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Karl Hugo von Meltzl
ein Vorliufer der neueren Religionsgeschichte
und Kulturphilosophie

Von ANDREAS ANGYAL (Budapest)

KArL HuGo VON MELTZL war ein Sohn Siebenbiirgens. 1846 wurde er
in Sichsisch-Regen (Szészrégen) geboren, 1908 starb er in GroBwardein
(Nagyvérad). Das Gymnasium besuchte er in Klausenburg (Kolozsvér) und
Bistritz (Beszterce). Im Dreieck Séachsisch-Regen—Klausenburg—Bistritz
gestaltete sich nun sein Leben; diese drei Stidte waren ihm am liebsten,
hier lebte er im Kreise der Familie und Freunde. Seit dem Jahre 1872
wirkte er in Klausenburg als Universititsprofessor fiir deutsche Sprache
und Literatur.

Freilich ist das nicht sein ganzer Lebenslauf. Als Student lebte er in
Deutschland und studierte in Leipzig und Heidelberg. Wiederholt besuchte
er auch Italien, In Leipzig befreundete er sich mit dem jungen NIETZSCHE
und vertiefte sich mit ihm zusammen in die Philosophie SCHOPENHAUERS.
Schopenhauers Geist begleitete nun Meltzl sein ganzes Leben hindurch,
Aber auch die Jugendfreundschaft Nietzsches war von entscheidender
Bedeutung,

ALEXANDER KEREKES, der eine gute madjarische Biographie Meltzls
schrieb?), behauptet zwar, diese Freundschaft sei von geringer Wirksamkeit
gewesen. Diese Behauptung aber miissen wir von uns weisen. Immer wieder
tauchen Nietzsche-Spuren in seinen Werken auf. Seine 1877 gegriindete
mehrsprachige Zeitschrift, die Acta Comparationis Litterarum Universarum
registriert gleich im ersten Jahrgang das Erscheinen der UnzeitgemiBen
Betrachtungen, Im Jahre 1886 (8. 27) heillt es in seinem Nekrolog iiber den
Philologen JOHANNES MINCKWITZ: ,,Man hat Minckwitz in seiner Heimat
oft der Ruhmredigkeit oder gar Kitelkeit zeihen zu diirfen vermeint. Aber
unsere Leser, die dem heiteren, milden Greis in den Spalten der Acta Comp.
so oft begegneten, werden wissen, was von diesem Tadel zu halten sei,
welchem ja noch niemand entgangen ist, der neue Bahnen eréffnete, und auch
in alle Zukunft niemand entgehen wird, der (nach des Baseler Prof. Nietzsche
schneidigem Ausdruck) nicht ,heerdenmiBig‘ zu denken und nachzuurteilen
vermag.” Diese Worte sind ein klarer Beweis dafiir, da Meltzl auch die
spitere geistige Entwicklung Nietzsches mit Anteilnahme verfolgte. Weitere
Beziehungen sollen in unseren folgenden Ausfithrungen erhellt werden.

1) A. KErReKES, Lomnitzi Meltzl Hugé. 1846—1908 (H. M. v. Lomnitz). Jahrb.
des Deutschen Institutes der konigl. ung. Peter-Pizmény-Universitit Budapest.
Hg. von TH. THIENEMANN und B. v. PukANnszky. II. Bd., 1937, S. 254—372,
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Kerekes hat mit groBem Fleil die Lebensdaten Meltzls zusammen-
gestellt und seine Werke registriert. Sein Werk ist fiir alle spitere Meltzl-
forschung unentbehrlich, Leider kommt aber das eigentlich Geistesgeschicht-
liche bei ihm zu kurz. Kerekes will eine , Rettung® Meltzls versuchen,
iibersieht jedoch seine eigentliche Bedeutung. Diese Bedeutung aber liegt
darin, daB Meltzl in der zweiten Hilfte des 19. Jh.s, in einer Zeit, wo der
SpieBbiirger mit seinem hausbackenen Materialismus im Kopf und mit
Reclams Universalbibliothek im Biicherschrank der herrschende Menschen-
typus war, ein tiefes, metaphysisch begriindetes religionsgeschichtliches und
kulturphilosophisches Denken wagte. Er gehort zu jenen tieferen Geistern
des vorigen Jahrhunderts, die die Briicke bilden zwischen der Romantik
und dem Idealismus des 20. Jh.s. Und es war ihm gegonnt, das neue Jahr-
hundert zu erleben, dessen groBler geistiger Vorliufer er war.

Freilich, um zu einem solchen Vorliufer werden zu kénnen, mufite er
aus dem Osten kommen, aus Siebenbiirgen. Nicht umsonst verweist ZoLNAI
darauf, wie gerade in Siebenbiirgen ein geisteswissenschaftlicher Spiritualis-
mus entstand, vertreten durch MELTZL, SAMUEL VON BRASSAI und ALEX-
ANDER IMRE, der mit dem herrschenden Realismus des ungarischen Geistes-
lebens in Gegensatz kam, und so zum Vorldufer einer neuen, idealistischen
Asthetik und Philologie wurde?). Gerade in Siebenbiirgen konnte man zu
tieferem Denken angeregt werden. Deutsch-nordische, madjarisch-ostliche,
slawische und byzantinisch-rumiinische Kultur und Geistigkeit treffen sich
hier. Neben deutschen gotischen Stadtbildern mit Domen, Biirgerbauten
und Wiillen liegen madjarische und ruménische Dérfer im Land mit reicher
Volkskunst. Holzbauten stehen mit hohen Dichern auf den waldigen Hingen
der Karpaten, phantastisch-dstliche Marktstidte umrahmt das Hochgebirge,
einsam wachen oOstliche Kreuze am Strallenrand. Gotische Kirchenburgen
tauchen auf, holzerne Spitztiirme ragen in die Hohe, byzantinische Kuppeln
wolben sich. Mit hehrer Reinheit griilen die weilen Gipfeln der Schnee-
berge an klaren Friihlingstagen, alte Balladen erténen von den Lippen der
Madjaren und Rumiinen, und unter wehenden Kirchenfahnen wallen Zehn-
tausende von Széklern in der Pfingstwoche zur Maria von Csiksomly6. Nicht
nur Vélker, auch Religionen begegnen sich. Katholiken mit lateinischer und
mit byzantinischer Liturgie, Protestanten und Orthodoxe leben hier zu-
sammen. Romanische, germanische, ugrofinnische und slawische Sprachen
erklingen. Wahrhaftig ein Land, das zur geistigen und menschlichen Tiefe
und Universalitit fithren mulB!

Aus dieser Welt kommt Meltzl, auf dieser Grundlage mufl sein tiefer
Geist gesehen werden. Er blieb eng mit der siebenbiirgischen Landschaft

?) B. ZoLNAl, Erdély egyeteme (Siebenbiirgens Universitit). Minerva, Jg.
1941, S. 6. |
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und mit den siebenbiirgischen Vélkern verbunden. Schon als Knabe be-
herrschte er neben seiner deutschen Muttersprache auch das Madjarische
und Ruminische3). Wenn er auch Europa und Nordafrika bereiste, wenn
er auch Korrespondenten und Mitarbeiter aus Ausland und Ubersee hatte,
so blieb sein Wesen doch mit den Tiefen seiner nord-gstlichen Heimat ver-
wachsen.

Aus diesen Tiefen heraus miissen auch seine ,,Aphorismen im Geiste
Schopenhauers“4) gedeutet werden. Schopenhauer war sein grofles philo-
sophisches Erlebnis, das in seiner Seele verwandte Tone anschlug. Auch
Schopenhauer gehort ja mit den metaphysischen Tiefen seines Denkens zu
den GroBen, die erhaben iiber dem kleinen Treiben des Philistertums standen.
Meltzl gestaltet nun die Weisheit des Meisters in den Tiefen seines eigenen
Seins.

Mit #tzender Kritik ergieBt er sich gegen das flache Treiben der materia-
listischen, ,,positiven‘ Naturwissenschaft:

,,Es fehlt nur noch, da unsere modernen Naturforscher weitliufige
Untersuchungen anstellen iiber das geometrische Verhalten der Muttermal-
systeme am zweiten Gliede des ersten linken Fingers des rechten Armes.
Dann wird die Lésung der Ritsel des Weltalls um ein gutes Stiick geférdert
sein.*“ (ITI. Aphorisme.)

Er sieht klar die Gefahren und Einseitigkeiten des naturwissenschaft-
lichen Materialismus, aber auch die einer intellektualistischen Vermassung:

,,Die Nachfrage nach ,gebildeten® Menschen ist heutzutage eine so
enorme geworden, dafl sie vom Vorrat unméglich gedeckt werden kann.
Daher hat die moderne Padagogik (namentlich die ziichtige Herbirtelei)5)
ihr moglichstes im Imitieren und Filschen, d. h. sie erzieht auch dort, wo
es gar Nichts zu erziehen giebt.** (IV.)

Meltzls Menschenideal ist eben ganz im Sinne der Gegenwart die
geformte Personlichkeit und nicht der in Serie erzeugte ,,Gebildete“
des Intellektualismus. Diese intellektualistische , Bildung® des 19. Jh.s war
etwas ganz Durchschnittliches, Flaches. Letzten Endes fiihrte gerade sie
zum voriibergehenden Triumph des plattesten Materialismus. Dies ist eben
der Dualismus des vorigen Jahrhunderts (wie ihn H. CySARZ in seinen
Miinchner Vortrigen WS 1938/39 schilderte): hier Intellektualismus, dort
Materialismus, Die hohere Einheit der menschlichen Personlichkeit fehlt.
Meltzl aber wurde vom Siegesgeschrei des Jahrhunderts nicht betért und

3) A. KEREKES, a.a. 0., S, 262.

‘) Fontes Comparationis Litterarum Universarum, Collegerunt et ediderunt
S. Brassar et H. MeELTzL. Bd. V., Heft 3. Klausenburg-London 1882,

§) Anspielung an die bekannte Dreiteilung der Erziehung bei HERBART: Re-
gierung, Unterricht, Zucht.
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ging selbstsicher den Weg zur geistigen Erneuerung. Leider sind seine Worte
noch heute teilweise aktuell, da ja in Ungarn die Pidagogik noch immer
unter dem Druck eines tédlich-starren Herbartianismus zu leiden hat, der
alle Wege zur freieren Entfaltung versperrt.

Sehr richtig beurteilt er auch das poetische Treiben um 1800: ,,Der
(Gesang unserer modernen Weltschmerzler-Poeten gleicht dem des ungedlten
Rades. Mit etwas Schmiere liee der heillose Lirm auf unseren Biicher-
mirkten sich diémpfen.** (V.)

Noch spiter werden wir Meltzl als titigen Kémpfer gegen die Form-
verlotterung des 19. Jh.s sehen. Seine Ablehnung des Intellektualismus und
des Materialismus fithrt ihn aber weiter, in die Tiefen der Metaphysik. Er
lehnt zwar das ,,denkbare*, mithin intellektualistische Gottesbild ab,
aber ebenso auch den Atheismus. Seine Metaphysik ist eine Philosophie
desirrationalen Lebensgrundes. ,,Dafl diese Welt Ein Gott erschaffen
oder gemacht habe, ist nicht denkbar, dafl sie das Werk zweier oder
mehrerer Gotter sei, noch weniger, dafl sie das Werk keines Urhebers sei,
am allerwenigsten.* (VI. Sperrungen von Meltzl.)

Noch deutlicher weist auf diesen irrationalen Lebensgrund die VIII.
Aphorisme: ,,Der alleinbegreifliche Zweck des Lebens ist der Tod und der
alleinbegreifliche Zweck des Todes ist — das Leben. In diesem schénen
circulus vitiosus bewegt sich ,allweise’ Mutter Natur.*

In diesem Sinne ist es auch zu verstehen, wenn die XXXI. Aphorisme
vom Zufall spricht. Dieser Zufall ist fiir Meltzl keineswegs eine materialisti-
sche, blinde ,,Tiicke des Objekts*‘, sondern eine geheimnisvolle, irrationale
Seinskraft. Der Zufall wird schon fiir Meltzl Schicksal im Sinne SPENG-
LERS®): schon er ahnt die tieferen Zusammenhinge des Seins mit dem
Irrationalen, die allgemein als Zufall bezeichnet werden, letztlich aber in
die Sphire des Schicksalhaften gehoren. ,,Wenn doch nur die Menschen
ihren groBten Meister nicht immer meistern wollten. Anstatt im geeigneten
Momente seiner Fiihrung sich anzuvertrauen, zerbrechen sie sich von friih
morgens bis spiit abends den Kopf dariiber, wie sie ihm den Weg verlegen
konnten, um ihn ganz in ihre Gewalt zu bekommen, ihn, der ewig sie in
seiner Gewalt hat: der Zufall! —* (Sperrungen von Meltzl.)

Eine geniale Vorahnung dessen, was Spengler als den Gegensatz von
Schicksalsidee und Kausalititsprinzip bezeichnet! Fiir Spengler ist ja das
Kausalititsprinzip ein Produkt des zergliedernden Verstandes, das Schicksal
dagegen die irrationale ,,Physiognomie alles Werdens“?). Man konnte die
Aphorisme Meltzls ohne weiteres in die Spenglersche Terminologie iiber-

%) O. SPENGLER, Der Untergang des Abendlandes. Miinchen 1920, Bd. I, S. 194

bis 202.
’) Ebenda, Bd. I, S. 164 ff.
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setzen und sagen: Die Menschen wollen auch das Schicksal zur Kausalitiat
erstarren lassen, anstatt sich seinem irrationalen Werdestrom zu vertrauen.
Ein Mahnwort an Rationalismus und Materialismus! Und wir fithlen uns
an das lateinische Dichterwort erinnert, das Spengler als Schlufl des ,,Unter-
ganges'* niederschrieb: , Ducunt fata volentem, nolentem trahunt.*

Dieser Schicksalsglaube aber wird in der XXVII. Aphorisme durch
uralte Weisheit des Ostens iiberhoht und erginzt. Meltzl glaubt nimlich an
die Seelenwanderung und setzt sich mit den Kritikern dieses Glaubens
geistvoll auseinander:

,,Diejenigen Naturforscher, welche die Seelenwanderung durch Tier-
leiber phantastisch finden, sind auf die niichste beste Raupe zu verweisen.
Gesetzt der Fall, der Schmetterling kénnte denken, so wiirde er es, gleich
unseren Naturforschern, als eine licherliche Zumutung ansehen, wenn man
ihm sagen wollte: du warst schon einmal Raupe!*

Ganz Spenglerisch wieder ist die X. Aphorisme:

,,Telegraphenlinien, Eisenbahnschienen und Telephondrihte sind die
Herbstfiden der Cultur.*

Welch eine geniale Vorwegnahme des Gedankens, daBl die europiische
Kultur in die Stufe der Zivilisation iibergeht! 35 Jahre vor Spengler wird
in diesem einen Satz fast der ganze 1. Band vom ,,Untergang des Abend-
landes* vorweggenommen!®) Wiederholt werden wir noch solche Gedanken
bei Meltzl treffen, die auf die kommende Ideenwelt des groBien deutschen
Kulturphilosophen hinweisen. Bei der ungeheuren Belesenheit Spenglers ist
es sogar nicht ausgeschlossen, daf} er die Schriften Meltzls kannte.

Die Kritik der Maschinen-Zivilisation verbindet sich bei*Meltzl auch
mit Gedanken Nietzschescher Prigung, mit dem Begriff der ,,Sklaven-
moral*:

,,Ob Sklave eines Herrn oder Sklave einer Maschine — das kommt
wohl im Grunde genommen auf Eines heraus. Der gewohnliche Mensch die
Fabriksware der Natur, ist und bleibt stets ein Sklave. Des Aristoteles
Divination der Maschine mit besonderem Bezug auf die Abschaffung der
Sklaverei erscheint aus diesem Gesichtspunkte betrachtet durchaus un-
philosophisch.” (XI.)

