetzt wird?®,

! Auf den inzestudsen Einschlag in der verwandten. Lanvalsage hat bereits

R. Wagner (. c.) hingewiesen und auch in der Graelentsage befiehlt der Konig

dem Helden, die Schdnheit der Kbnigin riidkhaltlos anzuerkennen.
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Das Motiv des Zauberringes, der bald die Sichtbarkeit einer
geliebten Person durch plotzlichen Ortswedhsel, bald die eigene Un=
cichtbarkeit zum Zwedke der Befriedigung der Schaulust bewirkt,
findet ein psycologisches Gegenstiick (Verdrangungsausdruds) in
dem Zauberring, der das Versteck eines unsichtbaren
Menschen verrat und ihn so der Strafe tiberantwortet. Die Kette
der mannigfaltigen Motivgestaltungen schlieft sich damit, indem das
Motiv des verderblichen Ringes haufig mit dem der strafweisen
Blendung verkniipft erscheint, von dem dieser Teil unserer Betrach=
tungen ausgegangen war.

Als Typus dieser Sagengruppe gilt die bekannte Fabel von
Polyphem, wie sie uns Homer tiberliefert Od., IX., 216—565).
Es wird darin erzihlt, wie der erfindungsreiche Odysseus mit zwolf
Gefshrten auf der Kyklopeninse! in der Hohle des eindugigen Riesen
Polyphemos gefangen wird, wie er, um sih und seine Gefahrten
2u tetten, den Menschenfresser mit einem glithenden Pfahl blendet
und dann am Bauch der Schafe festgebunden den Ausgang der
Hohle passiert, der von dem wiitenden Ungeheuer bewadt wird.!
Da der kluge Held vorher die List gebraucht hatte, sich s Niemand«
zu nennen, gelingt es Polyphemos auch nicht, seine Genossen zur
Hilfe herbeizurufen, denn auf ihre Frage, was ihm widerfahren sei,
antwortete er, sNiemand« habe ihm Gewalt angetan. So entkommt
Odysseus mit seinen Gefahrten auf das Schiff; als er sich schon
weit genug vom Strande entfernt und in Sicherheit glaubt, hohnt
et den Geblendeten, doch der Klang der Stimme verrét dem Riesen
den Standort des Sdhiffes. Br wirft einen méadhtigen Felsblodk,
der knapp hinter dem Schiffe ins Meer fallt und so ungeheure
Wogen wirft, dab das Schiff wieder an den Strand geschleudert
wird und so fast wieder in die Gewalt des Feindes gelangt. Es
gelingt ihnen, neuerdings abzustofen und als sie nun doppelt so
weit von der Insel entfernt sind, kann sich Odysseus trotz der
Abmahnungen seiner Gefdhrten wieder nicht enthalten, den
Kyklopen nochmals zu héhnen, dieser schleudert einen noch grofe=
ren Delsblods, der aber diesseits des Sdhiffes niederfallt und so das
Fahrzeug von der verderblichen Kiiste abtreibt.

Trotz des hohen Alters dieser homerischen Erzahlung miissen
wir dodh auf Grund der Ergebnisse der vergleichenden Sagenkunde
anerkennen, dab sie keineswegs den vollstindigen und urspriinglichen
Mythus enthalt, sondern bei ihrer Verfledhtung in die Abenteuer
der Odyssee manche Modifikation und Verstdmmelung erfahren hat.
W. Grimm hat in den Abhandlungen der Berliner Akademie der
Wissenschaften (1857, phil.=hist. K, p. 1—30) die Parallelen der

Polyphemsage zusammengestellt und hervorgehoben, daB in den

1 Der Riese, der die kleinen Mensdhlein nicht aus der Hohle herauslassen,
sondern verzehren will, entspricht dem Uranos, der seine Kinder in den Leib der
Mutter Géa zurididringt (oder wie Kronos versdilingt), seine Blendung entspricht
vollauf der Kastration des Uranos durch seinen Sohn Kronos.
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meisten neben den Motiven der Blendung, der Namensverheim=
lihung (Niemand oder Selb, Selbtan) und der Felltduschung noch
ein viertes in der Polyphem-Sage fehlendes Motiv bedeutsam her=
vortritt, das uns auch den AnschluB dieser Sagengruppe an unsere
Untersuchung gestattet. Es spielt ndmlich ein Zauberring eine
grofe Rolle, den der Riese dem Helden gibt und der ihn zwingt,
sich selbst zu verraten oder sich zur Rettung den Finger, von dem
sich der Ring nicht mehr [8sen [4Bt, abzubeifen oder abzuschneiden.
Gewohnlich geschieht es auf die Weise, daBl der geblendete Riese
dem Sieger einen zauberkraftigen Ring zum Andenken oder zur
Belohnung seiner Tapferkeit tiberreicht,; sobald der Held diesen an-
%gsted{t hat, verrit er durch einen Ruf den Aufenthalt seines

régers, der, um sich zu retten, den Finger opfern muB. So in einer
Erzdhlung aus dem Dolopathes (Grimm, I. c,, Nr. 2), wo der
Ring, von dem Augenblidk, wo er angesteckt ist, unaufhorlich ruft:
Hier bin ich, hier bin ich! und dem Trager nichts tibrig bleibt, als
sich den Finger mit den Zihnen abzubeiflen. In einer anderen Er=
zéhlung »Conall Cra Bhuide«!® ruft der Ring »Hier!« und verrat so
dem Blinden den Aufenthalt der Person, die sich zur Rettung den
Finger abschneiden muB. Ahnlich in einer rumdinischen Sage aus
Siebenbiirgen (Ausland IXXX, 717y, wo der jiingste von drei Briidern
den Riesen, der bereits die beiden Briider aufgefressen hat, blendet
und unter dem Schaf entkommt, dann aber den ihm zugeworfenen
Ring ansteckt, der ruft: Hieher Blinder, hieher. Er wirft den ab=
geschlagenen Finger ins Wasser, der Riese folgt dem Ruf und er=
sauft so2. Kohler (Gesam. Schr., I, 183) madt darauf aufmerk-
sam, daB im Franzosischen (Dolopathos bei Krek, 698) und Deut=
schen nicht der Ring selbst ruft, sondern den Mann zu rufen zwingt.
Dies madt es wahrscheinlich, daB auch in der urspriinglichen
Polyphem-Sage Odysseus durch einen Zauber gendtigt war zu rufen
und so dem Riesen seinen Aufenthalt zu verraten. Bei Homer, der
den Zauberring nicht erwihnt, erscheint denn auch sein Rufen
ziemlich unmotiviert, ja die Wiederholung desselben trotz Abratens der
Freunde und angesichts der bereits erlebten Gefahr direkt widersinnig,
wenn wir nicht einen zauberhaften Zwang aus anderen Uberliefe=
rungen einsetzen. Eine viel jiingere siebenbiirgische Fassung
Laistner, II., 134y, die das Ringmotiv auch in der Odysseus=Sage
kennt, stellt die Sache darum auch so dar: Sobald Odysseus den
Ring angesteckt hat, fiihit er sich an die Stelle gebannt und ruft:
Ad! so daB der Riese merkt, wo er steht und auf ihn zukommt.
Odysseus aber scneidet sich den Finger ab und lodkt damit den
Riesen ins Wasser ¢(vgl. auch Krek, 703). Das Motiv der Fest=

