





m&] L5
G-23;

+ZUR ESCHATOLOGIE UND
DAMONOLOGIE DES
JUDENTUMS UND
DES ISLAMS*

EINE ZEITGEMAESSE STUDIE

[ VON

RABBINER DR. KRONER

OBERDORF-BOPFINGEN

1 8718
EUUHDRUCERRE! B PLEISCHMANN, BREERLAD







>
L=

,ZUR ESCHATOLOGIE UND §
DAMONOLOGIE DES )
JUDENTUMS UND
DES ISLAMS“

EINE ZEITGEMAESSE.STUDILE

VON

RABBINER DR. KRONER

OBERDORF-BOPFINGEN

e
EUVHDRUCEEREI H FLEISCHMANN, BRESLAU




Sonderabdruck aus Festschrift zum 70, Geburtstage
des Oberkirchenrats Dr Kroner, Stuttgart,

herausgegeben vom Wlrttemberg. Rabbiner-Verein,

&
s 2
% &
)

U s




Meine Arbeit wurzelt im heutigen Kriege. Die Bun-
desgenossenschaft der Tiirken hat unser Interesse fiir ihre
kulturelle und religitse Sphire stark belebt, Der heilige
Krieg, der Dschihad, der am 15. November vorigen Jahres
auf den Sirassen Konstantinopels durch das Fetwa des
schaich al-islam verkiindet wuorde, ruft alle Muselmanen
ani, gegen die uwngliubigen Feinde die Waffen zu er-
heben. Die Feinde des Islam sind stets Unglaubige, sagi
der Koran (Sure 3,4; 947 etc.), und diese Koranlehre ist
bis zum heutigen Tage wachgeblieben, sie bildet auch
heute den geistig-fanatischen Untergrund der Kampfbe-
geisterung der Millionen von Moslemin. Der Geist der
Unglidubigen ist aber der Geist des Satan's (Sure 3 etc.),
und diesen zu bekiimpfen, ist heilige Religionspilicht; wer
diese Pilicht nicht ausiibt, verfillt der stiirksten Strafe,
der ewigen Hdllenpein, so lehrt der Koran weiter (Sure
4,47 etc.) Diese religionseifrige Sprache fiihrt auch ein
vom Chalifatshause in Stambul dirigiertes Flugblatt, das
deutsche Flieger auf die westliche Stellung geworfen, um
die in den Reihen der Feinde befindlichen Muselménner
zur Anteilnahme am Dschihid aufzufordern. Das Flug-
blatt sagt: Es ist der heilige Krieg Pilicht geworden fiir
jeden Moslem, wer aber abiillt und mit den Feinden die
Sache des Islam bekidmpit . , ., verdient den Zorn Allah's
imt Diesseits und im Jenseits, eine furchtbare Peinigung
von seiten Allah's, er gehért zu den Verirrten des

Glaubens und des Diesseits.* (3 all was iy
L.[): o Al e ssodt Claally 5.a Laod!
A de

A3 s FeeRy Ugy..-.«.Li-"r]' Weiter heisst es dort: Es sagt ja
i 1-



4 B, Talmudisches und Eschatologisches,

Allah, der Gepriesene, diejenigen, die glauben, kimpfen
2u Ehren des Diamon (Sure 4,78). So seiet Méinner, retiet
eure Seelen von den Genossen des Salans, wie Allah, der
Gepriesene sagt: Kidmpfet gegen die Genossen des Sa-
tan’s, denn die List des Sam_n's ist schwach." (ibidem).
o ' o A 1oL b el ga

Hélle und Satan sind im Islam die furchtbaren Reiz-
mittel zum Kampife, hinter ihnen leuchtet imm verschidmiten
Olanze das Paradies mit seinen himmlischen Freuden.
Diese Vorstellungen, die heute wieder bei den Tiirken und
allen Moslemin so lebendig geworden sind, haben meinen
Ueist lebhait angeregt und die Frage entstehen lassen,
wie steht es mit diesen Anschauungen im Judentume, und
welche Beziehungen haben die diesbeziiglichen Vor-
stellungen beider Religionen mit einander. Qeiger hat
allerdings in seiner preisgekronten Arbeit: ,Was hat
Mohammed aus dem Judentume aufgenommen? bereits
solche Beziehungen erdrtert, aber er hat sie nur streifen
kionnen, und ausserdem konnte die Tendenz seines
Buches zu der Meinung Anlass geben, als ob das Juden-
tum auch in seinen eschatologischen Vorstellungen sich
vielfach und wesentlich mit denen des Islam decke. Da
auch andere Darsteller des Islam?) solche Identititen
nachzuweisen suchten, empfand ich das dringende Be-
diirfnis darzutun, dass gerade in den eschatologischen
Fragen trotz mancher Uebereinstimmungen sich tiefgrei-
fende Verschiedenheiten in den Auffassungen beider Reli-
gionen zeigten. Meine Arbeit soll deshalb Paradies, Holle
und Satan nach der Auffassung des Judentums und ebenso
nach der des Islam darzustellen versuchen, das Charakte-
ristische einer jeden beleuchten, beide gegeniiberhalten,
um GCemeinsames und Abweichendes klar erfassen zu
kinnen. Allerdings kennte bei der Dringlichkeit der Ar-

V) Biche unilchate Anmerkang!



F. Tulmodisches pnd Eschatologisches. 5

beitslieferung nicht iedes einzelne Moment mit seinem
(iegeniiber besonders in's Aunge gefasst und so ein
scharfer Durchblick erzielt werden, sondern in grisseren
Gruppierungen mussten die gegenseitigen Beziehungen
zusammengestellt und charakterisiert werden. Leider
stand mir auch bei der kurzgemessenen Arbeitszeit die
ginschligige Literatur!) nicht geniigend zu Gebote, wund
musste ich in der Hauptsache mit dem, was meine eigene
Bibliothek mir bot, vorlieb nehmen.

Figentlich diirfte kaum wvon einer so zu nennenden
Eschatologie im Judentume die Rede sein. Nach Chagi-
gah II1 ist die FErforschung der metaphysischen Dinge
untersagt, das Verdikt wird noch besonders durch die
Hinzufiigung verschiirft: Wer die Ehre Gottes nicht
schont, verdient nicht geboren zu sein, denn er verfillt bei
dem Studivm transcendenter Dinge sehr leicht dem geisti-
gen Wahne (225 smem suewr).  Nichtsdestoweniger hat sich
das rabbinische Judentum mit eschatologischen Gedanken
heschiftigt, wenn auch immer wieder Strimungen auf-
tauchten, die es flir besser hielten, das Diistersie des
Denkens, die Hille im Jenseits, grundsitzlich verneinen
71 sollen. (Nedarim 8b ®27 2bwh 23 v und Midr. rabba 1.6).

Judentum.
Paradies.
Von einem kommenden Paradiese ist in der Bibel
nirgends die Rede, hiichstens in allegorischer Form von
einem paradiesischen Glicke (epen 727y Pnn Psalm 36,9).

") Fast zum Schluss meiner Arbeit wurden mir folgende einschligipe
Waorke bakannt ;
1. M‘-“ L’[,...'.‘J L_JM Waollf, Lpzg, 1872, Muhammed. Eschatologic.
2. Beitrige zor Bschatologieo des Ialam. I. B. Riling, Leipzig 1895,
3. Mohammedanische Teaditionen dber das jingste Gericht. R.Lesz ynsky,
Kirchhain 1800,
4, Din Dogmatik Al-Ghazalis. H. Bauer, Halle n, /8, 1912,
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Auch in der rabbinischen Literatur wurde das Paradies
im Orunde nur symbolisch gefasst. Schon seine Fr-
schaffung deutet die tiefe Symbolik an. Nach Pes. 54a ist
es mit dem Cehinnom vor der Weltschépfung, nach einer
anderen Version dort und Beresch. rabba I am ersten
Tage vor dem Gehinnom geschaffen worden. Der Fin-
gang zum Paradies, das zu oft mit dem Erdenparadies
verquickt wird, ist nicht sicher zu ermitteln (Erubin 19a).
In Paldstina ist es Betsan, in Arabien, Bet Gram, in
Syrien, Damascus, in Babylonien entweder genseits des
Eufrats oder in Harpania?') Dabei wirkt die Vorstellung
der siissen Friichte mit! Im Midrasch ist auch das Lokale
geistig gefasst, der Berg Moriah ist dem Paradies be-
nachbart (100 3nb Yo 178 13 e 898 B¥es). Eine fhn-
liche Auffassung zeigt Jalkut Elieser (unter 37y 13): prw» Nan
112 P B 1 s rh,

Die Grisse des Paradieses wird durch den talmudi-
schen Ausspruch gekennzeichnet (Pes. 94a): Das Gehin-
nom ist ein 60tel vom Eden, das Eden ein 60tel vom
Ciehinnom. FEine tiefere Auffassung entzieht dem Gan
Eden und Gehinnom alle irdischen Maasse (Taanit 10a).
Die des Paradieses Gewiirdigten sind die Gerechten (M.
r. I 7), wie Abraham, Isaak und Jakob (ib. I.66). Mose
(ib. V. 11), die Schiiler Abrahams (Perek V, 22), dann die
ethisch Hochstehenden, jeder Bescheidene (P. V. 23),
der, welcher mit Kraft Amen nachsagt (Sabbat 119h),
Ganz allegorisierenden Charakter trigt die Varstellung
von dem Aussehen des Paradieses. Nach Chagigah 14h
und 15a hefinden sich dort Biume, durchsichtize Mar-
morsteine, Triklinien, Ruhebetten, auf denen die Ce-
rechten ruhen, wie das auch der Midrasch zu & Sy nynm
dartut (s8> wew*n), Das Leben im Paradiese ist ein rein-
weistiges, Materielle Geniisse und Regungen sind voll-
stindig ausgeschaltet. Aboth 106a erwihnt den bezeich-

B Naelr Kolot Armeh r.:mp]nl. iat duruntor -'“FTI-'ll'I‘IJIJI'I:I' i varslelion”



B, Talmudizehes nund Eschatologizches. T
nenden Satz des Raw: mme x5 mam x5 13 e xam oy
BTNMEY PATD DTS KOR G0 0 o e NP I D R
ArawsT e omenns. | Die Gerechten sitzen mit Kronen
auf ihren Hiuptern und laben sich an dem Glanze der
Schechinah.* Dieses reingeistige Geniessen ist tatséich-
lich mit strenger Konsequenz bei der Ausmalung des
Paradieslebens durchgefiihrt. Ein Sitzen, Gehen, Lernen,
Jubeln mit Gott, ohne die Majestéit und Heiligkeit des-
selben zu verletzen, sind die erhabenen Freuden des
Paradieses (ibidem 106 u. 107). Hymnen zu Ehren Gottes
werden dort angestimmt, und 7 fach erschallt das Lob des
Herrn, wie denn iiberhaupt die heilige Zahl 7 das Para-
diesleben charakterisiert. 7 Reihen der Gerechten sind
iibereinander gebaut, auf die 3te Stufe gelangen die Thora-
lehrer und Schiiler (Chag. 14b). Die schonste Stufe ist
die, auf der Thora-, Mischna- und Kinderlehrer sitzen.
7 Baldachine werden jedem Gerechten gezimmert. Auch
die Hiitte aus dem Felle des Levjatan und das bildliche
Fssen des Fleisches desselben (Baba b. 74b) darf in
diesem CGemiilde gottlicher Friedenssittigung nicht fehlen.
Eine hohe ethische Auffassung ldsst jedem Gerechien ein
eigenes Gan-Eden zu teil werden (Midr. r. 111, 27). Beim
Lernen beten auch die Gerechten fiir die Befreiung der
Siinder aus dem Feuer der Holle. Die Siinder erstehen
nen aus dem Staube unter den Fiissen der Gerechten (Jal-
kut El. Maleach. NI, 21 owye oreyy. Vom Paradiese aus
kinnen die Gerechten die Siinder im Gehinnom erblicken,
nur eine Scheidewand trennt diese von jenen, wie der
Vers Kohelet VII, 14 midraschisch gedeutet wird. Die
Gerechten verstehen beim Anblick der Siinder ihre eige-
nen Leiden withrend ihres Erdendaseins und verherr-
lichen Gott (Midr. r. 111, 32).

Hille.
Weit vertiefter ist das Bild der Hélle. Der Ort der
Hélle wird durch das biblische 2um oder 21732 3 ohne Weite-
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res fixiert. Das Hinnomtal, die Stétte der Verbremmung der
Gebeine und des Molochdienstes mit seinen Menschen-
Feueropfern (2. Kion. 23,10, Jerem. 19,6, Jesaj. 30,32) galt
als verabschenungswiirdig. So erkldrt sich naturgemiiss
Gehinnom als unwiirdigster Ort Jerusalems, und eine
naheliegende Spekulation hat gerade dort die Stitte der
Verdammnis gesucht (Erubin 19b). Dort sieht man auch
2 Dattelbiume stehen, aus deren Mitte Rauch aufsteigt,
und deren Blitter trotzdem zum Lulow brauchbar sind
(ibidem). Doch Midrasch und Talmud haben teilweise
das Gehinnom von dieser &rtlichen Schranke losgelést und
es iiberall da gefunden, wo von ungewohnlichem Ver-
derben die Rede ist. Bezeichnend hierfiir sind schon die
7 verschiedenen Ausdriicke fiir Gehinnom: Yy Scheol,
1a#  Untergang, nne %2 Brunnen des Verderbens, 712
mee Grube des Ungliicks, (7 »v Lehmschlamm, rnbs
Todesschatten, r°nnn Unterland (Unterwelf) ibidem. Da-
neben figuriert auch Refaim, die abgeschiedenen Geister.
als Bezeichnung fiir Gehinnom. (Spriiche 9. 18, 21, 16,
Baba b. 79a). Der Eingiinge zum Cehinnom gibt es, sich
mehr an die biblischen Ereignisse anlehnend, 3 (Erubin
19a), nach einer anderen Auffassung 7 (Sohar 11 S. 150),
nach einer dritten 16 (Jalk. EL nwsas nux oy, vergl.
auch Midr. r. II, 19). Der Wohnungen gibt es im Gehin-
nom wiederum 7, aus denen ein abgeschiedener Geist
herausgerufen werden kann (Sota 10b).

Die eigentliche Hollenstrafe ist das Héllenfeuer.
Nach 12 monatelangem Gerichtetwerden vergeht der
Ktrper, diec Seele verbrennt, ein Wind sireut die Asche
unter die Fiisse der Cierechten (Maleachi 3,21, Rosch
hasch, 17a, Kidduschin 31b, Sabbat 33b und Edujot 11, 10).
Eingehendere Darstellungen dieser Hollenstrafen zZeigen
die aggadischen Bearbeitungen, die den Gerichteten halb
lebend, halbversengt, unter solchen Qualen leiden lassen
(Jatkut El sgrr awe*efund Menorat hamaor 1, 1,2. ). Die
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Leiden des Titus und des Bileam zeigen dieselbe Vor-
stellung von Feuerqualen, die Asche derselben wird anf
7 Meere verstreut (Gittin 56b). Fine streng asketische
Firbung triigt die schwere Selbstpriifung, die R. Seira
mit sich vornimmt (Baba mez. 85a). Ein drastisches
Bild des ziingelnden Héllenfeuers gibt Midr, r. 11, 19, das
im Verse lesaja. 5,14 seine homiletische Stiltze findet:
o namb e nnme.  Die Auffassung, dass 6 Monate das
Feuer verzehrt, und 6 Monate die Kélte starr macht, findet
sich mehrfach: Jalk. El 7na oozn® Dims wews 08 TpIN X7 78
migs own™. Ausser dem Feuer findet sich die Lastarbeit,
besonders das schwere unablissige Holzschleppen als
Héllenstraie, unzweifelhaft der griechisch-rémischen
mythologischen Auffassung (Sisyphus’ Steinewiilzen)
abgelauscht (Menorat hamaor I, 1,2 R. Akiba).