Der Geist des berithmten Zarathustra-Kapitels ,,Von alten und jungen
Weiblein® spricht aus dem Schlulsatz der XVIII. Aphorisme:

,,Die groBten Skandiler sind ja nur im Verein mit Frauen méglich.

Eine bemerkenswerte literardsthetische Ansicht spricht die XII. Apho-
risme aus:

,,Roman und Novelle sind die Haustiere der Poesie. Der Roman ist

) Besonders Bd. I, 8. 1—-71.



ein gezithmtes Epos, das gute Milch giebt und einen nicht zu unterschétzen-
den Profit abwirft.” Mit gutem Recht hat Meltzl das wilde Wuchern der
Roman- und Novellengattung in diesen Worten beanstandet. Im form-
vernachliissigenden 19, Jh, begann jene Uberschwemmung von kiinstlerisch
wertlosen Romanen und Novellen, die noch heute alle echte Literatur
bedroht und den Leser verwirrt. Besonders in Ungarn sehen noch heute
die Redakteure der Zeitschriften ihren héchsten Ehrgeiz darin, diese Zeit-
schriften mit schwachen Novellen vollzustopfen. Man hat aber dann oft
nur ein Gihnen fiir das Ganze iibrig! Uppig schwillt auch noch die Sturmflut
der Romane, zwischen Kolportage und fadem Gesellschaftsklatsch.

Auch stilgeschichtliche Einsichten hat Meltzl. Klug und biindig ist seine
Charakteristik der Rokokozeit in der XXXIV. Aphorisme. Freilich ist seine
Ansicht durch den Schopenhauerschen Pessimismus gefirbt, doch die Er-
kenntnis der ,,Maskenhaftigkeit® des Rokokos ist schon eine geniale Vor-
wegnahme neuester Barockforschung. In diesem Sinn wird auch KARL
VosSLER davon sprechen, dal fiir den barocken Spanier das Leben zu Spiel
und Schein sich gestaltet®), und HEINRICH SCHALLER von ,,der klassizisti-
schen und weltminnischen Maske und Geste des Barocks und von der
,,Doppelseitigkeit dieses Daseins‘‘19). Meltzl spricht zwar in seiner Aphorisme
nur vom Rokoko, aber bekanntlich ist das Rokoko nur der Ausklang des
Gesamtphinomens Barock. Die Erwihnung des Optimismus, die sich un-
zweifelhaft auf LEIBN1Z bezieht, 1iBt darauf schlieBen, dafl Meltzl unter
Rokoko das ganze 18, Jh. versteht. Ubrigens war Meltzl der erste, der in
Ungarn ein Universititskolleg iiber deutsche Barock- und Rokokodichtung
hielt, im S8. 1891, also iiber 30 Jahre vor dem groflen Aufschwung
der deutschen Barockforschung! Ein Bahnbrecher wahrlich in euro-
piischem Sinne! Und noch 8 Jahre frither schreibt er diese Aphorisme:

,,Die. Rococozeit legt der Natur eine Maske an: das Haar iiberzieht
sie mit Puder, das Leder mit Gold und iiber die Welt wirft sie das liigenhafte
System des Optimismus.‘

Heute allerdings beurteilen wir den Optimismus Leibnizens nicht mehr
aus dem Blickfeld eines VOLTAIRE und SCHOPENHAUER. Doch auch heute
miissen wir Meltzls Scharfsinn bewundern, der in einigen knappen Worten
weite geistesgeschichtliche Zusammenhénge erfaft.

DaB aber dieser groBe Geist auch eine groBe Seele war, erfiillt von der
»schenkenden Tugend* im Sinne Nietzsches, davon sprechen die wahrhaft
heroischen Worte der XXXV, Aphorisme:

,,¢ mehr man von seinem Selbst bei Lebzeiten verleugnet, desto mehr
bleibt davon der Nachwelt iibrig.*

%) K. VOSSLER, Lope de Vega und sein Zeitalter. Miinchen 1932, 8, 183, 219.
10) H. SCHALLER, Die Welt des Barock. Miinchen 1936, S. 19, 38.
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Meltzl war ein philosophischer Kopf. Das Schopenhauer-Erlebnis be-
gleitete ihn durchs ganze Leben. Immer wieder fand er Gelegenheit, in seine
Universititsvortriige philosophische Probleme einzuflechten. Im Jahre 1894
war er sogar Stellvertreter des philosophischen Lehrstuhls auf der Univer-
sitit Klausenburg. Bei dieser Gelegenheit verdffentlichte er in madjarischer
Sprache eine Studie iiber den Begriff der Philosophie!!). Die Philosophie
ist fiir Meltzl keine ,scientia®, d.h. keine Wissenschaft im exakten
Sinne der Naturwissenschaft, sondern eine ,sapientia‘, d. h. eine hdohere,
zusammenfassende Weisheit. Sie kann nicht die Erginzung irgendwelcher
Fachwissenschaft sein, doch sie bildet das unentbehrliche Korrektiv einer
jeden Wissenschaft. Wieder eine Einsicht Meltzls, die uns erstaunlich gegen-
wirtig anmutet! 14 Jahre spiter hat der Bromberger Denker HANS RICHERT
ahnliche Gedanken ausgesprochen!?). Noch gegenwartsniher wird Meltzl,
wenn er davon spricht, dall Philosophie im hochsten Sinn eine Kunst sel.
Die Philosophie muB} sich ins Geheimnis des Weltalls vertiefen — ist seine
Forderung. Und mit genialer Vorwegnahme von Phénomenologie und
Existenzialphilosophie schlielt er seine Ausfithrungen mit der These: Die
Philosophie mufl zur Wesenheitkunde, zur Wesenheiterkenntnis
werden.

Reich an tiefen, weit ausgreifenden Gedanken ist auch der madjarische
Vortrag, den er noch als junger Professor iiber die philosophischen Vorldaufer
Schopenhauers hielt?3). Gleich am Anfang apostrophiert er Schopenhauer
als einen Genius, dessen Leben ein fortwihrendes Martyrium war. In gleicher
Weise wird er drei Jahre spiter LESSING, SCHOPENHAUER und PETGFI als
die drei Apostel| der Aufrichtigkeit schildern®). Aufrichtigkeit, kultur-
schopferische Genialitit und menschliches Martyrium: Gedankenginge, die
auch der neueren deutschen Kulturphilosophie gelidufig sind. Ganz im Geiste
Meltzls bringt etwa SCHALLER viele Beispiele menschlicher Undankbarkeit
den Genies gegeniiber: auch er erwihnt Schopenhauer. ,,Die meisten Er-
finder wurden um ihre Erfolge betrogen. Schopenhauer blieb fast zeit-
lebens unbekannt ... fast alle genialen Geister wurden von der Menge
verlacht, begeifert und zu Tode gehetzt und nur sehr selten verstanden. ..

11) A philosophia fogalma 0j szempontbél (Der Begriff der Philosophie, aus
einem neuen Blickpunkt gesehen). Klausenburg 1894. — Die Arbeit war leider in
Budapest nicht vorzufinden, deshalb muBte ich den Gedankengang nach KEREKES,
a. a. 0., 8. 333, wiedergeben.

12) H. RiICcHERT, Philosophie. Leipzig 1908, bes. S.2 und 17 ff.

13) Schopenhauer Arthur béleselmi elédei (A. Sch.s philos. Vorliufer). Klausen-
burg 1873.

14) Dr, Gyulai P4l mint a Petbfi-irodalom megalapitéja (Dr, Paul Gy. als Be
griinder der Pet6fi-Forschung). 1876, Hg. im Sammelband: H. MEeLTzL, Petfi
tanulményok (P.-Studien). Budapest 1909, S. 94,
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Den wahren Fortschritt bringt nur das Genie, und zwar meist gegen die
Menge oder unbeachtet von ihr1%)!“ Dies ist durchaus im Sinne Meltzls
gesprochen, der auch im groBlen Genius die Treibkraft der Menschheit sah.
Wir kénnen heute feststellen: auch er gehorte zu ihnen. Um so mehr muflte
auch er gegen Dummbheit und Niedertrichtigkeit kimpfen. Besonders die
Budapester Presse hat iiber Meltzl und seine Zeitschrift gespottet, aber
auch die Professoren der hauptstidtischen Universitit schlugen gegen ihren
Klausenburger Kollegen MiBiténe an, am gehiBigsten der eifrige Plagiator
GusTAv HEINRICH, Inhaber des germanistischen Lehrstuhls?®). Freundlichere
Téne kamen aus der Provinz. Der Zeitung ,,Pécsi Figyelé* (Fiinfkirchner
Beobachter) gebiihrt die Ehre, da} sie in Ungarn schon im Jahre 1878 als
erstes Blatt die Zeitschrift Meltzls mit Verstdndnis wiirdigte. Mit Freude
und Genugtuung registrierte Meltzl diese schéne Anerkennung in den Re-
daktionsmitteilungen der Acta Comparationis.

Die Anerkennungen erfreuten Meltzl, Gehéssigkeiten aber storten ihn
nicht besonders. Er ging ruhig den Weg seiner Gedanken weiter. Und wie
tiefsinnig waren diese Gedanken! Wie uniibertrefflich ist die Charakteristik
der dstlichen Seele des Madjarentums in der Studie iiber Schopenhauers
Vorlidufer! ,,Vielleicht ist der Madjare der einzige unter allen Vélkern, der
dieses schone Vorrecht besitzt, dasjenige verkérpern zu kénnen, von dem
seine westeuropiischen Nachbarn mit spéttischer und selbstsiichtiger Uber-
legenheit zu glauben wagen: es sei ein iiberholter Standpunkt. Fiir sie ist
das wahre, aufrichtige @avpdlety (Wundern) ein iiberholter Standpunkt, ob-
gleich dieses noch heute, wie einst zur Zeit des Platon und des Aristoteles
die echte Quelle alles Philosophierens ist: Gavpdlewy padé gprAocopiniy nabog.
(Das Wundern, diese hochst philosophische Leidenschaft.) Doch fiir die
hyperkultivierten Elemente Westeuropas erscheint der mit diesem Gauvpdley
verbundene &stliche Euphemismus, der fantasiereiche Stil und Ahnliches
als ein bedauernswerter Zustand; und sie behaupten, wie das ein Deutscher
einmal ausdriickte, dall all dies eben nur bei uns (in Ungarn) unausgelacht
bleiben kann, nirgends anderswo in Europal?).*

15) H. SCHALLER, Die europiische Kulturphilosophie, Miinchen 1940, 8. 119, 120.

16) A. KEREKES, a. a. 0., S, 257, 298,

17) Schopenhauer bileselmi elbdei. S. 3: ,,Azonban a magyar, talin egyediil
birja valamennyi nemzetek kozott, azon szép elSjogat: hogy az lehessen, mit az &
nyugoteurépai szomszédjai résziikrfl, gunyos és onhitt megfontolissal, meghaladott
dlléspontnak tartani, szabadnak vélik. Nekik meghaladott dllaspont illetbleg a naiv,
az 8szinte Oavpdlstv, mely hiszen még ma is, épen ugy mint Platon és Aristoteles
idejében, minden philosophélds legeredetibb forrisa Gavpdletv, paid plocopinéy nddog:
szénalomra mélté allapotnak tiinik f61 Nyugoteurépa hypercultivilt elemei elbtt,
az ezen Bavpalety — nel kardltve jar6 keleti enphemismus, a képzeletdas stilus és tobb
efféle, mely minden, miként egy német megjegyezte, csak ndlunk maradhat mosoly
nélkiil, és misutt Eurépdban sehol.*
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Gerade der Osten ist es aber, aus dem in diesen Jahren neue Krifte
aufbrechen, die dann dazu beitragen, den platten Materialismus des Westens
zu iiberwinden. Noch enger mit der Landschaft und der Scholle verbunden,
wagt sich auch der Geist hier leichter in die Tiefe. 1871 erscheint in St.
Petersburg das beriihmte Werk DANILEVSKIJS: Rossija i Evropa: ebenfalls,
wie die Gedanken Meltzls, eine geniale Vorwegnahme von Spengler und der
neueren Kulturphilosophie. Neben ihm wirken Mussorgskij, Tolsto],
Solovjev, lauter universale Geister!®). Im Siidosten erscheinen in der mad-
jarischen und ruminischen Literatur Dichter von kosmischem Schwung und
metaphysischer Tiefe: VAJDA und KoMJATHY, EMINESCU und ALECSANDRI.
Dies ist der geistesgeschichtliche Hintergrund, aus dem auch die Ideenwelt
Meltzls erwachst, dieses groflen Vorbereiters und Bahnbrechers.

Doch heute hélt kein verniinftiger Mensch mehr das Wundern, die
Begeisterung und die Phantasie fiir etwas Bedauernswertes, Riickstindiges.
Man erkennt im Gegenteil, dal das metaphysische Erlebnis des Seins einen
durchaus emotionalen Charakter hat!?). Gerade die deutsche Wissenschaft
hat sich in den letzten Jahren grofle Verdienste um die Erforschung Ost-
europas erworben. Grofle deutsche Kunsthistoriker, wie OSKAR SCHURER
und DAGOBERT FREY, bereisten den Osten und zeigten in verschiedenen
Vortrigen die Entwicklungslinien der Kunst dieser Gebiete. Sie entdeckten,
wie selbst die deutsche Kunst in diesen Gebieten eine ostliche Fiarbung
bekommt. Und wie ein Nachklang der Ideen Meltzls iiber Phantasie und
Gefiihlsreichtum des Ostens horen sich die Worte Freys an, mit denen er
die von den Ordensrittern, von Habsburgern und Luxemburgern, von
Kasimir und Ludwig dem Groflen aufgebaute dstliche Hochkultur und ihre
Kunst schildert: ,,Mit dem Aufbau dieser Hochkulturen im Osten vollzieht
sich ein entscheidender Umschwung, die bisher herrschende, durch das
Kulturgefille bedingte, westostliche Kulturstromung schligt in eine Gegen-
bewegung von Ost nach West um... Der Osten prigt neue plastische
Typen, die er mit ihm eigentiimlichen Gefiihlswerten erfiillt, einer Leid-
bereitschaft, einer schmerzseligen Innigkeit, einer schweren Siifle. Aus
welchen seelischen Tiefen quellen diese Gefithle? Ist es Landschaft und
Klima, ist es die Schwere des Lebens, ist es die Siedlungsgemeinschaft
mit den Slawen, die dieses Ethos formt?“20), Ganz im Sinne Meltzls bezeich-
net auch WALTER SCHUBART ostliches Denken als etwas der Prophetie,

18) Vgl. H, ScHALLER, Kulturphilosophie, S. 86—89,

%) H. ScHALLER, Urgrund und Schopfung. Ein Beitrag zur metaphysischen
Ontologie und Kosmologie. Miinchen 1938, S. 9, 10.

) D, FREY, Die Entwicklung nationaler Stile in der mittelalterlichen Kunst.
Deutsche Vierteljahrschrift fiir Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte. Jg. 1938,
S. 62,
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dem Priester- und Sehertum Verwandtes, spricht von seiner Phantastik,
gseinem Reichtum an KEinfillen, seiner Kiihnheit der Visionen, seinem
Universalismus?!), Alle diese Ausfithrungen sind aber in nuce schon in
den zitierten Sitzen Meltzls erhalten. Er selbst verkérpert als Denker und
Forscher diesen ostlich-prophetischen, kithn-universalen Typus. Auch die
jiingste madjarische Forschung, die sich mit lobenswertem Eifer den Pro-
blemen des eigenen Volkstums widmet, kommt zu Erkenntnissen, die mit
denen Meltzls iibereinstimmen, So spricht ZoLNA1 von der Bildhaftigkeit,
Gefiihlsbetontheit, Musikalitit der madjarischen Sprache2?), Der Philosoph
LupwiG PrROHASZKA weist auf den stark affektiven Charakter, den Drang
zur Irrealitit und zum Emotionalen, die unerschopfliche Phantasietitigkeit
des Madjarentums hin?®). Meltzls Verdienst ist, diese Einsichten schon vor
nahezu siebzig Jahren vorbereitet zu haben!

