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EINLEITUNG

Der Aufstieg der Menschheit — das ist nach dem Erwachen das
erste Atmen in der Friihe des Morgens, das ist das Umblicken im
blauen Licht, das ist das erste Schreiten, das ist das Recken des
Armes im Erleben der eigenen Kraft. Und damit erwacht die
Tat, die Tat, die zur geordneten Gliederung des Lebens fiihrt,
die Tat, die die Arbeit schafft, die Tat, die in die Dinge und in die
Umwelt dringt, in die Aktivitit, in die Verinderung der Natur
zum Zwecke der Beherrschung durch den Menschen selbst.

Das Erwachen der Menschheit war das Leben der aneignenden
Wirtschaft, der Konsumtion. Der Mensch produziert noch nicht,
er schafft eine Kunst, er bildet eine Religion, aber er lebt als ein
Wesen unter anderen Wesen, aufnehmend, sammelnd, jagend.
Die Welt ist wie eine Hiille um ihn, eine Hiille, die er vorfindet
und in die er sich einlebt, eine Hiille, die ihn zugleich trigt und
die ihm das Bewuf3tsein seines Lebens gibt.

Es sind geniigend Tiere da, von denen er leben kann, es sind
auch Pflanzen da, die die Frauen suchen. Der Mensch baut Fal-
len, schafft sich Waffen, bildet sich die Kunst, um mit der ihr
innewohnenden Kraft die Tiere zu beherrschen. Aber der Mensch
wandelt die Umwelt noch nicht. Seine Erndhrung ruht in dem
Gegebenen, in dem Vorhandenen, in dem, was der Herr der
Tiere ihm iibergeben hat. Und so hat sich an diese dlteste Zeit des
menschlichen Daseins immer der Gedanke des paradiesischen Zu-
standes geheftet. Noch arbeitet der Mensch nicht auf dem Felde
im Schweifle seines Angesichtes, noch schafft er sich nicht das
Brot, bebaut noch nicht den Adker, zieht noch nicht den Pflug.
Der Mensch in diesem Zustande des Paradieses lebt unter seines-
gleichen auf dieser Welt, und die Tiere tragen und erhalten ihn,
sie geben ihm die Nahrung, die Kleidung, die Schmuckstiicke und
die Gerite. Alles, was der Mensch braucht, um sein Leben ganz
beherrschen zu konnen, ist in der Natur vorhanden. Der Mensch
ist Meister seiner Umwelt, Herr seiner Aufgaben, die die Zeit
ihm stellt, er bewiltigt seine Welt ganz, und seine Erndhrung ist
vollig gesichert. Immer wieder kommen die Tiere zur gleichen
Zeit, immer wieder ziehen sie die gleichen Wege, immer wieder
erscheinen sie zu bestimmten Jahreszeiten an demselben Wechsel.
Der Mensch kennt die Wechsel, er hat die Waffen, mit denen er
den Tieren gegeniibertreten kann. Er hat seine Feste, Sieges-
feiern der Jagd, Feiern der Jugend, die in das Alter eintritt:
sein Leben ist geordnet, er steht mit festen Fiiflen auf dieser Welt.

Die Bilder der Eiszeit haben niemals etwas Grausiges, etwas
Unheimliches, etwas Damonisches. Der Mensch ist sich noch nicht
Problem seiner selbst. Es gibt wenig Darstellungen des Menschen
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im Verhiltnis zu den vielen Wiedergaben der Tiere. Wohl er-
scheinen die weiblichen Statuetten, Ausdruds der Fruchtbarkeit,
die der Sinn der Frau ist. Aber die Gestaltung des menschlichen
Gesichtes selbst ist selten. Es gibt einige, wie das Kopfchen aus
Brassempouy, wie Zeichnungen und Gravierungen in La Marche
und Le Colombier. Doch der Mensch selbst tritt sich noch nicht
gegeniiber, er betrachtet sich noch nicht. Seine Augen sind noch
nicht aufgetan, er weifl noch nicht, was gut und bése ist. So driickt
es die Bibel aus, und sie hat diesen Urzustand der Menschheit
wohl am tiefsten und besten gefafit. Der Mensch lebt in Harmo-
nie mit sich selbst, und erst spiter werden seine Augen aufgetan.
Wo ist an irgendeiner Stelle dieses Erleben des Paradieses und
die Fortentwicklung tiefer und michtiger gefafit als in diesem
Symbol? Wie aus einer Urerinnerung der Menschheit klingt es
hervor, wenn man es in seinem letzten Sinne fafit.