Die Strafwiirdigen der Holle sind in erster Linie die
ausgeprochenen Frevler: Esau, Pharao, Bileam, dessen
Schiiler, Jerobeam, Titus etc. (Midr. r. 1, 66, Pirke Abot 5,
(littin 56h). In zweiter Linie sind es die Laugner der
Crundlehren des Judentums, die Hiretiker, Denuncianten,
sich von der Gemeinde Loslisende, iiberaus strenge Ge-
meindevorsteher, Siindenverfithrer, dann Uebertreter der
moralisch-ethischen Pilichten, wie Hochmiitige, Ver-
liumder, Spitter (Baba b. 78b, 793, Baba mez. 58b, Aboda
zar. 19a, Pirke Ab. V). Nach anderen verfallen auch dem
(ichinnom ein Richter, Metzeer, Gerichtsschreiber, Arzi
und Kinderlehrer, die nicht 0w ow® jhre Berufspflicht er-
fiillen (Jalk. El unter 2:72). Vor allem aber werden die
sittlichen Verbrecher {(Baba mez. ibidem. Jalkut EL: 777 fy=w),
deren grésster Siinder der nb1y ma¥wT renda by xow bawe
ist, der den wverhotenen Incest und eine gemeine Téu-
schung begeht, dem Cehinnom sicher verfallen (Erub.
19a). Ebenso verabscheuungswiirdig erscheint der >y xanm
DVEDT OP3 MOTIRBR Amnan (Jalkut 38hn mxy'®). Schon der,
welcher unwilirdige Anspielungen auf eine unter der nEn
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stehende 772 macht, erhilt ein besonders tiefes Gehinnom.
{S5abb. 33a, vergl. auch Berachot 19a} Die Warnung
vor der erotischen Lust driickt bezeichnend aus Kiduschin
8la: oxm2 'opp 73 77 (vergleiche auch Sotah 22a: wbw
a7k 2 2 ey und Berach. 61a).

Die Héollenstrafe ist nicht fiir alle gleich. Die
[sraclitischen Siinder wie die nichtisraelitischen, die
nir mit ihrem Korper verbundene Pflichten iiber-
treten haben, werden nur ein Jahr gerichiet, die
Uebrigen, selbst, wenn die == anlihnen vollzogen ist,
fiir alle Zeiten. (Midr. r. I, 19, Rosch hasch. ibidem).
Ja nach der Meinung des Rab. Lakisch (Erub. 19a und
Chag. 27a) hat das Feuer fiber die "%" *y=® und =Wwan ratn
gar keine Gewalt, da sie doch nicht ganz leer an miv sind.
Die mittelmissigen Sinder (2222 ooye) haben blos ecine
kurze angstvolle Zeit der Qualen durchzumachen (R. has.
16b). Nach einer anderen Auffassung steigen alle wieder
aus dem Gehinnom hervor, nur folgende 3 Individuen
picht: 120 ¥7 B2 MIE0M 2372 1IaN UE P2TLT wAK nER by ka0
Baba mez. 58b, Jalk. El. y= myaw, Sofa 4b).

Ihie Hollenstrafen konnen teilweise oder ganz anige-
hoben werden. Ein schiner und gemiitvoller Gedanke ist
der, dass am Sabbat auch die Strafe fiir die Frevler
schweigt, erinnernd etwas an den Sambatjon (Jalk. Fl:
YIS TERY RSE ST DN YRIOR Dumise Dvwen Yen),  Abra-
ham's Verdienst hebt die Hollenstrafe aunf, die Umkehr der
israclitischen Siinder am Tore des Gehinnom vereitelt
das Hieneericht (Erub, 19a). Durch Armenunterstiitzung
beireit man sich von der Héllenpein, ja man verringert
dadurch sein Schuldkonto (Bab. b. 10a). So rettet auch
Krankenbesuch von der Hillenstrafe (»"97 nrms. Jede npTs
vereitelt das Hbllengericht, was schon der Vers »un npms
meD andeutet (Bab. b. ibidem), In diesem Sinne sagt der
Midrasch (Jalkut El =oww b neee menmE R b
"% (oy5 e, Wer andere zur Tugend anleitet, ist fur
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Hollenstrafe nicht befihigt: Joma 87a: T 277 nx momwn 52
swy +1m weashpn B3z N ki K0R D BT T 2 xen. Es
scheint auch, dass ein weitgehender Akt der Selbstver-
liugnung die zugedachte Hollenstrafe aufhebt: Rosch.
has. 17a und Joma 23a tyee 52 5y b prays vhve 7y ayon B,
Sogar das Verdienst eines Nachgeborenen, wie Thora-
lernen und Uebung in nwue befreit den verurteilten Vater

von der Hollenqual: Jalkut =grn =x=*2 und Men. ham. 1, 1,2, 1.

Satan.

Auch der Satan spielt im Judentume eine gewisse
Rolle. In der Bibel tritt er auf als feindlicher Wider-
sacher (Kén. I, 11, 14, 1. Sam. 29,4, II. Sam. 19,23), als
Hinderer, Anklidger und Verfithrer (Numeri, 22, 23, Psalm
109,6, Zachar. 3,1, Hiob 1,6). Im Midrasch erscheint er
mehr als der personificierte bise Geist und Trieb. Er
wirkt als Schlange im Paradiese, als Geist Esau's, als
Versucher Abraham's und Isaak’s bei der Opferung, und
erhilt als solcher den Namen des obersten Satans, des
Sump oft heigelegt (Moreh Nebuch. II, 32, Midr. Tanchuma,
S. 40, Midr. r. 1, 56). Nach der Vorstellung in Pirke Rabbi
Flieser K. 13 und Moreh Neb. ibidem, sitzt er im Paradiese
als Reiter auf der Schlange. Eine sehr ausiiihrliche und
hezeichnende Rolle spielt er beim Tode Moses (Midr. r.
V, 11). Hier ist er der Todesengel, der mit kalter, frevel-
hafter Lust immer wieder die Seele des Mose erhaschen
will: zu diesem Ende ist er mit einem Schwerte umgiirtet.
Im Talmud figuriert er bald als der lavernde teuflische
Geist, der den Menschen verwirrt, bei Gott anklagt und
nach seiner Seele verlangt, wie die Hiobsgeschichte ihn
zeigt (Baba b, 16a mmw: bean pawn bew mame by murey T,
hald als der Todesengel selbst (ibidem), der auch als Sam-
mael die Tamar zum Feunertode verurteilt (Sota 10b), bald
ist er nichts anderes als die Personifizierung des bisen
Triebes (Joma 67b, Sabbat 89a, nach Raschi Versucher
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beim goldenen Kalbe). Als Sinubild der erotischen Lust
tritt er sehr oft auf. Er nimmt dabei gewohnlich die Ge-
stalt des verfithrenden Weibes an, sitzt bald am Ufer des
Flusses, bald auf der Spitze des Baumes, bald am Tische
des Hauses (Kiduschin 81a). Mit ihm abwechselnd figu-
riert eine weibliche Dimonin 0%h2 n2 mux (Pesach. 112a),
von der noch spéter die Rede sein wird. Die verfiihre-
rische Kraft des Satans ist dabei so gross, dass sich als
Bezeichnung fiir die Ueberwindung desselben von seiten
des Menschen die Wendung gebildet hat: jeerm Suws wsm
(Kid. 812, Succah 38a) oder als Ausruf: T3¥3 x73 jpeb
(Kiduschin 30a) .ein Pfeil im Auge des Satan.” Dieses
bedeutet soviel wie ,,Tritt dem Satan auf den Kopi.," Eine
Hlustration des neidischen Satans gibt die naive Legende
von seinem Suchen nach der Thora, die er endlich in der
Hand Moses findet (Sabb, ibid., Sanhedrin, 26b). Endlich
fasst die Volksmenge ihn besonders an den o7 ot als
den Ankldger vor Gottes Thron auf, der durch den
Schofarton verwirrt werden soll (Rosch. hasch. 16a).
Der anklazende Satan durchzieht {iberhaupt die Vor-
stellungswelt des Judentums., Diesem Satan soll keiner-
lei Anlass zur Klageerhebung durch leichtfertige Aeusse-
ringen oder Handlungen gegeben werden, Wer sich
wegen Straflosigkeit briistet oder aof seine Siinden-
reinheit am Todestage hinweist, 6ffnet dem anklagenden
Satan den Mund! So ist im Judentume die Wendung
entstanden: o7 A'o2 nng *% _Man offne dem Satan nicht
den Mund® (Berachot 19a, 60a, Or. chaj. 239, 1. B. ).
Unser ,die Gitter reizen oder versuchen®, zeigt die grosse
Aehnlichkeit der Vorstellungen. Dieser anklagende und
lanernde Satan ist aber nur ein Teil des grosseren Di-
monenkreises, der stéindig die Menschheit umgibt. FEine
umkreisende Didmonenwelt ist nach midraschischer und
talmudischer Vorstellung vorhanden. Der Psalm 91 soll
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mit seinen einzelnen Bildern (Vers 5, 6, 7), besonders mit
den Worten: 77 189 ¥7TN N7 und 19D K337 7K TIED 70
die Umgarnung durch die bbsen Geister darstellen, er
wird im Midrasch (Jalkut, Schocher tow z. St.) und im
Talmud: Schewuot 16b, auch Berachot 6a, das ,Lied der
Plagen” genannt. Deutlich weist auf eine solche geister-
hafte Umwelt die Darstellung in Succah 37b') und Mena-
chot 62 hin, wonach das Schiitteln des Lulowstrausses und
das Schwingen des Ri#ucherwerks die bosen Schatten-
geister der Weltensphire vertreiben soll. Die bevorzugte
Zeit filr das Auitreten solcher Geister ist die Nacht. Es
gibt sogar ausgesprochene Machtgeister, gespensterartige
Schattenbilder (Pesach. 11a), ja nach Pes. 112b: 10 Myri-
aden schidigender Nachtddmonen. Die oberste Nacht-
gottheit ist die nnv N3 nmax (ibidem und Midr. r. 1V, 12),
die dabei ganz die Mission der Lilith (Sabb. 154h, Or.
chaj. 239,1) Obernommen hat Auch eine %2 P2 oder
0 Rz (Sabb. 109a) figuriert als Nachigeist, eigentlich als
Schlaigeist, der im Bet Josef b. Tur Or. ch. 4. kabbalisti-
sche Ausdeutung erhalten hat. Der Schutz vor dem niicht-
lichen Treiben der Ddmonen wird im jiidischen Nachtge-
bete besonders erfleht. Die Ausfiillung dieses Gebetes mit
Psalm 3 und 91, mit 1:22%", besonders die Worte 122 ~om
urnest waeby, die weiteren Worte jown 73 * 5y illustrieren
dentlich die Vorstellung von schidlichen Nachtunholden
und die Bitte um Schutz gegen dieselben (Or. chai. ibidem,
Tur 236, vergl. besondere Auffassung des Beth Josef,
Abudraham 81b, Berachot 5a).

Auch die Gestalt des Hiéllenfiirsten ist dem Judentum
bekannt.  Arachin 15a unterhilt sich Gott mit dem
2373 5% @, um gemeinsam den Verldumder zu richten. Ge-
naueres weiss von dem Hollenfiirsten ®2'py*sy nvms 8,1 zu
berichten: *13 2389 > n oM on 532 Smw oo be mew o

. .‘, Rabb, Dr Stisso l-Btuttg ; machie mich anf diese Btolle sufmerksam
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A T PR YRab me mpe wes wer nma jab Spme b
m3 1 e om: (], Geiger S. 69),

Ergebnis.

Paradies und Holle sind im Judentume festgewordene
eschatologische Vorstellungen. Was die Bibel anbetrifit,
so kommt sie, wie das die homiletische Deutung im
Midrasch und Talmud zeigt, nicht viel iiber bestimmie
oder unbestimmte Andeutungen hinaus, Der Pentateuch
hat darnach einige ganz leise Spuren solcher Andentungen
aufzuweisen. Je mehr sich dann die biblischen Biicher
der babylonisch-assyrischen und weiterhin  medisch-per-
sischen Zeitgeschichte niihern, desto hilufiger und klarer
werden in ihnen Skizzierungen jener metaphysischen
Vorstellungen erkannt. So enthalten die 3 grossen Pro-
feten (Jesaja 51,3), die 12 kleinen Profeten, besonders
Joel 2,3, Zefania 1,15, Maleachi 3,19, dann die Psalmen
(31,205 97,11), die Spriiche (8,21; 11,6—7: 23.18: 27.20),
Prediger (11,9), Hioh (17,14—16; 30,24—28), vor allem
aber Daniel (12,3) schon stiirkere Hindeutungen auf die
Cedanken des Jenseits. Ein dusserer Einiluss jener
Kulturmiichte auf das jiidische Denken wird so nicht ganz
abzuweisen sein, jedoch muss festgestellt werden, dass
die jiidische Art der Darstellung stets den bestimmten
Zug zur Symbolik oder ethischen Allegorie von Lohn und
Strafe aufweist. Die rein historischen Stellen z. B. (Je-
saja 5,14, lJeremia 19,6, Zacharia 3,2 etc.) lassen sogar
cing geschichtlich reale Deutung der Ausmalung ohne
Weiteres zu. Die rabbinische Literatur selbst sucht
immer wieder den symbolischen Charakter von Pa radies,
Hille und auch Satan hervorzukehren.

Das Paradies. Schon der Ort des Paradieses,
das sein Musterbild im Gan-Eden der Schipiungsge-
schichte etwas erblickt, ist bald von allen irdischen
Locierungen frei gemacht. Es wird in der Nihe des
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Moriah, der Stéitte der hingebenden Opferung Isaak’s, der
geistigen Offenbarung Israels gefunden. Die Bewohner
des Paradieses sind die tugendhaften, edlen und gottes-
fiirchtigen Menschen, die hier den verdienten Lohn er-
halten. Das Paradiesleben ist reingeistiger Art, die Freu-
den desselben sind reingeistige, selbst das Geniessen des
Leviatanileisches ist eine tiefe Symbolik fiir den geistigen
Friedensgenuss (cf. Jad chasaka, H. Teschuba 84). Die
Freude am (Glanze der giottlichen Maijestit, seiner heiligen
Thora, seinen Gesetzeslehrern, ihren geistigen Schopfun-
gen und ihrem Unterricht bildet die Essenz und das
Wesen der paradiesischen Geniisse. Dabei umstrahlt der
von der Thora hergenommene Heiligkeitsnimbus der
Zahl 7 das ganze geistige und seelische Geniessen. In
der Darstellung der 7 Reihen der Gerechten mit ihren
verschiedenen Psalmbiedern lost sich das ganze Paradies-
hild als ein glanzvoller., ewiger, unendlicher Jubelhymnus
aller Edlen auf die Ehre Gottes auf. So ist das Paradies
im Judentume ein Freuden- und Friedensbild der edlen
Menschheit, in das wohl auch einmal eine plastische
Farbe wie Biume, Steine, Ruhebetten, eingetragen werden
kann, das aber immer in seinen Hauptziigen das geistige
und seelische Oottschauen als Lohln fiir die Gerechien
auszumalen weiss., So wurde das Paradies in der Vor-
stellung des Judentumns identisch mit der Auswirkung
und dem Erfolge alles Guten auf Erden, ja es wurde selbst
zur Darstellung des Prinzipes des sittlich Cuoten und
Wahren. Wo ilberall etwas sittlich Gutes geleistet wurde,
war es wiirdig zur Aufnahme in das Paradies. So lisst
es sich verstehen, dass Midrasch und Talmud das Gute
mit Vorliebe der Wirkungs- und Lebenssphiire des Para-
dieses zuweisen, siehe Midr. r. I, 1,9, 66, 11,7, 111,27, Pirke
Aboth V.22, 23.

