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DER GOTT VON DELPHI
UND DIE HUMANITATSIDEE *

Die Griechen — was wir im historisch - mythischen Aspekt ‘die’
Griechen und ‘die’ Antike nennen und was uns in griechisch - antiken
Schriftwerken der Dichtung und des Denkens sowie in Denkmélern
der Kunst noch jederzeit verfiighar ist — diese Griechen sind nichts
nur Gewesenes oder gar Vergangenes, sondern, recht besehen, eine
wesentliche Komponente unserer eigenen kulturellen Gegenwart Das
Griechische ist ein konstitutives Element der europdischen und
westlichen Zivilisation. Es stellt mit alledem, was in ihm archetypisch,
grundlegend gedacht wie geformt ist, neben Roémertum und Chri-
stentum, das geistige kategoriale Grundgewebe dar, in dem auch wir
— ob bewuBt oder unbewuBt — noch leben. Es mag sich im Laufe der
weitergehenden Zeit mit vielen und reichen Einschligen verwirkt
haben : das in der Antike ‘angezettelte’ System tragender Hauptfiden
geht durch bis auf den heutigen Tag.

Die Beschiftigung mit diesem griechisch - antiken Element ist
nicht nur eine Aufgabe von hohem geistigem Reiz und ein Weg zu
viel Bedeutendem und Schénem. Diese Beschiftigung, der man bei
der Schwierigkeit der Zugénge schon ein Leben widmen muB, leistet
ihren Beitrag zu unserem kulturellen Selbstverstindnis. Im Sinne
einer konkreten geistesgeschichtlichen Fundamentalanalyse dient sie
unserer kulturellen Selbstbesinnung und Selbstbehauptung in einer
Zeit und Welt, in der gerade aus unseren eigenen groBen kulturellen
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Errungenschaften — ich rechne dazu vor allem die industrielle Technik
— auch groBe leibliche wie geistige Gefahren auf uns zukommen. In
einem neuen, uns sehr gegenwirtigen Sinn werden die Griechen fiir
uns heute wieder zu dem, was sie den groen Hellenisten und Humani-
sten gewesen waren: zu Heroen — nicht heldischen Vorbildern, sondern
im echten, urspriinglichen Sinn des Wortes : geistigen Nothelfern und
Unheilswehrern, die nach dem alten Glauben gerade in Zeiten der
Gefahr wieder ihren Gribern entsteigen.

I.

Auch die Humanititsidee, die Idee von der Menschlichkeit des
Menschen, ist in unserem heutigen Leben eine solche griechische
Gegenwirtigkeit, die jedoch sehr der Klarung von ihrem Ursprung
her bedarf.

Von den Griechen zuerst als Idee klar gedacht, ist der Huma-
nitiatsgedanke, sich vielfiltig vermehrend und bereichernd, durch die
Jahrhunderte gegangen und in fast allen Nationen gerade heute wieder
vielfach im Gesprich. Humanitdt gilt uns neben den Begriffen des
Glaubens, der Freiheit und der Personlichkeit als eine der stirksten
Gegenkrifte gegen die drei Hauptgefahren unserer zeit: die seit den
letzten hundertfiinfzig Jahren mit der Massengesellschaft heraufgekom-
mene, immer mehr ins Uferlose gehende und selbst in die intimsten
Bereiche unseres Innern eindringende Technisierung unseres Lebens;
die damit gegebene einengende Wirkung des die Massen notwendig
regelnden Apparats in Organisation und Verwaltung; und endlich
gegen jede Art von staatlichen Dirigismus und Totalitarismus. Jedoch
entspricht dieser vielgestaltigen Bedeutung der Humanitétsidee heute
unter uns durchaus nicht die Klarheit iiber ihr eigenstes Wesen. Sie
enthilt, angefangen mit dem Worte ‘menschlich” selbst, viel Dunkeles
und Ritselhaftes. Insbesondere: der Begriff des Humanen, Men-
schlichen erweist sich bei nitherer Betrachtung als gespalten, gespalten
bis zur Gegensitzlichkeit.

Da bezeichnet das Wort ‘menschlich’, “human’ in unserem einfa-
chen Sprachgebrauch, im Deutschen wie auch in allen anderen Haupt-
sprachen Europas mit EinschluB des Russischen, zundchst das Men-
schlich - Hinfillige und Verzeihliche. Wir sagen: « wenn mir etwas
Menchliches begegnet » und meinen vornehmlich damit den Tod. Wir
sagen: « Irren ist menschlich» und meinen damit, daB der Mensch
doch im Grunde ein armer Kerl, sehr hinféllig, sehr gebrechlich ist. —
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‘Menschlich® bezeichnet dann weiter von da aus eine Wesensart, die
sich selbst nicht so entsetzlich wichtig nimmt, sondern Ungliick jeder
Art ohne viel Aufhebens, geduldig, gelassen, fiigsam, ja sogar heiter
tragt. Und ‘menschlich® meint im Hinblick auf die anderen, mit denen
man in einer Art Solidaritit der allgemeinen ‘menschlichen’® Hinfil-
ligkeit verbunden ist, den Sinn einer giitigen, freien Toleranz, ein
Verstehen und verstehendes Verzeihen aller “menschlichen® Schwichen
und Hinfélligkeiten, eine freundliche, freie, giitige und ungezwungene
Wesensart : « Es ist gar hiibsch von einem groBen Herrn, so mensch-
lich mit dem Teufel selbst zu sprechen ».