Die Ausgrabung, durch die in den letzten Jahrzehnten das
Wissen um die Eiszeit neu geboren wurde, deutet durch die Funde
diesen Zustand des Paradieses: der Mensch in Harmonie mit der
Welt, der Mensch in Einklang mit dem, was um ihn ist, der
Mensch in Ubereinstimmung mit seiner Umgebung und seiner
Umwelt, und danach das Erwachen, das Auftun der Augen, das
Denken iiber sich selbst, das Erwachen des Gedankens von Schuld
und von Siinde. Warum hat der Mensch zu arbeiten, warum muf}
er im Schweifle seines Angesichtes sein Brot essen, warum muf} er
wieder zu Erde werden, von der er genommen ist? Warum muf}
er sich mit Kummer auf dem Acker nihren sein Leben lang?

Symbolisch ist das in der Bibel der Gedanke des Siindenfalles,
des Verlustes des Paradieses. Auch die anderen alten Schriften
der Menschheit haben die gleiche Erinnerung bewahrt an das
Paradies als den ersten Zustand der Menschheit, an den Fall und
an den Aufstieg als die folgende Epoche.

Das Deuteronomium wird im Jahre 621 v. Chr. versffent-
licht. Die dltesten Teile der Bibel gehen auf friihere Schriften und
Uberlieferungen zuriick, die aus der mesopotamischen Welt stam-
men. Diese Schriften sind bekannt geworden durch die Auffin-
dung der Bibliothek des K6nigs Assurbanipal (669—630 v. Chr.)
in Ninive und durch andere Bibliotheken an vielen Fundplitzen.
Es wurden Tontafelbruchstiicke gefunden, deren Texte bis in
den Anfang des 3. Jahrtausends v. Chr. zuriickreichen. Auch in
diesen Schriften wird immer wieder vom Paradies gesprochen.
Ein sumerischer Text verlegt das Paradies auf einen Berg der
Insel Dilmun im persischen Meer?. Hier findet sich der Gotter-
garten mit den Wunderbiumen, die Edelsteine tragen. Hier ist
die Pflanze zu finden, die den Greis wieder jung macht. Und im
Iran, im Rigveda (X, 135,1) trinkt Yima an einem heiligen
Baum mit den Gotternz Der Text spricht davon, dafl es immer
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und ewig Speise und Trank gab, dafl die Uppigkeit der Herden
grof war, und daf allmihlich diese Herrlichkeit entwich
(Yast 19,30).

Das Wort Paradies ist als babylonisch belegt. In einer Keil-
schriftinschrift aus der Zeit des persischen Konigs Kyros3 wird
dasParadies améluras sa par-di-su genannt. Und im Gilgamesch-
Epos, das in seinen #ltesten Teilen noch dem 3. Jahrtausend an-
gehort, kommt Gilgamesch auf der Neunten Tafel dahin, wo die
Jungfrau auf dem Thron des Meeres wohnt. Hier steht ein Baum
in einem Hain der Gétter. Als Frucht trigt er Karneol, mit Reben
ist er behangen, gut anzuschauen. Die Ranken sind aus Lasur-
stein gebildet, Friichte trigt er, kostlich mundends.