Holle. Auch hier ist schon die Wahl der Oertlich-
keit, der unwiirdigsten Gegend Jerusalems, bezeichnend
fiir die ganze Vorstellung, Verabscheuungswiirdiges und



16 B. Talmudischies und Eschatologiselias,

Hélle sind in firiihester Zeit schon ganz einheitliche Be-
griffe. Die Holle ist die Richistitte der verabscheuungs-
wiirdigen Taten der Menschen. Sie ist nach allen Seiten
der Welt gedifnet, bald 3, bald 7, bald 16, (4 nach jeder
Richtung), um iiberall und unbeschrinkt die Strafwiirdi-
gen aufnehmen zu kinnen, wie der Midrasch auch das
TreA (Jesaja 30,33, Jalkut ElL oris 7°%) deutet. Auch dem

Hollenbilde wverleiht die Zahl 7 eine gewisse sakrale
Weihe. Das Hollenfeuer richtet die Verurteilten, aber
eigentlich mnicht roh und grausam, sondern gewisser-
massen mit einer ethischen Tendenz, es streut ihre Asche
unter die Fisse der Gerechten! Die Asche des Titus und
Bileam wurde den 7 Weltmeeren iibergeben. Gittin 66b.
Das Hollenfeuer verzehrt nicht immer ganz, es quilt oft
nur den Menschen und gibt ihm Zeit, Kraft zur Besserung
zu gewinnen. Wo das Feuer wirklich ziingelt und leckt,
ist es einem sinnigen aggadischen Stoiffe oder einer ver-
fiihrerischen Textexegese zuliebe geschehen, die dabei
noch gewlhnlich Spuren fremder Eintragung aufweist
(Midr. r. 11, 19, Baba mez. 85a). Ebenso weist die Strafe
der schweren Lastarbeit aui fremde Einfliisse hin, sie
wird aber judaisiert durch den Gedanken der sithnenden
Macht der Gerechten aufi Erden. Die der Hbllenstraie
Verfallenden sind die ausgesprochenen Gottesliugner und
diejenigen Individuen, die der Mitwelt Ungliick oder
Verderben zu bringen planmiissig beabsichtigen. Am
verdammungswiirdigsten sind in dieser Beziehung die
sittlichen Verbrecher und die wissentlichen FEhrenab-
schneider, Die gesunkenste Moral ist immer wieder der
eigentliche Mahrungsstoff der Hélle nach jiidischer Aui-
fassung. Flir die Besserungsfidhigen hingegen gilt sie nur
als voriibergehende Strafstitte. Immer wieder will der
jlidische Geist der Holle die Insassen entreissen und sie
durch das Feuer derselben mehr geldutert als geziichtigt
wissen. So versteht man die verschiedenen partiellen
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oder totalen Beireiungen von der Hoéllenstrafe, so die An-
sicht, dass so Viele blos in diese Sphiire eintauchen, um
sich rasch wieder aus ihr zu erheben'). Eine einzige posi-
tive gute Tat wie die wirkliche Besserung des Menschen
zerreisst nach jlidischer Anschanung den ganzen, noch so
sehir gidhnenden Hollenschlund: Pirke Aboth IV, 13:
PRYTIEN U2 omnd Saws owyst mawn.  Das Hollenbild st
eben dem Judentume weiter nichts als ein Bild einer zu
erwartenden strafenden und siihnenden Gerechtigkeit,
dem es moralisch wvollstindig zustimmt, dem es aber
eigentlich innerlich abgeneigt ist. Die Strafe muss wohl
sein, aber sie bestiitigt zu sehr die Negation des Guten,
den Vernichtungsgeist des Bédsen. Nur einem solchen
gegenitber hat das Judentum die Konzession an die Vor-
stellung der Holle gemacht. So wird die Hélle zum not-
gedrungenen Bilde aller moralischen Verwerflichkeit, und
der religids-moralische Widerwille ist es, der im Juden-
tume die einzelnen Individuen der Hélle ausliefert, Wie
das Paradies im Grunde das Moralprinzip des Guten ge-
worden ist, so die Holle das Moralprinzip des Bésen
(Midr. r. I, 14, 19). Diese beiden Moralprinzipien be-
wegen das Weltgeschehen, sie sind die antipodischen
Angelpunkte, zwischen denen das Menschenstreben sich
pewegt. Die Vorstellung, dass das Paradies von der
Hélle nur durch eine diinne Scheidewand getrennt ist, he-
deutet ethisch die enge Correlation der beiden Moral-

"I Recht bereichnend ist fiir diese Anffassung die Darstellung Kiddu-
sehin 81 b 73725 w91 9o 15w s e ey ouw T Y M
ot by Di."';r =, die ein klassisches Fougnis filr die Volkstmlichkeit
ehen  dieser Jl.u'il‘n_mmg bietet, die sich sogar Maimonides (Jad chasaka,
Hileh. Mamrim 6,8) su eigen gemacht hat Maim, seigt hier wie sonst
nuch in seinem Rituslkodex den Theologen, der die Tradition fn jeder
Weise ehrt, wibrend er in seinen mehr philosophischen Excursen ciner
freieven diesheziglichon Anffassung suglinglich fst (Sauhedr, MCX) Yer-
gleiche auch Jore deah 576, 4 Remo (2 mal).
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prinzipien. Diese beiden finden auch deshalb so oft in der
midraschisch-talmudischen Deutung ihr nachbarliches
Gegeniiber, und unwillkiirlich erhélt man den Eindruck,
wie wenn Paradies und Hdlle nur aus Griinden der morali-
schen Antithese zusammengestellt wiren (Midr. r, 1, 1,9,
66, 11, 7, 111, 27, 31, Pirke Ab, V, 22, 23).

Satan.

Zum jiidischen Hollenbild stimmt nun auch ganz das
Bild des Satans. Es ist schliesslich weiter nichts als die
Inkarnation des Bisen, die Personifizierung des biisen
CGeistes, der entweder die Anlage der Seele selbst ist,
oder von aussen in dieselbe eindringt. Die Engel bei
Esau, Abraham, Bileam wollen nichts anderes als die
Versuchung des Menschen durch die verfiihrerische Kraft
des Bosen und den dadurch aufgezwungenen Kampf dar-
stellen. FEin innerer Seelenkonflikt besteht immer oder
soll sich da einstellen, wo das Spiel des Satans erdffnet
wird. Bezeichnend fiir diese Auffassung ist der Satz des
R. Lakisch, dass der Satan die Verkdrperung des bdsen
Triebes sei, ebenso der bekannte Satz, der eben echt
jlidisch ist: m:som nywa xbw jeen 2vepo e (Jer. Sabb. 26).
~ler Satan beginnt sein Treiben, wo die Seele des Men-
schen in irgend einer Gefahr der Verfithrung sich befin-
det”! Diesen Gedanken scheint auch die Erzihlung von
dem volksverwirrenden Satan beim goldenen Kalbe aus-
sprechen zu wollen (Sabb. 89a). Selbst bei Moses Tod
scheint mir die Gestalt des Sammael nichts anderes als die
nochmals auflebende anklagende und siihnende Sprache
seiner Versiindigung am Felsen bedeuten zu wollen. Auch
der die Thora suchende Satan dient vielleicht letzten
Endes nur zur Ilustration der Siindhaftigkeit Moses.
Uebrigens zeigen die beiden Stellen (Sabb. 89b) die Ten-
denz, eine schone allegorisierende Homiletik zu den
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Bibelversen Hiob, 28, 14, 22, und Exodus, 32,1 darbieten
zu wollen. Die Hiobsgestalt, die Baba b. 16a noch ge-
schichtlich gefasst ist, ist nach 15a ibidem Tnur ein >wn
belehrende Allegorie. Besonders wird die starke Macht
der Erotik im Judentume im Bilde des Satan geschaut.
Die ganze llustration lduft dabei auf eine energische
(iegenwehr, auf den kategorischen Imperativ der Be-
siegung der Sinnenlust hinaus. Ebenso will der an-
klagende Satan, wo er auch ist und schwebend kreist,
an welchem Festtage er auch das gbttliche Gericht
beeinflussen mag (Succah 37b Tosafot), nichts ande-
res darstellen als die stindige Warnung vor Selbst-
itberhebung und die stiindige Auofforderung zur Selbst-
prifung seiner Taten (veypa wews', was unsere Weisen
an jenen Stellen immer wieder hervorheben. All'
die Schattengeister, die oberen und unteren, die von
rechts und links, ldsen sich meistens in der Diskussion
des Talmuds, in die Geister der Siindenverleitung auf
(Succah ibidem), und sie bannen, ist das tiefere Mofiv der
talmudischen Erbrterung (Sabbat 55a, 2x5o o3 wow xbe
72an). Auch die ganz besonders illustrierende Darstellung
der umkreisenden verderblichen Geister in Berachot 51a,
dic nichts an klassischer Ausmalung des lavernden und
bedrohenden satanischen Spieles zu wiinschen iibrig lisst,
enthilt die tiefere Idee der Fernhaltung der erotischen
Gefiihle gegeniiber der Ansammlung von Frauen (ci. Jore
d. 359,2 Beer Hagol.). Die dort fiir die Geisterscharen
verwandten Bezeichnungen rmurox und mecan weisen deut-
lich auf den ausserjildischen Ursprung hin.

Paradies, Holle und Satan sind so im Judentume in
der Hauptsache Symbole fiir die Wirkungen und Aus-
strahlungen des sittlichen Handelns, deren ndhere Dar-
stellungen nichts anderes als ethisch-didaktische Zwecke
verfolgen sollen. Freilich fehlt es nicht ganz an materi-

gl
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ellen Firbungen dieser Bilder, die darin zumeist einen
fremdartigen babylonischen oder persischen Ursprung
verraten diirften, die aber stets legendéren Charakter be-
halten und nie Grundlage einer einschneidenderen Reli-
gionsdebatte werden. Oewiss gab es auch unter den
Juden wverschiedene Qeister, solche, die eine gewisse
Empffinglichkeit fiir die Wirklichkeit dieser eschatologi-
schen und dimonologischen Dinge besassen, wie R.
Akiba (Menorat h. 1, 1,2 1 und Edujot II, 10) auch Raschi
Sabb, Taanit 11a, 33b etc.), R. Jochanan (Midr. schocher
tow Ps. I, 6,84,7), R. Josua b. Levi (ibid. Ps. 31,2)
und solche, die jenmen Vorstellungen nur rein sym-
bolische Bedeutung zumessen wollten. Ein entschiede-
ner Anhinger der letzteren Auffassung war R. Simon
b. Lakisch, Meine Untersuchung kann das nicht un-
wichtige Resultat feststellen, dass R, Lakisch das offene
Bestreben zeigt, sich der sinnlichen Erfassung der
eschatologischen Vorgiinge nach Kriiften zu widersetzen.
Der R. Lakisch, der sich von sonstigen gnostischen Ge-
bilden frei zu machen suchte, der behauptei: Sos>on Mo ok
5331 o2 %Y (Rosch. h. 56a), .dass die Kenntnis der Engel
bei den Juden aus Babylonien stamme”, der die These
aufstellt: 3 w51 o 82 2k (Ber. 1. 1, 57), der die grund-
legende Ansicht hat: ®xan obuw® oo vm (Nedar. 8b), der es
auch offen ausspricht: a3 pubwer Dara T v beye e
(Erub. 19a, Chag. 27a, und dhnlich Ber. r. V, 6), der den
Satz formen konnte: mzn 98D RIT $o7 % 897 B2 xm: | Bab.
b. 16a), ist ein Vertreter dieser echteren jiidischen Aui-
fassung. Bei alledem muss zugegeben werden, dass in-
bezug auf das Spiel des Satan und besonders der Nacht-
geister sich auch das Judentum von mystischen Anwand-
lungen nicht ganz freihalten konnte. Die Vorstellung des
tanzenden Satans findet sich z. B. Pesachim 112a:
P 13 Tp7D e Eb (ebenso Sabb. 149b, ow 119 oy
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Jes, X111, 21), besonders Berach. 51a. Der gleiche R. Si-
mon b, Lakisch ist doch auch wieder Mystiker, wie das
seine Apffassung von den herumschwirrenden Nachtun-
holden zeigt. (Ber. r. IV, 12 und Pesach. 111a). Die
mystische Auffassung wurde zumeist gereizt und genfhrt
durch Bibelstellen, die an sich willkommenen Anlass zur
mystischen Dentung boten. So ist es zu verstehen, dass
die Malerei des Psalm 91 und besonders die Worte:
mos men #n x5 bei jenen mystischen Seelen eine Be-
leuchtung fand, die den ganzen Psalm in nichtlichen
Dimonenzauber tauchte. Gerade dieser Psalm hat die
mystisch angelegten Qeister immer wieder angeregt, und
die Vorstellung von den umkreisenden 122 im Talmud
fBerach. 6a. Pesach. 111b *=n 21p, Midr. r. IV, 12) geht in
der Hauptsache wohl auf eine diistere Exegese dieses
Pealms zuriick, Es muss aber immer wieder dabei be-
tont werden, dass die Farben zur mystischen Malerei
sicher einer fremden Kultur entstammen. Die Gestalt der
Lilith, der Igeret, die beide menschentftende Nacht-
dimonen sind, die auffallenden Abbilder der r&mischen

Stryx, gehiren jenem Ceisterkreise an, dessen Vorstand
und First der ASmedai (Pesach. 111a) ist. der aber auf
babylonisch-persischen Ursprung zuriickweist (Gittin
68a, b. Asmedai und seine Geister haben sich im Juden-
tum immer mehr festgesetzt, wovon die talmudischen Dis-
kussionen beredtes Zeugnis ablegen: (Qittin 65b, 66a,
Jebam, 122a, Megillah 3a).

Islam.