Aber neben diesem allgemeinen Begriff des Menschlichen im
Sinne der Gelassenheit und Toleranz kennen wir das Wort ‘Mensch’
und “Menschlichkeit’ nun auch in einer zweiten Hinsicht als Zielbe-
griff und Leitbild von hdéchster Observanz. So sprechen wir von der
Unantastbarkeit der Menschenwiirde, der Unabdingbarkeit der Men-
schenrechte und meinen, da der Mensch, anders als das Tier, sich
nicht lediglich gegeben, sondern als Mensch aufgegeben sei, und daf
er sich selber fiir sein Menschentum, seine Wiirde, seine Freiheit, seine
ihm naturgegebene, aber immer wieder zu erfiillende Ganzheit, seine
hochste totale Selbstverwirklichung verantwortlich sei. Auch dieser
exklusive, bohe, zielhafte Begriff des Menschen und der Menschlichkeit
geht auf die Antike und die Griechen zuriick. Nach gewissen Vorstufen
bei dlteren Dichtern wurde er zuerst in der Philosophie des Platon und
des Aristoteles klar formuliert. Zumal Aristoteles hat es an einer
beriihmten Stelle seiner Nikomachischen Ethik ( Buch 10, 1177 b 31)
so gefaft, es solle der Mensch sein Denken nicht auf das nur Mensch-
liche und Sterbliche, sondern nach Moglichkeit auf das Unsterbliche
richten, weil er in der Vernunft, im Geist ein Géottliches, Unsterbliches
in sich trage, das an Umfang nur gering sei, an Kraft und Wert aber
iiber alles hinausrage und als unser eigenstes, wahres Selbst, in dem
der Mensch ‘am meisten Mensch® sei, ihm auch die hochste Selbst-
verwirklichung verbiirge. Nach Aristoteles ist es dann vor allem das
Haupt der Mittleren Stoa im zweiten vorchristlichen Jahrhundert,
der Philosoph Panaitios gewesen, der in seinem von Cicero iibersetzten
Buch: “Anforderungen an den Menschen’ die Wiirde, den Vorrang,
die Sonderstellung des Menschen aus der menschlichen Natur entwik-
kelte, um sodann zu zeigen, wie dem Menschen aus vier Quellen die
Kraft zuflieBe, um sein Dasein im praktischen Handeln wahrhaft
menschenwiirdig zu gestalten. Diese vier Quellen sah er in der Ein-
sicht, dem Hochsinn (der die Tapferkeit einschlieBt ), dem sozialem
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Sinn (der sich im freien Wohltun wie in der Gerechtigkeit beweist)
sowie schlieBlich dem naturhaften Gefiihl fiir MaB und Schoénheit, das
dem sittlichen Charakter auch die Selbstbeschrédnkung und Selbstbe-
scheidung auferlegt. Dieser Panaitios sah auch bereits, daB die Be-
schaftigung mit den Kiinsten und Wissenschaften zum wahren Men-
schen gehore, weil Kunst und Wissen von Natur dem Menschen
zugehorig und wesenseigentiimlich seien ; und er erzéhlt die Legende,
wie Platon, als man nach einer Seefahrt an einer unbekannten Kiiste
gelandet war, sich durch den Anblick bebauter Acker noch nicht aller
Besorgnisse enthoben fiihlte, doch als man dann im Sand auf geome-
trische Figuren stieB, den Geféhrten zugerufen habe, daB sie getrost
sein konnten, denn er sihe die Spuren von Menschen.

Von Cicero vermittelt, hat dieser Gedanke der hohen Dignitét des
Menschen dann in der Renaissance und Nachrenaissance eine Fiille
von Schriften iiber ‘des Menschen Wiirde’ — ‘de dignitato hominis® —
erzeugt, wobei das alttestamentliche Schriftwort Genesis T, 26, daB
Gott den Menschen sich zum Bilde geschaffen und ibn zum Herrn
eingesetzt habe «iiber Fische im Meer und iiber Vogel unter dem
Himmel und iiber alles Tier, das auf Erden kriecht », der Exzellenz
des Menschen die neue Stiitze gab. Seit der Aufklarung ist es dann
Herder gewesen, der mit groBartigem Aufkldrungsoptimismus prokla-
mieren konnte: « Das Gottliche in unserem — menschlichen — Ge-
schlecht sei seine Bildung zur Humanitit », wihrend Humboldt im
Sinn seiner sehr individualistischen Bildungsidee die Selbstverwirklich-
ung des Menschen in seinem Weg von der Individualitét iiber die
Universalitit zur Totalitat vorsah. All dieses groB gefiihlt und gut
gedacht. Nur daB damit in dem neuen individualistischen neunzehnten
Jahrhundert auch der Weg erdffnet war, den Menschen nach dem
Wort des Sophisten als MaR aller Dinge zu setzen, seine Autarkie
nicht lediglich als Unabhingigkeit von untergeordneten Gebunden-
heiten zu verstehen, sondern sie zu einer Autonomie des Menschen
und schlieBlich jener Konzeption des Ubermenschen hinaufzusteigern,
von der in der Praxis zum Unmenschen nur ein kurzer Schritt war.

In dieser Lage der Dinge haben mich meine Studien zu meiner
eigenen Verwunderung darauf gefiihit, daB jener andere, wie man
gesagt hat ‘nur vulgire® Begriff des Menschlichen als des ‘nur Huma-
nitiren’ doch die eigentliche tragende Grundlage unserer Vorstellungen
vom Menschlichen ist und sein sollte, die Grundlage, iiber der sich
dann die Pyramide bis zu jener Hohe der héchsten Dignitét des Men-
schen im Geistigen und Geistigsten aufgipfeln mag. Und diese umias-
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sendste und tragendste Grundlage unserer Vorstellungen vom sogenan-
nten Menschlichen ist schlieBlich religiéser Natur und wurzelt in den
alten Vorstellungen der Gestalt Apollons, des Gottes von Delphi, und
der aus dieser Gestalt entwickelten Religion. Dies lassen Sie mich
nun verfolgen.

2.

Ebenso wie der Gedanke von der hohen Dignitit des Menschen,
der mit seinem Geist, seiner Vernunft einen Teil des Géttlichen in
sich trégt, reicht auch jene andere, im einfachen Sprachgebrauch des
Wortes ‘menschlich” heute {iberall herrschende Vorstellung der Mensch-
lichkeit als ruhige Gelassenheit und verstehende und verzeihende
Giite iiber Aufklirung und Renaissance, iiber Cicero und den Kreis
der Scipionen zu den Griechen etwa in die Zeit des Aristoteles (in der
zweiten Hilfte des vierten vorchristlichen Jahrhunderts) zuriick.