Dies sind die iltesten Texte, die die Menschheit besitzt, die
Texte des Gilgamesch-Epos. Sie sind seit 1906 bekannt und wur-
den 1911 verdffentlichts. In diesen Texten ist Enkidu das Symbol
des Paradieses. Sein ganzer Korper ist mit Haar bedeckt, wie es
in der Ersten Tafel heifit. Er trigt das Haupthaar wie ein Weib,
er weifl nichts von Land und Leuten und gleicht an Kleidung
dem Gott der Herden. Der Text sagt von ihm:

»Mit den Gazellen ifit er die Kriuter,
Mit dem Vieh trinkt er an der gemeinsamen Trinke,
Mit dem Gewimmel des Wassers ist froh sein Herz.«

Auch Enkidu verliert das Paradies, und es ist die Frau, die ihn
zum Erleben seines Wesens bringt. Er stoft zusammen mit Gil-
gamesch, dem Erbauer der Stadt Uruk, der ihn durch eine Frau
anlockt, und aus den Gegnern werden Freunde.

Immer ist also in der Erinnerung des Menschen das Bild des
Paradieses, das Bild der friihesten Zeit, der gliicklichen Zeit, er-
halten, als der Mensch noch nicht iiber sich selbst nachdachte, als
er noch in seiner Umwelt stand, sicher und fest, in der Umwelt,
die ihn trug und ihn erhielt. In dieser Welt gibt es noch nicht die
Siinde, gibt es noch nicht die Schuld, gibt es noch nicht das Pro-
blem des Menschseins. Es gibt nicht Ackerbau und nicht Vieh-
zucht. Dieses Bild enthiillt die Ausgrabungen aus der Epoche der
Eiszeit vor den Blicken des Menschen der Gegenwart.

Und auch die Griechen hatten noch diese Erinnerung. Bei He-
siod, dem griechischen Dichter des 7. Jahrhunderts, der geboren
war in Askra in BGotien, und der eine Theogonie geschrieben
hat, eine Geschichte der Entstehung der Gotter und der Entste-
hung der Welt, finden sich in seinem Buch »Werke und Tage«
diese Sitze (iibersetzt von Johann Heinrich Voff, Heidelberg
1806):

»Und sie lebten wie Gotter, mit stets unsorgsamer Seele,
Von Arbeiten entfernt und Bekiimmernis. Selber des Alters



Leiden war nicht; immer sich gleich an Hinden und Fiiflen,
Freuten sie sich der Gelage, von jeglichem Ubel entiuflert,
Reich an Herden der Flur und geliebt den seligen Géttern;
Und wie in Schlaf hinsinkend verschieden sie. Jegliches Gut auch
Hatten sie; Frucht gewihrte das nahrungssprossende Erdreich
Immer von selbst, vielfach’ und unendlich; und nach Gefallen
Schafften sie ruhig thr Werk im Uberschwange der Giiter.«

Immer ist das Bild des Paradieses das gleiche: die Fiille des
Woassers, der Reichtum an fruchttragenden und schattenspenden-
den Biumen, die Vielzahl der Tiere, der Duft und die Schénheit
der Blumen, die Menge der Fische und der miihelose Erwerb der
Nahrung. Die griechische Literatur nach Hesiod spricht von der
Insel der Seligen, von den elysischen Gefilden, von den Girten
der Hesperidené, Germanische Vorstellungen des Paradieses sind
auch vorhanden’. In Indien spricht das Mahabharata (V1,7) und
das Ramayana (IV,43) von einem Wunderland, das dem Para-
dies dhnlich ist.

Besonders entfaltet sich der Gedanke des Paradieses im Bud-
dhismus. In China und Japan ist er getragen von dem Bilde des
Gliicks im Westen, in das die Gliubigen durch die Gnade des
Amitabah und des Amida eingehen. Das Paradies kann entweder
der Anfangszustand oder der Endzustand sein. Das Paradies
wird im Japanischen Jodo, reines Land, genannt8.

Wie stark der Gedanke des Paradieses und der urspriinglichen
Vollkommenheit des Menschen im Christentum war, zeigt sich in
der Tatsache, dafl die Augsburger Konfession 1530 sehr klar von
dem von Gott anerschaffenen Zustand einer geistigen und reli-
giosen Vollkommenheit spricht, die als justitia originalis zusam-
mengefafit wirds. Und noch bei Schleiermacherie kommt immer
wieder der Gedanke der urspriinglichen Vollkommenheit des
Menschen vor.