Welche Eedeutung haben nun diese 3 eschatologisch-
dimonologischen Vorstellungen im Islam? Das heiligste
Huch des Islam, seine Religionslehre, der Koran, kann uns
am besten darauf Antwort geben, In ihm ist das echt isla-
mische, mehammedanische Denken am besten und krif-
tigsten zum Ausdruck gebracht. Paradies und Hblle
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konnen wir in der Betrachtung gleich zusammenfassen,
denn beide bilden im Koran fast stets eine Gedankenein-
heit. Wohl keine Sure der 114 Suren ist ganz frei von
den (Gedanken an Paradies und Halle. Diese beiden Bil-
der kehren im religiisen Denken oder besser Phanta-
sieren Muohammeds immer wieder, Wir kiinnen aus
Sure 4, 7, 9, 10, 11, 14, 15, 17, 39, 44, 46, 47, 50, 52, 55,
56 etc, das Paradies- wie das Hillenhbild immer wieder
hervorholen, wollen aber in der Hauptsache nur einige
ausgedehntere Ausmalungen anfilhren und daran die
wesentlichen Momente hervorheben. Wir lesen in der
47, Sure: ,Wahrlich, die so da glauben und rechtschaifen
handeln, wird Gott in Giirten fithren, welche Wasserbiiche
durchstromen; den Ungliubigen aber, denen, die sich
ihrer Geliiste freuen und geniessen, wie das Vieh geniesst.
soll das Hollenfeuer zum Aufenthalt dienen . . . Soll denn
auch wohl der, der da folgt der deutlichen Belehrung,
gleich dem sein, dessen hise Werke ihm vom Satan be-
reitet und ausgeschmiickt werden? — oder gleich denen.
die nur ihren Begierden folgen! Folgendes ist die Be-
schreibung des Paradieses, das den Gottestiirchtigen ver-
heissen ist. In demselben befinden sich Strime von
Wasser, welches nie verdirbt, Strome von Milch, deren
Oeschmack sich nicht #ndert, Stréme von Wein, liehlich
fiir die Trinkenden und Striime von gelintertem Honig.
Dort werden sie erhalten alle Art von Friichten und Ver-
gebung von ihrem Herrn. Gleichen diese wohl dem, der
ewig im Feuer wohnen muss und denen. die siedend-
heisses Wasser trinken miissen, sndass ihnen die Finge-
weide bersten? Noch deutlicher spricht sich Sure 52 aus:
«Wehe an diesem Tage denen, welche die Cesandten des
Betrugs beschuldigen, denen, die sich an eitlem Wort-
streite ergbtzen. An diesem Tage werden sie in das
Hiillenfener hinabgestossen mit den Worten: Das ist nun
das Feuer, so ihr geleugnet habt, ist dies wohl eine Tiiu-
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schung? Oder seht ihr es nicht, brennt nur darin! [Ihr
maget seine Pein reduldig oder ungeduldig tragen, das
steht sich gleich, ihr erhaltet den Lohn eures Tuns! Die
Giottesfiirchtigen werden aber wohnen in Gérten und in
Wollust, sich ergiéitzend an dem, was ihr Herr ihnen gibt,
und ihr Herr wird sie befreien von der Héllenqual. Ge-
sagt wird zu ihnen: Esset und trinket und freut euch ob
dem, was ihr getan, und sitzet auf in Reihen geordneten
Ruhekissen, und vermihlen werden wir sie mit Jung-
frauen, hegabt mit grossen, schwarzen Augen . . . . und
wir geben ihnen, wie sie es nur wiinschen, Obst und
Fleisch im Ueberfluss. Sie reichen sich dort einander die
Becher. . . . Ein Kreis von Jinglingen, so schiin wie Per-
len in ihren Muscheln eingeschlossen, wird sie umgeben.”
Sure 55 lisst sich folgendermassen aus: ,,An jenem Tage
werden Menschen und Geister iiber ihr Vergehen nicht
erst befragt werden miissen. Welche von den Wohltaten
des Herrn wollt ihr wohl lengnen? Die Frevler wird man
an ihren Merkmalen erkennen, und an den Haaren und
Fiisten wird man sie ergreifen. Welche von ... . ? Dies
ist nun die Hélle, welche die Frevier gelengnet, und sie
<ollen zwischen thr und heiss siedendem Wasser hin- und
herwandern, Welche von ., ? Fiir den aber. der die Gegen-
wart seines Herrn gefiirchtet, sind 2 Giirten bestimmt. .. .
Ausgeschmiickt mit Biumen weit ausgebreiteter Zweige,
. . » In beiden befinden sich 2 fliessende Quellen, . . . Ruhen
sollen sie anf Polsterkissen, deren Inneres mit Seide und
fold durchwirkt ist. und die Friichte der beiden Girten
sollen ihnen nahe zur Hand sein. . . . In den heiden Gir-
ten befinden sich auch Jungfrauen mit keusch niederge-
senkten PBlicken, die worher weder Menschen noch
Nschinnen berfihrt haben. . . . Schin sind sie wie Rubinen
nnd Jacinthen. . . . Ausser jenen Gfrten sind noch 2 Gir-
ten hereit, beschattet mit dunklem Griin. . . . In ihnen sind
2 Quellen, welche stets wasserreich striimen. . . . In beiden
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befinden sich Obst, Palmen und Granatépfel. . . . Auch die
herrlichsten der schinsten Midchen, mit grossen, schwar-
zen Augen in Zelten fiir euch aufbewahrt. . . . Von Men-
schen und Dschinnen vorher nicht beriihrt. . . . Dort ruht
man auf Kissen und herrlichen Teppichen.” Noch die
Sure 56 wollen wir anfiihren, weil sie gerade fiir den
Vergleich mit der jiidischen Auffassung so besonders
charakteristisch ist. ,Wenn der Unvermeidliche (Ge-
richtstag) eintreffen wird, . . . dann werdet ihr in 3 Klassen
geteilt: Gefdhrten der rechten Hand, Gefihrten der linken
Hand, und die, welche anderen im Guten vorangegangen
sind. Diese werden Gott am niichsten sein und in wonne-
vollen Girten wohnen. Sie werden ruhen auf Kissen, mit
Gold und edlen Steinen ausgeschmiickt, auf denselben
einander gegeniiber sitzend. Jiinglinge in ewiger Jugend-
bliite werden, ihnen aufzuwarten, um sie herumgehen mit
Bechern, Kelchen und Schalen fliessenden Weines, . . .
und mit Friichten, von welchen sie auswiihlen, und mit
Fleisch und Viégeln, wie sie es nur wiinschen kénnen.
Und Jungfrauen mit grossen, schwarzen Augen gleich
Perlen, die noch in ihren Muscheln verborgen, werden
ihnen zum Lohn ihres Tuns. Weder eitles Geschwiitz
noch irgend eine Anklage wegen Siinden werden sie dort
hiiren, sondern nur den Ruf: Friede, Friede! Und die
Ciefdhrten der rechten Hand werden wohnen bei dornen-
losen Lotushiumen und bei schén geordneten Talha-
hiumen, unter ausgebreitetem Schatten, bei einem immer
fliessenden Wasser und bei Friichten im Ueberfluss, die
nie vermindert und verboten werden. Wohnen werden sie
bei Jungfrauen, gelagert auf hohen Kissen, die wir durch
eine hesondere Schiipfung geschaffen, wir machten sie 2zu
Jungfraven, von ihren Gatten, welche in gleichem Alter
mit ihnen, stets gleich geliebt. . . . Die Gefihrten der lin-
ken Hand aber werden wohnen im brennenden Winde
(Samum) und siedend heissem Wasser und unter dem
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Schatten eines schwarzen Rauches, der weder kiihl noch
angenehm ist. Denn sie haben sich vor diesem der Lust
dieser Welt gefreut und beharrten hartnfickig in ruch-
losem Frevelmute und sagten: Sollten wir wohl wieder
auferstehen? Dann werdet ihr, die ihr euch dem Irrtum
hingegeben und die Auferstehung geleugnet habt, von den
Friichten des Baumes Zaccum essen und euren Bauch
damit anfiillen und darauf siedend heisses Wasser trinken
miissen, so wie ein durstizes Kameel zu trinken pflegt.”

Wir haben diese Proben zusammengestellt, damit
sich der Leser selbst ein Urteil iiber den ganzen Charakter
dieser islamitischen Vorstellungen bilden und auch die
wichtigsten Momente derselben gleich fiberschauen kann.
Mit orientalischer Breite und Plastik sind die Bilder des
Paradieses und der Hille ansgefilhrt. DasParadies!
Nicht nur orientalische Breite, orientalische Pracht und
iippige Sinnlichkeit charakterisiert dieses Bild. Fs
schimmert und blitzt alles von Schénheit und Glanz,
(old, Silher, Edelsteinen. Perlen, Muscheln, Sammt, Seide
(vergl. Ezech. 22, 27). Das Auge muss schon trunken
werden vor lauter Sehen. und wie werden erst die fibrigen
Sinne gereizt durch Wasser, Wein, Milch, Honig, Biume.
Friichte, und nicht zuletzt durch die schwarzfunkelnden
Augen der keuschen Jungfranen, wie Perlen verborgen in
Muscheln! Hier ist ein bezeichnender Zng des Paradies-
lebens! Die ganze sinnliche Natur des Menschen, be-
sonders die starke erotische Neigung wird wachgerufen,
um dieses Bild zum Anreiz fiir die Menschen zu machen.
Der Koran kann nicht genug schwelgen in der Ausmalung
solcher Sinnesreize. Das Leben des Paradieses ist ein
herauschendes Gennssleben, das in dieser Form sehr an
das indische Nirvana. griechische Nektar und Ambrosia,
germanische Walhalla, das Schlaraffenleben des deut-
schen Miirchens erinnert. Freilich gibt es auch hihere
(tesichtspunkte! Das Paradies ist der Lohn fiir die
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Ciottesfiirchtigen, die nur einen Cott verehren, an emn
Jenseits, ein Wiederauferstehen (Sure 56), an die Heilig-
keit des Korans (52) glauben, fiir die Wohltiiter und Ed-
len, die Geduldigen, Betenden und Fastenden (39). Frei-
lich rufen die im Paradiese Wohnenden auch aus: Friede,
Friede, .sitzen dabei auch auf ilbergeordneten Reihen,
ein Bild; das wir aus dem Talmud gut kennen, aber solche
Zilge sind wie verlorene Lichtstreifen in dem sonst so
grotesk gemalten, sinnlich schwelgenden Paradiese. Um
es hier gleich zu sagen. manche jiidische Ankliinge weist
der Koran bei der Zeichnung des Paradieses auf, wie die
libergeordneien Reihen, so der Ausruf: ,Lob und Preis
Clott, der uns zu dieser Cliickseligkeit gefiihrt" (Sure 7).
so auch die Finteilung in die 3 Klassen (Sure 56), die in
Rosch hasch. 16b ihr Vorbild hat: rng 190 ov jnme 9
pwnra bw mme o oopen beonmk ovnel o ST, worauf
Geiger merkwiirdigerweise nicht einmal aufmerksam
macht, so auch die Darstellung des Zwischenraumes
zwischen Paradies und Hélle (Sure 7), aber wie grob-
sinnlich gestalten sich alle diese Ziige im Weitern im
Koran aus! Der Talmud sagt von den 723 o2 (R H,
ibidem) kurz:2hu “nSiantat yonan part Keine Schilde-
rung der kiinftigen Freuden, ein zartes, hinhauchendes
Hinweisen auf einen jenseitigen Lohn, der bekanntlich in
reingeistiger Labung und Beseligung bestehen wird, Wie
steht der so sinnlichen Ausmalung der CGenfisse der Para-
diesbewohner im Koran der Satz des Raw schroff gegen-
dber: 73R XD I3 TR KT SO AW ONUND K5 37 et e
«+ e+ SmENT3 DYMIE DU2ET 0P TR ... Es muss das
immer wieder hervorgehoben werden, denn Ceigers
griindliche Arbeit hat wohl auch auf die differierendey
Punkte avfmerksam gemacht, aber der Wesensunter-
schied ist zu tiefgreifend, als dass er nur beiliufig pe-
merkt werden sollte. Darin hat eben Jost vollstéindig
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Rechit (Gesch, d. Judent. Leipzig 1858, S. 733), dass Gei-
ger die Beziehungen beider Religionen rein dusserlich be-
handelt hat. Es ist wohl auch diesem Umstande mit zu
verdanken, dass der Uebersetzer und Glossator des Ko-
rans, Ullmann (Der Koran, Bielefeld 1844) vielfach auf
Geiger und die von ihm gefundene Cemeinsamkeit der
Ideen hinweist, Auch Kremer (Geschichte der herrschen-
den Ideen des Islam, Leipzig 1868) bemiiht sich immer
wieder, den Islam mit dem Judentume zu identifizieren,
so Seite 276 beziigl. des o'non rnn, so will er auch S. 287
die jiidische Darstellung: ,.Die Gerechten sitzen da mit
Kronen auf ihren Hiuptern und laben sich an dem Glanze
der Majestit” vergleichen mit dem eben gezeichmeten
Bilde im Koran. Ein solcher Vergleich kann nur das
alleriiusserlichste Moment des Sitzens treffen.  (Vergl
Riiling, S. 37). Alles Weitere ist so grundverschieden von
dem jiidischen Charakter der eschatologischen Vor-
stellung, dass es fast gefdhrlich erscheint, von einer
(Gemeinsamkeit  dieser heiden  Vorstellungswelten zu
sprechen.  Die jiidische Vorstellung ist beim Paradiese
immer die von einem reingeistizen Fortleben und Fort-
spinnen der heiligen Lehr- und Sittengedanken des Frden-
lebens, das Paradies ist eigentlich das verklirte, ver-
weistigte Diesseits in hichster Potenz. Tm Koran da-
rvegen ist das Paradies das sinnreizende und sinnbe-
ranschende Trieh- und Genussleben des Diesseits in
allerhiichster Potenz. Fs kann auch, wie schon gesagt, in
aggadischer Form zum Bilde der Frendenfiille des jiidi-
schen Paradieses ein Carten, eine Mahlzeit unter dem
Felle des Leviatan. 7 Baldachine, oder sogar nach Jlalkut
I, 20 anlehnend an das Schiipfungsparadies 4 Strame
(Wein, Milch, Honig. Balsam), Kronen aus Cold und
Fdelstein, gefunden werden, aber fiber diese Zusseren.
noch dazn bibelexegetisch geformten Conturen einer
himmlischen Seligkeit geht diese Malerei nie hinaus, sie
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steigt niemals in die niederste Sphiire maass- und ziigel-
loser Sinnenlust hinab. Gerade diese Darstellung im
Jalknt ist besonders geeignel, die Eigenart iiidischen
Denkens gegeniiber dem islamitischen zu beleuchten. Ge-
wiss haben Sure 47 und Midrasch die Gemeinsamkeit der

Zeichnung der 4 Strome von Wein 5\ S, Milch Uf!, Honig
u.ﬁha.ﬁ .,_",t-ml: und (Balsam resundem Wasser ey AE lay

und ist auch hier wieder eine gemeinsame Quelle beiden
geilossen, doch tiefgreifend ist der Wesensunterschied
zwischen beiden. Der Midrasch schwelgt allerdings auch
in der sonnigsten Ausmalung des paradiesischen Gliickes.
das Auge kann auch da trunken werden von den Bildern
strahlenden Glanzes der Baldachine, der Smaragden und
Edelsteine, und das Herz entziickt von der Wonne des
Cienusses des Brotes, der Friichte, des Duftes der Rosen
und Myrthen, doch niiher bhetrachtet, erscheint alle Male-
rei als willkommene symbolische Ausdentung biblischer
Verse mit metaphysischem Inhalt, und am Ende last sich
doch die ganze schimmernde Plastik als ein reingeistiges.
seelisches Entziicken aller 7 Reihen der Gerechten an
der gottlichen lehre und den ethischen Idealen auf.
Freilich scheint mir die Kunst der Malerei die Pliite des
Parsismus etwas zn verraten!