bannung, zu dessen psydologischen Verstandnis wir die Hemmungs=

1 Campbell, Populair tales of the West Highlands, 1860, Nr. 5.

2 Bin Seitenstiidk zum Polyphem-Mythos findet sich bei Wlislocki, Mér=
chen und Sagen der Bukowinaer und Siebenbiirger Armenier (1891), Nr. 45: Der
Blinde und seine Kameraden.
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empfindung des entbiéBten Traumers herangezogen haben, muB uns
hier als Herstellung einer tiefen psychologischen Beziehung erscheinen;
denn in der Nausikaa-Episode tritt ja Odysseus als Nadter auf
— pur ist dort das Motiv der Hemmung auf die schamhafte Konigs=
todhter {ibertragen — und wie hier der Ring dem Geblendeten den
Aufenthalt des Helden verrat, so verhiillt letzteren in der Phaakenstadt
der Nebel der Athena aflen Bliden™. Das Motiv der Festbannung findet
sich tibrigens in mehrfachen Varianten dieser Sagengruppe in ver=
cchiedener Form; in einer aud in Verbindung mit dem Motiv der
Unsichtbarkeit, das anderseits wieder innig zur Blendung gehort.
Der romische Ocdiiaro Laistner, 1L, 133) wirft dem Geretteten
cinen Ring zu unter der Vorspiegelung, er konne sidh damit un=
sichtbar machen, kaum hat der Fremde den Ring am Finger,
<o ruft der Riese sein: Halt fest! und jener muB sich den Finger
abschneiden, um den Bann zu brechen, der ihn nicht von der
Stelle 1aBt Krek, p. 710)2. Wir merken hier, daB all diese Motive,
so grundverschieden sie auch duberlich sein mdgen, doch psydhologisch
innig zusammengehdren, wenn auch manchmal bei ihrer Verwendung
ciidksichtslos die verbindenden Faden durchschnitten wurden, Entspricht
doch der Zauberring, der dem Blinden den Aufenthalt des Feindes
verrat, ihn gleichsam ssichtbar« madht, voll und ganz dem
Wunschring des Mérdens, mit dem man sich an jeden beliebigen
Ort versetzen, also plotzlich sichtbar werden kann. Und wie ein
{etzter Ausliufer des Unsichtbarkeitsmotivs klingt es, wenn der Held
sich »Niemand« nennt und der Geblendete auf die Frage nad seinem
Gegner antworten muf: Niemand ist da, weil er ja doch blind und
der Feind unsichtbar ist. Und wenn ihn der Ring dann wieder
ssichtbar« madht und er, um neuerdings unsichtbar zu werden, sich
den Finger, an dem der Ring stedkt, abschneiden mub, so diirfen
wir darin vielleicht, ebenso wie in der Blendung, eine Strafe (Talion)
fir die frevelhafte Beniitzung des Zauberringes sehen, der ja eigent=
fich dazu dient, mit Hilfe der eigenen Unsichtbarkeit der Schaulust
su frohnens, Ist nun auch von diesem vermutlichen Zusammenhang

1 Bine Parallele dazu bieten die »Sagen der Juden< (L c., p. 99): »Was
war Adams Bekleidung? Eine Hornhaut bedeckte seinen Korper, und die Wolke
des Herrn umhiilite ihn stets. Wie er aber von den Briichten des Baumes aB,
ward ihm die Hornhaut abgezogen, und des Herrn Wolke wich von ihm,
und er sah sich nackend und bloB. Da verstedste er sich vor dem Angesidit
des Herrn.«

2 In einer Pisaner Version (Laistner, IL, 134) wird der Finger, sobald
der verhingnisvolle Ring angestedkt ist, augenbficklich zu Stein und der Mann
kann sich nicht vom Platze rithren (Comparetti, Novelline, p. 194, Nr. 44 Krek?®
712). In einem serbischen (Grimm, Lc., Nr. 5y und in einem polnischen Krek,
Einl. in d. slaw. Lit.=Gesd., Z. Aufl., 1887, p. 687) Mirden ist es ein fesseln=
der Stab, an dem der Finger haften bleibt.

s Die Bedeutung der Polyphemblendung als Kastration {(des Vaters) kann
hier nicht verfolgt werden; es sei nur darauf hingewiesen, daf der Verlust des
Fingers sich als entsprechende Talion erweist. Aber nodh eine interessante Be=
ziehung ergibt sich, wenn man vom Dedinamen des Helden ausgeht. Dieser heiBt
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in der Polyphem=Sage selbst keine Spur!, so zeigt doch eine Sage
weit entfernten Ursprangs aber enger inhaltlicher Verwandtsdalft,
das Motiv der Nadktheit in der Vorgesdichte, was uns an die
MotivzerreiBung in der Melusinen-Sage gemahnt, wo auch das Motiv
und sein Gegenstiick (Verdrangungsausdrudk) auf zwei Generationen
verteilt erschien. In seiner Arbeit tiber Polyphem teilt Grimm (. c.)
eine verwandte Sage von den Oghuziern mit, die gleichfalls das
Motiv der Blendung des eindugigen Riesen mit dem des verrite-
rischen Ringes verbindet. Depé Ghdz, d. h. Scheitelauge, ist der
Sohn eines halbgottischen Wesens, den Schwanenjungfrauen der
deutschen Mythe vergleichbar, das ein oghuzisher Hirte an einer
Quelfe, wie es scheint im Bade, tiberrascht und bewiltigt hat. Die
Erzeugung des Depé Ghoz bringt, wie die Jungfrau beim Weg-=
fliegen verkiindet, den Oghuziern Verderben. Er kommt unter selt=
samen und widernatiirlihen Umstinden ins Leben. Von seiner
Mutter hat er einen Ring, durch den kein Pfeil und Schwert ihm
schaden kann und diesen Ring gibt er dann seinem Besieger, damit
er ihm dessen Aufenthalt verrate, wie er einst wohl bei der Uber=
raschung der nackten Nymphe einen &hnlichen Dienst zu leisten

hatte.
£ &
&

Wir haben nun die verschiedenen Verdrangungsformen des
Nadktheitsmotivs von der schamhaften und zugleich zeigelustigen
Hemmungsempfindung des entb{dBten Traumers und ihrer Ratio-
nalisierung im Motiv der Fesselung tber die kompensatorische
Kleiderpracht und -fiille bis zur abstoBenden und doch wieder
zur BntbloBung veranlassenden kdrperlichen Entstellung ver=
folgt, die in den neurotischen Hautkrankheiten ihr pathologisches
Gegenstiide findet. Dieses Abwehrmotiv der Zeigelust fanden wir
verkniipft mit einem Abwehrmotiv der ihr entsprechenden positiven
Regung, der Schaulust, in ihrer neurotishen Strafform im Motiv
der Blendung, das wir verfolgten, tiber die im Verschwinden
des Liebesobjektes objektivierte Bestrafung bis zur positiven Be=
friedigung der Schaulust mittels der eigenen Unsichtbarkeit, die

sNiemand« oder »Selbst«. W. Schultz hat in einer sehr interessanten Arbeit
(Memnon, IV., 1910) gezeigt, daB dieser Namenzweiheit die Verwedslung von
odtig und advés zugrunde liege und der Held in den Parallelmythen »Selbst«
heibe, wihrend der Geblendete der »Niemand« sei. Es wiirde zu weit fiihren,
das ganze Material zu zitieren, aus dem sich ergibt, daBf sowohl der »Niemand«
wie auch der »Selbst« phallische Bedeutung haben (vgl. L. c., p. 51, 52. 62 An=
merkung). Der Ruf des Polyphemos wiirde also die erlittene Kastration als Selbst-
bestrafung bezeichnen (Selb tan). Schultz zitiert auch die dgyptische Ubetlieferung
von Gott Re, der sich selbst begattete »und dann spie es aus« (Masturbation).
Aud das indische Lingam ¢der Phallus) wird »Gott Selbst« genannt (Silberer,
Jahtb., 1L, p. 587).

1 Daf das homerische Epos die Polyphem=Sage mit dem Motiv der Nadkt-
heit, der Festbannung der Nausikaa-Sage und mit der Demodokos-Episode ver=
kniipft, ist immerhin auffillig genug.
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ihre Bestrafung endlich wieder im Verrat des verborgenen Auf-
enthaltes findet und sich mit dem Motiv der Hemmung verkniipft
zeigt, von dem wir ausgegangen waren.