Diese Vollkommenheit liegt vor allem in der Einheit des Men-
schen mit der Natur, in der Sicherheit seines Lebens, in der Aus-
geglichenheit seiner Stellung in der Welt. Der paradiesische Zu-
stand wurzelt in dem harmonischen Denken, in dem ungespal-
tenen Bewufitsein, in der einfachen Hingabe an die Natur, in der
Konkretion des Erlebens, in der Klarheit des Erfassens der Welt.

Die Bestattungen der Eiszeit zeugen von diesem Denken. Dem
Toten wird das mitgegeben, was er im Leben braucht: die Nah-
rung, der Schmudk, die Waffen. Weil er blaf ist, wird er mit
Odker bestreut, der Farbe des Lebens. Weil er kalt ist, wird er in
der Nihe des Herdes bestattet. So besteht in der Eiszeit eine Vor-
stellung von dem Fortleben nach dem Tode, ohne dafl dieses
Denken das Transzendentale in sich schliefft. Das Land der Toten
liegt nur irgendwo anders, an unbekannter Stelle, und so ist die
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Spaltung des Menschen in seinem Denken zwischen Diesseits und
Jenseits noch nicht eingetreten. Die Bilder der Eiszeit sagen das
gleiche aus: sie sind begliickend, sie sind naturnah, sie sind wirk-
lich. Uberblickt man sie als Ganzes, dann erfiihlt der heutige Be-
obachter die Einheit des Denkens bei den Schopfern dieser Kunst.
Es fehlt ihnen ganz das Zergriibelte, das Gedachte, das Abstrakte
und das Transzendente, sie ruhen vollkommen in der Gegen-
wart, im Diesseits, im Hier. Darin liegt ihr eigentlicher Ausdruck,
ihr Sinn und auch ithre Wirkung auf den Menschen der heutigen
Zeit.

Am Ende der Eiszeit, mit dem Aufstieg der Menschheit, wird
das anders. Der Mensch wird sich selbst Gegenstand der Betrach-
tung. Die Bilder sprechen jetzt von dem Menschen, er tritt in den
Mittelpunkt, die Wiedergabe seiner selbst wird das Entscheidende.
Wohl kommen noch die Tiere vor, aber sie treten zuriick, sie
stehen nicht mehr im Vordergrund, sie werden ein Attribut, da,
wo sie frither das Subjekt waren. Der Mensch spricht jetzt von
sich selbst, und das ist ein betonter Unterschied.

In der Epoche, die auf die Eiszeit folgt, in der sogenannten
Mittelsteinzeit, im Mesolithikum, hat er noch nicht den Acker-
bau, die Viehzucht, die Topferei. Aber alles bereitet sich allmih-
lich vor. Es ist die Zeit zwischen 10 0oo, dem Ende der Eiszeit,
und 4000 in Siideuropa und 2000 in Nordeuropa. In Mesopo-
tamien und in Agypten wird das Ende dieser mittleren Steinzeit
schon friiher erreicht, schon im §. Jahrtausend. In der Tat ist es
so, wie die Bibel die Erinnerung immer bewahrt hat: Mesopo-
tamien und Agypten sind die Stellen der Erde, an denen zum
erstenmal der Ackerbau geboren wird, an denen die grofle Wand-
lung sich vollzieht, die den Menschen von dem aufnehmenden
Wesen zum selbstschaffenden macht. Diese Bewegung ist die
grofite der Menschheit iiberhaupt. Mit dem Augenblick, in dem
der Ackerbau dem Menschen die Nahrung gibt, und nicht mehr
die Tiere allein, die wild leben und die gejagt werden, — in dem
Augenblick tritt der Mensch in ein neues Stadium seines Seins.
Er produziert, er bildet die Welt um in seinem Sinn, in vorge-
faflter Aufgabe und in gesetzter Absicht. In diesem Augenblick
beginnt erst eigentlich das menschliche Dasein in geistigem Sinn,
in diesem Augenblick erwacht sein Denken iiber die Fruchtbar-
keit, iiber das Geheimnis des Lebens, {iber den Sinn von Geburt
und Tod.