Und hier ist der Ort, wo die Idee des Humanen ‘anthropinon’
eigentlich geprigt wurde.

Es war eine Zeit, wo die Stadt Athen unter der Herrschaft der
Makedonen ihre einstige stolze Freiheit verloren hatte, wo .in den
Wirren der Diadochenkdmpfe der alte Glaube an die Gotter verblaBt
oder in Aberglauben ausgeartet war und die neue Géttin Tyche, die
Géttin des Zufalls wie des Gliicks, sich zu der groBen Weltmacht
erhoben hatte, deren Spiel zum Schlimmen wie zum Guten man sich
ausgesetzt fiihite. Mit dem BewuBtsein der Haltlosigkeit der Men-
schendinge wurde auch das Gefiihl der Hinfilligkeit des Menschen,
der Gebrechlichkeit seines Gliicks zu einer melancholischen Uberzeu-
gung, die die Besten erfiillte. « Mensch sein: Grund genug, Unheil zu
leiden » (Fr. 624), sagt damals der Kom&diendichter Menander, den
man aufgrund des neuen Menschenbildes seiner Schauspiele mit Recht
den “Vater der Humanitit® genannt hat. Nur daB damals diese Melan-
cholie in einer entgdtterten Zeit durchaus nicht zum existenzialisti-
schen Nihilismus im Stil eines Sartre, sondern vielmehr zur Men-
schlichkeit, Humanitét als Refugium fiihrte. Es stellt sich etwa so dar.

Man kann die erfahrene und erlittene Hinfilligkeit des Menschen
dadurch meistern, daB man sie ganz in sein BewuBtsein aufnimmt
und sich der menschlichen Hinfilligkeit in seinem ganzen Fiihlen,
Trachten und Tun geméB verhilt. « Du bist ein Mensch, das wisse
und bedenke immer» (Fr. 944) — « Als Mensch mufl man das Men-
schliche im Sinne tragen» (Monosticha 1 ) — « Man muB} die Schik-
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ksalsfille menschlich tragen, Freund ! » (Er. 650) — worin der Ubergang
von ‘menschlich - hinfallig’ zu ‘menschlich’® — ‘dieser Hinfalligkeit
gemaB’ und ‘menschlich® — gelassen, fiigsam und, was den Mitmen-
schen angeht, tolerant ganz ersichtlich wird. Der damals im {ibrigen
haltlose Mensch findet doch einen letzten Halt im ‘Menschlichen’,
sofern er alles, was ihn von auBen betreffen mag, als etwas, dem man
als Mensch nun einmal ausgesetzt ist, gefaBt, gelassen und somit —
‘menschlich’ trigt und, auf der andern Seite, alle menschlichen
Schwiichen und Verkehrtheiten, denen man bei seinen Mitmenschen
begegnet, aus dem BewuBtsein der verbindenden allgemeinen Solida-
ritit dieser menschlichen Hinfélligkeit verstehend und verzeihend und
somit wieder — ‘menschlich’ toleriert. Die beiden Sitze des Menander :
« Du bist ein Mensch, dies wisse und bedenke immer » (Fr. 944) und
« Als Mensch muB man das Menschliche bedenken » umschreiben das
Wesentliche dieser griechischen Humanitat, die darin besteht, daf sie
die menschliche Hinfélligkeit voll bewuBt zur Konstituentie alles
Fiihlens, Denkens und Handelns macht und so zu jener “Menschenge-
miBheit’, ‘Menschlichkeit” gelangt, die in Gelassenheit und Heiter-
keit im Ertragen des eigenen Ungliicks wie im verstehenden und
verzeihenden Tolerieren der Fehler und Verkehrtheiten des andern
besteht. Der menschliche Mensch, der jene ‘MenschengeméBheit” in
ruhiger Fiigsamkeit wie verstehender Duldsamkeit in sich verwirklicht,
erfiillt dann zugleich das ganze ihm gegebene Charisma : « Wie lieblich
ist der Mensch, wenn er ein Mensch ist» (Fr. 484).

Bt

Wenn die eigentliche Ausprigung dieser Humanitétsidee in jenen
einfach - humanitiren Sinn im Athen des ausgehenden 4. vorchristlichen
Jahrhunderts in einer Zeit des bereits verblassenden alten Glaubens
sich vollzog, so ist dies durchaus begreiflich. Denn so sehr die Formen
der tatsichlich gelebien Menschlichkeit fast immer und iiberall in
Abstufungen dort zu finden sind, wo {iberhaupt Menschen sind, so ist
die bewusst ergriffene Idee “der’ Menschlihkeit an sich selbst doch kein
menschlicher Urgedanke. Denn an sich selbst hat der Menssh, das ist
zu merken, nur wenig oder keinen AnlaB, sich selbst als Menschen zu
bedenken. In Zeiten und Gesellschaftsformen, wo das Leben noch
einfach patriarchalisch ist und der Mensch noch umschlossen von
einem kraftigen Glauben lebt, folgt der Mensch den Regeln und
Vorbildern der Altvorderen, hilt er sich an Sitte und Brauch, tut er
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die Gebote Gottes, und er besitzt in alle diesem — noch unbedacht
und kaum ausgesprochen — ein véllig ausreichendes Bild vom Men-
schen. Erst wo die alten Ordnungen erschiittert sind und die Kraft
der Sitte, des Kultus, der Religion sich iiberlebt hat und verblaBt, ist
es, wo die Forderung des Menschen erhoben wird und in der Gestalt
einer ‘Idee des Menschen’, als eine Art neuer, sehr universalistischer
Religion, dem Leben neuen Halt und Richtung gibt. Im Athen des 4.
Jhs. war es so. Und doch ist es nun fiir die Kraft der neuen Humani-
titsidee von nicht geringer Bedeutung, daB ihr Ursprung und ihre
wahren Wurzeln doch auch wieder in den Bereich der noch vollkraft-
igen dlteren Religion zuriickgehen.