Das Hollenbild! Aus den angefithrten Stellen
ldsst sich das Hdllenbild schon etwas herausmalen. Das
Verbrennen in der Holle ist die wichtigste Angelegenheit
derselben, Dazu werden die Kérper der Vernrteilten
hinabgeworfen, gestossen, an Haaren und Hant hinabge-
rissen, Zum Verbrennen dient Fener, siedendheisses
Wasser, der heisse Samumwind. zum inneren Ver-
brennen der heisse, qnilende Durst nach dem Genunsse
der Frucht des Zaccumhaumes und das Trinken des
siedendheissen Wassers, sodass die Leiber bersten! Die
Strafe erhalten die Unglaubigen, Hartniickigen, Uebel-
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giter, Ruchlosen und Zweiiler an Gott, Koran und Jen-
seits (Sure 5). Die Verurteilten aber wverbrennen nicht
und vergehen nicht, ihre Strafe ist ein dauerndes Leiden.
eine ewige Qual. Sehr bezeichnend dafiir ist Sure 14; ,,Vor
ihnen liegt die Hille, dort sollen sie trinken unflitiges
Wasser, das sie langsam schliirfen, weil der Ekel es nicht
durch die Kehle ldsst, der Tod kommt von allen Seiten
o inhnen, und doch kinnen sie nicht sierben. Urosse
. Qualen warten ihrer.” [Hier haben wir ein Bild hochster,
tkelhaitester Qualen, eine bestiindige Folterung und
Marterung der Gepeinigten. Diese Zeichnung zeigt iibri-
gens noch emmen anderen markanten Zug. Es ist das
freudige Gefallen an solchen Darstellungen der furcht-
baren Menschenpein. Wie diese Sure schwelgt fast jede
bei der Ausmalung der Hollengual vor lauter innerem
Wohlbehagen. Diese innere Genugtuung iiber die endlich
den Frevlern zuteil gewordene Straie wirkt, je mehr man
solche Darstellungen liest, wie ein ungesittigtes Ver-
langen nach grausamer, roher Inquisition, nach Befriedi-
gung der eigenen cynischen Lust, Sicherlich ist der rohe
Ausdruck der Schadenireude ein Abdruck der ganz wil-
den und leidenschaftlich ungebdndigten Kampf- und
Rachelust Muhammeds selbst. Dieser cynische Cha-
rakter geht der jiidischen Auffassung des Héllenlebens
vollstindig ab, Und dieses Moment bleibt abgesehen von
allen anderen wesentlichen Verschiedenheiten der gra-
vierendste Unterschied zwischen den Vorstellungen bei-
der Religionen, der (iemiitsstandpunkt, mit dem beide an
das Hollenbild herantreten. Das islamische Gemiit des
Korans empfindet kein Mitleid und Mitgefithl, auch lebt
in ihm eigentlich nicht das Gefiihl der gerechten Siihne,
nur ein teuflisches Lachen und Grinsen iiber den guten
Fang kennzeichnet sein wahres Filhlen. Das jiidische
Empfinden kennt ein solches dfimonisches Schmunzeln
nicht! Wenn Geiger auch mit Recht einige gemeinsame
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Zfige der beiden Vorstellungen aufgedeckt hat, so be-
ziehen sich dieselben ani die rein dusserliche Struktur,
auf die 7 Stufen der Bestrafung, die 7 Wohnungen und
die 7 Einginge der Holle (S. 68). Das Wesen derselben
bleibt aber grundverschieden, und am allerverschiedensten
die seelische Erfassung der Hallenstrafe!). Im tieferen
Grunde ist eben die Halle des Muhammed die Wirkungs-
stiitte eines Ddmons, jenes Satans, der immer wieder in
der Hille selbst erscheint, um seine planmiissig verfolgten ~
Opfer siegeshewusst dort einzubringen. Sure 14 heisst es:

'} Bezeichuend fir diesen Unterschied ist much der Vergleich der
midraschischen Darstellung Schocher tow (Pa, 81,2} mit der entsprechenden
Auffussung im Koran, Nach der im Midrasch recipiorten Ansioht den B
Josua b. Levi lRsst Gott die Frevlor das Paradies und die Garschten die
Holle schauen, Deu Freviern zeigt er den im Paradies fir sio noch frofen
Haum, den wio ciunehmen diirfen, falls sie Busse tun, den Gerechton zeig
er den in der HGlle ooeh freion Raum, den sie erlangen, folla sie bei
ibrer Lohnbeglickang su Gbermitig werden sollten : gy jpes oy b
:omhen 0350 Wie steht es dagepen mit dem Lohne der einmal Yerur-
teilten im Korape ¥ Hure T lesen wir: Werden wir (die Frevler) nun einen
Yermitler finden, der une vertreten wird, oder werden wir nochmals in
die Welt goschickt, um andere Werke zu vollbringen ¥ Sure £9: Wenn
oh (die bilse Secle] nur noeh sinmal in die Welt zurlickkehren kinnte,
duan wollte ich gern reohtsohaffen sein, Aber Goit wird antworten: Meine
Zeichon sind dir geworden, und du hast sie des Betruga beschuldigt — —
uml warst ein Unglinbiger! - —. Das Judentom moralisiort und wethi-
wiert noeh bis zum denkbar leteten Augenblicke, hior will es noch rotten,
dort vor Ueberhebung wurnen, ganz in dem Binne der von H. Simon bt
Juchai {Rid:!um:tﬂn 40 b} vertretenen Anschanung : ’:': M PR 1‘_!1:“
TP P D3 e EMTIIENIT M TIR TNANRI T e
D S D PIID PR SIINNE A3, eine Lehre, dio schon der
Vers Feech. 38,12 zugrunde logt. Im Koran dagegen ist der einmal Ver-
urteilta unrettbar verloren, dor Gorsohis jedoeh schwelgt vor Enteficken
unbeschrilnkteu Geniessens, Die spitere orthodoxe Richtung, besonders
Ghaeali in seinem Ihjs hat wllerdinge Ausspriche Mubnmmeds citiert,
nnch denen die Befreiung aus der Hille durch Busse, Fiirsprache der
Propheten, der Gottesgelehrton, der Martyrer, fiberhaupt aller Gliubigen
orlangt wird. (Vergl . Bauer, Dic Dogm. Al Ghaz, 8. 15, Raling,
Beitr, z, Eschatologie 4, 1sl. 8. 617,
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«Dann nach gesprochenem Urteil wird der Satan sagen:
Giott hatte euch eine wahrhafte Verheissung gegeben,
aber durch meine Verheissung téuschte ich euch.” Sure 50
lesen wir: ,Und sein Gefihrte (der Satan) wird sagen:
0, unser Herr, nicht ich habe ihn verfiihrt, sondern er ist
selbst in den grossen lrrtum verfallen. Und Gott wird
sprechen: Streitet nicht in meiner Gegenwart, da ich ja
schon friiher meine Drohungen euch habe werden lassen,”
Der Satan ist im Koran dazu von Cott bestimmt, seine
Opier sich auf Erden fiir die Hollenstrafe auszusuchen.
Immer kehrt jener bezeichnende Zug wieder, dass dem
Satan bis zum Tage des Gerichts der gottliche Fluch der
Verfilhrung der Menschheit nachgeht, weil er sich vor
dem aus Staub geschafienen Menschen nicht beugen will.
In Sure 15 lesen wir: ,Satan, was ist dir, dass du nicht mit
den Ehriurchtsbezeugenden sein willst? Er antwortete:
fch werde mich nimmer biicken vor einem Menschen,
den du aus trockemem Ton und schwarzem Lehm ge-
schaffen. Da sagte Gott: Nun, so gehe hinweg von hier,
mit Steinen sollst du vertrieben werden, und der Fluch
soll auf dir ruhen bis zum Tage des Cierichtes. Er aber
sagte: O Herr, sieh mir nach bis zum Tage der Aufer-
stehung, und Gott sagte: Ich will dir Ausstand geben bis
Zu jener bestimmten Zeit. Da sagte der Satan: Da du
mich, o Herr, zur Verfithrung bestimmt, so will ich denn
auf der Erde die Siinden reizend ausschmiicken und sie
allesamt verfithren, nur die nicht, welche dir auvfrichtig
dienen, Cott antwortete: So ist's die rechte Weise, iiber
meine Diener sollst du keine Gewalt haben, sondern nur
iiber die, welche dir folgen und sich verfiihren lassen.
Diesen allesamt ist die Holle verheissen, so da hat 7 Tore,
und jedes soll einen gewissen Teil von ihnen aufnehmen.”
Ahnlich sagt Sure 38: ,,Darauf sagte der Satan: Bei deiner
Macht geschworen, ich werde sie alle mit Ausnahme
deiner aufrichtigen Diener verfilhren. Gott aber er-




32 B. Talmudisches und Eschainlogisches

widerte: Bei der Wahrheit, ich werde in Erfiilllung bringen
das Wort: Filllen will ich die Holle mit dir und allen
denen, die dir folgen.” ftldlle und Satan sind somit ganz
in Nachahmung der christlichen Auffassung im Koran
eine Uedankeneinheit, und die Grausamkeit der Holle ist
nichts anderes als die Auswirkung der satanmischen Lust
So liegt's im Judentume nicht. Die Holle gilt wohl als
Strai- und Abbiissungsplatz fiir die Schuld der Siinder,
aber ein Teufelsspuk fillt sie nicht aus. COewiss erscheint
an einer einzigen Stelle im Talmud (Arachin 15a) der
Hélleniiirst, aber wir horen von ihm weiter nichts, als
dass er mit Gott zusammen richtet. Allegorische und
symbolische Malerei des gitilichen Gerichtes, angekniipit
an einen Bibelvers! Wir hiren auch aus g2'py 57 oviis 8,1
dass der Hollenfiirst tdglich sagt: ,,Gib mir Speise zur
Geniige”, ein (edanke, der tatsiichlich mit dem in Sure 50,
29 ausgesprochenen ,,Einst werden wir zur Hille sagen:
Bist du gefiillt?, sie aber sagt: Ist noch Zuschuss da? . .»
iibereinstimmt. Zugegeben, dass diese Darstellung wirk-
lich aus jiidischer Quelle stammen sollte, was mir einer
Untersuchung wert erscheint, Anlass zu solcher Dar-
stellung hat nur die exegetische Lust gegeben, die den
Bibelvers Jesaja 5,14 drastisch deuten wollte. Der Tal-
mud fithrt diesen Vers auch 2 mal an (Sota 48b und San-
hedrin 111a), aber seine Exegese und die der Bibelerklirer
weiss nichts von einer solchen Auslegung,

Der Satan. Das Wesen des Satan ist durch das
Gesagte schon ziemlich genau gekennzeichnet. Eine
noch genauere Charakterisierung gibt die Sure 7. Auch
dort ist von dem Aupfschub die Rede, den Gott dem Satan
bis zum Tage der Auferstehung gibt. Dann fihrt sie fort:
Daraui sagte der Satan: ,,Weil du mich in die Irre gejagt,
darum will ich den Menschen anf dem richtigen Wege
auflavern und sie iiberfallen von vorn und von hinten,
von der rechien und wvon der linken Seite, dass du den




B. Talmudisches nnd Eschatologisohes, 38

grissten Teil derselben undankbar finden sollst.” Der
Satan aber fliisterte ihnen zu, dass er ihnen (Adam und
Eva) entdecken wollte, was ihnen verborgen.” Hier ist
die Titigkeit des Satans klar gekennzeichnet. Der Satan
ist eben der auflauernde und iiberfallende Jiger oder
auch Wegelagerer, der den Menschen plitzlich auf seinem

besten Wege tro..u.ﬂm J::!')..-o} itberrascht. Ahnungslos und

heimtiickisch tritt er ihn an, erfasst ihn, versucht ihn,
raunt ihm in die Ohren mit Schlangenlist und fliistert ihm

ein. Er ist eben der bbise, diabolische Geist, {Lpul:!} der

den Menschen stets umkreist und ihn ganz nach seiner
Laune gefangen nimmi, umgarnt und verwirrt. . . . Das
Arabische nemnt ihn deshalb auch bezeichnender Weise

uhh'!,.m}. den Einfllisterer, Einrauner, Suggerierenden. So
erscheint er stets im Koran als der dem Menschen ge-

schaffene ,otfene Feind® ey sy e, der ihn erbarmungs-

los in seine Kreise zwingt. Das Dadmonische, Mephisto-
phelische kommt bei ihm immer wieder zum Ausdruck.
Wo auch der Koran von dem siindigen Menschen spricht,
der allgewaltige Satan hat ihn zur Siinde verleitet, so hat
er den Adam und Eva, den Bileam, den Mose, den Salo-
mon, den Hiob verfiihrt. Im Koranstil heisst das: ,,Der
Satan hatte mit dem, was sie taten, sie ausgeriistet.”
Freilich will der Satan wohl im Grunde genommen auch
im Koran nichts anderes als die Personifizierung des
bisen (eistes und Triebes im Menschen sein, aber er ist
doch viel zu kérperhaft, zu leibhaitig, zu grotesk gezeich-
net, als dass er als solche anzusprechen wiire. Fr ist zu
sehr der unvermeidliche Gesellschafter des Menschen, so-
dass man ihn immer vor Augen hat und seine Teufels-
klauen fiihlt. Der Koran trieft ja ordentlich von der satt-
samen Vorfilhrung dieses Unholdes ,unter den Geistern,
die Allah geschaffen hat. Im Judentume erscheint der
3
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Satan an den Stellen, die ethisch bedeutsame Vorginge
anzeigen. Die sittliche Schwiche des Menschen, seine
Schuld, seine Gewissenspein, seine Strafbarkeit sollen im
Bilde des Satans dargestellt werden. Aunch der ats-
schmiickende Midrasch und Talmud verbindet die Ge-
stalt des Satans mit geschichtlich bedeutsamen Momen-
ten (Abraham, Esau, Mose, Bileam und Hiob)., Selbst die
mystischen Ausgestaltungen des satanischen Wirkens fiir
sich und im Kreise der Geisterwelt zeigen niemals das
(efallen am rohen Cynismus. Die wenigen Stellen, in
denen der Satan in Person auftritt, auch satanische Ge-
barden annimmt, illustrieren wohl die hohere, unsichtbhare,
geheimnisvolle Gewalt dieses Qeistes, aber diese Gewalt
hat nichts Bedrohliches fiir die menschliche Willensfrei-
heit, nichts Beklemmendes und Lihmendes. Bei allem
Dréuen erscheint der Satan mehr wie eine legendire
Figur, wie die Schipfung einer freien, naiven Phantasie,
und den freiesten, oft kindlichen und burlesken Formen
seiner Haltung entnimmt man nur die darin verborgene
tiefere Idee. So hat auch der grosse Nachtdimonenkult
fiir das liturgische Judentum nichts Diisteres und Ge-
spenstisches. Das ganze Dimonentum ist im Nachtgebete
rein textlich genommen zu einer kurzen Reminiscenz zu-
sammengeschmolzen. Das zeigt so recht die Bitte:
wnng wuebs e semY), Das Bild, das so viel Aehnliches

" Die jAdische Gebetewendung findet im Talmud keine Erwibmung,
dagegen scheint sfe dem Mulmopides [(Jad chasaka m3em b mben 77E)
vorgelegen 70 haben.  Die Lesart ist in der spharddicohen Tefillah (73
wymS BTIED 7% nban) erweitert : Jow DM 19w und oYBY 31 710
EIT?'!.".'- =t b =y ux B B82) Heat: 3vMY "."J!'?E TEE MaE. Disen
Lesart erweckt den Anschein, wio wenn das Bild aoifillig gewesen wiire,
upd map defiir deg im Judentume bekanntere des Siehens zur Rechten
Gottes® (Zachar, 8,10 vorgezogen hiitte  Allerdings bleibt das folgende
irnnt dann wieder dunkel, [ile Ushersetzer verstehien es gewdhnlich
lokal: Kronar, .".J:’nm e Hannover-Uinden ¢ _den Avkliger von ‘vorn
snd ven hinten®, Bholich awweh Bleichrode, Berlin 1912 (im Angesicht und
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mit dem im Koran, Sure 7 gezeichneten zeigt, das wohl
auch aus derselben gemeinsamen Quelle geflossen sein
mag, ist wie ein leiser Hauch, wie ein verblasster Schein
von jener griberen und breiteren Plastik fritherer Zeiten.
Der gesiittigien Darstellung des Korans gegeniiber nimmt
sich die jiidische Zeichnung wie eine aphoristische oder
apostrophierte Andeutung der satanischen Existenz aus.
Und fiirwahr, jeder betende Jude spricht die Worte aus,
aber an den Satan denkt er nicht, sondern an die kurz-
skizzierte Symbolik des ,widrigen Geschickes”, wie es
auch in den alten Privatgebeten (Berachot 16b und besser
noch 46a) gezeichnet ist.