Seine genialen Vorahnungen werden aber immer vielseitiger. Aus seinem
ostlichen Sehertum heraus werden ithm Einsichten klar, die heute von der
Wissenschaft und der Weltanschauung Europas allgemein gesehen und
gefordert werden. Noch im selben philosophischen Aufsatz heilt es:

,, Wahrhaftig, man soll an uns und an unseren wissenschaftlichen
Forschungen eher den Duft der Blumen als den Geruch der Lampe spiiren:
sie sollen lieber den harzigen Duft der Tannen atmen als die gedriickte
Luft der Studierstube; lieber sollen wir uns den iiberschwinglichen Tu-
genden des Herzens und Gefiihls iiberlassen, als uns auf den einseitigen
und kahlen Grund des Kopfes und Denkens verirren?t).*“ (Sperrungen
von Meltzl.) — Heute, wo die européische Kultur vom Kampfruf gegen
den Intellektualismus erfiillt ist, kann die Universitit Klausenburg mit
Stolz auf ihren ehemaligen Professor hinweisen, der diesen Kampfruf schon
vor siebzig Jahren ertonen lieB! Es ist, als erklinge ein Echo auf Meltzls
Worte, wenn der grofle Altertumsforscher KARL KERENYI heute von der
Wissenschaft fordert, sie solle Leben und Kunst werden, kein totes und
todliches Buchwissen mehr?®?), In diesem Sinne wirkt jene geistige Bewegung

*1) W. ScHUBART, Europa und die Seele des Ostens. Luzern 1938, S. 109—113.

#) B. ZoLNAI, A magyar stilus (Der madjarische Stil). Budapest 1940, 8. 5
bis 17.

) L. PROHASZKA, A vindor és a bujdosé (Der Wanderer und der Vertriebene).
Budapest 1941, 8. 130, 134, 135, 184, 201. _

*4) Schopenhauer béleselmi elbdei, S. 4: ,,Val6ban, inkdbb a virdg, mint a
lampa szaga érzddjék magunkon, tudoményos kutatdsainkon; inkdbb leheljék
a fenyvek gyantds illatdit, mint a tanulészoba fojtott légkorét; inkdbb kitesszik
magunkat a sziv és érzés taliradozé erényeinek, mintsem a fej és gondol.-
kozas egyoldald, sivir talajira tévedjiink.

%) Vgl. die beiden Studien von K. KErRéNYI im I. Band des Jahrbuches ,,Szi-
get*': Tudb6soknak valé (Fiir Gelehrte) und Konyv és gorogség (Das Buch und das
Griechentum).
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auch, die sich um ihn und um das Jahrbuch ,,Sziget* (Insel) schart. Am
schiirfsten formulierte jedoch LupwiG KLAGES die These: Der Geist als
Widersacher der Seele! Bei Klages ist nun durchwegs ein Einflul Meltzls
maoglich. Er konnte durch den Philosophen MELCHIOR PALAGYI vermittelt
werden, einem Schiiler und Anhiinger des schon genannten madjarischen
metaphysischen Lyrikers JOHANN VAJDA. Paldgyi war Privatdozent der
Naturphilosophie in Klausenburg und hat spiiter mit seinen Ideen einen
nachhaltigen Einflufl auf Klages geiibt?$).

Meltzl selbst war bestrebt, das Ideal einer lebendigen Wissenschaft auch
in seinem Schaffen zu verwirklichen. Er bevorzugte die lebendigere Form
des Essays, und die meisten seiner Schriften sind aus Vortrigen, aus dem
lebendigen Wort entstanden. So auch die Schrift iiber Schopenhauers
Vorliufer, die iibrigens eine sehr frische und gegenwartsnahe Ubersicht der
Philosophiegeschichte gibt. Sein Zweck ist, die Geschichte der Erkenntnis-
theorie und der Ethik zu behandeln.

Zunichst spricht er davon, dall die Philosophie des Altertums im
wesentlichen dogmatisch oder skeptisch war. Erkenntnistheorie und Ethik
jm heutigen Sinne war selbst PLATON und ARISTOTELES nicht geliufig.
Das Problem der Erkenntnistheorie wurde erst von KANT gelost, die Liicken
der Kantschen Ethik aber von SCHOPENHAUER gefiillt.

Die Erkenntnistheorie behandelt das Verhiltnis zwischen Idealem und
Realem. Sie taucht schon bei den Eleaten auf, auch in der Sansara- und
Majalehre des indischen Denkens, in der Ideenlehre Platons und haupt-
sichlich bei PLoTIN. Doch der eigentliche ,,Vater der neueren Philosophie®
war DESCARTES. In ihm erwachte zuerst die Erkenntnis von der Realitit
des BewuBtseins, im Gegensatz zur Idealitit der AuBlenwelt. Er verfiel
jedoch einem falschen, starren Dualismus. Er zweifelte an der Realitit der
AulBlenwelt, doch dieser Zweifel wurde nicht methodisch von ihm durch-
gefiihrt, da er sich damit beruhigte, daBl ja ,,Gott uns gewiB nicht betriigen
will®,

So bestand nach Descartes die Erkenntnis von den beiden Substanzen,
doch — nach Meltzls Auffassung — konnten weder MALEBRANCHE noch
LeiBNiZ das Verhiltnis von Objekt und Subjekt kliren. SPiNozA jedoch
steht schon Kant bedeutend ndher mit seinem Satz: tempus non est af-
fectio rerum, sed tantum merus modus cogitandi. Er verfihrt auch richtig,
wenn er die letzte Einheit von Subjekt und Objekt feststellt. Doch er
macht den Fehler, als er mit seiner Lehre von der Substanz allein das
Ideale anerkennt, und vom Realen kaum eine Ahnung hat. — Von dieser
Auffassung Spinozas bei Meltzl ist es wieder nicht weit zu Spengler, der

%6) L. KLAGES, Der Geist als Widersacher der Seele. Bd. I, Leipzig 1937, 8. 458 ff.,
Bd. I1, 1939, S. 731 ff.



darauf hinweist, wie sehr Spinozas Denken noch dem magischen Dualismus
der ,,arabischen Kultur* verpflichtet ist?7).

Meltzl weist nun auf die Bedeutung des groflen BERKELEY hin, der den
Satz aussprach: Es gibt kein Objekt ohne Subjekt. In diesem Satz
ist schon der Kern der Schopenhauerschen Lehre ausgesprochen: Die Welt
ist unsere Vorstellung. Berkeley und seine Zeitgenossen wurden nur von
der Theologie (?) in der vollen Entfaltung ihrer Lehren gehindert.

Lockes Empirismus ist zwar ein Irrtum und bereitet den franzosischen
Sensualismus und Materialismus vor, er selbst ist aber wenigstens ein
gesunder Denkergeist, HUMES Skeptizismus hat das groBe Verdienst,
darauf hingewiesen zu haben, daB die Induktion bestenfalls die Wahr-
scheinlichkeit verbiirgt, aber nie volle Sicherheit gibt. Wenn auch die
villige Ablehnung der Kausalitit falsch war, so ist es doch Humes Verdienst,
Kant die Augen gedffnet zu haben. Diese Lehre fithrte Kant dazu, unser
Erkenntnisvermégen zu untersuchen, indem er auch den Worten PoPES
folgte: Since ’tis reasonable to doubt most things we should most of all
doubt that reason of ours which would demonstrate all things. — Zu be-
merken ist es noch, wie sehr Meltzls hier ausgesprochene Kritik der Kau-
salitit der heutigen Physik nahesteht. Auch sie zeigt ja, daB Kausalitit
und Naturgesetzlichkeit bis zu einem groflen Grade wirklich das Natur-
geschehen bestimmen, sie aber letztlich doch nur einen ,,statistischen, d. h.
Wahrscheinlichkeitswert haben.

Kant sprach die groBe Wahrheit aus — heiit es weiter —, daB das
Prinzip der Kausalitit nur im Subjekt verwurzelt ist. Die Kausalitit hat
transzendentalen Charakter. Mit unendlich feinem Geist zeigte Kant, daBl
alle Erkenntnis nur subjektiv und ideal, das reale Sein, das Ding an sich
aber ewig unerkennbar sei. — Meltzl bedauert es nun, dal GArvEs Kritik
Kant dazu verleitete, die Kritik der reinen Vernunft in der 2. Auflage ver-
dndert erscheinen zu lassen. Diesen Verinderungen schreibt Meltzl mit
einiger Ungerechtigkeit die Verwirrung und Sophistik (?%?) des nach-
kantischen Denkens bei FicHTE, SCHELLING, HEGEL und HERBART zu.

Dann spricht Meltzl davon, daf selbst Kant allein unter FRIEDRICH
DEM GROSSEN eine giinstige Atmosphiire zu seinem Denken fand, unter
seinem Nachfolger nicht mehr. Und jetzt kommt ein trefflicher Satz:

#7) O. SPENGLER, a. a. 0., Bd. II, 8, 396: ,,Spinoza ist mit seinem Denken in
Substanzen, statt in Kriften und seinem durch und durch magischen Dualismus
durchaus den letzten Nachziiglern der islamischen Philosophie vergleichbar wie
Murtada und Schirazi. Er bedient sich der ganzen Begriffsprache des ihn umgebenden
abendlindischen Barock. .. aber die Herkunft von Maimonides und Avicenna und
die talmudische Methode ,more geometrico‘ bleiben von allem, was iiber die Ober-
fliche seiner Seele hinwegging, ganz unberiihrt.*
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,,In einer absoluten Monarchie hiitten die Priester den Verfasser der
Kritik der reinen Vernunft eingekerkert, in einer Republik hitten ihn seine
Mitmenschen in ein Irrenhaus gesperrt oder verhungern lassen; denn in der
Republik herrscht Freiheit und Gleichheit, daher darf dort auch niemand
kliiger sein als seine Mitbiirger?8),**

Der Satz beginnt mit einer Kritik des unduldsamen Monarchismus, um
dann in eine bittere Satyre der Demokratie umzuschlagen. Meltzl nimmt
hier Gedanken vorweg, deren Sinn auch die heutige Zeit erkannte und die
auch im philosophischen Denken einen Widerhall fanden. So spricht
BERD JAJEW davon, daBl die formale Freiheitsliebe der biirgerlichen De-
mokratien letzten Endes nur zu einer grauen Nivellierung Aller fiithrt und
mit wahrer geistiger Freiheit nichts zu tun hat. Eine undemokratische
Gesellschaft kann weit mehr von dieser echten geistigen Freiheit besitzen??).
Eine solche undemokratische Gesellschaft aber war auch der preuBische
Staat Friedrichs des Groflen, den Meltzl mit Recht als einen giinstigen
Boden fiir das tiefere Denken schildert.

Nun stellt Meltzl noch in einigen Worten Schopenhauer in diesen
philosophischen Rahmen. Schopenhauer hatte die Moglichkeit, Kants Weg
fortzusetzen und auch die Probleme der Ethik auszubauen, die vom kate-
gorischen Imperativ nicht gelost werden konnten. Kant hat zwar die Ethik
vom HKudaimonismus befreit, blieb aber in einer Art von Theismus be-
fangen. — Zu Schopenhauers Lehre vom Willen zum Leben kniipft nun
Meltzl eine wundervolle metaphysische SchluBbetrachtung:

,Denn die Ethik ist die Philosophie, d. h. die Metaphysik xat’ éEoyiv:
diejenige Metaphysik, die mit all ihren Wurzeln auBerhalb dieser Welt
steht, Der Boden der Ethik ist nicht das Gehirn, sondern das Herz:

26) Schopenhauer bdleselmi elbdei, S.21: , Absolut mondrchidban a Kritik
der reinen Vernunft szerzfjét bortonbe vetették volna a papok, respublikdban
tébolyddba zdrtdk volna embertdrsai, vagy éhen halni hagytdk volna; mert a res-
publikdban szabadsig és egyenlbség uralkodik; ergo: ott senkinek sem szabad
embertarsanal okosabbnak lenni.*

20) N. BERDJAJEW, Das neue Mittelalter. Darmstadt 1927, 8. 109: ,,Im Prinzip
ist die Demokratie zwar individualistisch, aber dialektisch fiihrt sie unvermeidlich
zum Antiindividualismus, zur Nivellierung der Personlichkeit... Es hat vielleicht
damals, da die Scheiterhaufen der Inquisition loderten, mehr geistige Freiheit
gegeben, als in den modernen biirgerlich-demokratischen Republiken, die den Geist
und das religiose Gewissen verneinen. Die formale, skeptische Freiheitsliebe hat
viel zur Vernichtung der individuellen Eigenarten der Menschen beigetragen. Demo-
kratie bedeutet nicht unbedingt Freiheit des Geistes, Freiheit der Entscheidung;
undemokratische Gesellschaften kénnen weit mehr von dieser Freiheit besitzen.* —
Ganz im Sinne Meltzls ist es auch, wenn H. A. GRUNSKY, Die Freiheit des Geistes,
Hamburg 1935, 8. 10, vom Kampf fiir die echte Freiheit des Geistes und wider den
zerstorenden Frei-Geist spricht.
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dieses aber umfaflt, sensu allegorico gesprochen, mit seinen unsichtbaren
Fiden die unendliche Weite der sich iiber die Vorstellungswelt erhebenden
Denkphiinomene (Raum, Zeit, Kausalitit) und breitet sich weit, weit

... iiber die Wiege und iiber das Grab!*“39), (Sperrungen von Meltzl.)

Diese Worte beweisen, dall Meltzls Philosophie des irrationalen Lebens-
grundes einen mystischen, transzendenten Hintergrund hat. Ein Geistes-
verwandter ist er RUDOLF HERMANN LoTzEs, des tiefsten Vertreters
deutscher systematischer Philosophie in der zweiten Hiilfte des vorigen
Jahrhunderts. Auch Lotze kommt aus dem Osten: aus der Lausitz, auch
er nimmt die neuen Lehren von Leben und Natur in sich auf, um dann
aber um so energischer auf die Unhaltbarkeit des Materialismus hinzuweisen,
und eine spiritualistische Philosophie aufzubauen?®). Geistig verwandt ist
aber auch Meltzl den groflen barocken Mystikern des Ostens. Nicht umsonst
erwihnt er in seinen Acta Comparationis (Jg. 1886, 8. 64, 65) JAKOB
BOHME und den mystisch-religiosen Dichter SARBIEWSKI. Auch Meltzl ist
ein durchaus religioser Geist, wenngleich vdllig iiberkonfessionell und
tolerant. Von Geburt Lutheraner, konnte er in Siebenbiirgen fast alle
christlichen Bekenntnisse kennen und schétzen lernen, den Katholizismus
und die Orthodoxie, den Calvinismus und den Unitarismus (eigentlich ist
letztere eine neuzeitlich-protestantische Form des Arianismus). Dieses tiefe
religiose Interesse fithrte ihn zu seinen religionsgeschichtlichen und religions-
philosophischen Forschungen.