Wir werden, wenn wir dem nachspiiren, auf die Religion des Gottes
von Delphi, Apollon, zuriickgefiihrt, wie diese an der Gestalt des Gottes
erfahren und von den ebenso frommen wie geisteskriftigen Ménnern
der delphischen Priesterschaft zu einer —ich scheue den Ausdruck
nicht — Theologie ausgebildet wurde, die mit méchtiger erzieherischer
Kraft auf das ganze griechische Leben ausgestrahlt hat. Als den
Erzieher des Hellenenvolks hat Ulrich von Wilamowitz den Gott von
Delphi gewiirdigt, der mit seiner Theologie den Menschen vorge-
schrieben habe, « wie sie zu handeln und zu leben haben». Nun, der
Kern dieser erzieherischen Kraft des Gottes von Delphi war, wie ich
hinzufiigen darf, eine umfassende Erziehung zur — Menschlichkeit.
Freilich erkennt und versteht sich das Menschliche in dieser alten
delphischen Theologie noch nicht unter dem Begriff des ‘Menschlichen’
im Sinne des Anthropinon. Das Menschliche priformiert sich in dem
Gebot des delphischen Apollon, hiarter und strenger, als das Sterbliche
in seiner Sterblichkeit.

Apollon ist unter allen griechischen Gottern derjenige, der neben
der breiten Erhabenheit seines Vaters Zeus die hochste Gottligkeit des
Gottlichen verkorpert. Seine gleichsam flammende Erscheinung ist
gepriigt durch den hochsten gottlichen Adel, die Hoheit, Unnahbar-
keit, letzte Entschiedenheit, Reinheit und einen gleichsam kristallenen
Stolz, der sich zumal in dem scharfen Zorn des Gottes erhebt. So sieht
ihn Homer in seiner Schrecklichkeit, wenn er ziirnend, der Nacht
gleich, von den Héuptern des Olymp herabschreitet und die Pfeile in
seinem Kocher klirren (Ilias 1, 44), oder wenn er an der Spitze des
andringenden Troerheers die Lagerumwallung der Griechen zertritt
wie die Sandburg, die sich ein Kind am Strand erbaut hat (15, 360
ff.). Andere Gotter wie Athene oder Hermes mogen sich als Helfer
und Begleiter zu ihren Lieblingen —einem Odysseus, Herakles, Per-

5
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seus gesellen. Apollon mag einige ihm liebe Menschen aus der Not
erretten, aber er gesellt sich nicht eigentlich zu einem Menschen,
macht sich nicht gemein mit ihm. Vielmehr tritt er dem drohend
entgegen, der es wagt, sich zu iberheben. So dem Patroklos, als er
im sechzehnten Iliasbuch (788) gegen die Weisung des Achilleus fast
Troja erobert hitte. ‘Deinos’, ‘fiirchterlich’, wie Homer sagt, geht er
auf ihn zu und schldgt ihn mit niederfahrender Hand in den Riicken,
daB ihm der Helm vom Haupt fillt, seine Riistung sich 16st und er
wie erstarrt steht. So auch dem Achilleus im zweiundzwanzigsten (8),
dem Diomedes im fiinften Buch (440). Und sein Wort, das er in diesen
Fillen spricht, betont — gleichsam theologisch - thematisch — den
Abstand zwischen Gottlichkeit und Sterblichkeit : « Was verfolgst du
mich, Sohn des Peleus, mit schnellen Fiilen? du Sterblicher mich,
den unsterblichen Gott?» und : « Besinne dich, Sohn des Tydeus, und
wolle nicht gleich gesonnen sein den Gottern! da das Geschlecht der
am Boden wandelnden Menschen niemals gleich ist dem der unsterbli-
chen Gotter ». Auf die Distanz also des Gottlichen vom Menschlichen
geht diese ‘Besinnung’, die der Gott hier fordert. Und das Betonen
dieser Distanz gohort zu seinem Wesen und so zur Theologie auch
dieses Gottes, der an jener beriihmten Stelle im Gétterkampf der Ilias
(21, 462) es mit géttlichem Stolze ablehnt, um der Sterblichen wegen
mit Poseidon zu streiten : « jener Armseligen, die bald wie die Bldtter
im Friihling feurig sprieBen und dann wieder schwiéchlich vergehen ».
Aus dem hochsten ‘SelbstbewuBtsein® der Goéttlichkeit wird abstand-
setzend hier fast verichtlich die Verginglichkeit der menschlichen
Sterblichkeit betont.

Wir mogen hier daran denken, daB Homer wie {iberhaupt die
Griechen ganz allgemein den Menschen als den Sterblichen bezeichnen,
wofiir sogar im Griechischen zwei Begriffe: thnetos und brotos, zur
Verfiigung stehen — eine Charakterisierung des Menschen von seiner
Sterblichkeit her, die, soviel ich weiB, auf der Erde so gut wie
einzigartig ist. Apollon, der Gott von Delphi, aber ist der Gott, dessen
Gestalt bereits aus der so nur ihm eigenen herben Hoheit der
Géttlichkeit den Menschen immer wieder als den Sterblichen auf sich
selbst zuriickweist, den Menschen auf seine Sterblichkeit verweist.

Aber nicht nur die Gestalt des Gottes: auch jene ‘delphischen
Spriiche’ (‘delphika parangelmata’) sagen es, die teils als Inschriften
an dem Tempel von Delphi standen, teils — wie die Spriiche der
sogenannten Sieben Weisen — auf Delphi bezogen waren. Allem voran
jenes gndthi sautén: ‘Erkenne dich!*, namlich : erkenne dich, Mensch,
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als Sterblichen, in deiner Sterblichkeit: thneton onta. Und weiter jenes
Nicht zuviel’: meden agan, jenes ‘Blicke auf das Gegebene’: kairon
héra, jenes ‘Das MaB ist das beste’: métron driston, und jenes ‘Be-
scheide dich’: sophrénei. Endlich am deutlichsten das aussprechend,
was schon in dem “Erkenne dich’ enthalten ist, jenes thneta phronein
(was zuerst als deutlichen Inbegriff delphischer Weisheit Sophokles
bezeugt): ‘Bedenke das Sterbliche’ (Fr. 590) oder ausschépfender
iibersetzt : ‘I,aB das BewuBtsein deiner Sterblichkeit zur Konstituentie
alles deines Denkens, Fithlens und Handelns werden’. Man bemerkt
ohne weiteres wohl selbst, daB dieses delphische thnela phronein: ‘das
Sterbliche bedenken’ (Fr. 945), jenes einige Jahrhunderte spitere
Menandrische ‘Das Menschliche bedenken!” anthropina phronein
priaformiert. Die Grundbedeutung des Begriffs des ‘Menschlichen’
offenbart sich von seinem Ursprung in der Religion des delphischen
Gottes her als das Sterbliche— das Sterbliche in seinem Abstand,
seiner Begrenztheit vor dem unsterblichen Gott, das eben ist das
“Menschliche’.