Schon der Mensch der Eiszeit hat iiber Geburt und Tod ge-
dacht, und alle Bilder und Darstellungen sind entweder Bilder
der gebirenden oder der verendenden Tiere. Immer ist Geburt
und Tod das Geheimnis des Daseins tiberhaupt. Aber es ist der-
art, daf} alles ganz natiirlich ist. Der Mensch ist nicht anders als
die Tiere, und dieser geistige Zustand, der nicht die Gebrochen-
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heit kennt, nicht die Qual der Geworfenheit ins Dasein, der ein-
fach nur die Natur aufnimmt, versteht und begreift, dieser gei-
stige Zustand der Eiszeit, ist dem Menschen immer als der Zu-
stand der Vollkommenheit in Erinnerung geblieben. Das alles
wird anders in der auf die Eiszeit folgenden Epoche.

Mit dem Adkerbau beginnt der Mensch zu arbeiten, er hat die
Sorge um das Wetter, um Sonne und Regen, um die Fruchtbar-
keit des Feldes, um die Tragfihigkeit des Samens, den er in die
Erde legt. Und die Bibel schildert diesen Ubergang sehr deutlich
und klar in symbolischer Sprache dadurch, dafl sie von den S6h-
nen Adams und Evas spricht, von Kain und Abel.

Kain, so heif}t es, war ein Ackermann, Abel aber war ein Schi-
fer. Und an keiner Stelle der iltesten Schriften der Erde ist so
deutlich und so eindrucksvoll der Ubergang des Menschen von
dem ersten paradiesischen Stadium der Aufnahme dessen, was
die Natur bietet, zum eigenen Schaffen zu erkennen, wie an die-
sem Text in 1. Mose, Kap. 4,2. Der Vorgang wird deutlich dar-
gestellt in seiner Grofle und in seiner Bedeutung, in seiner Wir-
kung auf die Gottheit, an dem Opfer. Der Mensch der Eiszeit
hat immer das Tier als Opfer gebracht, und es gibt Opferfunde,
wie die aus Ahrensburg bei Hamburg, die ganz deutlich zeigen,
daf} der Eiszeitmensch das junge Tier als Opfer in den See ver-
senkte!’. Der Viehziichter, in der Bibel Abel genannt, opfert von
den Erstlingen seiner Herde. Die Gottheit kennt dieses Opfer,
es ist das gleiche Opfer wie in der Eiszeit.

Kain aber opfert von den Friichten des Feldes. Er hat sie selbst
geschaffen, sie sind seine Nahrung, und Gott sieht sein Opfer
nicht gnidig an. Gott kennt dieses Opfer nicht, es ist etwas an-
deres, etwas Neues. In tiefem Sinn wird hier etwas Entscheiden-
des ausgedriickt: der Mensch hat einen neuen Weg zu seiner Er-
nihrung gefunden, einen Weg, den es bisher nicht gab, einen
Weg, der sein Wesen und sein Dasein verindert. Und der Herr
spricht zuKain, daf} die Stinde nach ihm Verlangen habe und daf}
er iiber die Siinde herrschen soll. Und nun beginnt die Siinde.
Kain erschldgt seinen Bruder Abel auf dem Feld, und das Blut
seines Bruders schreit zu Gott von der Erde. Gott kann das
Opfer nicht annehmen, denn die Gottheit, in der Eiszeit dem
Tier verbunden, braucht das Blut des Tieres und nicht die Frucht
des Feldes.