Zunichst ist sein franzosischer Kommentar zum 1. Gesang des DANTE-
schen Inferno (Divina Commedia) zu erwihnen. Meltzl schreibt hier:

,,On sait que le Dante, disciple ardent de Brunetto Latini, aimait toute
espece d’encyclopédisme et méme toute espéce de jeux littéraires ou scienti-
fiques. (V. par ex. Inf. XXIV, 100.) Ainsi il n’y a pas & douter que les trois
animaux du premier chant n’aient été sans intention choisis de telle maniére
que le nom de chacun commence, justement, par la lettre L (Lonza, Leone,
Lupa). Voila les trois L du Dante comme il sera peut-étre permis de
nommer cette relation restée inconnue jusqu’aujourd’hui.

Il semble que ces trois L de leur part correspondent & deux L d’un
autre genre, de deux cotés, gauche et droite; I'un L, féminin (Lucia); ’autre
masculin (Lucifero); I'un représentant le bien, I’autre le mal.

30) ‘Schopenhauer bileselmi el6dei, S. 23: ,,Mert az ethika a philosophia vagyis
a metaphysika xat’éfoyrv, azon metaphysika, mely minden gydkerével e vildgon
kiviil 4ll. Az ethika talaja nem az agy, hanem a sziv; ez pedig sensu allegorico
beszélve, dtkarolja lithatatlan szélaival az agytiinemények (tér, id6, nkaig]

e képzet-vilig f6lé emelkedd végtelen messzeségét, lut.&r;ad messze, messze.

a bblesbd és sir folé!*

1) L. Bussg, Die Weltanschauungen der grnBen Philosophen der Neuzeit.
Leipzig 1904, S. 149—156.
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(’est ainsi qu’il se montre évidemment, comme je crois, le systéme
suivant des trois L du Dante:

LONZA (Inf. 1, 32.)
(i;‘gfl;) LEONE (ib. I, 45.)
o Sl TOPA" (b T;.49.)

Meltzl will also hier den symbolisch-religiosen Sinn der bekannten drei
Tiere erliutern, die dem wandernden Dichter im Walde begegnen. Diese
Erliuterung fithrt ihn wieder in die Tiefen menschlicher Existenz. Um das
Verstiindnis zu erleichtern, gibt er eine weitere, ausfiihrlichere Tabelle33)
(siehe umstehende Tabelle).

Zu dieser erweiterten Tabelle kniipft Meltzl die Bemerkung:

,,Dans le Faust le héros choisit pour son maitre la lettre L de gauche:
le diable — (c’est le dieu de nos temps modernes!) — tandisque dans la
Divine Comédie c’est la lettre L de droite: la sainte Lucie, représentée
par leur ministre Virgile (le livre xat’ é€oy7v) qui conduit le Faust italien du
moyen-age )", |

In dieser gedrungenen Kiirze werden Gedanken von grofler Tragweite
und vielverheilendem Weitblick zusammengefallt. Sie verdienen es, daf3
man sie weitgehend erliutere und auf ihren bahnbrechenden Charakter
hinweise. |

Zunichst handelt es sich darum, dafl die drei Tiere, Panther, Lowe und
Wélfin in der Divina Commedia eine sinnbildliche Bedeutung haben. Diese
Sinnbildlichkeit hat wieder einen doppelten Aspekt. Einerseits tritt sie zur
heiligen Lucia, andererseits zum Diéimon Lucifero in Beziehung. Diese Be-
ziechung wird dadurch im Epos angedeutet, dall sowohl die symbolischen
Tiere, als auch die beiden Gestalten der metaphysischen Uber- bzw. Unter-
welt Namen mit L tragen. — Dies ist der Ausgangspunkt des Meltzlschen
Dante-Kommentars. |

Die heilige Lucia wird bekanntlich im II. Gesang des Inferno erwihnt. -
Hier erziahlt Virgilio, wie er in der Vorhélle von Beatrice besucht wurde.
Beatrice berichtet ihm, sie wire von der heiligen Lucia auf Geheill der
Gottesmutter hierhergesandt, um Dante lautern zu lassen:

LUCIFERO
’ (ib. XX X1V, 89.)*%2)

,Donna é gentil nel ciel (Maria!), che si compiange
Di questo impedimento, ov’ io ti mando,

Si che duro giudicio lassi frange.

Questa chiese Lucia in suo dimando,

32) Les trois L. du Dante (Nouvel Essai d’'un Commentaire sur le chant I. de
I'Inferno). Acta Comparationis, Jg. 1886, S. 30.

33) Ebenda, S. 33.

3) Ebenda, S. 31.

5!
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E disse: Or abbisogna il tuo fedele

Di te, ed 10 a te lo raccomando.

Lucia, nimica di ciascun crudele,

Si mosse, e venne al loco dov’io (Beatrice) era,
Che mi sedea con Pantica Rachele.

Disse: Beatrice, loda di Dio vera,

Ché non soccorri quei che t’amo tanto,

Che uscio per te della volgare schiera?"

(Inferno, II, 94—105. Sperrungen und Einschiebungen von uns.)

Maria, Lucia und Beatrice stehen also in engstem Zusammenhang mit-
einander. Sie verkérpern eigentlich das Ideal des ,,Ewig-Weiblichen*, bei
Dante freilich in eine religios-mystische Sphiire erhoben. Aber dieses Er-
heben des Ewig-Weiblichen vollzieht sich auch in GOETHES Faust: deshalb
fiithlt sich Meltzl berechtigt, die beiden Dichtungen in Beziehung zu setzen.

Diese Beziehung entsteht auch vom andern, ,luciferischen* Aspekt
aus. Bekannt ist es, dafl Lucifero, der gefallene Engel bei Dante im
innersten Grund der Hélle sitzt. Und bekannt ist auch die Rolle Mephistos
in der Faustdichtung.

Nun gibt es aber einen Unterschied. Faust entscheidet sich im Teufels-
pakt fiir die luciferische Sphiire, Dante aber wird selbst durch die Holle
vom Boten der drei heiligen Frauen (Maria—Lucia—Beatrice), von Virgilio
gefithrt. Allerdings wird auch Faust gerettet und erliutert: aber eben
durch das Ewig-Weibliche, durch das Opfer Gretchens. Diese Erlosung
vollzieht sich also dramatisch, wihrend Dantes Weg ein epischer ist.
Goethes Faust muB kimpfen, kimpfen hauptsichlich gegen sich selbst,
gegen das Teuflische in seinem eigenen Wesen. Sein Weg ist der Weg eines
Titanismus, dem es gelingt, durch die mystische Seelenbraut erlost
zu werden., Dantes Weg ist dagegen der Weg der Kontemplation, auf
dem er vom Sendboten seiner mystischen Seelenbraut Beatrice, dann aber
im Paradies von ihr selbst, begleitet wird. Auch Faust hat einen Begleiter:
Mephistopheles, den bosen Geist der luciferischen Sphire. Dantes Begleiter,
der Sendbote der Lucia-Sphire ist wieder Vergilius, der Dichter des romi-
~schen Kaisertums.

Meltzl vollzieht also eine deutliche Zweiteilung: hier die Welt Lucifers,
dort die Welt Lucias. Die drei Tiersymbole haben in jeder Sphire eine
andere Bedeutung, in der luciferischen sind sie Siinden der dem Teufel,
diesem Gott der modernen Zeit, verfallenen Menschheit, in der Sphire
der heiligen Lucia aber edle Wesensziige des Dichters: sein ,,philosophischer
Skeptizismus®, im Sinne eines Milltrauens eben gegen die luciferische Sphire,
geine Entriistung inmitten einer kleinlichen, verfallenen Welt und seine
Armut, sein AusgestoBensein aus dem Kreis dieser luciferverbundenen Men-
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schen, Man konnte die beiden Pole auch so bezeichnen: Lucifero-Welt
der Moderne, Lucia-Welt der Tradition.

Damit sind wir in die Ideenwelt des groflen italienischen Kulturphilo-
sophen JuLius EvoLA angelangt. Von Meltzls Dante-Kommentar fiihrt ein
gerader Weg zu Hvolas groBartiger ,,Rivolta contro il -mondo moderno®.
Die Grundlage dieses Werkes ist die Gegeniiberstellung von Tradition und
Moderne in geschichtsmetaphysischem Sinn. Dieser Gegeniiberstellung ent-
spricht bei Meltzl die Polaritit Lucifero—Lucia. Schon bei der Analyse
dieser beiden Sphiren konnten wir aus den Ansichten Meltzls Begriffe
herausschiilen, die durchaus im Sinne Evolas lagen.

Wenn auch Evola die Welt der Tradition allgemein als minnlich,
die der Moderne aber als weiblich bezeichnet, so ist das kein Widerspruch

zu Meltzl. Lucifero ist zwar ,Mann®, der frithere Engel des Lichts, aber

ein gefallener Engel, ein ,,maschio devirilizzato®. Denn echte Minnlichkeit
ist nach Evola etwas Geistiges, Sonnenhaftes. Das Minnliche in einer bloB
physischen Bedeutung aber hat nichts Héheres in sich und wird leicht ein
Ziel der Verfithrung und ein Mittel der Zerstérung: ,,8e non si riesce a
ridestare il sesso come significato spirituale, se non si enuclea di nuovo,
duramente, dalla sostanza spirituale divenuta amorfa e promiscua, la forma
virile, tutto é inutile. La virilita fisica, fallica, animale e muscolare é inerte,
non contiene nessun germe creativo in senso superiore, anche quando si
illude di possedere, resta uno strumento di fronte alla forza pit sottile della
seduzione femminile. Solo nello spirito il sesso é vero ed assoluto.
E virilita, spiritualmente, null’ altro significa che solarita®®)*“, (Sperrungen
von Evola.) |

Lucifer und jeder, der zur luciferischen Sphire gehort, hat seine Minn-
lichkeit in spiritualem Sinne verloren, ist zu etwas Vermischtem, Amorphem
geworden. Dieses Luciferisch-Ménnliche ist eine blofl physische Minnlichkeit,
eine zerstorende Kraft, bar jeder Sonnenhaftigkeit. Nun ist es verstindlich,
daB im Gegensatz zu dieser brutalen und materialistischen Minnlichkeit
die Frau zur Tridgerin des hoheren, geistigen Prinzips wird. In ihr sind ja
die edleren Krifte der Liebe, des Gefiihls und des Aufopferns lebendig.
Kein Wunder, wenn sie zur Priesterin, zur Vermittlerin des Gottlichen
wird %), |
Selbst im Fall einer reinen und spiritualistischen Verwirklichung des
ménnlichen Prinzips kann das Weibliche eine metaphysische Bedeutung
haben. Nach Evola besteht ein existenzieller Zusammenhang zwischen
Konigtum und Minnlichkeit einerseits, Priestertum und Weiblichkeit

35) J. EvoLA, Rivolta contro il mondo moderno. Milano 1934, S. 223,
36) Ebenda, S.279.
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andererseits3?). Der Priester ist die geistige Braut des Konigs. Ein Ausdruck
dieser Beziechungen ist der rémische Mythos vom ,,Kénig des heiligen
Busches, vom Rex Nemorensis, der die Gottin Diana zur Braut besitzt.
Evola verweist darauf, wie Gottinnen, die Vertreter des Weiblichen, zu
Triigerinnen geheimer Krifte werden, die dann der Held oder Kénig durch
ihren Besitz gewinnt?®8). In diesem Sinn deutet Evola auch den ritterlichen
,,Frauendienst* des Mittelalters, der eigentlich ein Dienst der ,,Donna-
Sapienza‘“ ist, des gnostischen Prinzips des Geistes, der Sophia?®). Diese
Sophia der uralt-orientalischen Tradition ist ein Grundgedanke auch der
russischen Mystik. Sie taucht schon beim barocken Mystiker Skovoroda
auf, und neuestens im philosophischen Gefolge Solovjevs. Diese Sphire der
Sophia, der Donna-Sapienza meint auch Meltzl, wenn er den positiven
Pol des Danteschen Symbolismus der heiligen Lucia zuordnet. Nicht um-
sonst ist im Namen Lucia das Wort Licht verborgen: lix, wie auch Lucifer
der Licht-Triger war. Doch Lucifer fiel vom reinen, spiritualistischen Prin-
zip ab, und deshalb mufl Dante nun von der Weisheit, von der Seelenbraut
Lucia—Maria—Beatrice zur geistigen Schau, zur Kontemplation gefithrt
werden.

Meltzl erkennt in seinem Kommentar sehr richtig den esoterischen
Charakter der Divina Commedia. Er nimmt in seiner Darlegung des Lucia-
Prinzips Gedanken vorweg, die 40 Jahre spiter LuiGl VALLI aussprach%9),
Das esoterische Problem der Komddie hat zwar die Geister Italiens schon
seit Uco FoscoLo und GABRIELE ROSSETTI beschiftigtd), doch Meltzl
scheint mit dazu beigetragen zu haben, dafl dieses Interesse erhalten blieb.
Er hatte viele Verbindungen mit dem italienischen Geistesleben: es 1aBt
sich gut denken, daB seine Ideen weitergewirkt hatten.

Ungemein wichtig und sinnvoll ist auch die Gegeniiberstellung Faust—
Divina Commedia. Faust ist dem negativen Pol zugeordnet, er entscheidet
sich fiir Lucifer-Mephisto, also fiir die moderne Welt. Es liegt eine tiefe
Einsicht Meltzls darin, daB er den Teufel als den (Gott der modernen -
Zeit apostrophiert. Das beweist, daB} wir das Recht haben, die Gedanken-
ginge Meltzls in die Nihe Evolas zu riicken und beide Denker wechselseitig
zu erhellen. Diese ,,moderne‘* Sphire Lucifers ist die Welt einer des Spiri-
tualismus baren, bloB #duBerlichen Miannlichkeit: das Prinzip des Bosen.
Dantes Fiihrer ist dagegen Vergil, der Sendbote der Lucia—Beatrice, dann

37) Ebenda, S.104—110.

38) Ebenda, S. 27, 28.

) Ebenda, S.124.

49) L. VaLrl, Il linguaggio segreto di Dante e dei ,,fedeli d’amore‘‘, Roma 1928.
S. 79 ff., 378 f{f.

41) Ebenda, S.7, 8.
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aber Beatrice selbst. Sein Weg ist der Weg der Kontemplation. Die Sphiire
der Lucia aber ist das Prinzip des Guten.

Die Begriffe, die hier an Hand der Meltzlschen Dante-Deutung auf-
tauchen, sind wieder die Evolas. Denn Vergil ist der Dichter des rémischen
Imperiums: aber das Imperium ist eine traditionale, ,solare Idee, eine
Verkorperung der ,koniglichen Gottlichkeit*“42), Beatrice ist die mystische
Seelenbraut, die Donna-Sapienza. Die Kontemplation ist Ausdruck einer
metaphysischen Haltung, die tief im traditionalen Geist verankert ist43).

Fausts Fiihrer ist zunéchst Mephisto, sein Weg der einer rein physischen
Minnlichkeit. Er bliebe bis zuletzt auf ihm, wenn nicht eine Wendung
eintreten méchte. Wir nannten den Weg, den Faust betritt, Titanismus.
Titanismus ist aber wesensverwandt mit Luciferismus. Sowohl Lucifer als
die Titanen wollten den Himmel stiirmen: aber sie fielen. Faust jedoch
triumphiert. Ein siegreicher Titanismus aber ist kein Titanismus mehr,
sondern wird zur heroischen Tat. Er erreicht das Gottliche und erringt
sich Unsterblichkeit. Das Mannliche wird wieder zum Geistigen gelidutert44),
Auf dieser Endstufe des Emporsteigens (in der SchluBszene des II. Faust)
erscheint dann auch hier die Donna-Sapienza: Gretchen, das Ewig-Weibliche.