Apollon, der Gott von Delphi, der gottlichste Gott verweist den
Menschen nicht nur: er entwirft ihn auf die Begrenztheit seiner
Sterblichkeit und fordert, daB8 der Mensch dieser inne sei und sich in
seinem Fiihlen, Trachten, Denken nach Maligabe dieser sterblichen
Begrenztheit verhalte. Und dieses Verhalten ist dann ‘menschliches’
Verhalten. Wir konnen diesen inneren Zusammenhang von: ‘gemall
der Sterblichkeit’ zu: ‘menschengemil’ zu: ‘menschlich’ an einigen
Delphischen Legenden studieren, die, wenn auch erst spat tiiberliefert,
gewif in die alte Zeit heraufgehen. Da opferte ein Mann aus Thessa-
lien, so heilt es, dem Gott ein Hundertopfer von Rindern, deren
Horner vergoldet waren. Die Pythia aber sagte ihm, da ein Mann
aus Hermione dem Gotte genehmer wire, der mit drei Fingern ein
wenig Mehl aus seinem Sacke geopfert hitte Als der Mann von Her-
mione dies horte, wollte er ein Ubriges tun und schiittete nun einen
ganzen Sack von Mehl auf dem Altar des Gottes aus — worauf die
Pythia ihn zurechtwies: ‘jetzt sei er dem Gotte doppelt so verhaBt,
wie er ihm vorher lieb gewesen wire’. Der Grundgedanke der Ge-
schichte ist, daB menschliche Demonstration dem Gott selbst in der
Frommigkeit zuwider ist. — Oder : da stellte jemand, der dem Gott
auch eine herrliche Hekatombe geopfert hatte, die erwartungsvolle
Frage: wer den Gott je am besten und eifrigsten verehrt habe. ‘Kle-
archos aus Methydrion®’, war die {iberraschende Antwort. Und als man
diesen Klearchos ausfindig machte, da war es ein ganz schlichter
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Mann, der mit ruhiger RegelmiBigkeit, immer zur rechten Zeit, die
Bilder der Gotter an seinem Haus bekridnzte und ihnen, immer zur
rechten Zeit, den Opferkuchen und den Weihrauch brachte. Die stille
Anspruchslosigkeit dieses fast unbewuBten sich in den Grenzen - Hal-
tens erscheint dem Gott als das ‘Menschliche’, und dies Menschliche
ist ihm lieb. Zum AbschluB dieser Bezeugungen noch einmal Homer —
Homer mit jener zornigen Klage des Apollon iiber Achillens im
vierundzwanzigsten Iliasbuch (32 ff.), deren Delphischer Grundcha-
rakter zuerst Franz Dirlmeier in einem ungemein wichtigen Aufsatz
des Jahres 1939 nachgewiesen hat. Fast alle Charaktere der spiteren
*Menschlichkeit’ sind in dieser Selbstbezeugung des Delphischen Gottes
gleichsam ‘unterirdisch® vorgezeichnet. Apollon erhebt in der Ver-
sammlung der Gotter Klage iiber Achilleus, der sich in seinem Schmerz
um den Freund auch nach der T'6tung Hektors noch immer nicht
fassen, nicht fiigen, nicht dareinschicken will. Er ist wie ein Lowe,
der nur Wildes weiB — Animalitit gegen Humanitit. Er hat die
Fihigkeit, sich rithren zu lassen (‘eleos’) wie die Riicksichtnahme
(aidos) verloren — der Mensch, der seiner Sterblichkeit inne ist, wird
auch das Mitleid, wird die Riicksichtnahme kennen. Sein Sinn ziehe
nicht das in Betracht, was des Menschen ‘Teil’ (‘aisa’) ist. Er sei starr,
unbeugsam. Sein “T'eil’ — ‘sterbliches Teil’ — in Betracht ziehen, sich
‘beugen’, ist menschlich. Er bedenkt nicht, da8 die Schicksalsgottinnen
dem Menschen nun einmal einen Sinn gegeben haben, der aushalten,
mit etwas fertig werden, der sich fiigen, dreinschicken kann und soll :
“tlemosyne’, Fiigsamkeit, ist menschlich. Und so ist der Grausame,
MaBlose kein wahrer Mensch, kein “Schén - Guter®, *Kaloskagathos’,
sondern schindet die groBe tragende Urgewalt der Erde.

4.