Somit waren wir zu dem unserem Ausgangspunkt entsprechen=
den Pol gelangt mit der Erkenntnis, dab die Gestaltungen des Nackt=
heitsmotivs in Dichtung und Sage ihre Triebkraft der kindlichen
Entbidfungs= und Schaulust, allgemeiner gesagt, seiner Sexualneu=
gierde verdanken und daB sich diese insbesondere auf den verbotenen
Anblidk der elterlichen Sexualfunktionen und -organe (vornehmlich
der Mutter) beziehen. Dabei finden die Regungen, welche eine Be-
friedigung der verbotenen Geliiste anstreben, in gleicher Weise
ihren Ausdrudk wie die hemmenden, verdrangenden Strebungen des
kulturell eingesteflten Ich, wenn audy bald die eine, bald die andere
Tendenz in dem Phantasieprodukt vorherrsdt.

Die Befriedigungphantasie der Schaulust fanden wir objektiviert
in dem unsichtbar machenden Wunsdhring, der anderseits in der Straf=
phantasie den Aufenthalt des verborgenen Lauschers verrat, dessen
Augen in anderen Ulberlieferungen zur Strafe fiir den Anblik des
Verbotenen geblendet werden. Diesem subjektiven Moment der
Blendung entspricht ~ die denselben Effekt bewirkende —objektive
Unsichtbarkeit, nicht der eigenen Person, wie in der Befriedigungs=
phantasie, sondern der angeblickten Person, die durd ihr Ver=
schwinden dem Anblick des Listernen cbenso entzogen wird wie
durch dessen eigene Blendung. So ist cigentlich das Motiv der
Unsichtbarkeit das zentrale Thema fiir das Problem der Schau=
{ust und ihrer Verdrangungsformen geworden, in dem alle Féaden
dieser Motivgestaltungen Susammenlaufen, ahnlih wie alle Aus=
drudksformen der verdréingten Zeigelust harakteristischerweise doch
immer dem Motiv der Sichtbarkeit in irgendeiner Form dienen
(Hemmung, Fesselung, Kleidung, Aussclag), wahrend sie doch ge=
cade von den Gegenregungen gestaltet wurden. Wir finden jedodh
darin keinen Widersprudh, sehen vielmehr gerade in dieser scheinbar
widerspruchsvollen Motivgestaltung, die nicht nur innerhalb eines
Motivs fiir entgegengesetzte seelisde Regungen Platz hat, sondern
auch diesen Reigen der Motiviibergénge gestattet, den Ausdruck der
psychoanalytisch erwiesenen Tatsache, dab im Verdrangten auch das
2u Verdrangende sih immer wieder in irgendeiner Form durchzu=
setzen weiB, mit anderen Worten, daB die Verdrangung ein kon=
tinuierlicher, niemals abgeschlossener und abzuschlieBender seelischer
ProzeB ist, der je nach seinem Stand stets zu neuen Gestaltungen
und Modifikationen der sublimierten Triebregungen in ihrem Be-
friedigungsstreben und kulturell gebotenen Hemmungszwang fiihrt.

Versuchen wir am Schlusse unserer Ausfithrungen noch eine
iibersichtliche Zusammenfassung und schematische Gruppierung der
mannigfachen Gestaltungen des Motivs der Nadktheit und seiner
Verdrangungsformen unter den einheitlichen Gesichtspunkten der
Schau= und Zeigelust, so ergibt sich etwa das folgende Schema:

e
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I. Die Schaulust erscheint:

A4, In der typischen Verdrangungsform (Talion) als Unfahig=
keit zu sehen, und zwar:

1. subjektiv symbolisiert im neurotischen Abwehrausdruck der
Blendung und

2. objektiviert in dem Motiv des Verschwindens der Geliebten
(ihrer Unsichtbarkeit).

B. In der typischen Befriedigungsform als straflose Durch=
setzung der Schaulust (Wiederkehr des Verdrédngten) und zwar:

1. mittels der eigenen Unsichtbarkeit (subjektiv),
2. mittels der Fahigkeit, das Liebesobjekt jederzeit sichtbar
zu machen.

II. Die Zeigelust erscheint:

A. In der typischen Verdringungsform als Unféhigkeit sich
entbldBt zu zeigen, und zwar: -

1. infolge des subjektiven Gefiihls der Scham, das den Nadkten
zur Flucht notigt, (wihrend die Zeigelust die gegenteilige
Sensation der Hemmung im Traume hervorbringt),

2. infolge einer Verhiillungstendenz, die zur Uberhdufung des
Korpers mit prachtigen Kleidern fiihrt, (welche wieder die
Aufmerksambkeit auf deren Trager lenken).

B, In der typischen Befriedigungsform als straflose Durch=
setzung der Zeigelust und zwar:

1. Auf dem Wege korperlicher Entstellung (HaBlichkeit, Aus-
satz), die zur EntbloBung AnlaB gibt und so der Wieder=
kehr des urspriinglih Verdringten dient;

2, In dem masodistish betonten Motiv der Fesselung,
welde die zwangsweise Hemmung und damit auch die Zur=
schaustellung bewirkt, also die Scham gewaltsam tiberwindet.

Wir sehen also, wie der rein psydologische Ausdrudk der
Verdrangung von Schau- und Zeigelust einerseits einfach und direkt
dargestellt wird (Blendung, Hemmungsempfindung, Scham), ander-
seits die gleichen Motive sozusagen nach auflen geworfen, materiali-
siert, versinnliht werden (Verschwinden, Fesselung, Aussatz). So
erscheint das Verschwinden des Objektes als eine Art objektivierter
Blendung, die Fesselung direkt als eine Materialisierung der Hem-=
mungsempfindung und der von der EntbléBung abhaltende Aussatz
gleihsam als eine Art objektivierten Schamgefiihls. Wahrend die
dem Phantasieleben entstammende individuelle Dictung mit Vor=
liebe die rein psychologischen Motivgestaltungen zu bevorzugen
scheint, verwendet die der Realitit auch sonst niher stehende Sage
die materielleren Gestaltungen des Nadktheitsmotivs. Die Sage strebte
somit nach einer Versinnlihung, VerduBerlichung der Traumsitua=
tion, wihrend die Dichtung eine Verinnerlichung derselben darzu=
stellen sucite. Wir kdnnen also in den verschiedenen Motiv=
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gestaltungen keine willkitlichen Schopfungen der Volks=  oder
Einzelphantasie sehen, sondern gesetzmaDige Entwidklungsvorgange
auf Grund der »sidkularen Verdrangung« (Freud). Diese Ent-
widilung bewegt sich von der urspriinglich rein subjektiven Traum-=
situation und ihrer dichterischen Reproduktion zur vergroberten,
veriuerfichten Sagenform mit ihren fast neurotischen Motivge=
staltungen, weldhe die intensivste Abwehr widerspiegeln (Aussatz).
Die Motivgestaltung ist aber nicht nur formal durch den jeweiligen
Grad der Verdrangung bestimmt, sondern scheint auch der Richtung

vom Traum zur Neurose zu folgen.
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Biidher.
KUNSTLICHE BESESSENHEIT.

Besessenheit — Zauberwahn — Teufelsspuk — Hexenprozesse —
Scheiterhaufen — das mag etwa die Assoziationskette sein, die die Ulber-
schrift im Geist des Lesers wadruft: ein Riikblick auf eine tritbe Zeit
stellt sich ein, die man froh ist, iiberwunden zu haben. (DaB wir uns dafiir
anderen Ubeln in die Arme geworfen haben und tiglih in die Arme
werfen, das pflegen wir ja vornehm zu tibersehen,) Und dazu mag sich die
Frage gesellen: was soll uns eine kiinstliche Besessenheit? Ist diese ein be=
gehrenswerter Zustand, um dessen Erlangung man sich bemithen wird?
Wahrhaftig, ich kann nichts dagegen einwenden, wenn mir jemand als
Parallele hiezu Nestroys kinstliche Hithneraugen vorhilt, weldhe genau
so weh tun wie die natiirlichen, und die kiinstlichen Liuse fiir Leute, die
Perticken tragen.