Meltzl verbindet in groBartigem Geistesflug die Welt Dantes und die
Welt Goethes. Mit der Deutung seiner Gedanken konnten wir miihelos eine
Briicke zur Philosophie Evolas bauen, ja diese Philosophie zur Deutung
heranziehen. Das war kein bloBes Gedankenspiel, sondern ein Hinweis
darauf, wie sehr Meltzl auch hier der groBe Vorliufer ist. Die geistige Ver-
bindung mit Evola, diesem groBen Denker des faschistischen Italien wird
dadurch noch vertieft, dafi Meltzl immer und iiberall als scharfer Kritiker
der Moderne auftritt. Einige seiner Ausspriiche sahen wir schon in den
Aphorismen: weitere werden uns noch begegnen.

Wie Evola, so sieht auch Meltzl den doppelten Aspekt des Weib-
lichen. Evola spricht davon, daB in der traditionalen Weltordnung das
weibliche Prinzip als Braut zum miinnlichen herantritt, ihm weitere Wir-
kungen und Kriifte vermittelt. In der Welt des Verfalls aber wird das Weib
zur Ursache der Siinde und der Verfithrung4). Die Frau kann also die
mystische Braut des koniglichen Helden sein, aber auch seine Verderberin
und Verfithrerin. Diese Doppelseitigkeit des Weiblichen weist Meltzl an
Hand der Lucia-Gestalt auf. Zwar erscheint in der Gottlichen Komaédie
nur die heilige Lucia. Aber Meltzl zitiert ein madjarisches Volkslied, wo
zwel Lucien, bzw. eine doppelte Lucia vorkommt:

42) J. EVOLA, a.a. 0., 8. 19 ff.

43) Ebenda, 8. 153—157.

44) Ebenda, S.286—289, 294, 295.
4%) Ebenda, 8. 209 f{f.
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,,Ce n’est pas une mére qui t’a mise au monde;
(’est le rosier qui t’a fait naitre,
Au rouge jour de la pentecote, & I'aurore pleine, tu as pris origine!

Ah, c’était la chienne qui t’a faite chienne;
C’eétait la prunellier qui t’a fait naitre,
Au jour de la Lucie maudite, & ’heure de minuit, tu as pris origine !*“4%)

In einer erginzenden Studie zum Dante-Kommentar erlautert Meltzl
dieses Gedicht. Es handelt sich im Lied — heillt es — um zwei Lucien, oder
besser um eine doppelte: hier der personifizierte Pfingsttag, dort die Nacht,
die Tochter der ,,Hundemutter*‘., Meltzl weist nun darauf hin, dafl auch
die germanische Gottin Hel-Hulda halb-weil, halb-schwarz sei, und erinnert
auch an eine Madonna aus den Katakomben, die eine schwarze Maske trigt:

»s+ - » HOus avons ici deux Lucies (ou plutét la Lucie double): I'une la-
pentecote personifiée; l'autre la nuit (Tdtos Lucza), fille de la ,,mére
du chien (Eb anya).

Aingi 'antique Hel-Hulde teutonique est-elle peinte demi-noire et
demi-blanche, ressemblante assez & cette Madonna chrétienne, qu'on trouve
dans les catacombes portant le masque noir, comme son fils le porte.*%7)

Dieser Hinweis Meltzls ist eine geniale Vorausahnung von Ansichten,
die Evola und die neuere Religionsgeschichte erst in unseren Tagen aus-
sprachen. Meltzl arbeitet hier gewissermaflen neben dem Madonnenantlitz
auch das Kalliopeantlitz des Weiblichen heraus. Kalliope ist die Schone,
aber auch die Grausame. Ebenso haben die Gottinnen Artemis und Demeter
neben ihrem ,gnidigen* auch einen ,,unbarmherzigen* Aspekt, wie das die
heutige Religionsgeschichte erkannte®). All diese Gedanken sind aber in
ihrem Grundstock schon bei Meltzl vorzufinden.

Noch verbliiffender sind seine groflen religionsgeschichtlichen
Studien. Schon der Dante-Kommentar mit seinem Anhang iiber die beiden
Lucien gab religionsgeschichtliche Ausblicke. In den jetzt zu behandelnden -
beiden Studien werden gewaltige religionsgeschichtliche Perspektiven zum
Ineinander, Miteinander und Gegeneinander des minnlichen und weiblichen
Prinzips gegeben.

Der Grundgedanke selbst ist romantischen Ursprungs. Das Minnliche
und das Weibliche als metaphysisches Grundprinzip taucht schon 1835

4%) Les trois L du Dante, 8. 32. — Der madjarische Originaltext des Liedes:
wNem anyitél lettél, Rozsafin termettél, Piros piinkdsd napjin, hajnalban sziilet-
tél! — Eb-anyitél lettél, Kokényfin termettél, Tatos Luca napjan, éjfélben sziilettél I

47) Les deux Lucies de la mythologie magyare. Acta Comparationis, Jg. 1886,
S. 39.
%) Uber Demeter und Artemis vgl. K. KERENYI in seiner Einleitung zur
madjarischen Ubersetzung homerischer Hymnen von G. DEVECSERI, Bd. B. Budapest
1941, 8. 17 £f., 31 ff.
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bei WOLFGANG MENZEL auf#?), (Der Geist der Geschichte.) Bekannt ist die
Lehre BACHOFENS von den mutterrechtlichen und vaterrechtlichen Kul-

turen. Bachofen ist ja Erbe der deutschen Romantik, und gehort selbst zu
denen, die das hehre Gedankengut des romantischen Idealismus und Irratio-
nalismus unserer Zeit iiberliefern. Die heutige Religionsgeschichte baut auf
seinen Grundlagen weiter! Schon bei ihm finden wir die Gleichsetzung von
Minnlichkeit und Sonnenprinzip einerseits, Weiblichkeit und Mondprinzip
anderseits 59), ‘

Meltzl scheint allerdings seinen ilteren Zeitgenossen Bachofen nicht
gekannt zu haben. Oder wenigstens haben Bachofensche Gedanken ihn
nicht wesentlich beeinfluBit. Seine Ideen scheinen direkt auf romantische
Anregungen zuriickzugehen, da er ja wiederholt sich auf den romantischen

Mythologen CREUZER beruft,

Der Grundgedanke seiner religionsgeschichtlichen Forschungen ist
eigentlich ein religionsphilosophischer: die Vereinigung des ménnlichen
und weiblichen Prinzips in einer héheren, ,,trilogischen® Kinheit. Deutlich
ist der Anklang an die Dreifaltigkeit. Wieder ein sehr zeitgemiller Gedanke.
Heute baut der Philosoph BRANDENSTEIN seine ganze Philosophie auf das
Prinzip der Dreiheit auf?!). Meltzl spricht auch gerne vom Symbol der
Hochzeit von Sonne und Mond. Das ist wieder ganz im Sinne Evolas
gesprochen, der ja auch von Verkniipfungsméglichkeiten des Minnlichen
und des Weiblichen spricht, wo im Rahmen eines starken traditionalen
Weltbildes, das ,,olympische** und das ,,chthonische’ Prinzip, Himmel und
Erde, Nord und Siid vereinigt erscheinen, beherrscht von einer michtig-
gottlichen Kraft, dem ,,Signore delle due Corone™: des Herrn der goldenen
und silbernen Krone, des Sonnen- und des Mondschliissels52).

Dieselben Symbole wird auch Meltzl in der Religionsgeschichte auf-
suchen und darlegen: Sonne und Mond, Gold und Silber, Himmel und Erde.
Zu seiner Forschungsmethode gehort auch das, was KERENYI in einem Buda-
pester Vortrag sehr geistvoll als ,,existenzielle Etymologie® bezeichnet hat:
die Untersuchung mythisch-religioser Namengebungen auf ihren wesen-
haften Sinn hin. Auch SCHALLER spricht von der Wichtigkeit dieser
Methode 53). Meltzl hat sie schon vor 60 Jahren geiibt! Sehr richtig erkannte

¢%) H., SCHALLER, Kulturphilosophie, S. 62,
50) J. J. BACHOFEN, Der Mythus vom Orient und Okzident, hg. von A. BAUMLER

und M. ScCHROTER. Berlin 1927, S. 105 ff., 132 ff.
51) B. VON BRANDENSTEIN, Bélcseleti alapvetés. Budapest 1935. Erweiterte

deutsche Ausgabe: Grundlegung der Philosophie, I—V. Halle 1926 ff.

%) J. EvoLA, a.a. 0., S. 82, 83.

53) H. SCHALLER, Urgrund und Schépfung, 8.6, Kulturphilosophie, S. 112.
Die Idee des Menschen. Ein Beitrag zur metaphysischen Anthropologie. Miinchen-
Berlin 1935, 8. 9. '
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Meltzl, dal in der Volkskunde dem Religionsforscher ein unentbehrliches,
hochst wichtiges Hilfsmittel gegeben ist. Auch der Sinn des religios-kultischen
Symbolismus ist Meltzl schon aufgegangen. Die Deutung kultischer Symbole
vollzieht er mit erstaunlichem Erfolg, das uns schon ganz gegenwiirtig-
zeitnahe anmutet.

Der Ausgangspunkt ist fast immer Christliches, Meltzl entstammte
einem lutherischen Pfarrergeschlecht und lebte in Siebenbiirgen in engster
Beriihrung mit Katholizismus und Orthodoxie. Romkirche und Ostkirche
haben seinen Sinn fiir das Kultische gestirkt. Das friedliche Nebeneinander
so vieler Konfessionen aber haben in ihm eine universale, weitherzige
Toleranz entwickelt. Dieser Standpunkt bricht iiberall in seinen Arbeiten
durch. Er bringt Beweise dafiir, wie Vorstellungen des christlichen Glaubens
und Briauche des Kultes auf heidnische Uberlieferungen zuriickgehen und
stellt weitgehende Ubereinstimmungen zwischen den verschiedensten Reli-
gionen fest. Er ist aber ein echt religioser Geist und es liegt ihm fern, diese
Ubereinstimmungen zur Entwertung des Christentums zu verwenden.
RENAN kntisiert er z. B. stark und nicht ohne Hohn. Meltzl will vielmehr
beweisen, daB die eigentliche Kraft des Christentums darin liegt, daB
es uralte Uberlieferungen in sich aufnahm und so gewissermaBen zu
einer groflen Zusammenfassung ewig-menschlicher Religionsvorstellungen
wurde.

Meltzls groBte religionsgeschichtliche Arbeit behandelt die ,,Solidaritit
des Madonna- und Astarte-Kultus, Sie ist in drei Abschnitte zu teilen. Der
erste Abschnitt spricht von der einen weiblichen Hauptgottheit, die in
allen grolen Religionen erscheint. Neben ihr steht iiberall eine minnliche
Hauptgottheit. Der zweite Teil behandelt das Opfermotiv, der dritte den
Symbolismus dieser Mythen und religiosen Vorstellungen.

Den Ausgangspunkt des ersten Abschnittes bildet der Bericht des
Alten Testaments iiber die Beweinung des Tammuz (Ezechiel, VIII, 13—17).
Mit gemalem Weitblick setzt Meltzl diese Beweinung mit der christlichen
Fronleichnamsfeier, mit dem griechischen Adonisfest und mit dem germani-
schen Baldermythos in Verbindung:

-,y Welche weite Perspective eroffnet diese einzige Stelle nicht, zumal
wenn wir bedenken, daB der Prophet Ezechiel diese Begebenheit auf den
,fiinften Tag des sechsten Monats‘‘ verlegt. War es nicht des schénen
Baldr-Fré6 Leichnam, um welchen die schonen hebriischen Siinderinnen
weinten, und war dieser nicht derselbe Liebling der Freya-Astarte, wie
Tammuz-Adonis? Ungefihr um die Zeit des Tages Sanct-Johannis, des
Lieblingsapostels unseres Heilands, da Baldr-Fr6-Adonis der List der Hel
und ihres Sohnes Loki erliegen mulite, fanden diese Mysterien statt; und
erschallen nicht bis heute an diesem ndmlichen Tag unsere eigenen Klage-




gl Nl Nl Tl Nl Nl Nl

16

gesiinge vor dem goldnen Antlitz, dem sonnenstrahlenformigen, des Aller-
heiligsten?84) , | .“

Meltzl erkennt also, daB in diesen werschiedenen altorientalischen,
griechischen und germanischen Mythen und Brauchen derselbe religidse
Gehalt zum Ausdruck kommt, Sie koénnen daher miteinander in ideelle
Verbindung gebracht werden. Ganz in diesen Bahnen wird nach 52 Jahren
ROBERT STUMPFL wandeln, wenn er, bei der Beleuchtung der germanischen
Kultdramas, darauf hinweisen wird, dal fast alle heidnischen Religionen
beim Friihlingsfest Tod und Auferstehung eines Gottes feierten 5s).

Um aber die Beziehungen dieses Gottes zur Gottin besser zu beleuchten,
analysiert Meltzl nun das sumerisch-altakkadische Izdhubar-Epos. Hier
erscheint die groBle Gottin als die Liebesgottin Istar (Astarte). Sie
wirbt um Izdhubars Liebe, wie in der mittelalterlichen Sage die Gottin
Venus um Tannhéusers Liebe werben wird. Der Wald von Eridu und das
Haus der Istar entsprechen dem unterirdischen ,,Venusberg®. Meltzl bringt
sogar den Namen Tannhiduser etymologisch mit Tammuz in Beziehung.

Dieser Tammuz, dessen Tod im alten Orient festlich beweint wurde,
kommt nun auch im Izdhubar-Epos vor. Izdhubar wirft der Géttin vor, sie
habe alle ihre fritheren Liebhaber, unter ihnen auch Dumuz (Tammuz) ver-
nichtet. Es bestehen aber auch Beziehungen zwischen der Gestalt des Hirten
Tammuz und des Jigers Adonis. Adonis seinerseits ist eine verwandte Ge-
stalt mit dem Sonnengott Attis der phrygischen Mysterien.

,»Bin bekannter Hymnus der phrygischen Mysterien legt diesem nim-
lichen Gotte die Mondsichel bei, also das Attribut der Beschiitzerin der
Geburten, wie auch der Madonna... Aber ein noch hiufigeres Attribut
dieser Hirtengottheit ist die Zypresse, der Tannenapfel oder Fichtenzweig . . .
Das ewiggriine Sinnbild des Lebens ist zugleich das des Todes®®).

Attis ist also im Sinne Evolas ,,Signore delle due Corone*, ein Sonnen-
gott auch mit der Mondsichel, oder in metaphysischem Sinne das Leben und
Tod umfassende irrationale Sein.

Jetzt kommt Meltz]l wieder auf den doppelten Aspekt des Weiblichen
zu sprechen. Verschiedene Mythen sprechen vom Streit einer himmlischen
(griech. Aphrodite, arab. Nailah) und einer héllischen (griech. Persephone,
arab. El-Khalagat) Gottin um den geliebten Jiingling (griech. Adonis,
arab. Isif oder Netrik). Dies zeugt von einer uralten Doppelnatur der
Astarte! — Meltzl verweist hier darauf, daB die Namen der Gestalten sich

#) Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus. Acta Comparationis, Jg. 1884,
S.6,17.

%) R. StumpPFL, Kultspiele der Germanen als Ursprung des mittelalterlichen
Dramas. Berlin 1936, S.215—217.

%) Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus, S. 14, 15.
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im Mythos indern kénnen, die Charaktere dagegen stindig dieselben bleiben.
Ahnliches spricht heute KERENYI aus, wenn er feststellt, dal die einzelnen
antiken Gottheiten Verkérperungen von Wesenheiten, von Weltaspek-
ten sind57).