Apollon, der Gott von Delphi, ist in jener seiner Hoheit und
Géttlichkeit, in seinem Wesen vor allem bestimmt durch drei Grund-
ziige: Er ist, als der Herr des Orakels, allwissend und der Gott der
Wahrheit, Als solcher haBt er das Verborgene, das Unoffenbare, den
Schein, und fordert, daB alles, als das, was es an sich selbst ist,
offenbar werde und zu seinem Sein gelange. Apollon ist sodann als
Herr der Reinigungsrituale der Gott der Reinheit. Als solcher haBter
jede Art von Befleckung und fordert, daB Mensch wie Ding zur hoch-
sten Identitit mit sich selbst gebracht werde (denn das ist in griechi-
schem Sinne Reinheit ). Und Apollon, zum dritten, ist als der Herr der
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Leier und Fiihrer der Musen der Gott der Musik, deren begliickender
Zauber fiir ihn aus der inneren Geordnetheit, dem MaR flieBt, sobald
dieses sinnlich wahrnehmbar wird. Als solcher halit er das Wilde,
Verworrene, Uberschwingliche, Unbindige. Wenn dieser Gott den
Menschen aus der Distanz des Gottlichen auf seine Sterblichkeit hin
entwirft, wie wir sagten, so fordert er von ihm nicht Demut, tapeino-
tes, Erniedrigung. Er entwirft den Menschen auf seine Sterblichkeit,
da menschliches Sein sterbliches Sein ist, und er den Menschen so
erst in die Wahrheit seines Seins stellt. Er bringt ihn so auch erst zu
echtester Identitdt mit sichselbst und weist ihm den ihm zukommenden
Ort als Mensch in der groflen Ordnung von Himmel und Erde an
(die Sterblichkeit ist der «Ort» des Menschen ), setzt ihn in der con-
ditio humana in das rechte Verhiltnis zu dem, was {iber ihm, was um
ihn und was er an sich selbst ist. Das von dem Gott von Delphi dem
Menschen abgeforderte Innesein seiner Sterblichkeit erst gibt dem
Menschen die Universalnorm, das Grundwissen, und gleichsam das
Urmeter, von dem her alle andern MaBe des Menschlichen geeicht
sind. Und so in der Selbstbegrenzung der Sterblichkeit und festgehal-
tenen Distanz vom Gottlichen kann der Mensch am meisten Mensch
sein, seine volle Kraft entbinden, um die ihm eigene Dignitit in der
Méoglichkeit zur Freiheit und Personlichkeit verwirklichen. Das ist
schlieBlich die Bedeutung der griechischen Etik des MaBes, die keine
Ethik der MaBigkeit ist. Sie nahm nicht allein von Delphi ihren
Ausgang, gewann aber durch die delphische Theologie erst das
scharfe und iiberzeugende Geprige und die Strahlkraft auf das ganze
Leben, Dichten und Denken der Hellenen,

o

Eine weitergehende Wiirdigung der griechischen Religionsge-
schichte unter dem hier eingehaltenen Gesichtspunkt wiirde vermutlich
darauf fithren, daB in der Vielzahl der je in ihrer Weise bedeutenden
griechischen gottlichen Gestalten doch nur zwei (wenn man von Dio-
nysos und dem Orphismus absiebt) eine bedeutende T'heologie entwik-
kelt haben. Diese beiden Gétter sind Zeus und Apollon.

Die Theologie, die sich an Zeus, den Vater der Menschen und
Gatter, den Konig, schlieBt, nach Homer vor allem entwickelt durch
die religiosen Denker Hesiod, Solon und Aischylos, ist eine Theologie
der Dike, das heilt jener Gerechtigkeit, die als Ausgleich den Bestand
der Gesellschaft sichert und von daher zur Substanz des Staates wird.
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Nicht ohne guten Grund 138t Platon in seinem Spétwerk das Gesprich
{iber die Gesetze sich auf einem Wege vollziehen, der zur Geburtsstitte
des Zeus, der Zeusgrotte auf Kreta fiihrt.

Die delphische Theologie, die von der delphischen Priesterschaft
aus der Gestalt des ‘Gottessohns® Apollon entwickelt wurde, ist zumal
auf Iebensfiihrung der Staaten wie der Einzelnen, Lebensfithrung,
Ethik des Menschen gerichtet, wie diese aus dem wirkenden BewuBt-
sein des Abstands des Menschen vom Gottlichen, des Abstands der
Sterblichkeit von dem Unsterblichen hervorgeht. Der Mensch selbst
wird in der Theologie des Gottes von Delphi angesprochen, und indem
er auf seine Sterblichkeit angesprochen wird, die die Bedingung ist,
unter der er Mensch ist, wird er auf die begrenzte, aber doch in der
Begrenztheit erfiillende Méglichkeit seines Menschseins hingewiesen.

Die Wirkung, die diese Theologie des Gottes von Delphi auf das
Denken, Dichten und Gestalten der Griechen ausgeiibt hat, war schwer
ermessbar und miiBte in einer vielleicht einmal zu schreibenden Ge-
schichte des Denkens und Dichtens der Griechen erst neu gewiirdigt
werden. Von der Ausstrahlung auf Homer, wie diese Franz Dirlmeier
bemerkt hat, sprachen wir schon. Doch zumal im fiinften klassischen
Jahrhundert ist diese Ausstrahlung der Theologie des Gottes von
Delphi von allergroBter, ebenso belebender wie formender Kraft. Dafiir
aus der Fiille alles dessen, was hier zu betrachten wire, nur einige
Beispiele.

Ein Dichter, der tief von der Theologie des Gottes von Delphi
her bestimmt ist, ist Pindar. Sein Blick, dessen Geschift vor allem
das Preisen der groBen Siege in den Wettspielen ist, ruht bewundernd
und begeistert auf den Hohen der Menschlichkeit, den Hohen der
groBen begnadeten Leistung. Aber eben indem der Dichter diese Gipfel
der menschlichen Leistung preist, lenkt er stets zugleich den Blick
auf den Horizont der Sterblichkeit, der Hinfilligkeit und Verganglich-
keit des Menschen. Ein Auf und Ab der Stimmung beherrscht so den
Gedanken Pindars und gibt seinen Gedichten in der Mischung von
Glanz und Dunkelheit die nur ihm eigene Schonheit. In der elften
Nemeischen Ode :

Wenn aber einer Segen erlangt hat und wibertrifft an Schinheil
Andere und hat in Weltkdmpfen als Bester erwiesen seine Starke —
Er denke daran : mil sterblichen Gliedern ist er angetan

Und am Ende von allem wird Erde ihn umkleiden.
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Oder in der achten Pythischen Ode:

Wenn aber einer Schones frisch erlangt hat

Auf grossen Uppigkeiten fliegt er auf aus Hoffnungen

Auf gefliigelten Mannhafligkeiten...

Doch nur fiir ein Kleines mehrt sich den Sterblichen das Ergotzen
Dann fallt es auch zu Boden, durch

Abwegigen Sinn erschiitlert.