Nein, wie immer sich die Besessenheit, ein ehemals weiter Begriff,
in der modernen Psydopathologie auflésen mag — als Paranoia, Hysterie
etc. — man kann sich kaum vorstellen, daB jemand sie erstreben sollte. Es
mag also seltsam berithren, wenn ich von einem ernsten Mann berichte
der, unter steter Beobachtung seiner selbst, mit groBer Mithe und Kunst
systematisch eine Besessenheit sich angeziichtet hat, Dieser ob seiner selbst-
geschaffenen Leiden nicht zu beneidende, ob seiner zdhen, unerschrockenen
Porschungstitigkeit aber hochzuschitzende Mann ist Dr. Ludwig Stauden=
maier, dessen kiirzlich erschienenes! Budh »Die Magie als experimentelle
Naturwissenschaft« dazu angetan ist, lebhaftes Interesse zu erregen,
namentlich in den Kreisen, die der Psychanalyse nahestehen. Der Verfasser
ist ein interessantes Objekt fiir die tiefenpsychologische Forschung, nicht
blof wegen der prachtigen Vermahlung von seelischem Zerfall mit ziel-
bewuBter Selbstbeobachtung, sondern insbesondere deshalb, weil der Ver-
fasser mit seiner Selbstschau (die er ohne jede Kenntnis der Psychanalyse
vorgenommen hat) zu Resultaten gekommen ist, weldhe vielfach mit den
von der Psydhanalyse und Tiefenpsychologie auf ganz anderem Wege er-
langten Kenntnissen sozusagen von innen heraus tibereinkommen, Geradezu
verbliiffend mégen vor allem die subjektiven Erfahrungen Staudenmaiers
tiber die Autonomie der Komplexe auf die meisten Leser wirken, Doch
ich will der zusammenhingenden Darstellung nicht vorgreifen,

Dr. Ludwig Staudenmaier ist kgl. ord. Hodhschulprofessor fiir
Experimentalchemie an dem Lyzeum in Freising bei Miinchen. Zu ihm kam
ecines Tages ein Herr, um ihn zu fragen, ob sich die in spiritistischen
Sitzungen gelegentlich auftretenden phosphoreszierenden Gestalten nicht
physikalisch oder chemisch erkfaren liefen. Dr. Staudenmaier entgegnete,
daB seines Wissens der Spiritismus auf Schwindel beruhe, wurde aber doch
durdh wiederholte Fragen des erwihnten Herrn dazu gebracht, Versuche
anzustellen, wie sie in spiritistischen Zirkeln geiibt werden, Doch lieB er
sich darauf nicht ein, mit irgendeinem zweifelhaften sMedium« zu arbeiten,
sondern trachtete, an sich selbst eine Reihe soldher Eigenschaften und Fahig=
keiten zu entwidteln, wie sie den spiritistischen Medien eigen sind. Die
Bemiihungen hatten Erfolg, und zwar erwiinschten wie auch unerwiinschten.
Dr. Staudenmaier war sein eigenes Medium; Beobaditer und Versuchs=
person in einem.

! In Leipzig bei der Akademischen Verlagsgesellschaft.
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Dr. Staudenmaier begann damit, das automatische Schreiben aus-
zubilden, Sodann gelangte er bei fortschreitender Ubung dazu, innerlich
Stimmen zu héren; im Spiritistenjargon gesprochen: aus dem Schreibmedium
wurde ein hdrendes Medium. SdhlieBlich gesellten sich zu dem Héren von
Stimmen optische Halluzinationen, und es bildeten sich immer dezidierter
Gestalten aus, menschenihnliche und andere, mit denen sich Dr. Stauden-
maier auf halluzinatorischem Wege unterhalten konnte; Gestalten, von
denen ein spiritistisches Medium nattirlich geglaubt hitte, daB es Geister
sind, wihrend Staudenmaier ihnen die richtige Wertung zuteil werden
lieB als yPersonifikationen«, weldhe als etwas nur scheinbar Fremdes
aus den unterbewuBten Regionen der eigenen Psyche emportauchen.

Obgleich nun die beginnenden Personifikationen die Ursache unzih-
liger Qualen waren, weil sich unter ihnen eine Menge der boshaftesten
Kerle befanden, lieB der angehende sMagier« doch nicht ab, mit unsig-
licher Geduld sein bewuBitwerdendes und in der eigentiimlichsten Weise sich
belebendes »UnbewuBtes« weiter auszubilden. Er trainierte sich zur Be-
sessenheit,

Es wird die Leser interessieren, wie jene sPersonen«, mit denen
Staudenmaier halluzinatorisch zu verkehren begann und die auf ihn und
sein seelisches und kérperliches Befinden immer gewaltsamer Einfluf zu
nehmen strebten, eigentlich zustande kamen. Zur Illustration dessen will
ich aus dem kuriosen Budi einige Stellen anfithren, worin die Ausbildung
jener innerlichen Person beschrieben wird, welche der Autor sdie Hoheit«
nennt. »Vor ein paar Jahren gab sich mir bei Besichtigung von militirischen
Ubungen Gelegenheit, eine fiirstliche Personlichkeit aus unmittelbarer Nihe
wiederholt zu sehen und sprechen zu héren, Elinige Zeit spiter hatte ich
einmal ganz deutlih die Halluzination, als ob ich dieselbe wieder sprechen
hérte. Zunidst sdienkte ich der bald o&fters auftretenden Stimme keine
nihere Beaditung, sie verschwand audh fiir ldngere Zeit wieder. SchlieBlich
entwidkelte sich in mir aber immer hiufiger und deutlicher das Gefiihl, als
ob die betreffende Personlichkeit in meiner Nihe wire, und auch die Ge-
sichtsvorstellung wurde klarer, ohne daB sie zunichst zur Halluzination
wurde, indem sie sich in Verbindung mit der inneren Stimme sozusagen
von selber aufdringte. Spéter traten die Personifikationen anderweitiger
fiirstlicher oder regierender Persénlichkeiten in analoger Weise auf, nament-
lidh die Personifikation des Deutschen Kaisers, ferner die Personifikationen
Verstorbener, z. B. Napoleons I. Allmahlich beschlich mich dabei gleich-
zeitig ein eigentiimliches, erhebendes Gefiihl, Herrscher und Gebieter eines
grofilen Volkes zu sein, es hob und erweiterte sich deutlich meine Brust
fast ohne Mitwirkung meinerseits, meine ganze Kérperhaltung wurde auf-
fallend sttamm und militarish — ein Beweis, daB die betreffende Personi-
fikation alsdann einen bedeutenden Einflup auf mich erlangte — und ich
hérte z, B. die innere Stimme mit majestitischer Erhabenheit sprechen: Ich
bin der Deutsche Kaiser,” Nach einiger Zeit wurde ich miide, es drangten
sich anderweitige Vorstellungen gewaltsam ein und die Haltung wurde
wieder nadhldssiger. Aus der Summe der auftretenden hoheitlichen Personi-
fikationen entwickelte sich allmihlich der Begriff ,Hoheit’, Meine Hoheit
besitzt ein groBes Verlangen, eine vornehme, namentlich fiirstliche und regie=
rende Persdnlichkeit zu sein, zum mindesten — bei weiterer Aufklirung meiner=
seits — soldhe zu sehen und nachzuahmen. Hoheit interessiert sich sehr fiir
militdrische Schauspiele, vornehmes Leben, vornehmes Auftreten, vornehmes
und reichliches Essen und Trinken, fiir Ordnung und Eleganz in meiner
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Wohnung, fiir noble Kleidung, gute aufrechte, militirische Kérperhaltung,
fir Turnen, Jagd und sonstigen Sport, und sudit dementsprechend meine
Lebensweise zu beeinfluien, beratend, mahnend, gebietend, drohend. Sie ist
dagegen ein Feind von Kindern, von niedlichen Dingen, von Scherz und
Heiterkeit, offenbar weil sie die farstlichen Persénlichkeiten fast nur aus
ihrem wiirdevollen Auftreten in der Offentlichkeit oder aus Abbildungen
kennt, Sie ist namentlich ein Feind von Witzblattern mit karikaturenhaften
Abbildungen, vom Wassertrinken usw. AuBerdem bin ich selber ihr kér=
perlich etwas zu klein.« '

Eine Schilderung aus der ersten Zeit der smagischen« Experimente zeigt,
wie die zuerst sporadisch auftretenden Halluzinationen aus Ilfusionen erwachsen.