Der grofie Wandel einer dufleren und einer inneren Welt driickt
sich in dieser Uberlieferung aus. Sie spricht zugleich von dem
Aufstieg des Menschen, denn Gott totet den Morder seines Bru-
ders, Kain, nicht. Gott schiitzt Kain und sagt: Wer Kain tot-
schligt, der soll siebenfiltig bestraft werden. Und Gott macht
ein Zeichen an Kain, daff niemand ihn erschliige, wer ihn finde
(1. Mose 4,15). Denn Kain ist derjenige, der die Welt weiter-
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fiihrt in ihrer Entwicklung. Durch den Ackerbau kénnen mehr
Menschen leben auf dieser Welt, durch den Ackerbau entsteht die
Mboglichkeit, Dorfer zu bauen, an der gleichen Stelle zu arbeiten,
sefhaft zu werden. Jetzt regelt der Mensch sein Nahrungsbe-
diirfnis anders, nicht mehr mit der Jagd. Nur noch zweimal hat
es eine dhnliche grofle Wandlung in dem Leben des Menschen auf
dieser Erde gegeben. Eine zhnliche Bedeutung wie der Ubergang
von der Jagd zum Adkerbau und der Viehzucht hat der nichste
Schritt zu einem anderen Stadium des Lebens: zu Stadt, Schrift,
Handel. Und noch ein drittes Mal entsteht ein Wandel in der
Lebenshaltung des Menschen, das ist in der Mitte des 19. Jahr-
hunderts, als die Entdeckung der Industrie und der Fabrik dem
Menschen die Méglichkeit gibt, die Produktion unermeflich zu
steigern, so daf} die Anzahl der Menschen in Europa seit 1800
bis zur Gegenwart sich verzehnfachen konnte.

Der Aufstieg der Menschheit ist also die Entdeckung der Mog-
lichkeit, dafl der Mensch nicht von der Jagd zu leben braucht,
sondern dafl ihm mit Viehzucht und Ackerbau ein neuer, ein
anderer, ein groflerer und zuverlissigerer Weg gegeben ist, sein
Leben zu fristen.

So ist symbolisch Kain derjenige, der die Welt weiterfiihrt,
und darum erlaubt Gott nicht, dafl er erschlagen wird. Sein Opfer
ist Gott fremd, aber seine Welt ist diejenige, die die Zukunft
trigt und die Menschheit hoher entwidkelt.

In der Tat hat es kaum einen Wandel gegeben, der von solcher
Entscheidung fiir die Menschheit war, wie der Ubergang von der
Jagd zum Adkerbau.

Es ist das Beobachten der Pflanze, es ist die Abhingigkeit von
Regen und Wind, die den Menschen in eine stirkere Beziehung
zu der Gottheit bringt. Die Gottheit beherrscht den Menschen,
sie gibt ihm die Nahrung, sie gibt ihm die Fruchtbarkeit. Der
Gedanke des Menschen muf} nun kreisen um das Problem Frucht-
barkeit, um das Problem Seele, Geist, und das Denken iiber die
Probleme des Universums mufl ihm das Bewuf8tsein seiner selbst,
seiner Persdnlichkeit geben. DieBibel driickt das aus mit dem tie-
fen Wort »und ihre Augen wurden aufgetan«. Wie kann man das
schoner, bildlicher und treffender sagen? Die Augen der Men-
schen wurden aufgetan. Sie begannen das zu sehen, was sie vor-
her nicht gesehen hatten. Sie begannen hinter die Dinge zu sehen,
ihr Abstraktes und Transzendentes zu erkennen, ihre Hinter-
griindigkeit und ihre Tiefe.

Durch das Denken wird der Mensch wie Gott, und darum wird
ihm verboten, von dem Baum der Erkenntnis zu essen. Die
Schlange (1. Mose 3,5) sagt, Gott weif}, daf}, welches Tages ihr
davon esset,so werden eure Augen aufgetan und werdet sein wie
Gott und wissen, was gut und bdse ist. Diese Worte gehoren zu
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den tiefsten der Genesis. Sie bedeuten: durch das abstrakte Den-
ken wird der Mensch wie Gott, er kann die Dinge in seinen Ge-
danken neu schaffen. Mit dem Denken kann er die Welt auf-
bauen, er kann die Folge denken, die Wirkung, das Vorher und
das Nachher, Endlichkeit und Unendlichkeit. Das Denken, der
Geist, macht den Menschen gottihnlich und erhebt ihn iiber die
Tiere. Das Denken gibt ihm die Moglichkeit, nicht nur tiber die
Dinge zu denken, sondern auch iiber sein Denken selbst zu den-
ken, und diese Moglichkeit des abstrakten Denkens betrachtet er
mit Verwunderung. Der Mensch beginnt das Denken aus sich
herauszustellen, es zu objektivieren, dem Denken Namen zu
geben wie Seele, Geist, Bewufitsein, und so wird das Denken
etwas Selbstindiges, etwas aufler dem Menschen Stehendes. Es
kann hineingelegt werden in die Dinge, sie kénnen beseelt wer-
den. Die innere Spaltung erscheint da, wo vorher eine Einheit
war. Es ist der Ubergang von der Einheit, der Harmonie, zur
Spaltung und zur Abstraktion.