Ergebnis.
Paradies, Holle und Satan sind im Koran mit sicht-
lichem Wohlgefallen geschildert. Sie erscheinen dort

im Ricken), R. Hirsch, Frkf, versteht e dagegen zeitlich (in Gegenwart
u, Zukunft), Eine Hirsch #holiche Erklarong bringt Beidhiwi, der Er-
kliror des Korans, zar sogefilirten Stella. Nach seiner sigonen voran-
gehenden  Commentiorung als peripherischen Umkreisung des Menschen
gibt er eing Erklirong im Namen des Ihn ‘Abbas (vergl. Ssite 108), die

das ,Voroe® auf die jenseitige ’g_ﬁ.jf (-Sﬁ" dan Hinten® auf die dies-
~

seitige Welt lun.!J' (s> Desicht Fast dieselbe Wenduog in Sure 41,

42, sul die Profespor Goldziher mich aufmerksam machte, J.*',ibﬂ 3

xala o 3_5 BIND gk (R ‘}.ELJ'F Jhm  (dem Eoran
kommt keine Eitelkeit an weder von vorne woch von hinten® erkliirt Beid-
hawi einmal in wirtlichem Binpe _von keiner Seite*, ond im iihartragenen
Sinne ,weder von vergaogenen noch kemmenden Berichten®, Natirliche
und symbolische Deutung der gensnnten Wendung finden sich also schon
in den frihesten Zeiten der Koravexegese, Wie nuch die Erkliirung se i
die Tatenche dor plastischen Darstellung der Thtigheit des Satans bleibt
bestohen, and die der Usbersinstimmung der beiden Bilder im jlidischon
Gebote wie im Koran. Wonn wir sueh mit Goldziber sugeben wollen,
dass beide Bilder nichts anderes ale die  Allseitigkeit dor Gelabr fir den
Menschen* hesagen wollen, so ist die Frage nach den gemcineamon Be-

ziebungen beider Bilder dumit nicht endgiltig gelbst.

™
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nicht so sehr als Symbole des Lohnes und der Strafe im
Jenseits, sondern Paradies und Holle sind greifbare
Lebensformen, vom Jenseits in das Diesseits projiciert.
Nicht Fernziele des Denkens erscheinen sie so sehr als
wie immer wieder geschaute Tummelplitze der Lust und
des Schreckens. Und wenn sie noch von Zeit zu Zeit das
religibse Denken gefangen nehmen wiirden! Der Koran
ist iiberschwemmt von solchen Bildern, sie erdriicken
fdrmlich den Leser und Horer mit ihrer epischen Breite.
Der Muselmann ist umflossen von Paradies, Holle und
Satan, und es ist kein Wunder, dass seine Naturanlage
zur Mystik dadurch die gewaltigste Anreizung und Forde-
rung erhalten musste. Das Leben der Erde wird im
Koran zum Nichts, alles Denken und Wollen geht auf in
dem ewigen Hinschauen auf ein spiiteres Kommen und
Bezwecken. So ldsst der verhidngnisvolle, fatalistische
Zug des arabischen Denkens sich leicht verstehen, er er-
hélt die stéirkste Nahrung durch die Art seiner eschato-
logischen Vorstellungen. Diese mystisch-fata-
listischen Ziige sind dem Judentume bei der Gestal-
tung seiner Eschatologie eigentlich ganz fremd, ein
solcher Zug kann wohl einmal von der Ferne griissen,
aber er hat kein bleibendes Sein, das Judentum ist viel
zu erdenhait, 2u lebensfroh. Rechi bezeichnend fiir die
auch schon vorislamische mystische Schan des
Arabers und fiir seine diesbeziigliche Begegnung mit dem
Judentume diirfte jene Erzihlung des dafiir etwas
empiénglichen Reisenden R. bar Chana sein, die uns der
Talmud mitteilt (Baba b. 74a und Sanhedrin 110a auch
Midr, r. IV, 18). Der Araber kennt die Stelle, an der
Korach und seine Rotte verschwunden ist, er zeigt sie
dem R. b. b. Chana. An dieser Stelle steigt aus 2 Erd-
spalten Rauch auf, der Araber nimmt wassergetriinkte
Wolle, steckt sie aui seine Lanze, stiisst damit in den
Spalt hinein, die Wolle verbrennt, und der Araber sagt
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jetzt: Merk auf, was du horst! R. b. b. Chana hort die
die Worte: ,,Mose und seine Lehre sind Wahrheit, jene
aber sind Verlemmder." Der Araber sagt weiter: ,Alle
30 Tage dreht das Geh. die Korachiden wie Fleisch in
der Schiissel um, und dann vernimmt man an dieser Stelle
die gleichen Worte." Hier zeigt uns der Talmud den
vorislamischen Araber mit seinem Verstindnis fiir
die Mystik. Die Geografie der Holle, die Kraft der Holle,
ihre Sprache, ihre Ordnmung sind dem Araber ganz ge-
linfige Dinge. Eine kleine talmudische Erziihlung, aber
voll typischer Ziige fiir das gewohnheitsmissige mysti-
ficierende Arabertum! Freilich weiss auch dort B. Meir
zun erzihlen, dass die Séhne Korachs einen bevorzugten
Platz in der Hdlle haben vnd Lieder singen, doch wie
dtherisch nimmt sich diese Vorstellung aus gegeniiber
dem vorgefilhrten Gauklerkunststiick des Arabers! Flir
das jiidische Empfinden und fiir den Zweck des Talmuds
bleibt das Hauptinteresse die Ethik der Worte: wnmm nen
TRII T N

«Noch wesentlicher unterscheidet sich Islam und
Judenturn in einem anderen, wohl wichtigsten Punkte.
Im Koran sind Paradies, Holle und Satan nicht nur Lieb-
lingsstoffe der Darstellung des Profeten, sondern im
vollen Geist des Lehrbuches dieser Religion Bedingungen
und Forderungen des Glaubens selbst. Muhammed ver-
langt den unbedingten G(lauben an das Bestehen des
Paradieses, der Holle und des Satans. Der Gliubige ist
zum grissten Teil deshalb gliubig, weil er an diese
eschatologischen Dinge glaubt, der Ungldnbige un-
gliubig, weil er sie leugnet. Die Suren wiederholen
immer wieder: Der Cilaube an das Jenseits bringt Selig-
keit, der Unglaube Verdammnis. Sure 4 sagt: ,Die,
welche nicht an Gott glauben und an den jiingsten Tag,
haben den Satan zum Gefihrten.” Welche Seligkeit
stilnde ihnen bevor, so sie an Cott glauben und an den
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jingsten Tag." Sure 46: _An jenem Tage wiirden die
Ungliubigen vor das Feuer gestellt, und es wird zu ihnen
gesagt: Ist es nun nicht wahr geworden? Und Gott wird
sagen: So kostet nun auch die Strafe, weil ihr Ungliiubige
gewesen.” Sure 52: ,Das ist nun das Feoer, das ihr ge-
leugnet habt." ,Die eschatologischen Vorstellungen sind
also ausgesprochene Dogmen im Islam, mit ihnen steht
und filit die Religion des Muhammed. Das Judentum
hat in seiner Bibel den Glauben an das Jlenseits weder
formuliert noch postuliert. Auch das rabbinische Juden-
tum hat Paradies, Hélle und Satan niemals zum Glaubens-
artikel erhoben. Nur die Belebung der Toten hat einzig
und allein den Charakter einer gewissen Claubensforde-
rung im talmudischen Denken angenommen, da man sich
dabei auf den ‘einzigen das Jenseits beriihrenden Ge-
danken im Pentateuch Deut. 32, 39: _Ich téte und belebe"
berufen konnte. Aber sowenig wie diese Stelle dem
Judentume eine unbedingte Glaubensverhindlichkeit ge-
bracht hat, sondern mehr zarte, duftige Poesie geblieben,
s0 wenig ist eine Unterwerfung unter jenen Glauben von
dem religionsgesetzlichen Judentume jemals in ver-
pflichtender Form verlangt worden. Allerdings hat woh!
durch die Zeit gezwungen, Maimonides versucht, den Ge-
danken an eine kiinftige Vergeltung. den Messias und die
Belebung der Toten zu dogmatisieren und war dabei viel-
leicht formell durch den Islam, besonders durch den dog-
matisierenden Ghazili beeinflusst, doch sein Versuch
blieb fast vereinzelt und erfuhr vielfach stirkste Verur-
teilung. Sehr bemerkenswert bleibt jedoch, dass Maimo-
nides (Sanhedrin P. X) selbst die Belebung der Toten
nicht als bindenden Glaubenssatz, sondern als grond-

legenden Lehrsatz hingestellt wissen will: 1 Fysp oonos mm
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Domeh i bax o pose kb b iy n13 Y. Wir sehen, Mai-
monides macht einen feinen Unterschied zwischen M78p und 17
Stiitze, Grundlage — und Gesetz. Sicherlich hat er seine
(laubenssitze mehr als ,,Stiitzen” denn als ,,Verbindlich-
keiten" auigefasst! Das Judentum ist nun einmal viel zu
freiheitlich in der Aeusserung seiner Lehrmeinungen und
madchte auch seinen Bekennern genug Bewegungsireiheit

lassenn.

Dernachkoranische Islam steht noch ganz
unter dem Eindruck des Wortes des Profeten. Cewiss
macht "sich auch mit der Zeit eine freiere Auffassung
geltend, doch die orthodoxe, korantreue Partei versteht
im Ganzen zp siegen. Die Mutakallimiin {iberragen
darin die Mutaziliten. Zur wissenschaftlichen Aufgabe
fast aller islamischen Denker gehirte das Studinm der
Eschatologie. (anze Werke iiber die eschatologischen
Dinge sind entstanden und sind Beweise fiir den wissen-
schaftlichen Ernst dieser Forschung. Ein Werk, das die
eingehendsten Betrachtungen iiber das Jenseits anstellt,
ist das wvon Rabbiner Wolif, Leipzig 1872 beschriebene
Saadtll sl QLS kitab  ahwalil kijmati, ,Buch der
Zustinde der Auferstehung®™ Das Buch, dessen Ver-
fasser und Abfassungszeit nicht bekannt ist, ist ein
wahres Compendium der muhammedanischen Eschato-
logie und z8hlt unter den berufenen Traditionslehrern den
Kib alahbar und den lbn 'Abbas, den Vetter Muhammeds
auf. Paradies, Hille und Satan werden darin so phan-
tastisch gezeichnet, dass selbst der Koran dagegen sich
matt ausnimmi.  Ein ebenso umfangreiches eschatologi-
sches Werk ist das von R. Leszynsky herausgegebene
und mit grossem wissenschaftlichen Fleisse bearbeitete

ul..ﬁl;ﬂ WS | Kitab ezzuhd des nicht niher bekannten Asad

"\ Holzer, Barlin 1801, M. Maimonides Einleitung za Chelek, 8. 15,
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ibn Masi (749—829)'). Eigentlich ,das Buch der
Askese"”, ein Titel, der insofern nicht unpassend ist,
als die Nichtigkeit des Lebens dem Muselmann den
eigentlichen Anlass zur metaphysischen Schan gibt.
Dieses Buch verhreitet sich eingehend iiber die Topo-
grafie, die einzelnen leichten und schweren Strafen
der Hdlle, iiber die Bedeutung der Héllenbriicke, dann
auch iiber den Tag der Auferstehung, das gbtiliche
(iericht, diec Wage, die Fiirbitte des Profeten, die Rech-
nungsablage und die Wiedervergeltung, alles Gedanken,
mit denen die Phantasie des Moslem sich seit Moham-
meds Tode so gern beschéftigt. Wenn auch die im Buche
als Muhammeds Ausspriiche angefithrten Traditionen sich
dfters als solche nicht erweisen konnten (ci. 5. 9), so
bleibt gerade die Methode jener Zeit bemerkenswert, die
CGirundlagen fiir die eschatologischen Ausmalungen immer
wieder auf den Korangeist zuoriickfiihren zon wollen. Der
bereits erwiihnte Ibn 'Abbis findet auch in diesem Buche
Frwihnung (S. 25), und auf den obengenannten zum Js-
lam iibergetretenen Rabbiner Kab weiss der gelehrte Ver-
fasser die Tradition von den 4 Bergen am Tage der Aui-
erstehung zuriickzuleiten (S, 46)°). — Von besonderer Be-

") Muobammedanische Traditiones Gber das jiingste Gericht, R, Les
syneky, Kirchhain 1909,

) Bevichnend fir die Geistesrichtung jovor Zeit, aber awch fir dag
Verhiltnia, in dem der grosse Koranexeget Thn Abbas gu scinem Lehrer,
dem gum Islam dbergeiretenen Habbiner {ahbar) Kab stand, ist eine bei
Talabi, Geschichte der Profeten, (of. Sprenger, Das Leben u. die L. Muh,,
Berlin, 1866, Il 8. 119) mitgeteilte Ergihlung. Dem Tbn Abbas wurde
aingt borichtet, dass Kab den Ausspruch getan hiitte ,Sonne uod Mond
warden am Tage der Anferstehung wie £ verwundets Biiere herangeschloppt
und in die Fdile geworfen.® Thn “Abbas war wiltend fber diese Worte
und verwiinschie den Habbiner, der jidische Lehren! in den Islam ein-
tragen wallte! Es entbehrt das nioht siner gewissen Komik. da Thn *Abbis
selbat wogon seiner Keoniuis der jidischen Literstur und seiner Liehe
zur Dhinlektik der wrabische Hibr (Rsbbinor) gensont wuorde,
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deutung fiir die Darstellung der islamischen Eschatologie
wurde der heilige Ordensverband der Sufiten (suf h_p_,_.‘.

hirenes Gewand). Sie streben zwar eine mehr rationelle
Auffassung der Koranlehren an, stehen aber sonst noch
ganz im Banne des Formalismus des Korantextes. FEiner
ihrer gemissigten Anhiinger war der beriihmte Rechis-
lehirer, Theologe und Philosoph Ghazali (geb. 1058 in Tus,