»Wenn ich . . . allein in den Freisinger Isarauen mit dem Gewehr
auf dem Riicken herumstreifte, dann kam ich nur allzuhiufig auch hier
wieder ins Griibeln und Studieren iiber meine Geister, Teufel und magische
Phianomene tiberhaupt, besonders wenn sich keine Jagdbeute zeigen wollte,
so daB die Erholung oft nur eine sehr zweifelhafte war und sich immer
wieder Illusionen und Halluzinationen einstellten. Statt der Elstern sah ich
hiufig da und dort auf Biaumen und Gestrauchern in schattenhaften, aber
ganz deutlihen Umrissen Spottgestalten sitzen, dickbauchige Kerle mit
krummen, diinnen Beinen, langen, dicken Nasen oder langriisselige Elefanten,
die mich anglotzten. Auf dem Boden schienen manchmal Eidechsen, Frosche
und Kréten zu wimmeln, Bisweilen waren sie phantastisch groB. Alle mog=
lichen Tierformen und Teufelsgestalten umgaben mich, Jeder Straudh, jeder
Zweig nahm abenteuerfiche, mich drgernde Formen an. Ein andermal schien
auf jedem Baum, auf jedem Straudh eine Madchengestalt zu sitzen,
jedes Schilfrohr sich mit einer solchen umgeben zu wollen. Auf den vor=
tiberziehenden Wolken sah ich Maddengestalten, verfithrerisch lachelnd
oder audh spéttelnd, und wenn der Wind die Zweige bewegte, winkten
mir Madchengestalten zu, Das Siuseln des Windes wurde zu ihrem Ge=
flisster. Wer die Geschichte der Heiligen der verschiedenen Religionen kennt,
weiB, daB dieselben 4hnliches gelitten.«

Hier zeigt sich deutlich ein erotischer Einschlag, der auch in der
folgenden Episode klar zutage tritt:

sUnter den optischen Halluzinationen (Anfangsperiode) ist die be-
merkenswerteste: Einmal hatte ich einige Tage den Besuch einer hiibschen
jungen Dame. Dieselbe machte einen gewissen Eindruck auf midy, der
jedoch schnell wieder verschwand, .nachdem sie fort war. Ein paar Tage
spater lag ich nachts in meinem Bette, auf die linke Korperseite geneigt,
und dabei gelegentlich mit den inneren, sich meldenden Stimmen redend.
Als ich mich jetzt auf die andere Seite drehte, sah i zu meiner gréBten
Uberraschung rechts neben mir den Kopf des betreffenden Méaddchens aus
dem Bette herausragen, wie wenn es neben mir liegen wiirde. Er war
magisch verklart, von entziidsender Schonheit, dtherisch durdhsichtis und in
dem fast dunkeln Zimmer — auf der Strafe brannte in einiger Entfernung
eine elektrische Bogenlampe — sanft leuchtend. Im ersten Moment war ich
tber das Wunderbare vollig verbliifft, im nidsten aber war mir bereits
klar, um was es sich handelte, um so mehr als mir gleichzeitig eine rauhe,
unheimliche Stimme innerlich spottisch zufliisterte. Ich wandte mich daher
entriistet und ohne mich um das Phantom zu kiimmern, mit einem krif=
tigen Schimpfwort wieder auf die linke Seite, Spater sagte mir eine freund-
lichere innere Stimme: ,Das PFriulein ist schon wieder fort.” Ich sah nadh,
und als nichts mehr vorhanden war, schlief ich ein.«

Imago I1/4 29
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Die oben erwiahnten Personifikationen, von denen die sHoheit« ein
Beispiel ist, brachten den Autor durch harte Erfahrungen zur Erkenntnis, daB
die »Seele« keine so absolute Einheit darstellt, als man gewdhnlich annimmt,
Es herrscht auch hier das Prinzip der Arbeitsteilung und das UnbewuBte
jedes Menschen weist eine Tendenz zur Dissoziation und Spaltung auf.

Die einzelnen Personifikationen sind geneigt, Sonderinteressen zu
verfolgen, die denen des »sIch« oft zuwiderlaufen. Jede benimmt sich sehr
charakteristisch,

»DaB die ,Hoheit” bei mir zeitweilig durchaus selbstindig denken
kann, beweist zur Evidenz z. B. die folgende Tatsache: Als ich eine Stadt
wiederholt besichtigt hatte, wurde ich von ,JHoheit’ aufgefordert, dieselbe
wieder einmal zu besuchen, Auf meine Bemerkung, es sei das nicht mehr
nétig, da ich das Widtigste schon gesehen hitte, erfolgte die Frage: ,Weist
du wirklich nichts wichtiges mehr?” Ich besann mich und erwiederte: ,Nein’,
Jetzt kam die mich vollig tiberraschende, aber fiir ,Hoheit’ sehr charakte-
ristishe Antwort: ,Die Residenz!” Bald darauf entsprach ich dem Wunsche
und besidhtigte dieselbe.«

Die hoher entwickelten »Zentren des UnterbewuBtseins« sind fiir den
Autor keine stoten Instrumente«, die absolut willenlos vom bewuBten Ich
sgespielt« werden, sondern Lebewesen und Intelligenzen. So kénnen sie bis
zu einem gewissen Grade auch aktiv vorgehen, sich selber in ihr Gebiet
einschlagende oder sie tiberhaupt interessierende Vorstellungen machen und
die Gedanken und Vorstellungen des bewuBten Ich dadurch beeinflufen,
so daB demselben, wie man sich ausdriickt, mit einemmal etwas einfallt,
an das er vorher nicht gedacht hat, Das bewuBte Ich merkt diese Ein-
mischung des UnterbewuBtseins fiir gewdhnlich gar nicht und empfindet sie
durchaus nidht als Zwang, handelt vielmehr hiufig dementsprechend, dhnlich
wie es auch keinen Zwang empfindet, wenn die AuBlenwelt stindig sich mit
ihren Eindriidken aufdringt und es zum Weiterdenken und Handeln ver-
anlaft. Erst wenn die Tatigkeit des UnterbewuBtseins zu lebhaft und wenn
der Einfluf einzelner Zentren desselben zu groB wird, so daB sie dem be-
wufiten Ich Zwangsvorstellungen oder gar Zwangshalluzinationen aufdringen
oder dasselbe sonstwie gewaltsam beeinflufen, wird die Sache unangenehm
oder direkt pathologisch.«

sDaB aber trotzdem eine Personifikation, selbst wenn sie bedeutenden
EinfluB auf meinen Koérper, namentlich auf die Muskulatur bekam, mich
nicht @berwuchern konnte, ist begreiflich, weil sie bei mir nicht infolge von
Geisteskrankheit entstand, sondern infolge jahrelanger korperlicher und
geistiger Ubung und Trainierung, und selbst im Falle unfreiwilliger Bildung
gewissermafen nur als Nebenwirkung beim Experimentieren, so daff ich
ihr gegeniiber dennoch die erforderliche allgemeine Erfahrung und Wider-
standsfahigkeit bereits besaB, wenn sie sich in gemeingefihrlicher Weise
bemerkbar madhte. AuBerdem hat eine Personifikation, sobald sie, was nicht
selten vorkommt, gewissermaffen als ein Konkurrenzunternehmen gegen mich
auftreten will, sofort die ganze kérperliche und geistige Beschaffenheit meiner
eigenen Persdnlichkeit gegen sich. Gerade beim heftigsten Kampfe erfolgte
darum oft mit einem Male die Aussage: »Du hast recht. Ich bin ja das
gar nicht, was ich sein mochte. Ich habe mich getiuscht. Du muft mich
immer wieder daran erinnern,« wihrend unmittelbar vorher mir mit nervdser
Erregtheit etwa zugerufen worden war: »Ich bin nicht du. Du bist mein
Feind. Du hinderst mich auf Schritt und Tritt. Du gehst immer anderswo
hin und tust etwas anderes als ich will. Du alter Trottel.«
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Einige »Personifikationen« Staudenmaiers haben diabolischen Cha-
rakter, Namentlih jene zwei, die in gehérnter Gestalt erscheinen und
sBodk=« und »Pferdefufi« heiBen. Die Gestalten dieser Gattung lassen sehr
deutlich eine Beziehung zu den ‘Analfunktionen entdecken. Staudenmaier
ist es aufgefallen, daB die einzelnen Personen Einfluf auf verschiedene
Organe des vegetativen Systems ausiiben, weldhe seiner eigenen Willkiir
entzogen sind. Und den teuflischen Gestalten entsprechen nun gerade solche
Organe, die mit den Verdauungs- und Defikationsvorgéngen zu tun haben.