Der Weg war so entscheidend, daff eine Welt sich wandelte.
Die Wirtschaft verinderte sich, das Denken, die Religion und
auch die Kunst.

Nun ist nicht mehr das Tier der ausschlieffliche Gegenstand der
Gestaltung, jetzt wird es der abstrakte Begriff der Fruchtbarkeit,
der Sinn des Wachsens und Gedeihens, und da dieser Sinn nicht
sichtbar ist, da man ihn nur ausdriicken kann im Symbol, muf§
die Natur zuriicktreten als Gegenstand der Kunst, das Symbol
muf an seine Stelle riicken. Es ist das Gleichnis, das aufleuchtet,
es ist das Gedachte, das Uberlegte, das aus dem Geist Geformte.

Die Fruchtbarkeit wird bezeichnet durch den Gedanken Frau,
durch den Gedanken Wasser, durch die Schlange, die im Herbst
verschwindet und im Friihling wiedergeboren wird, durch den
Mond, der stirbt, der drei Tage im Grabe liegt und wieder auf-
ersteht, durch das Kreuz, das das Symbol der Welt ist in der
Vierteilung des Raumes und in der Vierteilung der Zeit. Die
Fruchtbarkeit kann auch die Zikade sein, die in China in den
Vordergrund tritt als Tier der Auferstehung, oder der Stier,
dessen Gehorn dem Monde gleicht, sie kann der Hirsch sein,
dessen Geweih abfillt und neu geboren wird.

Immer ist es der Gedanke des Sterbens und Wiedergeboren-
werdens, der Gedanke des Ablaufs der Jahreszeiten, der Gedanke
des Erwachens und Bliihens und Sterbens der Frucht, der Ge-
danke der Jugend, der Kraft und des Alters des Menschen, und
eine Einheit verbindet so Mensch und Weltall und sogar Stern
und Mensch.

Diese Welt, die vollkommen im Symbol ruht, diese Welt, die
ganz gelagert ist in dem Abstrakten, findet nun ihren Ausdrud:
in der abstrakten Kunst, in der Gestalt der Magna Mater, der
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Innin, der Ischtar, der Astarte, der Demeter, der Venus, der
Diana und zuletzt der Madonna. Diese Welt ist eine ganz eigene
Welt, sie ist heute noch lebendig in den Unterschichten des Gei-
stes, in den Archetypen des Denkens.

Mit dem Ackerbau beginnt die Spaltung, die Spaltung in eidos
und hyle, wie Aristoteles es ausdriickte, in sarx und pneuma, wie
es das Evangelium nennt, in Geist und Korper, wie es die Philo-
sophie der Gegenwart bezeichnet.

Mit der Erfindung von Ackerbau und Viehzucht entwickelt
sich eine ganz eigene Welt des menschlichen Daseins. Auch sie
haben wir, wie die der Eiszeit, erst in den letzten Jahren und
Jahrzehnten voll zu erkennen vermocht. Wohl war sie iiberall
zu ahnen, aber jetzt erst haben uns in den letzten Jahren die
Ausgrabungen in Mesopotamien, in Agypten, in China und in
Europa die Augen gedfinet.

Zuerst waren es nur einzelne Funde, erstaunlich, iiberraschend,
verwunderlich und ritselhaft, zuerst waren es nur Kuriosititen
in den Kabinetten der Fiirsten, dann waren es Gegenstinde in
den Schrinken der Museen, sorgfiltig gesammelt und katalogi-
siert.