Weitere Betrachtungen iiber das Doppelantlitz des Mythisch- Weiblichen
kniipft Meltzl an die Hollenfahrt der Istar an. Istar ist erst, in der Izdhubar-
szene, zerstorende Teufelin; jetzt, in der Hollenfahrt wird sie zur heilenden
Madonna. Aber auch das Mannliche kann zwei Aspekte haben (s. EVOLA!).
Meltzl zitiert den Vers SHAKESPEARES aus dem Macbeth: fair is foul and
foul is fair. Er geht mit den Mitteln einer existenziellen Etymologie an den
Vers heran, und erklirt ihn: Freyr (Fré) ist Puk (Ba-Al, A-P-oll, H-el, Kl)
und Puk ist Freyr. Leben ist Tod und Tod ist Leben. — Das meint nun
Meltzl ganz im Sinne seiner Philosophie des irrationalen Lebensgrundes,
wie er sie in den ,,Aphorismen‘‘ entwickelte. Aber letztlich ist es eine grof3-
artige Vorahnung dessen, daBl auch das Miannlich-Sonnenhafte, das Apollini-
sche segnend und sengend, lebensspendend und zerstorend auf-
treten kann. Vom ,,todlichen Zug Apollos spricht heute KERENY1®8).

Das Weibliche im Mythos hat das Minnliche zum Korrelat. Am be-
deutsamsten ist die Bezeichnung Mutter-Sohn. Auf sie kommt Meltzl spater
zu sprechen, Jetzt erwidhnt er, dall die Krone der Istar als Hornerpaar
(Mondsichel) vorgestellt werden kann. Wieder setzt er also das weibliche
Prinzip des Mythos mit dem Mondsymbol in Beziehung. Er verweist darauf,
daB auch Maria mit dem Mondsymbol erscheint, aber sie, die Heilspendende,
hat den Mond schon unter den Fiilen. Interessant ist auch der Hinweis,
daB ruménische und bulgarische Frauen noch in den jetzigen Zeiten die
zwei Horner, also die Mondsichel-Istarkrone als Kopfschmuck tragen.

Nicht nur Istar, auch Tammuz-Adonis hat, Apollo éhnlich, eine Doppel-
gestalt, kann Wonne oder Schrecken verbreiten. Der schreckliche Aspekt
dieser minnlichen Gottheit wird im biblischen Sippara unter dem Namen
Adar-malik, als Gatte der Anunit und als die zerstorende Sonne in ihrer
Furchtbarkeit, als die Sonne des Mittags verehrt. Diesen Aspekt verkérpern
die Gottergestalten Moloch, Milcom, Camos, Chammon bei den phénizischen
und palidstinischen Vélkern.

Istar selbst erscheint nicht bloB als Geliebte, sondern auch als Mutter
des Dumuzi-Tammuz. Ahnliche Auffassung finden wir bei den Hellenen,
die auch gelegentlich Eros (Sohn der Aphrodite) und Adonis (ihr Geliebter)
gleichsetzen. Tammuz gehort nach Meltzl etymologisch mit dominus
zusammen. Er erscheint als Sonnengott (ménnliches Prinzip!). Das

7) K. KERENYI, Die antike Religion. Amsterdam-Leipzig 1940, S. 13 ff., 69 ff.
58) K. KeErRENYI, Apollon. Studien iiber antike Religion und Humanitidt. Wien-
Leipzig- Amsterdam 1937, S. 48 ff.
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Ritual des Adonisfestes kennt wieder das Nacheinander von Trauer (Ver-
schwinden des Gottes) und Freude (sein neues Erscheinen). — Sowohl das
Mutter-Sohn-Motiv, als auch der Hinweis auf den Adoniskult dient Meltzl
zum Zweck, an ihnen das Leitmotiv seiner Arbeit, die Verwandtschaft
des Madonnen- und Astartekultes zu verdeutlichen und so die heidnisch-
iiberlieferungshaften Elemente des Christentums festzustellen. Freilich, wie
wir schon erwihnten, im Sinne einer religionsphilosophischen Vertiefung
des Christentums, keineswegs als aufklirerische Kritik an ihren Mysterien.

Meltzl spricht jetzt einen Gedanken aus, dessen ungeheure Tragweite
eigentlich nur von der heutigen Tiefenpsychologie und Religionsgeschichte
ermessen werden kann. Er spricht ndmlich davon, daf die Gestalten der
Istar-Astarte und des Dumuzi-Tammuz auch vertauscht werden konnten:
das Urprinzip konnte bald ménnlich, bald weiblich erscheinen. Ein sprach-
licher Rest dieser Vertauschbarkeit ist bis heute in den germanischen
Sprachen erhalten gebliecben. Aus derselben Wurzel entwickelten sich
englisch: the sun (he!) und deutsch: die Sonne. Meltzl beruft sich auch auf
die Physiologie, die es lehrt, dafl in einem Friihstadium die Geschlechter
sich noch nicht getrennt haben.

Man muf hier zunichst an PLATONS Mythos vom Androgynen (im
Symposion) und an JOHANNES ScoTus ERIUGENA®) denken. Aber Meltzl
ist nicht nur Erbe dieser tiefen Denker, sondern auch ein Auftakt zu neuen,
natur- und geisteswissenschaftlich begriindeten Untersuchungen dieses
Problems, wie sie in KERENYIS und JUNGS gemeinsamem Werk iiber das
.gottliche Kind* so schén heute erscheinen ®?).

Die Ur-Einheit — heilt es dann weiter — kann auch zur Dreiheit
gespalten werden. Die sumerische Religion kennt schon eine Art von Drei-
faltigkeit: Samas-Adar, Annit, Dumuzi. — Tammuz erscheint hier als
Sohn-Gott.

Diese Betrachtungen fiithren zum zweiten Teil der Arbeit iiber, zur
religionsgeschichtlichen Betrachtung des Opfermotivs. In der zyprischen
Tradition ist der jugendliche Gott das Opfer seines Erzeugers. Das Opfer
des Chronos ldBt sich damit gut in Beziehung setzen. Das Kindesopfer als
Kulthandlung kennt die Moloch- und Baal-Religion. Ein ,,Opfer des Erst-
geborenen® ist aber auch das Heilandsopfer. Nicht umsonst verehrt man ihn
als ,Lamm Gottes*: auf altphonizischen, sardinischen Grabdenkmilern
erscheint das Lamm als Opfertier, ja selbst das brennende Herz, als Symbol
fiir den freiwillig gewihlten Scheiterhaufen. Noch heute ist der Weihrauch

59) Vgl. H. ScCHALLER, Die Weltanschauung des Mittelalters. Miinchen-Berlin
§

1034, S. 84.
%) K. KERENYI-C. G. JUNG, Das géttliche Kind. Leipzig o. J. (1941), 8. 62 ff.,

114 ff.
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vor der Hostie ein Rest dieser uralten Uberlieferungen. — Neben dem
Lamm gibt es noch andere Symbole der verfolgten und friih aufgeopferten
Unschuld: Taube, Hage, Fisch. Lauter aphroditische Tiere, mit sprichwort-
licher Fruchtbarkeit. Auch ihre Verwendung riickt den christlichen Opfer-
gedanken in die Sphiire, wo eine grofle Gottin beheimatet ist. Fiir Meltzl
jedoch ist das keine Entwertung dieses Opfergedankens. Von der Christus-
und Marien-Gestalt spricht er folgende Worte in diesem Zusammenhang:
., Diese erhabenen Gestalten biilen doch wahrhaftig nichts ein durch den
Nachweis, daBl sozusagen alles Sinnliche an ihnen in graueste Vorzeit zuriick-
zufithren und die ganze Figur als solche, lediglich nur auf dem Processe
der Historisierung zustande gekommen ist; beim Adonjs-Chronos-
Christus gerade so, wie bei seinem weiblichen Correlat: der Astarte-Rhea-
Maria. Das ewig unerforschliche Géttliche liel sich eben dem armen Men-
schenverstande nicht anders begreiflich machen, als auf dem Wege der
Historisierung, wofiir in nichtwissenschaftlichem, d. h. mystisch populdrem
Sinn der Ausdruck Offenbarung am Platze war und bleibt8).*

Diese etwas zu subjektive Auffassung der Christusgestalt liegt, trotz
ihres scheinbaren ,, Historismus* schon ganz in der Nihe ostlich-gnostischer
Uberlieferung. Letzten Endes wird auch fiir Meltzl Christus zur Idee, zur
Verkérperung eines metaphysischen Gedankens in mythischem Sinn, wie
er auch in den verschiedensten heidnischen Opfer- und Erlésungsmysterien
zum Vorschein kam. Religionsgeschichte und Religionsphilosophie gehen
auf diesem Punkt unbemerkt in eine gnostische Mystik iiber, und Meltzl
wird zum geistigen Verwandten SKOVORODAS, des groBen barocken Mystikers
der Ukraine. Auch Skovoroda faBite ja Christus als Idee, als innerstes Ge-
setz der Welt, als den wesentlichen, daher géttlichen Menschen auf. Auch
fiir ihn war der historische Christus blofl ein Symbol der Idee des gottlichen
Menschentums, und auch er kniipfte Verbindungen zum griechischen Mythos,
indem er die antike Narkissoslegende im Sinne eines Hineindringens in die
wesentliche, vergottete Menschlichkeit deutete®?).

In diesem mystischen Sinne mufl auch die religiose Toleranz Meltzls
gedeutet werden. Fiir ihn sind alle Religionen gleichwertig, weil er eben
iiberall dieselbe ,,Gnosis*, dieselbe Erkenntnis des Géttlichen findet. Mit
diesem edlen und weitherzigen Standpunkt wird er zum Glied jener groBen
Linie einer europiischen Tradition des Geistes, die vom Wort des MuU-
TIANUS RUFUS: ,, Es ist ein Gott und eine Gottin® zum Kardinal NicoLAus
CusANUS, zum heiligen THOMAS MORUS, zu den Mystikern und Spiritualisten

1) Solidaritdt des Madonna- und Astarte-Cultus, S. 79.

%2) N. vON ARSENIEV, Bilder aus dem russischen Geistesleben. I. Die mystische
Philosophie Skovorodas. Kyrios, Jg.1936, 8.9 ff.; D. CyZev$ky]J, Skovoroda-
Studien I. Zeitschrift fiir slavische Philologie, Jg. 1930, 8. 12, 20.
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der Barockzeit (zu ihnen gehért ja auch SKovORODA!) und zur Kultur- und
Religionsphilosophie eines SPENGLER und SCHALLER fiihrt%3),

Meltzl sprach von der Beziehung Christus-Chronos. Diese Beziehung
wird fiir ihn noch-dadurch erstiirkt, daf das XP-Monogramm (XPICTOC)
auch als Monogramm des Chronos (XPONOC) dienen kann. Mit den Mitteln
der existenziellen Etymologie wird dieses Beziehungssystem noch weiter
gezogen und auch mit der Gestalt der Maria in Verbindung gebracht. Be-
achtenswert ist es, dafl den Ausgangspunkt dazu eine Gleichsetzung des
agyptischen Horus mit dem griechischen Chronos bildet. Horus wird spiter
in EvoLAs Untersuchungen eine grofle Rolle spielen®). Und immer wieder
erscheinen Meltzls Ansichten als eine geniale Antizipation der Erkenntnisse
des groflen italienischen Denkers. Wenn Meltzl von der Beziechung des
Horus zur Rhea spricht, miissen wir immer wieder feststellen, wie sehr
diese Ausfithrungen mit denen Evolas in Einklang zu bringen sind:

wZu dem idgypt. Hor-us (mit verstecktem Doppelpriifix: C-horos)
stellt sich der hellenische Chronos lediglich nur als metathetische Doppel-
form. Zugrunde liegt ein Stamm AR (ur, or, ir) oder RA (ru, ro, ri). Dann
erscheint der Name der Rhea ganz passend als weibliche Form ein und
desselben Stammes, welcher in urspriinglicherer Vokalisierung nur: Raha,
Reha oder Rhia, Ria gelautet haben kann. Das in allen Sprachen so all-
gemeiner Anwendung sich erfreuende wversteckte Praefix m vor diesen
Stamm gesetzt, und wir haben die MARA, die auf zwei altchristlichen
Goldglisern belegte, jedenfalls vorchristliche Form des Namens der
Mutter Gottes vor uns%).*

Meltzl bedient sich bei seinen religionsgeschichtlichen Forschungen in
dieser Weise auch der Sprachwissenschaft. Auch mit den Mitteln der Ety-
mologie unterstiitzt er seine Ergebnisse vom Nebeneinander des ménnlichen
und weiblichen Prinzips im Mythos, von ihrer gemeinsamen Wurzel im
irrationalen Seinsgrund und von ihrer Verbindung. Im dritten Abschnitt
werden dann diese Probleme in Hinblick auf den kultischen Symbolismus
erliutert.

Die Symbole von Stern (bzw. Sonne) und Halbmond — heifit es hier —
kommen schon im Altakkadischen, Semitischen und Friihchristlichen vor,
und sind keineswegs bloB islamitischen Ursprungs. Und wieder kommt nun
Meltzl auf die geistige Verbindung der Religionen zu sprechen: eine dgypti-
sche Figur der Isis, die den kleinen Horus siugt, ist fiir ihn ein Beweis
fiir die Solidaritit des Madonna- und des Astarte-Isis-Kultus.

%) Vgl. H. SCHALLER, Die Renaissance. Miinchen 1935, S. 158, 161, 162, 166,
und: Die Welt des Barock, S. 76.

#) J. EvoLa, a. a. 0., 8. 52, 53, 83—85.
%) Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus, S. 81.
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Im folgenden wird das Symbol des Dreiecks religionsgeschichtlich be-
leuchtet. Es gibt ein Dreieck des Feuers: A, das indische (iva-Symbol;
und ein Dreieck des Wassers: ¥/, das Wischnu-Symbol. Das Feuerdreieck
war aber auch Symbol der karthaginensischen Astarte, der Astaroth. Oft
wurde es mit Sonne und Mond vereinigt, oft auch mit dem Wasserdreieck
und erschien in der letzteren Form als Hexagramm, Trudenful. Dies ist
ein Symbol fiir die Vereinigung von Sonne und Mond, Mutter und Sohn.
Mit diesem erweiterten Astarte-Symbol %1 und mit der hingebenden Geste
etruskischer Venusfiguren, die Arme und Fiile ausbreiten, hidngt nach
Meltzls Auffassung die Gestalt der Madonna Orans zusammen:

,, Was dem naiven Tusker unverhiillt auszudriicken gestattet war, das
verbirgt der Altchrist hinter Giirtel, Gewand und Schleier und hinter zart-
sproBende Bidume, welche zu beiden Seiten der Mutter Gottes stehen. Es
ist immer nur die nach der Mutterrolle, dem einzigen weiblichen Beruf,
der ernsthaft genommen werden kann, lechzende Sehnsucht der unbefleckten
Jungfrau %),* |

Die ,,Brautschaft® der Jungfrau kann auch in symbolischer Form er-
folgen. Meltzl gibt einen Bericht vom Jungfrauenopfer wieder, das beim
Begrabniszeremoniell der heidnischen Russen stattfand. Auch diese Opfer-
handlung ist ihm ein Beweis dafiir, wie in den verschiedensten Religionen
ihnliche Ideen auftauchen:

,,Jedenfalls haben wir auch in diesem Berichte einen recht ansprechen-
den Beweis fiir die Gleichwertigkeit der religiosen Vorstellungen; woraus
die praktische SchluBforderung sich ergiebt, daf der Religionstausch, die
Proselytenmacherei, das Missionswesen u. dgl. als das vergeblichste Werk
auf Gottes Erdboden erscheinen mufl: es giebt eben iiberall nur einen
Gott und nirgends keinen. Aber freilich dieser eine Gott mull eben darum
noch nicht ein Einzelner sein%. ‘)

Das ist ein deutlicher Hinweis auf das Problem der Trinitit. Meltzl
erkennt die Einheit des gottlichen Urgrundes, aber auch das, da3 dieses
Gottliche in mehreren Aspekten auftreten kann. Als solche Aspekte sind
auch das minnliche und weibliche Prinzip der Mythen aufzufassen. Hier
beriithrt sich Meltzl wieder mit KERENYI. Eine unsachverstindige Kritik in
Ungarn zieh KERENYI des ,,Heidentums®, wihrend ja auch er von der einen
Gottlichkeit und von ihren verschiedenen Aspekten spricht. Diese ,,Aufspal-
tung des Gottlichen* vertritt auch Meltzl und er erkennt, wie sehr selbst
das Christentum dies ausspricht, ohne die Einheit Gottes aufzuheben:

s + « indem es mit Fug zu dem hochst verniinftigen und ansprechenden
Dogma der heiligen Trinitdt wieder zuriickkehrte; den unaussprechlichen

¢) Ebenda, S.100.
¢7) Ebenda, S. 102.
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und unverdaulichen jhvh den Hebriern und iibrigen Semiten iiber-
lagsend 8).*

Wie wir zum SchluB sehen werden, bedeutet das Dogma der Drei-
faltigkeit fiir Meltzl nicht bloB einen ewig-giiltigen, allgemein-menschlichen
Ausdruck fiir das Wesen des Gottlichen, sondern auch ein metaphysisches
und erkenntnistheoretisches Grundgesetz.