Diese Personifikationen finden eine besondere Lust darin, gegen den
Willen des Autors Stauungen herbeizufiihren, gewisse Darmabschnitte zum
Anschwellen zu bringen etc. »Wenn also bei mir das Colon transversum,
beziehungsweise die entsprechenden Zentren im Gehirn stark erregt sind,
entsteht fiir gewdhnlich die Halluzination des diabolischen BodifuBes. Gleich-
zeitig tritt dabei eine bedeutende Anschwellung des Dickdarms und damit
eine Erektion desselben ein, die gleichwertig ist mit den Erektionen der
Organe, welde das bewufite Ich ausfithren kann ... Mande Personifika-
tionen betreiben eine derartige Manipulation mit groBer Leidenschaftlichkeit,
so daB ich oft einen sdhweren Standpunkt habe. In dieser Beziehung fiirchte
ich besonders den Bock- und PferdefuB. Die zugehdrigen Zentren muB ich
geradezu als Onanisten bezeichnen.« Die Personifikationen treiben sozusagen
Erotik auf eigne Faust, und es sdhiert sie nichts, wenn sie dem Besitzer
des Koérpers Schmerzen verursachen. Ja, sie duflern sich mandmal, boshaft
genug: »Quilen ist Lust!l« Man findet also in den Teufelsgestalten den
mythologisch nicht unwichtigen analerotishen und sadistischen Einschlag.

Bis zu einem gewissen Grad sind die Personifikationen nach den Er-
fahrungen des Verfassers einer Erziehung zuginglich. Staudenmaier glaubt
nun, daB man bei planmaBiger Schulung latente Krifte des UnbewuBten zu
Mehrleistungen heranziehen kénnte, und er erblickt in dieser systematischen
Ausbildung geradezu eine Zukunftsaufgabe des Mensdhengesdhlechts. Diese
ans Phantastishe streifende Idee leitet zu jenen Teilen der Stauden=
maierschen Abhandlung hintiber, welchen man eine starke Beeinflufitheit
durch offenbar vorhandene affektive Komplexe zuschreiben muB. Obgleich
der Verfasser sich eine erstaunliche Objektivitit gewahrt hat, sprechen eben
offenbar doch ab und zu Komplexe aus dem UnbewuBten mit, die sein
sonst gerades Urteil 6fters nach ihrer Richtung hin zu beugen bestrebt sind.

Unter dem gleichen Gesichtspunkt hat man gewif den Hang des
Autors zu beurteilen, ohne iiberzeugende Beweise von magischen Fern-
wirkungen etc. wie von ausgemadhten Tatsachen zu sprechen, Ich iibergehe
die vielen darauf bezug habenden Ausfithrungen Staudenmaiers, teils
weil ihnen dieser Mangel anhaftet, teils auch, weil sie den Psychologen
weniger interessieren,

Das lebhafte Mitwirken von affektiven Komplexen 148t sich fiir jeden
Es;{rschanalytiker auch aus dem SchluBpassus des Buches herauslesen, wo es

eibit:

» ... Dagegen habe ich den schnlichsten Wunsch Schiiler zu ge-
winnen, die nach meiner Anleitung, oder wenigstens Anhinger, welde nach
den in dieser Schrift aufgestellten Prinzipien die Magie praktish erlernen
und ausiiben wollen.«

Die in der kiinstlichen Besessenheit Staudenmaiers wie auch in
den Tendenzen seiner magischen Uberzeugungen sich duBernden Komplexe
schreien geradezu nach psychanalytischer Auflésung.

Herbert Silberer.
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A PREFACE TO POLITICS. Von Walter Lippmann (Kennerley,
New=York).

Biicher (iber Politik haben in der Regel wenig Anrecht auf die Auf-
merksamkeit des Psychoanalytikers. Das gegenwirtige ist eine entschiedene
Ausnahme, und zwar aus zwei Griinden: Erstens, weil es in keiner Weise auf
irgendein bestimmtes politisches Programm hinzielt, sondern bestrebt ist, von
einem psychologischen Gesichtspunkt aus die geistige Einstellung zur Politik
im allgemeinen zu erdrtern und die Art zu beleuchten, wie man an ihre
Probleme herantritt; zweitens, weil der Verfasser offenbar durch die psycho=
analytische Forschung stark beeinflubt wurde, wie seine hdufigen Hinweise
bezeugen, und fast stets zu denselben Folgerungen gelangt. Der Ausdruck
sPolgerung« ist nicht vollig genau, denn der Autor, der vor allem ein
Empiriker ist und Versuche anzustellen strebt, gibt eher Gesichtspunkte als
feststehende Meinungen, Dennodh verliert er sich niemals in Allgemeinheiten,
sondern bleibt in engster Berithrung mit der konkreten Erfahrung.

Er polemisiert zunidhst gegen das Konventionelle der Gefiihlsein-
stellung und die Scheu vor dem persénlichen Denken, wobei er den folgen-
den Ausspruch von Wells zitiert: »Du kannst durch das Leben unserer
Zeit hindurchgehen in Halbheiten und Umwegen, in Riicksichten und Nach=
giebigkeit; niemals wahrhaft hungrig oder entsetzt oder vom Seelengrunde
aufgewiihlt, dein hécster Augenblik nur ein Orgasmus der Sentimentalitit
und deine erste wirkliche Bertihrung mit den urspriinglichen und elemen=
taren Notwendigkeiten der SchweiB auf deinem Totenbett.« Er stellt sich
gegen jede dogmatische Anschauung tiber die Regierung als eine Einrichtung
oder Vorsdrift, die automatisch wirken soll und besteht nicht nur darauf,
daB sie fortwahrend neu geordnet werden miifite, um den wedhselnden Be-
diirfnissen verschiedener Zeitalter zu entsprechen, sondern fordert auch nach=
driidilich, daB sie im Kerne auf einer Erkenntnis der menschlichen Natur
gegriindet sein solle. »Der Routinier ist selbstverstindlich stets der erste,
um jeden radikalen Vorschlag als ,der menschlichen Natur entgegen’ in
Verruf zu bringen, Aber die bisherige Methode hat das Recht im Namen
der Menschennatur zu sprechen, véllig verwirkt, Sie hat Jahrhunderte hin=
durch die mensdhlichen Instinkte gemartert, hat sie in den Staub zu treten
versucht, Gesetze gegen sie erlassen und die Augen bei ihrem Anblick ver-
dreht — kurz, sie hat alles getan, nur nicht versucht, Verstindnis zu er=
langen, Als Basis, von der aus eine solche Einsicht erreicht werden kdnnte,
erscheint ihm eine griindlichere Selbstuntersuchung und Innenbetrachtung er-
strebenswert: sDas beste Mittel, um die Innenseite unserer Nadhbarn zu
erkennen, ist Selbsterkenntnis. SchlieBlich ist die einzige Erfahrung, die wir
wirklich verstehen, unsere eigene. Und diese ist auch bei dem Geringsten
so reich, daB keiner noch ihre Moglichkeiten erschopft hat. Man hat gesagt,
daB jeder lebensechte Charakter, den ein Kinstler hervorbringt, eine
seiner eigenen Charaktermdglichkeiten ist. Indem wir unsere Moglichkeiten
wiederaufleben lassen, vervielfaltigen wir die Anzahl der Lebensgestaltungen,
die wir witklich kennen.«