Jetzt aber fangen diese Dinge an zu sprechen, und sie sprechen
eine deutliche und laute Sprache, und sie reden von der groflen
Epoche des Menschengeschlechtes, die sein Aufstieg ist, der Epoche
nach seinem Erwachen. Sie sprechen von der Zeit, die ihm das
Bewufltsein seiner selbst gab, von dem Stadium, in dem er sich
selbst erkannte, in dem er anfing, iiber sich und sein Wesen zu
denken. Es ist die Epoche, in der die erste expressionistische und
dann die erste abstrakte Kunst der Welt beginnt. Esist die Epoche,
in der das Denken zum erstenmal den Weg zu sich selber sucht,
zum Wesen des Menschen, zu dem Ritsel seines Geistes, zu der
ewigen Frage vom Werden, Sein und Vergehen. Und wenn die
Entdeckung der Epoche der Eiszeit schon erregend und spannend
war, dann ist die Entdeckung dieser Schicht des menschlichen
Geistes, des Aufstieges der Menschheit, wohl noch ergreifender,
weil ithre Wirkung und ihr Sinn uns noch unmittelbarer betrifft
und uns dadurch stirker erfaflt. Von diesem Aufstieg des Men-
schen soll in diesem Buche gesprochen werden.



UBERGANG VON JAGD ZU ACKERBAU
(DAS MESOLITHIKUM)

10 000-4000 IN MESOPOTAMIEN, 2000 IN NORDEUROPA

DIE FUNDE

Das Wissen um diese Epoche ist noch spiter zu uns getreten
als das Wissen um die Eiszeit.

Es war im Jahre 1853, als auf der Naturforscherversammlung
von Aberdeen in England Sir John Lyell zum erstenmal erklirte,
dafl der Mensch mit den ausgestorbenen Tieren zusammengelebt
habe. Mit diesem Datum beginnt die wissenschaftliche Erfor-
schung des Eiszeitalters. Es war im Jahre 1864, als Lartet in La
Madeleine (Dordogne) den ersten Knochen hob, der die Gra-
vierung eines Mammuts trug, gezeichnet von dem eiszeitlichen
Menschen selbst. Die ersten Malereien der Eiszeit wurden ge-
funden im Jahre 1901 und im gleichen Jahr begann das grofle
Werk von Penck und Briickner zu erscheinen »Die Alpen im
Eiszeitalter« (1901—1909, 3 Binde), das Werk, das zum ersten-
mal die Tatsache der Eiszeit und ihre Gliederung im einzelnen
nach den geologischen Befunden festlegt. Die Forschung beginnt
also in der Mitte des vorigen Jahrhunderts, sie erreicht ihren
Hé;hepunkt erst in diesem Jahrhundert, in dessen Mitte wir jetzt
stehen.

Noch mehr aber verlagert sich der Schwerpunkt auf unser
Jahrhundert bei der Forschung iiber das Mesolithikum, die mitt-
lere Steinzeit, die zwischen 10000 und 4000 in Siideuropa und
2000 in Nordeuropa liegt. Der Name geht auf den Geologen
Torell (1828—1900) zuriick. Das Wort ist griechischer Herkunft
und stammt von dem Wort mesos = mittel und lithos = Stein.

Im Jahre 1883 erschien von Gabriel de Mortillet in Paris ein
grofles zusammenfassendes Werk »Le Préhistorique: Antiquité
de ’homme«. Mortillet war damals Professor fiir prihistorische
Anthropologie und Direktor des Museums von St. Germain bei
Paris und einer der besten Kenner der Vorgeschichte. Er ist der-
jenige, der die Gliederung der Eiszeit in Epochen begriindete,
die nach seinem Vorschlag Acheuléen bis Magdalénien genannt
worden sind. In diesem Buch spricht er von einem Hiatus, von
einer leeren Zwischenstelle zwischen der Eiszeit und der Epoche
der Neusteinzeit. Und auch ein anderer grofler Forscher der
damaligen Zeit, E. Cartailbac, sprach von der Liicke in un-
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