Eintagswesen. Was ist einer ? Was ist einer wicht?

Schattens Trawm der Mensch.

Aber wenn ein Glanz, ein gottgegebener, kommdt,

Ist helles Licht auf den Mdnnern und lieblich das Leben.

Oder in der dritten Phytischen Ode:

Man muss das den Sterblichen Sinnen Angemessene von den Gittern
Erstreben, erkennend das, was vor dem Fuss ist : welchen Teiles wir sind
An welchem Orte in der grossen Ordnung wir stehen.

Nicht, meine Seele ! unsterbliches Leben erstrebe ! sondern

Schipfe aus, was in dem Bereich deines Handelns liegt.

Oder schlieBlich in der fiinften Isthmischen Ode, und hier nun
ganz deutlich :

Zwet Dinge allein weiden des Lebens erfreulichste Bliite:
Wenn einem der Sieg gelang und er edlen Ruhm hat.
Suche nicht Zeus zu werden. Alles hast du,

Wenn dich das Teil dieses Schinen erreicht.

Sterbliches Sterblichen geziemt ! — Thnata thatoisi prepei.

Unter den drei groBen Tragikern ist vor allem Sopholkles von
jener delphischen Theologie durchdrungen. Sehr delphisch - apollonisch
ist die Mahnung der Frauen des Chors an Elektra (1171):

Von einem Sterblichen stammst du Elektra
Bedenke es, und sterblich war Orest.

Drum klage nicht zu sehr. Uns allen

Wird abgefordert, dass wir dies erleiden.

Oder in einem Fragment (590):
Sterbliches soll die sterbliche Natur bedenken.

Und so ist in den “Trachinierinnen’ (473) Deianira in ihrem
Mitleid mit der schénen Kriegsgefangenen eine Frau, die «als Sterbli-
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che auch sterblich denkt ». So auch das Wort des Odysseus im Blick
auf den durch den Wahnsinn zerstorten Aias (121):

Er jammert mich
Der Arme, war er auch mein Feind,
Da er ist angejocht an schlimmes Unheil :
Nicht nur sein Schicksal, auch mein eigenes bedenkend.
Da ich doch sehe, dass wir, solang wir leben,
Nichts andres sind als Trawmbilder und fliichtige Schallen.

Aber iiber solche Einzelstellen hinaus ist die ganze Tragik bei
Sophokles eingespannt in den groBen Gegensatz: ‘Der Mensch das
Gewaltigste aller Lebewesen’ und “Der Mensch ein Nichts’.

Ungeheuer ist viel, doch nichls

So ungeheuer wie der Mensch (°Antigone® 832))%
Und:

Io! Geschlechter der Sterblichen !

Wie zihle ich euch gleich dem Nichts

In eurem Leben (‘Konig Odipus’ 1186)...

Und wo wird denn auch der «Odipus’ zur Tragddie von der
Gebrechlichkeit des Gliicks und steht vor uns als ein groBes delphi-
sches Ecce homo.

Eng mit Delphi verbunden, das er besucht, wo er sich vielfach
unterrichtet hat, ist Herodot, der ‘Vater der Geschichte’, in seinem
Blick auf Menschen und Menschengeschehen. Und so sind auch sein
Geschichtswerk wie seine Geschichtsgesinnung durchgehend auf den
Horizont eines Universal - Humanen bezogen, der sich auf das Bewuft-
sein der gemeinsamen Gebrechlichkeit des Menschengliicks griindet.
So in der Geschichte von Solon und Kroisos : der Mensch sei ‘reiner
Zufall’, reines Produkt der Umstinde (1, 32), und dirfe in der
Gebrechlichkeit des Gliicks sich nicht {iberheben. Weiter, mit aller
Deutlichkeit, dann dort, wo Kroisos auf dem Scheiterhaufen nach
Solon ruft und auf die Frage des Kyros, was das zu bedeuten habe,
dem Kyros dann seine Geschichte mit Solon erzihlt, worauf es weiter
heiBt (1, 86): Als Kyros dies von den Dolmetschern gehort hatte,
besann er sich anders und erwog, daB er, selbst nur ein Mensch, einen
andern Menschen, dessen Gliick nicht geringer als sein eigenes gewesen
sei, lebendig dem Feuer iiberantworten wollte, und da er iiberdies in
Rechnung setzte, daB es in Menschendingen keine Sicherheit gebe
(Solidaritat der Hinfilligkeit ), befahl er, den Scheiterhaufen aufs



W. ScuADEWALDT: Der Gott von Delphi und die Humanitéitsidee 3

schnellste auszuloschen, usw. Kroisos lebt dann im Geforge des Kyros.
Und als es spiter darum geht. ob Kyros gegen die Massageten ziehen
soll, da widerrit er dem mit folgender Begriindung (1, 207): « Wenn
du, Kyros, meinst, unsterblich zu sein und daf du einem Heer von
Unsterblichen gebietest, dann konntest du diesen Kriegszug unterneh-
men. Wenn du aber bei dir bedenkst, daB du ein Mensch bist und
iiber Menschen gebietest, so laB dir sagen: es gibt einen Kreislauf der
Menschendinge, der geht stindig um und 148t niemals ein und dieselben
gliicklich sein ».