Ein soldes Verstindnis fihrt notwendig zu der Anschauung, daB
die Heilung antisozialer Tendenzen besser durch ihre Leitung bewirkt
wird, als durch ihre Unterdriicckung. »Wenn das Taboo von Wirkung
ist, treibt es das Ubel in einen verborgenen Winkel, wo es eitert und lang-
sam sein Gift verbreitet. Das ist der Preis, den wir fiir den Anschein der
Unterdriickung zahlen.« Die Idee, des Bése durch Gesetze zu verbieten,
kommt dem Verfasser von Grund aus absurd vor. Er widersetzt sich der
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Meinung, daB die primitiven Triebe aus inneren Griinde bése und unrecht
sein miissen und entwickelt William James’ Theorie der »moralischen Aqui-
valente» gegen antisoziale Tendenzen, » Wir sagen im Wesen, daB das Ubel
einer der Wege ist, durch die sich die Begierde 4ufert. Die alteren Mora-
listen, die Taboo=Philosophen meinten, daB die Begierden schon an und fiir
sich von Ubel seien .. ... Hinter dem Ubel wirkt eine Kraft, und es ist
Narrheit — aufzehrende und enttiuschende Narrheit — diese Kraft des-
halb zu tibersehen, weil sie einen Ausweg ins Bése gefunden hat, Alle
Dynamik des menschlichen Charakters steckt in diesen tiefeingewurzelten
Trieben. Der groBe Irrtum des Taboo war gerade der, daB es meinte, jede
Begierde habe nur eine AuBerungsform und wo diese Form ein Ulbel sei,
miisse auch die Begierde selbst bése sein, Wir sind dariiber heute ein wenig
besser unterrichtet, Wir wissen, daB es mdglich ist, einen Trieb auf sehr
verschiedene Ziele hinzulenken, daB das Ulbel eine der Formen der Begierde
ist, aber nicht ihre Natur ... Die Psychologen aus der Schule Freuds
nennen das sSublimierung«. Sie haben reiches Material beigebracht, das
uns allen Grund gibt anzunchmen, die Theorie der smoralischen Aqui-
valente« sei fest basiert, da aus denselben Kraftquellen Verbrechen und
Zivilisation, Kunst, Laster, Wahnsinn, Liebe, Wollust und Religion ent=
springen. Erziehung und Gelegenheit entscheiden im wesentlichen, was die
Menschen mit ihren Sexualtricben anfangen. Sich selbst iiberlassen
oder mit einem verstandnislosen Taboo belegt, brechen sie gewdhnlich in
irgendeiner barbarischen oder krankhaften Form hervor. Nur indem wir
unseren Leidenschaften kulturelle Ziele setzen, koénnen wir ihrer verderben=
bringenden Gewalt entrinnen,«

DaB aber die Sublimierung notwendigerweise sich auf den Bahnen
der konventionellen Moralitit bewegen solle, wie allgemein angenommen
wird, ist eine Folgerung, die der Verfasser keineswegs annehmen will,
wie aus seiner wundervollen Erérterung des Berichtes der bekannten
»Chicago Prostitution Commission« hervorgeht. Es wire leicht gewesen,
diesen Bericht einfach ins Lacherliche zu ziehen, da er so tiefgreifende Heil=
mittel empfiehlt als die bessere Beleuchtung und Uberwachung der Parks,
die Anbringung der Sitzgelegenheiten auBerhalb des Dunkels usw., aber
unser Autor hat es vorgezogen, eine -echte Kritik im besten Sinne des
Wortes zu geben. Er unterzieht den Bericht einer, so weit es méglich ist,
sympathischen, aber dennoch schonungslosen Erérterung und fiihrt eine fein-
fiihlige, genaue und verstdndnisvolle Analyse der geistigen Einstellung der
Berichterstatter, ihrer Gefithlsvorurteile und ihrer intellektuellen Kurzsichtig=
keit durch, In einem Vorwort zu ihrem Bericht erkldrten sie, daB jedes
Gegenmittel, smoralisch, praktisch, konstitutionell und in Ubereinstimmung
mit dem Gewissen des amerikanischen Volkes« sein miisse, Dazu gibt der
Verfasser folgenden Kommentar: sDiese ernsten Minner und Frauen in
Chicago gingen nicht darauf aus, ein Mittel zur Abschaffung der Prostitu=
tion zu finden; sie gingen auf ein Mittel aus, daB den vier Gétzen, die
sie anbeten, gemiB sein sollte. Das einzige Heilmittel gegen Prostitution
kénnte sich als sunmoralisch«, »unpraktisch«, unkonstitutionell und unvolks=
timlich erweisen. Ich vermute sogar, daB dem so ist. Um aufrichtig zu
handeln, hitte man nach diesem Heilmittel ohne Vorurteile suchen miissen.
Nachdem es gefunden war, hitte die Kommission der Offentlichkeit sagen
miissen: sHiemit [4Bt sich das soziale Ubel heilen, Das bedeutet diese und
jene Anderungen in der Industrie, im Verhiltnis der Geschlechter, im Gesetz
und der &ffentlichen Meinung, Wenn ihr meint, daB es die Opfer wert ist,
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kénnt ihr euch mit dem Problem befassen. Wenn nicht, so gesteht lieber,
daB ihr die Prostitution nicht abschaffen wollt, und verwendet euer Mitleid
dazu, ihre Wirkungen zu mildern.« Das hitte die Frage klar und kraft-
bringend gemacht. Aber das Vorgehen der Kommission schlagt dem auf-
richtigen Denken ins Gesicht, IThre Folgerungen mégen »mit dem 6ffentlichen
Gewissen des amerikanischen Volkes iibereinstimmenc, aber sie werden
jedermanns intellektuellem Gewissen widersprechenc,

Lippmann hat ein interessantes Kapitel iiber die ungehdrige Be-
deutung, die oft bloBen Worten beigelegt wird, ohne Zusammenhang mit
den Gedanken, den sie ausdriicken sollen, tber den G&tzendienst vor ge-
wissen Formeln, Stereotypien (Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit, etc.) und iiber
die Macht der Sprache ohne Riicksicht auf den Inhalt gesdhrieben. Er wendet
diese Ideen auf das Wesen der Kontroverse an und sagt: »Das ist audh ein
Grund, warum Debattieren ein so minderwertiges Vergniigen ist und Partei-
gangertum wie Redestreit meist so erniedrigend wirken. Der Trick dabei
ist, von des Gegners sprachlichen Ausdrudk her die Argumente zu gewinnen,
nicht aber von seiner Einsicht. Man nimmt ihn wértlih, man zerpfliidkt
seine Sétze und zeigt, welchen Unsinn sie enthalten. Der Versudh, das, was
der andere sieht, gegen das Selbstgeschaute abzuwigen, wird nie gemadcht;
nur seine Worte werden der eigenen Anschauung gegeniibergestellt, Auf
diese Weise wird das Debattieren ein Mittel zur Verstirkung der Vorurteile:
in keiner einzigen der Debatten, die ich durchgemacht habe, war ein Suchen
nach Verstindnis von den Gesichtswinkeln zweier verschiedenen Anschau-
ungen aus vorhanden.«