Weil Meltzl weitgehende Ubereinstimmungen zwischen den ‘F’EIEB]]IE-
densten Religionen findet, verteidigt er auch die Volksreligion und spricht
von ihrer Wichtigkeit:

,Denn das Volk, das da singt und sagt, lacht und schwatzt, ist iiberall
gleich gesunden Sinnes und zu klug, um durch das Getiftel von Stuben-
theoremen seine Privilegien sich verkiimmern zu lassen %),

Mit diesen Worten, die wiederum eine Spitze gegen den Intellektualismus
haben, wird Meltzl zum Bahnbrecher von Ideen, die sich erst in der heutigen
Volkskunde und Vélkerkunde (BRrREYSIG, FROBENIUS) allgemeine Geltung
verschafft haben. Er war ein Bahnbrecher nicht nur mit Worten, sondern
auch mit Taten. Mit seinen Klausenburger Schiilern fiithrte er volkskund-
liche Sammlerfahrten zu Széklern und Sachsen, Ruménen und Zigeunern?9).
Das war eine Tat, die erst heute recht gewiirdigt und von den Volkskundlern
richtig fortgesetzt wird.

Das Volk war fiir Meltzl der echteste Triger uralt-m&nﬂchhﬂher Uber-
lieferungen. Sein Universalismus wird durch seine volkskundlichen For-
schungen erst recht geférdert, indem er iiberall auf denselben Wesenskern
vorstoBt. So sieht er auch in den mannigfaltigsten AuBerungen der Religionen

_iiberall das eine Gottliche. In diesem Sinne deutet er auch den Islam:

,lch glaube auch, Mohameds beriihmter Ausspruch ist erst von seinen
Nachfolgern falsch commentiert worden; denn die Haupttendenz seiner
Lehre ist doch ganz deuthlich eine universelle: er will einen Gott (seinen),
d. h. fiir alle Vélker den gleichen; wenn auch keineswegs eine einzige
gottliche Person. Mohamed hatte das Geheimnil durchschaut, dafB alle
Religionen im Grunde auf die nédmliche Lehre hinauslaufen: er wollte also
lediglich nur, gleich Luther, den zu iippig und kostspielig gewordenen
Gotterdienst vereinfachen. Darum verbot er die Idole?)*,

Wer denkt bei diesen letzten Worten nicht an SPENGLERS Satz: ,,Der
Islam ist eine neue Religion fast nur in dem Sinne, wie das Luthertum eine
war?)”, Bekanntlich verweist ja Spengler auf die Verwandtschaft des

%8) Ebenda, S. 103.

%) Ebenda, S. 104.

%) A. KEREKES, a. a. 0., S. 302.

1) Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus, S. 103.
7) O. SPENGLER, a. a. 0,, II, Bd., S. 374.
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Islam mit dem Protestantismus bzw. Puritanismus. Beide spielen dieselbe
Rolle, der eine im arabisch-magischen, der andere im abendlindischen
Kulturkreis.

_ Hs scheint zwar, daBl die Spenglersche Kulturmorphologie ein dia~
metraler Gegensatz des Meltzlschen Universalismus sei. Der Gegensatz ist
aber nur ein scheinbarer, da ja auch Spengler Universalist ist, indem er
in den verschiedenen Kulturkreisen denselben Rhythmus, dieselben Wende-
punkte wahrnimmt. Die einzelnen Kulturen sind also blof umwelt-
bedingte Variationen des ewig-menschlichen Themas.

Ganz gegenwirtig und Erkenntnisse der Ethnologie und Psycho-
analyse vorwegnehmend sind auch die Ausfithrungen, die Meltzl der uralten
Symbolik des Phallus und ihren Formwandlungen widmet?). Er erkennt,
wie sehr phallische Motive selbst in Arabesken, in der Form der abgestutzten
Siule, des Gebicks und des Brotes erscheinen konnen.,

Er beriihrt aber auch die religionsgeschichtlichen Probleme des Syn-
kretismus, wenn er davon spricht, dafl thrakische Christen schon im
4. Jh. Formen des Kybele-Dienstes auf Maria iibertrugen und dafl gerade
in Ephesos, in der Stadt der groen Go6ttin Diana, das berithmte christliche
Konzil die Kanonisierung des Marienkultus aussprach. Diese Hinweise fithren
Meltzl wieder in unmittelbare Nihe dessen, was die heutige Forschung iiber
den spitantik-orientalischen Synkretismus, iiber die sogenannte ,,Heiden-
kirche* und ihre Beziehung zum Christentum bzw. ihren EinfluBl auf christ-
liche Kultformen aussprach?).

Ein Zeichen der Ubertragung heidnischer Kultformen ins Christliche
ist auch die Sonnenradform des Heiligenscheins auf alten Christusbildern.
Die Symbole von Sonne und Mond sind uraltes religioses Gut und leben
in mannigfaltigen Abwandlungen weiter:

,S5onne und Halbmond aber sind die stehenden Attribute der
Mithrasfiguren; es ist das oben erwihnte, mit Unrecht als semitisch oder
gar mohamedanisch angesehene Doppelsymbol von Mann und Weib, Mutter
und Sohn, das ist Astarte und Tammuz, das bis heute in dem Wappen des
alten Grolifiirstentums Siebenbiirgen vielsagend genug vorhanden ist, und
zwar zur Rechten und Linken des Vogels des Zeus?)",

Es gibt auch sizilische Miinzen mit dem Sonnen- und Mondsymbol.

Die schon erwihnte Keilform in der Astarte-Symbolik ist aufsteigende

73) Vgl. etwa R. STUMPFL, a. a. 0., S. 28, und 0. WALZEL, Gehalt und Gestalt
im Kunstwerk des Dichters (Handbuch der Literaturwissenschaft). Wildpark-
Potsdam 19293, 8. 105 ff.

%) Vgl. O. SPENGLER, a. a. 0., Bd. II, S. 241—246; H. SCHALLER, Mittelalter,
S.115—118 (mit weiterer ausgezeichneten Bibliographie) und M., VORrRGS, Pécs
(Funfkirchen). Budapest 1941, S. 8—14,

%) Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus, S. 119,

6*



Flamme und Phallus zugleich. Beides aber — k&nnen wir mit EvoLA hinzu-
fiigen — ist Sinnbild der minnlichen Kraft?). Wieder spricht also Meltzl
hier Beziehungen des Weiblichen zum miinnlichen Prinzip aus. Die astarti-
sche Keilform wird dann spiter zum ,,Mantel der Liebe‘* umgedeutet. Und
die Szene auf einer altchristlichen Amulette, wo Maria den Sohn umarmt,
stellt eigentlich die Vereinigung der Mara-Istar mit Emanuel-Dumuzi dar:
die Vereinigung von Sonne und Erde, die Befruchtung der Natur. In diesen
religiés-kosmisch-metaphysischen Zusammenhang stellt Meltzl ein Epi-
gramm LoOGAUS iiber den Mai:

,,Daher der deutsche Dichter der Barockzeit in unbewullter Naivetit
den Nagel auf den Kopf trifft in seinem Epigramm iiber den Mai:

Dieser Monat ist ein KuB, den die Sonne gibt der Erde,
DaBl sie jetzund seine Braut, kiinftig eine Mutter werde.

Er hitte blof an Stelle der Sonne: etwa ein Dannuzi (d. h. Horus-
Christus) und an Stelle der Erde ein Isturte (d. h. Rhia-Maria) o. dgl. zu
setzen und den Begriff der Braut zur ,,Himmelsbraut*, den der Mutter zur
,Mutter Gottes* zu glorifizieren gebraucht und das Logausche Distichon
des 17. Jh.s konnte ganz gut fiir eine erst neuerdings aufgedeckte Varianten-
stelle aus einer Tontafel von Niniveh ausgegeben werden™).”

Zur weiteren Unterstiitzung seiner Erkenntnisse iiber diese religions-
geschichtlichen Zusammenhinge verweist Meltzl auf die Verbindung von
Sonne- und Mondmotiven auf christlichen Symbolen, ferner darauf, daB3
viele Kleidungsstiicke des christlichen Kultes, wie etwa Hirtenstab und
Mitra, aus den heidnischen Kulten der Astarte, des Mithras, des Tammuz
kommen.

Selbst die christliche Monstranz stellt die Vereinigung von Sonne und
Mond dar. In dieser Vereinigung der beiden grofien Prinzipien, des minn-
lichen und weiblichen, sieht Meltzl das tiefste Mysterium aller Religionen. —
Interessant ist es, dafl Meltzl am Schlufl seiner Darlegungen noch aufs
Hakenkreuz zu sprechen kommt. In diesem Symbol sieht er den vierfachen
Astarte-Keil, nach den vier Himmelsrichtungen ausgerichtet: 5. Er verweist
auf die Verwandtschaft der Zackenform mit dem #gyptischen Tat, diesem
,,embléme de stabilité‘‘. Hier kénnen wir daran erinnern, wie nach Meltzl der
Astarte-Keil ein Symbol des Feuers, also etwas Sonnenhaftes sei, und wie
in diesem Symbol durch Erweiterungen die Vereinigung vom Sonnen- und
Mondprinzip ausgedriickt werde. Das verweist wieder in die Ideenwelt
EvoLas, der ja das Hakenkreuz als ein Symbol ,,olympischen’ Charakters
betrachtet, als Symbol einer Synthese der traditionalen, gottlichen Welt.

") J. EvoLa, a. a, 0., 8. 61 ff.
") Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus, S. 131, 132.
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Und auch der groBe italienische Forscher wird dieses Symbol mit dem
Feuer in Verbindung setzen, mit dem ,,fuoco ardente per virtd propria?®)“.

Um die Ideen, die in dieser Arbeit mit einer anregenden, oft aber auch
verwirrenden Mannigfaltigkeit - hervorsprudelten, nochmals zusammen-
zufassen und sie in iibersichtlicher Form kliren und sichten zu konnen,
stellt Meltzl am SchluB8 ,,Neun Thesen zur vergleichenden Mythologie
auf™), In Hinblick auf Meltzls Methode und auf seine Ergebnisse sind-
besonders die ersten und letzten drei Thesen von Wichtigkeit.

Die ersten drei Thesen umreillen Aufgabe und Methode der vergleichen-
den Religionsforschung:

,,I. Jede kiinftige Darstellung des Charakterbildes Jesu, wie seiner
Mutter, wird nur dann Anspruch auf wissenschaftliche Geltung erheben
diirfen, wenn sie zun#chst nicht von der Bibel, sondern von den accadischen
Keilschriften ausgeht, denn die Maria entspricht der Hauptsache nach voll-
stindig der accadischen Astarte-Istar usw.

I1. Daher bleibt conditio sine qua non: die mdoglichst eingehende Mit-
beriicksichtigung der Ergebnisse der modernen Folklore und der ver-
gleichenden Literaturforschung iiberhaupt (Weltliteratur).

III. Keine noch so geringfiigig erscheinende Frage der vergleichenden
Mythologie darf sich auf das Altertum als solches beschrinken; denn die
modernen Uberlieferungen strotzen férmlich von Rudimenten ehrwiirdigsten
Alters, und z. B. die moderne [littérature orale‘ bietet oft viel Antikeres
dar, als die schriftliche der dltesten Zeiten.‘

Diese Zusammenstellung spricht fiir sich. Freilich miissen wir doch
bemerken, dafl Meltzl das Einmalig-Historische an Christus und Maria etwas
unterschitzte. Wenn auch im christlichen Kult vieles auf Heidnisches
zuriickgeht, so ist dadurch die Einmaligkeit der Erscheinung Christi und
Marias nicht im geringsten beeintrichtigt. AuBerdem mufl noch bemerkt
werden, dal ,wenn Meltzl von ,,moderner* Folklore und Literatur spricht,
so heillt hier ,,modern® eben nur so viel wie: gegenwirtig. Die Moderne
als Dekadenz hat ja auch Meltzl, gleich Evola, energisch bekimpft!

Die letzten drei Thesen Meltzls verweisen auf den metaphysisch-
religionsphilosophischen Sinn seiner Untersuchungen:

s VII. Die Madonna Maria, wie schon ihr vorchristlicher Namen Mara
beweist, der sich u.a. vollstindig mit dem arabischen mra (femina; cf.
radzschal — homo) deckt, ist die Personifizierung des weiblichen Ut-
prinzips (des ,ewig weiblichen® Goethes). Cf. Eva und Adam.