Stark schlieBlich ist die Wirkung, die von dem Gott von Delphi
auf Platon und die Wissenshaltung des platonischen Philosophierens
ausgeht. Die eine Wurzel dieses Philosophierens ist das bekannte
‘Wissen des Nichtwissens® des Sokrates. Um dieser Wissenshaltung
willen, die von der niichternen Selbstbescheidung der Sophrosyne
getragen ist, hat der Gott von Delphi, wie Sokrates in seiner Vertei-
digung vor den Richtern darlegt, den Sokrates fiir den ‘Weisesten’
erkliart und ihn auf den Weg seiner Menschenpriifung und Wahrheit-
suche gewiesen. Dieses ‘Wissen des Nichtwissens® ist im Wesen
delphisch. Wie sonst den Menschen iiberhaupt, entwirft der Gott auch
hier das Wissen des Menschen auf die menschliche Unzuldnglichkeit
und Beschrinktheit. Doch eben als ein Wissen, das sich prinzipiell als
Unwissenheit wei}, kann das menschliche Wissen nun wieder in der
Wahrheit sein und ein Sein haben — das angemafite Wissen, das dem
Gott wie jede menschliche AnmaBung verhafit ist, hat keine innere
Wahrheit und ist beides in einem : ‘Diinkel’ wie auch ‘Schein’ (doxa).
Und nun meint Sokrates in seiner Rede (20 d), daB auch er eine
‘gewisse” Wissenschaft habe. Er verfolgt sie im ‘Dienst des Gottes’
(latreia tow theou). Sie ist nicht jene angemaBte, iibermenschliche, die
um die Dinge im Himmel und unter der Erde bescheid wissen will.
Sie ist wie er testend sagt—denn sie hat noch keinen Namen —
‘vielleicht eine menschliche Wissenschaft’, wobei er ‘menschlich’ gleich
darauf als ‘menschengemiB’ (kat’ anthropon) deutet. Nun, diese ‘men-
schengemife” Wissenschaft ist die Philosophie. Sie beruht darauf—
wie Sokrates beispielhaft ‘erkannl’ hat —im Sinne des delphischen
‘Erkenne dich®—: daB ‘wissend in Wahrheit nur der Gott ist’ (23 d),
und der Mensch ‘hinsichtlich des Wissens in Wahrheit nichts taugt’
und so ist Philosophie als ‘menschliche, menschengemiBe’ Wissen-
schaft, kein ‘Haben des Wissens’, sondern ‘Suche nach dem Wissen,
eben ‘philo - sophia’ und wird, soviel sie dem Menschen auch an
Wissenswertem und GewuBtem einbringen mag, doch niemals aufhéren,
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sich prinzipiell als Unwissenheit zu wissen. Fiir Platon, so weit der
Gedanke ihn in Weite, Tiefe, Héhe und zum umfassenden Ganzen
gefithrt hat, ist diese delphisch - sokratische ‘menschliche’ Wissens-
haltung immer giiltig geblieben. Er spricht mit steigenden Jahren
immer vorsichtiger, zuriickhaltender, umtastender von den hochsten
Dingen, spricht die Prinzipienlehre, zu der er vordrang, auBer im
engsten Kreis der Seinen {iberhaupt nicht aus, und hilt in seinem
Alterswerk, den ‘Gesetzen’, dem Wort des Sophisten, daB ‘der Mensch
dnas MaB aller Dinge sei’, die eigene, aus dem Grunde delphische
Uberzeugung entgegen : ‘Das Mal aller Dinge sei der Gott’ ( Gesetze
Buch 4, 716 c).

7hn

Es ist eine Tatsache, die sich vielfach im Umkreis des Lebens
beobachten I4Bt, daB eine wesensgemiBe Schwachheit, wenn sie in
ihrer WesensgemiBheit voll erkannt und ergriffen wird, zur Kraft
ausschlidgt Auch bei der Menschlicheit ist das so. Die Menschlichkeit
zieht ihre hohe Kraft aus der wesensgemiBen Unkraft des Menschen,
wenn diese als Sterblichkeit, Gebrechlichkeit des Gliicks erkannt und
zum umgreifenden MaB erhoben wird. Fiir diese Kraft der Menschlich-
keit ist es in allen ihren Formen dann bezeichnend, daf sie auch
wieder so ganz ohne Ansprach ist. Sofern die Menschlichkeit eine
Gewalt hat, ist diese die Gewalt der Anmut, wie jenes Menandrische:

Wie liebenswiirdig ist der Mensch, wenn er ein Mensch ist

es aussprach,

Auch jener andere exclusive Begriff des Menschen und der Men-
schlichkeit, von dem wir zu Anfang dieser Ausfiihrungen sprachen,
jener schon griechische Begriff der Wiirde und Excellenz des Menschen,
jene hohe, zumal seit Herder so stark betonte Vorstellung vom Men-
schen, der sich als Mensch zum ‘Menschen’ in Ganzheit, Freiheit,
Personlichkeit, héchster Selbsterfiillung ausbilden und dem als einem
Ebenbilde Gottes alle Tiere und die ganze Natur untertan sein soll :
auch dieser Gipfel- und Zielbegriff des Menschen ordnet sich in jene
Forderung des Gottes von Delphi ein.

Einmal scheint es, daB alles menschliche Hoherstreben, vor allem
aller menschliche Machtgewinn heilsam nur dann ist, wenn es sich
unter die Bedingung jenes Gebots des Gottes von Delphi stellt und
innerhalb des ernst genommenen BewuBtseins der Sterblichkeit des
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Menschen das BewuBtsein der Distanz des Menschen vom Gottlichen
einhilt.

Sodann scheint der sich selbst in der sterblichen Begrenztheit
wissende und von da aus planende wie handelnde Mensch in der so
gewonnenen Wahrheit seines Existierens auch erst die recht Grundlage
fiir Freiheit, Wiirde, Persénlichkeit, Bildung und hochste Selbstver-
wirklichung alle seiner Krifte zu finden. Denn ist der ‘Ort” des Men-
schen ein fiir allemal umgrenzt durch den Horizont der Sterblichkeit,
so ist es einzig auch die eingehaltene Distanz vom Géttlichen, die ihn
dem Gottlichen auch wieder nihert. Dies hat mit in der Sache
griindender Paradoxie Goethe in jenem Zahmen Xenion ausgesprochen,
das, einem griechischen Dichterwort nachgebildet, Goethes eigenes
‘Gefiihl’ vom Menschen als eines freien, natiirlichen, ganzen Wesens
mit jenem Apollinisch - Delphischen BewuBtsein der Distanz des
Menschlichen vom Géttlichen vereinigt :

Halte dich nwr im stillen rein
Und lass es um dich wettern:
Je mehr du fiihlst ein Mesch zu sein,
Desto dhnlicher bist du den Gittern.

WOLFGANG SCHADEWALDT
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