Chorasan). Seine ethische Schrift: L)J_,,U Le! ajjuha lwalad,

-0 Kind" behandelt das Problem der wahren Wissen-
schaft, unter der Ghazali die Betrachtung der Seele, die
Abwendung von der Anhinglichkeit an die Welt und an
die profane Wissenschaft versteht. Neben ethisch wert-
vollen Gedanken ist vor allem die Predigt der Askese
der Hauptinhalt des Werkes, einer Askese, die allerdings
die Uebertreibungen der Stocksufiten meiden soll. Dieses
Buch ist durchtrinkt von Hinweisen auf das kiinftige
Leben, Paradies, Holle und Satan. Alle Belehrungen fiir
odas Kind" weiss Ghazali mit dem Lohne des Paradieses
nder der Strafe der Hélle abzuschliessen, immer wieder
die betreffenden Koranstellen als Belege anfiihrend. Ab-
satz 17 sagt Ghazali: ,Handle fiir deinen Vorteil in der
Welt nach deiner Stellung in derselben, und handle fiir die
kiinftige Welt nach der Dauer derselben, und handle fiir
das Pewer in der Holle nach Massgabe deiner Geduld,

dasselbe zu ertragen (Leuls Yoo O3 ,)L""U Jesly). Ab-

satz 13 lesen wir: .0 Kind, ich rate dir 8 Dinge, nimm
dieselben an von mir, vielleicht hilft dir deine Wissen-
schaft am Tage des Gerichts.” Absatz 23 heisst es: , Hiite
dich, dass duo nicht verfithrt wirst durch die Lustein-
flissung des Satans, . .. der Veriluchte, der Satan hat
schon die Nacken Vieler abgeschnitten mit dieser Fin-
iliisterung, wie wir dies erwiihnt in der ,,Wiederbelebung
der Wissenschaften.,” Das Stdrkste ist wohl folgender
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Rat an jeden Prediger (23): Wirf in ilire Herzen (der Zu-
hiirer) Schrecken, jage ihmen Furcht ein und Behuisam-
keit vor den fiirchterlichen Dingen, die ihnen bevor-
stehen, vielleicht werden die Eigenschaften ihres Innern
verfdndert”, ... dieses ist der Weg des Rates und der
Predigt, und jede Predigt, welche nicht so, ist Verderben
fiir den, der sie sagt und hért, ia man sagt, ein solcher
Prediger sei ein Wiistenteufel und Satan (Jye xif Jud M
3 L,E;.._;.‘.*,}]. , denn ein solcher Redner verdirbt mehr an ihrem

lauben als der Satan verderben kann. Wer da Macht
und Ansehen besitzt, dessen Pflicht ist es, einen solchen
Redner herunterzureissen von der Kanzel der Moslemin.”
So sieht die Ethik der islamischen Rechtsgelehrten und
Philosophen aus, sie wimmelt noch ganz von den Koran-
vorstellungen 1nd grotesken Phantasien, sie wimmelt
auch von Dimonen und Dschinnen, die gerade Ghazili
{Abs. 19) mit einer Anwandlung von Erleuchtung ver-
nichtet haben michte! Dabei nimmi sich diese Abhand-
lung noch weit miéssiger in der eschatologischen Aus-

malung aus als Ghazalis Hauptschrift: UM r_,.'u: ;L.,;J

«Die  Wiederbelebung  der Wissenschaften. Was in
dieser Ghazili an roher, sinnlicher Zeichnung von Para-
dies und Hille (IV,  634—66) leistet, iibertrifit noch
die kithnen Phantasien des Korans, ja Ghazali kenmt den
Teufel viel genauer, er kennt seine Familienverhiltnisse,
seine Kinder und die einem jeden von ihnen zugewiesene
Aufgabe'), Trotz dieses kompendibsen, das Eschato-
logische zur Geniige behandelnden Werkes hat Ghazali
noch ein der Eschatologie besonders gewidmetes Werk

verfasst: 5. Yl pule i’ B s.alell 500, Ad-Dourra
al-fukhira, Die kostbare Perle. Auch dieser Name st

Y Yergl such: Die Dogmatik Al-Ghezali's, Haver, 8. 156, 45 und 74
" Ad dourrn al-fikhirs, in perle précicuse do Ghazali par Ludien
Hautier, Gepdve 1ETR
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insofern berechtigt, als die fippig wuchernde Phantasie
Ghazilis grell blendende Bilder des Jenseits geschaffen
hat. Im Mitielpunkt des Ganzen steht der Gerichtsthron
Ciottes, an den auf gottlichen Befehl sowohl das Paradies
als auch die Hélle herangetragen wird, Das Paradies ist
verhdltnismiissig kurz behandelt, dagegen die Hille desto
ausfithrlicher.  An 70000 Ketten wird sie gezogen, jede
Kette hat 70 000 Ringe, an jedem Ringe sind 70000 Dé-
monen. Alle wichtigen Personen erscheinen vor Gott,
von Abraham an bis zur heiligen Maria, um der gottlichen
Priifung sich zu stellen. Mose muss aus der Thora, Da-
vid aus dem Psalter, Mohammed aus dem Koran vorlesen.
Ihre Stimme erscheint frisch und neu und wirkt be-
geisternd. Cegen David tritt Uria als Ankliger auf, doch
allen hohen Geistern wird verziehen. Die Héllenmalerei
und Unterhaltung liest sich wie das linferno in der gbit-
lichen Kombidie von Dante. Dabei hat es Ghazali ver-
standen, in kunsivoller Weise die Koranverse und Koran-
gestalten in das phantastische Gemilde hineinzuweben.
Wir wiirden aber Ghazali Unrecht tun, wenn wir glauben
wiirden, dass er bei dieser Eschatologie stehen geblieben
ware. Es ist richtig, Ghazili greift seine diesbeziiglichen
Gegner, die Naturphilosophen in seinem Xa..Mall weables
wUmstlirzung der Philosophen S. 94 heiftig an und weist
ihre Ansicht zuriick, dass Holle, Paradies und Satan nur
allegorisch zu fassen seien’), aber derselbe Gihazali deutet
schon in seinem Ihji (siche Bauer a. a 0. S. 45) eine
hithere Art der Auffassung der eschatologischen Dinge
an, die er als die Stufe der FErleuchtung bezeichnet.
Ghazili hat sich im Laufe der Jahre noch weiter gewan-
delt (cl. Bauer, S.33.. In seinem ¥ UL""‘" das von

M. Goldenthal (Leipz.-Paris 1839) hebr. ediert (773 *2%) und

) Uebrigens much schon: Bauer, Dis Dogmatik Al-Ghaeilis, 8 75,
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fdlschlich mit einem 3&hnlich benannten Werke Ghazalis

u.ulhu.iﬂ =oanen identifiziert wurde, hat sich Ghazali zu
einer sehr geliuterten Auffassung der letzten Dinge em-
porgeschwungen. Dort erscheinen ihm Paradies und
Hille mehr als Aeusserungen gitilicher Gerechiigheit.
«Man soll freilich der Menge wie dem unreifen Kinde die
Vorstellung von der Wirklichkeit des Paradieses und der
Halle lassen, aber dem hoheren Geiste, wie ihn die Su-
fiten und Philosophen besitzen, sind beide nur Symbole
filr Tugend und Schuld, (S, 114)." Ja sogar die geliuterte
Auffassong, dass man die Tugend als Selbstzweck be-
trachten miisse, wird von Ghazili dort vielfach ausge-
sprochen (S. 14 . 113), auch er erwihnt jene fromme
Frau (wohl auch die Rabia-Adawijja. S. 110), die den Aus-
spruch getan hat: Wer Gott in der Hoffnung auf Lohn
dient, ist ein Tor." Unzweifelhaft hat sich der spitere
Ghazili von den gelduterten griechisch-philosophischen
Theorien, nicht weniger aber von den zeitgendssischen
iiidisch-philosophischen Gedanken leiten lassen. Sein
P78 NMD scheint ganz besonders von jlidischen Ideen in-
spiriert zu sein; es wird sogar S. 121 jener Erzdhlung des
R. Akiba gedacht (cf. S. 73). Fast glaube ich, dass
Ghazali eben so sehr von Bachja ibn Pakuda beeinflusst
war, wie dieser von ihm (vergl. Yahuda, Leiden 1912 S,
63). Es ist eben auch viel Wahres an dem. was Goldenthal
in seiner Einleitung (S, 20) sagt: >2n nrx nya ame on 150 R
TP TRV TN P AANRY opE nned ope Mo eee oy orop
DeyeT v Sy news: Ghazali hinkte auf 2 Stocken! — Es
waren tatsdchlich die Philosophen, deren Name dem ls-
lam nichts anderes als ,.Freidenker” bedeutete, die eine
erleuchtetere  Aunifassung der eschatologischen Dinge
brachten. Die griechische Philosophie des Plato und
Aristoteles hatte anch hierin das arabische Denken be-
fruchtet, und Minner wie Gonaid, Ibn Atijah, Talabi aus
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den ersten Jahrhunderten, vor allem aber die grossen
Denker Ibn Sina (Avicenna 1037; und Firabi haben die
Bilder des Jenseits in reingeistigem Sinne gedeutet (Kre-
mer, Gesch. der herrschenden Ideen des Islams), Leipzig
1868, S. 276, 77). Wir miissen zugeben, dass es auch
unter den arabischen Schriftstellern der niéichsten Jahr-
hunderte eine Reihe von Minnern gab, die eine hohe sitt-
liche Auffassung von den ldeen des Paradieses und der
Holle hatten. Sétze wie: Gott hat das Paradies fiir den
geschaffen, der ihm wehorcht, selbst wenn es ein abessini-
scher (niedrigster) Sklave wiire, und die Holle fiir den
Widerspenstigen, selbst wenn es ein Edler aus dem
Stamme Koraisch (aus dem Muham. stammt) wiire!).
{Socin, Chrestomathie, Berlin 1889 S. 44), oder: Wenn Je-
mand Sehnsucht nach dem Paradiese hat, so schlage er
sich die sinnlichen Begierden aus dem Sinne" (ibidem
100), oder: Das Paradies hat Sehnsucht nach 4 Arten von
Leuten: Die ersten sind solche, welche einen Hungrigen
gespeist haben, die Zweiten solche, welche einen Nackten
gekleidet haben, die dritten solche, welche fasten im Mo-
nat Ramadan, die vierten solche, welche den Koran lesen
{ibidem 102), oder auch: Der Glaubige rettet sich nicht
vor der Strafe Gottes, bis er unterldsst 4 Dinge: Das Lii-
gen, den Hochmut, den Geiz und das schlimme Denken"
(ibidem 102), sind Siitze, die trotz ihrer islamitischen Fiir-
bung hohes ethisches Erfassen des Jenseits zeigen und
4 1. stark an die jiidische Auffassung anklingen. Manch-
mal aussert sich ein so freies Denken auch in witziger
Form: Ich guckte in's Paradies, da fand ich, dass die
meisten Bewohner desselben die Armen waren, ich guckte

1 fows GLS'_,J} aslbl U.Ja.;.:-!'-Ts_ﬂa‘.a.Ufu!
s Lo G oy dhas ged W Cilss Ludus
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in's Hillenfeuer, da fand ich, dass die meisten Bewohner
desselben die Weiber waren (ibidem 98, ci. Midr. r. I, 17).
Dass iibrigens bei einzelnen ganz gliubigen Seelen schon
in der firithesten Zeit des Islam die ethische Seite der
eschatologischen Vorstellungen alleinige Bedeutung ge-
wann, zeigt uns die von 5. Yahuda in seiner Edition: Alhidaja
ili faraid alqulab des Bachja ibn Pakuda S 101 mitgeteilte
Aeusserung der frommen und bussfertigen Rabia al-*‘Ada-
wijja (gest. 752): ,Niemals habe ich Qott aus Furcht vor
der Hille oder aus Lust nach dem Paradiese gedient, ich
wiirde ja sonst ein schiechter Sklave sein; ich diene ihm
nur aus Liebe zu ihm und aus Sehnsucht nach ihm allein®,
ein Cledanke, der sehr stark an die jiidische Ethik (Pirke
Aboth I, 3) anlehnt.

Diese Darstellung der nachkoranischen Auf-
fassung soll fiir unseren Zweck geniigen, um Folgendes
auszusprechen. Die rohe sinnliche Auffassung des Koran
ist von der orthodoxen Richtung des Islam, deren Haupt-
vertreter neben lbn ‘Abbas, Kab, *‘Asad ibn Musa, der dltere
Ghazili ist, beibehalien worden In der spiteren Tradi-
tionsliteratur zeigen sich eine Reihe ethisch héher stehen-
der Auffassungen, die zum Teil griechischen, zum Teil
Hidischen Einfluss wverraten. Aber eins wird doch be-
stehen bleiben miissen. Der offizielle Islam, das ist die
muhammedanische Qeistlichkeit, die ‘Ulemas, eigentlich
oGesetzeslehrer=, das Chalifat, das seit Mbawija’s Zeiten
die kirchliche und die staatliche Macht vereinigte, und
endlich das Sultanat, das seit dem XVI. Jahrhundert die
Wiirde des Chalifats itbernahm, blieb immer streng kirch-
lich, korantreu, schon um die Massen durch die Macht
des nun einmal heilig gesprochenen Profetenwortes be-
herrschen zu kbnnen. So blieben auch die eschatologi-
schen Vorstellungen fiir die Vertreter des Staates und
der Kirche in ihrer ehrwiirdigen Korankraft bestehen.
Der Koran ist eben doch immer noch das einzige Lehr-
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und -Lebensbuch des Islam, der Sultan herrscht nur mit
dem Koran, mit diesem einzigen und einzigartigen
(ieistesmittel, das alle Glaubigen wie mit einem Zauber-
banne zu einer Einheit zusammenfiigt, an dessen hbhere
inspiration doch immer wieder die grosse dumpfe Masse
der Millionen von Muhammedanern glaubt, der weitere
(eistesentwickelungen fremd geblieben sind, Dass dies
der Fall ist, dass die Massen immer wieder durch den
Korangeist suggestiv gefangen genommen werden, und
derselbe dffentlich vom Oberhaupte des Staates wver-,
treten wird, zeigt deutlich unsere Fetwiproklamation.
Alle grossen Glanbens- und Staatsaktionen im Ceiste des
Korans! Der Dschihad, der heilige Krieg, den der Koran
mehr als einmal gepredigt (Sure 45 etc.), gibt dem Para-
diese, der Holle und dem Satan wieder, was vielleicht
eine fortschreitende Zeit ihnen an Koranweihe geraubt
hatten.

Wir wiirden nun aber zum Schlusse einer grossen
Unterlassungssiinde uns schuldig machen, wenn wir
nicht kurz die Stellung der ijiidischen Religionsphilo-
sgphen zu unseren Eschatnlng':ischen Fragen streifen
wiirden, der Philosophen, die durch den Islam irgendwie
beeinilusst sein konnten. In erster Linie wiire Saadja ben
Josef aus Fajjim 2u nennen. Er hat in seinem philo-
sophischen Hauptwerke: Kitib al-amanat weal ifigadat
{mnoxr M) einen breiten Raum den eschatologischen Fra-
gen gewidmet, K. V, VI u. 1X. Seine Darsteller sind fast
alle daritber einig, dass seine Art der Gedankengebung
und Beweisfilhrung ganz das arabische Musterbild des
mutazilitischen Kalam's zeige (Rau, Die Ethik des R.
Saadia, Monatsschrift 1911, Juli—August S. 399, Jost,
Leipzig 1858, 1. S, 285, Karpeles, Gesch. d. jiid. Literatur
I, 430). Jost betont aber mit allem Nachdruck, dass
Saadjah's Deduktion durchaus jlidische Auffassung ver-
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rate, Darin hat auch Jost in einem gewissen Sinne Recht,
Saadjah’s Darstellungsform hat allerdings den #usseren
Duktus des Kalims, aber seine Folgerungen bewegen sich
immerhin in den von Bibel, Talmud und Midrasch ge-
gebenen und gezogenen Oedankenkreisen. [Das Paradies
ist ihm lichterfiillt, lichtumilossen, die Hille ist ihm voller
Glut. Diese beiden metaphysischen Realitfiten halt er
mit Zéhigkeit fest und sucht sie durch die Eigenart seiner
Bibelexegese immer wieder festzustellen. Das Islami-
sche in thm ist schliesslich das allzulaute Verlangen nach
einer sinnlichen Erfassung des Jenseits. Zu diesem Ende
sucht er krampfhait nach passenden Bibelversen, deutet
cie rein realistisch und ordnet sie so, wie es seinem zu-
rechigelegten eschatologischen System entspricht.  So
entstehen ihm beispielsweise die 7 verschiedenen Hollen- -
strafen aus der Aufreihung von 7 das Bild der Qual aus-
malenden Bibelversen (Kap. 1X)%).