Er ist sich klar dariiber, daB der Intellekt dem Willen gegeniiber die
zweite Rolle spielt und daB die Menschen nach ihren Wiinschen handeln.
»Die bedeutungsvollen sozialen Philosophiesysteme dienen, bewuft oder
nicht, mensdhlichen Absichten, Gut oder schlecht, das scheint mir der Weg
zu sein, auf dem unsere Arbeit fortschreitet. Wir finden Griinde fiir das,
was wir zu tun wiinschen. Die grofien Manner von Macchiavelli bis
Rousseau und weiter zu Karl Marx haben Geschichte, Logik, Wissenschaft
und Philosophie dazu gebraucht um ihre tiefsten Triebe zu fordern und zu
stérken. Die Nachfolger magen sich den Griinden Rousseaus und Marxs
fiagen und Lebensregeln daraus ableiten, Aber das Originalgenie hat zu-
erst den dynamishen Zwedk im Auge, die Griinde findet er erst spéter.
Das heiBt nichts anderes, als daB der Mensch dort, wo er am meisten
schopferisch ist, kein verniinftiges, sondern ein triebhaftes Wesen ist . . .
Der Theoretiker ist eben deshalb unzustandig fiir die Untersuchung des
Sozialismus, weil er annimmt, daf die Menschen durch Logik bestimmt
werden und daB ein falsher SchiuB eine schépferische Vorwartsbewegung
aufhalten kann, Manchmal erkennt er den triebhaften Charakter der Politik,
dann sdhiittelt er sein Haupt, ersteigt einen Elfenbeinturm und bejammert
den Narrensinn, die religidsen Manien und Leidenschaften des Pébels 0.0
Schwierigheiten erwadhsen uns, wenn wir es versuchen, diese Weisheit auf
die Gegenwart anzuwenden: DaB die Dogmen Mittel zu Erreichung irdischer
Zwedke waren, ist nicht so unglaublich; daB sie noch heute Mittel sind,
ist nicht jedem in gleicher Weise klar; und daB sie das immerdar sein
werden, sein sollen, scheint ein ungeheuerlicher Angriff auf die Festung
der Wahtheit zu sein . ., Bs sicht aus wie die verkehrte Welt, die
Vernunft zur Dienerin des Unverniinftigen zu machen. Aber gerade das
ist sie immer gewesen und soll sie auch sein, Viele von uns sind bereit,
einzurdumen, daB in der Vergangenheit die Motive der Menschen tiefer
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wirkten als ihr Intellekt: wir vergeben ihnen mit einer Art Selbstgerechtigkeit,
die sagt: »Sie wissen nicht, was sie tun.« Ferner kann ein Glaubens-
bekenntnis in der Politik wirksam sein, nicht dessentwegen, was es bein=
haltet, sondern durch das, was die Leute fiir seinen Inhalt ansehen, Ein
gemeinsames Ziel weit mehr als gemeinsame Gedankengénge binden Marx
an seine Gefolgsleute.«

Auf die Notwendigkeit exakter psydiologischer Kenntnisse als Basis
fir Politik wird Gewicht gelegt und diese Forderung treffend illustriert durch
die allgemeine Einrede gegen den Sozialismus, dab er das Bediirfnis der
Menschen nach persdnlichem Besitz unbefriedigt lasse; die Frage kann nicht
entschieden werden, ehe wir nicht mehr tiber den Quell dieses Bediirfnisses
wissen, tiber das MaB, bis zu dem es abgelenkt werden kann, u. dgl. »Die
Menschennatur, die wir in den Mittelpunkt unserer Staatskunst stellen
missen, ist nur unvollstindig erforscht. Nicht einmal die Vorhut der heutigen
Psydhologie, als die wir die Schule Freuds ansehen diirfen, wird den An-
spruch erheben, sie habe die Erkenntnis auf einen Punkt gebracht, wo die
Politik in irgendeinem tieferen und ausgreifenden Sinne daraus Nutzen
ziehen kénnte ... Das Vorwirtsdringen Freuds ist vielleicht der groBte
Fortsdhritt, der je in dem Verstindnis und der Uberpriifung des mensdchlichen
Charakters gemacht wurde. Aber fir die verschlungenen Wege der Politik
ist er noch nicht weit genug gediehen. Es wird Zeit brauchen und endlose
Arbeit auf dem Felde eines ins einzelne gehenden Studiums der sozialen
Probleme im Licht dieser heranwachsenden Wissenschaft,«

Das ganze Budh funkelt von epigrammatischen Sitzen und die Lust, einige
der gelungensten Beispiele zu zitieren, ist nicht zu unterdriicken, »Der Idea-
lismus baut eine Abstraktion auf und schaudert dann vor der Realitit
zuriick, %die ihr nicht entspricht.« »Im plStzlichen Schrecken flitchtet sich der
Routinier zu einem taboo,« sSolange der Reformer nichts erfinden kann, was
an die Stelle anziechender Laster anziehende Tugenden setzt, wird er er=
folglos bleiben. Er bleibt erfolglos weil die menschliche Natur das Vakuum
verabscheut, das durch ein taboo hervorgerufen wird«. »Bs ist anzunehmen,
daB jeder Trieb eines zivilisierten Ausdrucks fahig ist.« »Wahlen fordert
aus der Menge keine Weisheit zutage: sein wirklicher Wert ist, Weisheit
iiber die Menge zu liefern.« »Die statistische Methode ist nur fiir jene
etwas wert, die ihre Schliche kennen.« »Casuistik ist nichts anderes als die
Verkleidung der eigenen Meinung in einen alten Namen.« »Wer denkt, daf
geschiftliche Korruption das Werk einiger weniger, tibermenschlich schlauer
Individuen mit abscheulichen Grundsitzen sei, ist selbstgerecht ohne Ent=
schuldigung«, »Die Kapitalisten sind nicht die Verletzer des &ffentlichen Ge-
wissens von Amerika, sondern sein Ausdruds.« »Wir sind nicht zivilisiert
genug, um an ein Problem heranzutreten, ehe es akut wird.« «Die Manner,

ie wie Nietzsche und James den triebhaften Urquell alfer Uberzeugungen

aufweisen, sind in Wahrheit die besten Wichter der Zitadelle der Wahr=
heit.« Die Unterlassung der Berichterstatter in Chicago, die in eine Unter=
suchung der dynamischen Verhaltnisse, deren Ausdruds die Prostitution
bildet, nicht eingehen wollten, wird folgendermaBen abgetan: »Uber die
Aufmerksamkeit auf eine Welle haben sie das Meer vergessen.«

Dieser ohne Unterla epigrammatische Stil wird nach einer Weile
ermitdend, besonders da der Autor sich nicht immer von der damit ver-
bundenen Versuchung, nach Effekt zu streben, rein hilt. Im ganzen aber ist
das Buch fesselnd, lebendig, modern und zeigt vor allem eine ungewdhnliche
Kraft des unbeirrten, reinen und ehrlicien Denkers. Wie jeder Amerikaner
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ausnahmslos leidet auch der Verfasser unter der nationalen Krankheit des
Optimismus, die er in der folgenden Stelle gut schildert. »Ich glaube, es ist
diese Fihigkeit, sich gegen die Welt angreifend und titig zu verhalten, die dem
Mensdhen eine wundersame GewiBheit gibt, die Welt sei etwas, was er machen

_kénne. In schopferischen Momenten trinken die Menschen immer aus einer ge=

heimen Quelle der Gewibheit, aus irgendeinem tief im Grunde ruhenden
Brunnen, zu dem kein stérendes Glitzernhinabreicht,« Den meisten Amerikanern
darin unihnlich, ist er sich seiner Schwiche bewuBt und nimmt wohlitber-
legt die Nadhteile in den Kauf, der erhdhten Fahigkeit zuliebe, Wiinsche
in Wirklichkeit umzusetzen, Das Buch kann aus vollem Herzen empfohlen
werden als ein eindrucksvoller Versuch, moderne psydhologische Erkenntnis
und Intuition auf die Probleme der Soziologie und Staatskunst anzuwenden;,
von besonderem Interesse wird es fiir unsere amerikanischen Kollegen sein,
deren Vertrautheit mit den gewihlten Beispielen sie in der Schitzung seines
Verdienstes sehr unterstiitzen wird, Ernest Jones.
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