1) Anch die Paalmenerklirung Sasdjah’s (7vpE 27 mnTEn N
ghnn ‘o By wreb vy Simon Eppenstein, Brisen 1908, Jubelschrift
filr Harkawy) zeigt seine Tendens zur eschntologischen Dentung, Bel der
Erklirung des Ps 1,6 (Beite 21} sehwobt ihm  die lokale Beheidung im
Jonseits gwischen Gerechten und Frevieen vor, Er sagt: 'i‘l"ﬂ* XD DRUR
RBTIM #nEr 87 53 snnane S JDie Frevier gelangen nicht aaf
ihre Rapgstufe, sondern sie werden vorstossen und geknechtet®, Auch
kennt er im Jenseits den Sonderranm fiir die Gerechten, in dem sie Goites

Worte weiter erfiillen: @me wii 97 205 Sdrba 9y proxedx K
s wre. Der Bonderraum, der in myyT misox Ko IX so sosfiihe-
lich behapdelt wird, gemahnt an islamische Vorstellung, Usebrigens weiss
auch dor Midrasch Schocher tow (Warschuu 1873 8, 7.) zu diesem Verse
eine Plauderel uns der Hille zu berichten. 337 27 oM. Die Frevier
beschweren sieh bei Gott Gber div ungerechte Bestrafung, die nach Will-
kitr gehandhabt wiirde. Gott erwidert: D3mK 8078 ‘NP3 k5 ,ich habe
nicht die Absicht, es euch bekennt su geben®. Dunraufl l@sst Guitt das
ona R, corrumpiert fir v3oR = elogiom ,das Sndesregister
kommen, und die Previer fahren hinab in die Holle !* e Quelle dieser
Duarstellung wire uoch anfrudecksn!
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Sein Zeitgenosse lsaak b. Salomo Israeli (855—0955)
hat entschieden eine hohere Auffassung von Paradies
und Holle. In seinem M 2o (Fried, Drohobycz 1900,
S. 38), das in seinem philosophischen Werte noch nicht
geniigend gewiirdigt ist, zeigt er den starken Einschlag
griechischer Schulung. Bei ihm ist Paradies nur ein Bild
fiir die hichste Erkenntnisstufe Gott gegeniiber, es ist die
innigste Verbindung der in's Hichste gesteigerten geisti-
gen Potenz der anima alta mit dem Schipfer selbst. Die
Holle ist demgemiiss das Sinnbild des Fernbleibens von
dieser gottlichen Erkenntnis. Israeli hat vom Araber-
tum selbst nichts iibernommen, nur aus seiner Literatur
die Verwendung neuplatonischer Ideen, die mit den jiidi-
schen viel Gemeinsames haben.

Inniger hat sich dagegen Bachjah ibn Pakuda (1040)
an den formalen Islam angelehnt. Seine ,Herzens-
pflichten”, richtiger ,Anleitung zu den Herzenspilichten*
alhidaja ila fariid alqulib“ zeigen die 4ussere Anlage des
arabischen Kalim und die innere Zuneigung zur aketi-
schen Beschau, die an dem arabischen Sufismus der
lauteren Briider zu Basra etwas herangebildet ist. Doch
nur das ist arabisch, der Zmg zumm transcendentalen
Blicken, seine so oft vorgetragene Vergeltungslehre. Der
Inhalt der Schau ist echt jiidisch, immer aus der Bibel
sich die Belehrung holend, sie ist reingeistig, nie er-
niedrigt sie sich zur sinnlichen Ausmalung. Paradies und
Holle werden angedeutet, doch niemals genannt, nur Lohn
und Strafe sind die Instanzen der Darlegungen Bach-
jahs. Er spricht von grossem, herrlichem Lohne

':i)_{ﬁl i I..:[_,.Jf '}'3"3‘] + wie bei Pinchas, von schwerer,
qualvoller Strafe. wie bei Korach (‘“.U lde] M, 6, aber

eine genauere Gestalt des Lohnes oder der Strafe zeich-
net er niemals. Wie oft spricht er es aus, dass gerade

&
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diese Qestaltungen dem Menschen verborgen blieben,
und er nur aus den Bibelversen die Hoffnung auf Lohn
und die Frwartung einer Strafe erschliessen konne (1Y,
6). Wiederholt sagt er z. B. von dem Lohne der From-
men, dass er in dem Lichte bestiinde, das gesit sei fiir
den Gerechten (2737 11~ 7w, in der Verbindung mit dem
hoheren Lichte (siehe Israeli), das man aber nicht be-
schreiben kbnne und nicht darstellen diirfe: 11,3 2 adlady

Yy aioy W as ¥ 0 M) ol Juasdl 50
}uiys L £omey (S. Yahuda, Leiden 1912 8. 138). Bachjah

spricht hier 2 echtjiidische Gedanken aus, die vollstindige
geistige Unfiihigkeit und die religiise Scheu der niheren
Darstellung der Bilder des Jenseits. Bachjah's Denken
und Empfinden ist eben grundjidisch: Jn71 D75K mrKT x5 1y
& manes mey.  (Jes. 64,3).

In den frommen Bahnen Bachjah's wandelte auch
Abul hasan |ehuda Halevi (1085 bis 1140), zugleich
auch eine polemische Natur, welche die verfiihrerische
Macht der griechischen wie arabischen Philosophie
zu brechen ernstlich unternimmt  Seine Schrift: Kitab

alhugat waddalil fi nusrat addini addalil ,,Buch des
Beweises und des Argumentes zur WVerteidigung des
gering geschitzten Claubens”, vom hebriischen Ueber-
setzer Jeh. ibnm Tibbon nach der historischen Ent-
stehung Al-Kosri (Alchazari) genannt, zeigt ihn als muti-
gen und begeisterten Verfechter der jiidischen Grundan-
schauungen. Schon am Ende des 1. Kapitels nimmt Halevi
Gelegenheit, bei der Diskussion iiber die gottlichen Ver-
heissungen versteckt und offen gegen den Islam Stellung
zu nehmen, Der Islam zaubere schome Girten und Ge-
niisse zum Lohne vor, in der Thora heisse es aber: lhr
sollt mir ein besonderes Volk sein, und ich will euch zum
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Ciatte sein®™!)., Bezeichnend fiir den jiidischen Denker, der
die Erdenmission des Guten fiir viel wertvoller hilt als
die traumhaite Spekulation auf ein Jenseits! Ihm sind
Paradies und Halle blos Schulnamen ohne tieferen Inhalt,
iiber die er gern hinweggeht, oder auch nur rein geo-
grafische Begriffe, die in der Schépfungsgeschichte und
in der Tempelanlage der Bibel begriindet sind (Ende des
I. Kapitels). FEigentlich gilt ihm das Paradies als die
hochste Stufe, die der gotiesfiirchtige Mensch erreichen
soll, und die Hille gewiss als das Gegenteil (ibidem). In
Halevi war eben schon viel zu sehr der Gedanke eines
sittlichen Selbst lebendig. Die Willensireiheit, die er im
V, Kapitel mit aller Dringlichkeit postuliert, und die er
durch die Annahme von Mittelursachen verstéindlich
machen will, stellt ihn deshalb auch in den schirfsten
(legensatz zu der Fatalititslehre des Islam, die er sicht-
lich zn bekimpien sucht.

Einen noch scharferen Protest gegen die islamitische
Fschatologie erhebt Maimonides (1035—1104). In seinem
Jad chasakah, Hilch. Teschubah, 8.6 geisselt er in starken
Worten die sinnliche arabische Auffassung vom Para-
diese: rn=R RS L. . Ps o PRE TTM N 21 papa bon xow
avem Btz wathy mae mme Dna miae mbaan amen S
snyee s orb oorm oviam 2nn AES B33 wunes 1 RN P
M vepay Dvmamn San amis D DENND DwBRa OnIIpT N
10m Sz wan 927 thwe o2 Sow T Interessant ist dabei
das Wort =g _Bilder”, das eine sehr allgemeine Bezeich-
nung fiir die CYAS wschwarziugigen Jungfrauen™ ist.
Da man nicht an eine Verwechslung mit mmmn (= }.F'-}

denken kann, so liegt es nahe, die Charakterisierung des
ibn ‘Abbas zugrunde zu legen. Ibn ‘Abbas (Wollf,

sendll Jleat Ll S.200) schildert die Huris als , Puppen*,
N EII Buch Alchazari, H, Hirschfeld, Brealau |88, 8. 48,
4*
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die aus Moschus, Kampfer, Ambra und Safran geschaffen
sind. In dem Satze des Maimonides offenbart sich der
gute Kenner des Koran und seiner Paradiesausmalung,
aber auch der gute Kenner der arabischen Intelligenz und
der Anlage zur Erotik. Es sind eigentlich Husserst ge-
harnischte Worte, die hier Maimonides fiir die Araber
findet, von deren Geist er soviel Anregung erhalten, doch
ihre Eschatologie scheint ihm die tiefste Stufe ihrer geisti-
gen Produktion darzustellen, ,Der Araber projiciert seine
irdische Sinnenlust in das Jenseits hinein“, filhrt Maimo-
nides dort weiter aus. Maimonides fasst Paradies und
Holle im Grunde als Symbole auf (ibidem 5: s ymax= =
P31 ey mnem s e s ben ST oweasn o e
2 TRMP APnem meEa ned) das Paradies als Symbol fiir das
reingeistige Ceniessen, die hochste Stufe der schon
hinieden erprobten und dann weiter gelduterten geistigen
und sitilichen Vollkommenheit, dielHolle a2y w2 for die
+ villlige Ermangelung einer solchen von der Erde aus zu
erzielenden ethischen Hohe (Sanhedrin P. X). Freilich
sind nmach Maimonides solche Aufiassungen nur verstind-
lich fiir den geistig Hochstehenden, der das Bewusstsein
des Sittlichen besitzt, der Masse, dem volgus profanum,
soll man die Vorstellung von materiellem Lohn und Strafe
ruhig lassen, denn fiir sie sind sie eine unentbehrliche
padagogische Stimulanz, die bezwecken soll: v w17pe in
Brpren L ein Festhalten an dem Glauben selbst ! (ihi-
dem). So ldsst sich das eigentlich etwas Wider-
spruchsvolle bei Maimonides verstehen, dass er Para-
dies und Hélle bald als mégliche Daseinsform des Jen-

'} W allerdings schon Bachjah (albidajailn ., , IV, 4) ond wie Holze®
(Bur Gesehichio der Dogmenlehre, Berlin 1901) vachweist, hin zuvor (e
#0i, Mican alamal = 278 Mo 11 (Goldenthal 18897 Whnlish BRI
sprochen hai, -



B Talmudisches und Eschatologisohes. it

seits hinstellt'), bald ein iiberlegenes Licheln fiir sie hat
und sie in einen reinen Intellektualismus auflost (San-
hedrin ibidem)'). Das Eine ist nach ihm fiir den mittel-
miissigen Durchschnittsmenschen opportun, das Andere
ist fiir den hochragenden Denker religionsphilosophisches
Dediirfnis! Seine wahre Ueberzeugung war selbstredend
die: Es gibt ein Jenseits, dessen geistiges Cliick nur der
ethisch Reife geniessen kann, fiir das aber der Unreife
bereits anf Erden abgestorben ist (Sanhedrin, ibidem).
Paradies und Holle sind nur Namen fiir diese beiden
kontrastierenden Entwickelungsformen des Ethos im
Menschen, sie konnen zur vollen Utopie werden, wenn
man sie materiell auszugestalten sich immer wieder Le-
miiht, wie auch die Gestalt des Satans oder des Sammaels
nur ein Ausdruck der geistigen Schwiiche, des mensch-
lichen Unverstandes ist (Moreh Nebuchim II, 30). Wie
denn auch Maimenides fiber =72 denkt, illustriert woh! am
hesten das tiefe Schweigen, in das sich derselbe Hilchot
Geruschin XIII, 23 diesbeziiglich hiillt, das den Erklirern
allerdings ganz unverstiindlich erscheint.

Mit Maimonides schliesst die Reihe der arabisch-
lidischen Philosophen ab. Bis auf Saadjah, der noch
stark im Banne islamischer Sinnlichkeit steht. haben sie
alle den Charakter der arabischen eschatologischen Vor-
stellung auf das Bestimmteste abgewiesen. Die Finen
haben ihre Opposition nur allgemein ausgespm:hen, sie
haben die griechische, auch kardische und islamische Vor-
stellungswelt in gleicher Weise bek&mpft, die anderen,
Jehuda Halevi und Maimonides haben ihre Ciegnerschaft

NI = mnt 2me senfhax omn b e o by
Wb 29n Bn wwps kS Tren we mbe

*I Dieser Intellektnalismus ist vou Bchom inh wnd den franisisch-
spanischen Leitzenomen des Maimonides stark amgegrifien worden: Nach-
manides fanid sich als sein Verteidiger (vpnm nnoee, Josua Heschel,
Brealau 1847 8. B1a),
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zum Islam ganz besonders scharf gekennzeichnet. Mai-
monides hat bei seinem impulsiven Charakter sogar ein
ganz vernichtendes Urteil iiber die arabische Fschatologie
gefillt! Seine Vergeistigung des Jenseits ist trotz so
mancher Anfeindungen von Rabed und Ramban (Hilch.
Tesch. 8,6) fiir die Zukunit festgehalten worden, und
Minner wie Josef Albo, Josef ben schem tob, Josef Karo,
der im Kesef Mischneh zu Hilch. Tesch. 8 eine Gesamt-
darstellung der jiidischen Eschatologie gibt, wandeln voll-
stiindig in den Bahnen des grossen Meisters.

Wir sind am Schlusse. Wenn wir alles zusammen-
nehmen, so kénnen wir ruhigen Gewissens sagen. das
Tudentum hat wohl eschatologische Gedanken. aber sie
bleiben ausserhalh seiner praktischen Lehrgedanken.
Denn einmal gilt die ganze Kraft des Judentums dem
Leben, andrerseits besitzt es in seinen edelsten Vertretern
die angeborene Scheu. den Schileier tieferer Geheimnisse
liifften zu wollen'). Finden sich doch materielle Zeich-
nungen, so sind sie sicher Eindringlinge fremder Kulturen,
Im Prinzip wehrt sich immer wieder das jiidische Denken
gegen solche Sinnlichkeit und sucht sie stets in's Geistige
umzusetzen, es miichte gar am liehsten — wie das seine
vornehmsten Denker zeigen — das Jenseits nur als ein
religionsphilosophisches Problem kennen und hegreifen.
Das Judentum hat eine Fschatologie, aber man denkt sie
nur, man lehrt sie nnd lebt sie nicht, der Islam hat eine
Eschatologie, die gelehrt wird, damit sie die Qedanken
des Lebenden beherrsche. Der offizielle Islam wandelt
hierin im Schatten des Jenseits, das offizielle Judentum im
Lichte des Diesseits.

1 Auch Maimonides sagt Sanbedrin X ; nilll'.;',". R W M ep

shiwme 7y 023m Me 923 = Aunnoite cnbes T o Nae
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