VIII. Als solche modifiziert sich die Rolle dieser weiblichen Haupt-
gottheit auf verschiedenen Culturstadien von selbst; doch neben dem ,ruhen-

%) J. EvoLa, a. a. 0., 8. 261, 262,
) Solidaritit des Madonna- und Astarte-Cultus, 8. 150—152.
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den Pol in der Erscheinungen Flucht (Schiller), dem allotropisch zu deuten-
den, lassen sich deutlich drei grofle Stadien unterscheiden, welche das
weibliche Ideal der Menschheit, gleichsam behufs Liuterung, durchliuft
(Riickfille, wie Vorbildungen, im einzelnen nicht ausgeschlossen):

Verhiltnis Charakter
- Weibliches Ideal zum Manne der Vereinigung
1. Astarte-Aschera Feindin (Kebse, Ardatuv) Freie Liebe
II. Aphrodite-Venus Freundin Wilde Ehe
(Hetiire, Maitresse) : (Polygamie)
ITI. Madonna Gattin (Mutter) Monogamie

- IX. Metaphysisch gefalt erscheint der ganze Astarte-Maria-Cultus, mit
seinem iiberreichen mythologischen Apparate, als eine sensu allegorico
gegebene Erklirung des Erkenntnisproblems iiberhaupt, als welches den
allotropisch-dualistischen Widerspruch in eine héhere trilogische Hinheit
aufzulosen bestrebt ist:

Triadische Elemente

I. Raum Vater Maria Erde (Wasser) Mond Istar
Agir
11. Zeit Sohn Christus (Chronos) Feuer Sonne Dumuzi
- Logi
III. Causali- Hl. Geist Logos (Gott) Luft (Atmosphire) Himmel Ea,
téit Kari

Der tiefste Kern der Meltzlschen Lehre ist also die Vereinigung des
méannlichen und weiblichen Prinzips, eine ,sintesi primordiale dei
due poteri, um mit EVOLA zu sprechen®). Auch der grofie italienische
Denker "will ja keineswegs die Bedeutung des Weiblichen abstreiten, viel-
mehr spricht er davon, dall die Frau, wenn sie als Vertreterin der Spiri-
tualitit, der Erleuchtung, der transzendenten Weisheit und Lebenskraft
erscheint, dem Mann seine Minnlichkeit nicht nimmt, sondern ihn in
solarer Weise auf einer hoheren Ebene erginzt’), Dies ist aber
auch der Sinn der ,,Hochzeit von Sonne und Mond*. Diesem Thema widmet
Meltzl seinen anderen grollen religionsgeschichtlichen Aufaatz ,, Das Mon-
strum oder die Hochzeit von Sonne und Mond.*

Hier sind nun seine tiefsinnigen Gedanken viel klarer und iibersicht-
licher geordnet. Der Hauptgedanke dieser Arbeit ist die metaphysische
Vereinigung des Miannlichen und Weiblichen, der religiose Ausdruck und
der Symbolismus dieser Vereinigung. Diese Vereinigung hat zunichst einen
naturmystischen Sinn. Von diesem Sinngehalt aus ergibt sich ein weiter

80) J. EvOoLA, a. a. O., S. 307.
1) Ebenda, S. 296.
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religionsgeschichtlicher Ausblick: ,,Der ewig jungfriuliche Schooll der All-
mutter, der islind. modhur — [M]atura — [N]atura (Astarte-Aturgatis,
pr. metath, Turan, auf dem etrusk. Spiegel, welcher den Atuni in heiler
Umarmung mit seiner Mutter darstellt), gebiert fortwihrend neu das All
(oder den KEI)“$2),

Die Vereinigung der beiden grofien Prinzipien ist fiir Meltzl das Wunder

aller Wunder. Er nennt dieses Wunder das Monstrum, Damit soll zunichst
das Metaphysisch-Ungeheure angedeutet werden. Dann soll es in etymo-

logischem Sinne Mond und Stern (d h. Sonne) bedeuten und endlich eine
Anspielung auf die Monstranz sein:

»3onne und Mond, als die beiden Hauptgestirne dieser empirischen
Welt der Erscheinung, sind und bleiben iiberall und zu allen Zeiten die
bekanntesten Vertreter des ménnlichen und weiblichen Prinzips. Die
Vereinigung dieser beiden, die unter unzéhligen Sinnbildern und Alle-
gorien — sei es als Gold und Silber, Feuer und Wasser, Tag und
Nacht, Leben und Tod verehrt und angebetet werden, — darf mit Fug
als das Wunder aller Wunder gelten (Monstrum)32)®,

Wie schon angedeutet, sieht Meltzl auch in der christlichen Monstranz:
ein Symbol dieser Vereinigung und fiigt geistvoll hinzu:

,Aus diesem Gesichtspunkt betrachtet, erscheint die Monstranz als
eine Darstellung des Welteises®)™,

Der Symbolismus des christlichen Kultgerites wird also zum Weltei,
zum kosmischen Symbol des finnischen Kalevala-Epos in Beziehung gebracht.
Aber es gibt auch weitere Symbole dieser Vereinigung, das Hexagramm,
der Trudenfull und das Kreuz mit seiner Vereinigung des Horizontalen
(Weiblichen) und Vertikalen (Mannlichen). Das Kreuzessymbol gibt nun
Meltzl Gelegenheit zu einer treffsicheren und geistvollen Kritik der materiali-
stischen Scheinwissenschaft:

,,Jiin Mann aus dem Volk, ein Kohler, der mit naiver Inbrunst sein
Knie beugt, sobald er die Niahe dieses heiligen Zeichens merkt, erscheint
in den Augen des echten Naturforschers wenigstens der Zukunft, wie ich

‘mir sie denke, tausendmal reputierlicher und verniinftiger, als irgendein
heutiger demokolakischer Vivisektor, der iiber angeblichen Kéhlerglauben

seine nicht sowohl sarkastische, als vielmehr blofl sarkophagische Lippe zu _

Spott verziehen zu diirfen wihnt, wihrend er in religionsphilosophischer
Beziehung noch nicht einmal auf jener Stufe steht, deren seine préhistori-
schen Vorfahren in Pfahlbauten sich rithmen konnten?®5),*

#2) Das Monstrum oder die Hochzeit von Sonne und Mond. Acta Comparationis,
Jg. 1886, 8. 78.

83) Ebenda, S. 79, 80.

84) Ebenda, S. 82, 83.

86) Ebenda, S. 85, 86.
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Auch hier hat Meltzl richtig gesehen. Denn wirklich brachte die Zukunft
den Typus des Naturforschers, der auch fiir geistige, religidse und meta-
physische Belange des Seins einen offenen Blick hat: Naturforscher vom
Schlage eines DRIEsCH, DAcQUE, HEISENBERG, PLANCK, DE BROGLIE,
JEANS.

Wiederum bezieht Meltzl die Volkskunde in seine Forschungen ein.
Er behandelt eine ruminische Volksballade, wo Mond und Sonne als ge-
trennte Geschwister auftreten und sich nach Vereinigung sehnen. Ein
dichterisches Thema, das wohl die Anregung zu EMINESCUS herrlichem
Gedicht ,,Luceafdrul” gab. Das Sonne-Mond-Motiv klingt noch heute im
Werk eines groBen deutschen Dichters weiter. HANS FRIEDRICH BLUNCKS
epische Prosadichtung ,Kampf der Gestirne* behandelt ja, wie in ger-
manischer Vorzeit Diuvis fiir die Sonnen-, Borr fiir die Mondreligion kimpft,
bis endlich nach dem Tod der beiden Helden der junge Imber den Dienst
der Sonne und des Mondes vereinigt.

Der Symbolismus der Vereinigung von Sonne und Mond hat noch
weitere Formen. Die Sonne kann als Blume, der Mond als Schiff (Wagen)
erscheinen. In den Karnevalsumziigen sieht Meltzl einen Nachhall dieses
Symbolismus (Wagen mit Blumen bestreut!) und deutet das Wort Karneval -
carnevale aus dem italienischen carro navale (Schiffswagen).

Die Vereinigung von Sonne und Mond wird auch in der religiosen
Kunst des Fernen Ostens ausgedriickt:

,,Die Eigentiimlichkeit der chinesischen Bauart beruht auf einer Ver-
allgemeinerung dieses Mondcultus ... noch gibt es viele Tempelbauten,
welche den unverkennbaren Fingerzeig bieten, wo der Ursprung dieses
nationalen Stils zu suchen sei: es ist die solidarische Weltcultur des Mon-
strums, oder der Monstrantia®).*

,,Genau in der Weise unserer Monstranz und mit 1hr total identisch,
findet sich in Japan mitten vor dem Altare, auf dem Fullboden, ein kreis-
runder Spiegel, allemal in halbmondsichelférmig stilisierter Fagsung?7).*

Ganz wie die neuere Kulturphilosophie®®) erblickt auch Meltzl die
Waurzel aller Kunst im Religiésen :

,,Gleichwie die europiische Gothik nur aus dem Triangel Civas hervor-
gegangen ist, dem ins maflos Colossalische verzerrten; so ist auch der Ur-
sprung aller Architektur und Sculptur nur im Cultus und Ritus, und zwar
speciell im demjenigen des Monstrums zu suchen®?).“

Er spricht in diesem Aufsatz wiederholt vom Kreuz, in dem er ein

8) Ebenda, S. 101.

§7) Ebenda, S. 103.

88) H. SCHALLER, Urgrund und Schopfung, S. 21,
89) Das Monstrum, 8. 102.
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Symbol der Vereinigung der beiden Prinzipien siecht. Es kann aber auch
als triniires Idol erscheinen: als Kreuz mit der solaren Krone gekront.
Auch das Kreuz ist ein Symbol der traditionalen Synthese #9), ein christ-
liches und ein allgemein-menschliches religioses Sinnbild zugleich.

Neben diesen religionsgeschichtlichen Arbeiten ist Meltzl auch als
Literaturforscher und Literaturiisthetiker bedeutend. Auch hier weisen
seine Erkenntnisse in die Zukunft, und auch sie sind metaphysisch und
philosophisch unterbaut. Seine 1885 in madjarischer Sprache erschienene
Studie iiber PET6FIS Wahlspruch ist ein wertvolles Zeugnis seiner For-
schungsmethode.

Zuniichst beklagt er sich, daBl in seiner Zeit niemand die in Pet6fis
Dichtung verborgene tiefe Philosophie erkennen will. Aber es besteht die
Moglichkeit, einen Menschen, einen Dichter im Innersten zu erkennen:
,,vage mir: was dein Wahlspruch sei, und ich sag’ es dir sofort, wer du bist®!).*
Nun kommt eine etymologische Betrachtung iiber das Wesen des Charak-
ters. Meltzl stellt die madjarischen Worter jellem (Charakter) und 4ldés
(Segen) nebeneinander. Jellem kommt aus jel (Zeichen). Dieses jel wird
nur etymologisch mit dem altislindischen Feuergott Eldr, mit dem Wort
4ldds und mit Eldorado in Beziehung gebracht. Eldr ist auch Herr der
Holle. Wahrscheinlich ist Eldr eine Gottergestalt altturanischen Ursprungs:
das mad]ansuhﬂ Zeitwort d4ldani bedeutet daher urspriinglich nicht nur
,segnen‘‘, sondern auch ,,verfluchen’. Der Charakter kann zum Fluch
werden, denn der Mensch kann sich nie von seinem Charakter befreien.

Der Dichter ist der Fiirst des Universums. FRIEDRICH DEN (GGROSSEN
fragte man einmal: Qui est le roi, que vous craignez le plus? — Der Herr-
scher antwortete: Le roi Voltaire. — Um so mehr kann man PETSFI als
einen solchen Ifiirsten bezeichnen, da er ein ernsterer, tieferer Dichter ist,
als Voltaire. Meltzl spricht nun schone Worte iiber das geistige Fiirstentum
der Dichter. Wir erinnern hier an SCHALLERS schon erwihnte Worte iiber
das Genie, aber auch an die Auffassung des Dichterberufs als Fithrertum
im GEORGE-Kreis. All diese Erkenntnisse und Bestrebungen nimmt Meltzl
vorweg, als der siebzehnjahrige George noch ein Schiiler des Darmstidter
Gymnasiums ist. Und wieder distanziert er den genialen, ,,fiirstlichen®
Dichtertypus von den kleinen Dichterlingen der ,,modernen Zeit‘:

,Zwar ist es wahr, daB diese Fiirsten von keinem Purpur geschmiickt
werden ... hochstens vom Purpur der Natur, der auf ihrem géttlichen
Antlitz glinzt, und bei einem echten Dichter nie seine Farbe verliert, aber
darum doch nicht die Glut der modernen Nervositit und Aufregung der

20) J. EvoLA, a. a. 0., S. 82, 83, '
#1) Petbfi jelszava (Pet6fis Wahlspruch), Petéfi-Studien, 8. 35. ,,Mondd meg
nekem: mi a jelszavad ? én pedig azonnal megmondom: ki vagy.‘
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modernen ,,goldgeschnittenen (Anspielung auf die ,mit Goldschnitt
elegant gebundenen®, fiir unseren Geschmack jedoch recht geschmacklosen
,,Prachtausgaben‘‘ der 1880er Jahre) Schriftsteller und Kiinstler ist, sondern
nur die Glut jener warmen, alles organisch aufzehrenden, reinigenden
gottlichen Flamme, von der die madjarische Sprache den groflen Geistern,
bei denen der Feuergeist sich immer mit einem Feuerherzen paart, den
Namen ldngész (Flammenverstand) gab 92).“

,,Freiheit, Liebe! Diese zwei will ich besitzen! Fiir meine Liebe opfere
ich mein Leben, fiir die Freiheit opfere ich meine Liebe* (Szabadsdg, szere-
lem! E ketté kell nekem! Szerelmemért felildozom Az életet, Szabadsigért
feldldozom Szerelmemet). So klingt Petofis Wahlspruch, den er mit seiner
Treue, mit seinem Blut besiegelte. Dieses kleine Meisterwerk Petéfischer
Lyrik ist fiir einen Asthetiker oder Philosophen von solcher Wichtigkeit,
wie ein Organismus fiir einen Morphologen oder Mediker. Denn die Lyrik
ist unbedingt zum Ausdruck héherer Gedanken, philosophischer Ideen
geeignet. Die Lyrik ist die Dichtung des Ichs:

,,(xibt es in der Welt einen weiteren Rahmen, als diesen? ., . Zwar ist
das nackte ,Ich‘, auf sich allein gelassen, entweder die groBite Zierde oder
der grofite Kehricht der Menschheit; also entweder Fiirst oder Stréfling;
daher kann im Sinne des Prinzips ,abusus optimi pessimus‘ oft, ja meistens
gerade diese Ich-Dichtung zum trivialsten, ekelhaftesten, zuriickstoBendsten
Subjektivismus fiithren ),

Es ist, als finden wir in diesen Worten schon eine Vorahnung der
Erkenntnis vom ,hoheren‘ und ,,niederen‘ Menschen in den groflen traditio-
nalen Kulturen, von der Dualitit Konig — Sklave®). Deutlich lehnt Meltzl
auch den schrankenlosen, atomisierenden Subjektivismus und Individua-
lismus ab, und bekennt sich, wie der heutige deutsche Geist, zur geformten
Personlichkeit.

") Petbfi-Studien, S. 36, 37: ,,Igaz, hogy ezeket a fejedelmeket nem ékesiti
bibor. .. legfeljebb a természet bibora, amely isteni arczukon ragyog, mely valédi
kolténél soha se veszti el szinét, de azért kordntsem a modern ,,goldschnittes* ir6k és
milvészek modern idegességének, vagy izgatottsiginak tiize; hanem csak ama
meleg, mindent szervesen felemészts, tisztité isteni lingé, melyrSl adta a magyar
nyelv a ,,ldngész‘’ elnevezést azoknak a nagy szellemeknek, kikben a lingész lang-
szivvel parosul.‘*

¥3) Ebenda, S. 40: ,,Létezik-e ennél tdgabb keret a wvildgon?... Igaz, hogy
a meztelen ,En‘, egymagdra hagyatva, vagy, legnagyobb disze, vagy legnagyobb
sopredéke az emberiségnek; tehit vagy fejedelem, vagy fegyencz; s igy az ,abusus
optimi pessimus‘ elve értelmében is, gyakran, s6t legtobbnyire esak a legtrivialisabb,
a legundokabb, a legvisszataszitébb subjectivismust eredményezheti éppen ez az
En-koltészet.

) J. EvoLaA, a.a. 0., S.130—143.
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Er gibt eine kleine Tabelle zur Morphologie der Dichtungsarten:
Ich-Dichtung — Futurum — Lyrik.
Du-Dichtung — Praesens — Drama
Er-Dichtung — Praeteritum — Epos.

Die Lyrik als Ich-Dichtung gehort zum Futurum, weil sie in der Sehn-
sucht, im Verlangen wurzelt. Das Drama ist die Kunst der steten Ver-
gegenwiartigung und des Dialogs. Die epische Dichtung erzihlt
wieder etwas Vergangenes, und schafft dadurch die Distanz der dritten
Person. Eine geniale Einteilung! Sie verdient, heute bekannt zu werden, -
als man in literaturwissenschaftlichen Kreisen eine besondere Bedeutung
gerade dem literarischen Gattungsproblem zumifit (vgl. den Kongrel3
von Lyon im Jahre 1939 und seine Verdffentlichungen: Helicon, Bd. II).
Sehr richtig erkennt ferner Meltzl, dal Epik und Dramatik ithrem Wesen
nach idlter seien, als eigentliche lyrische Dichtung. Seine Einsichten decken
sich hier verbliiffend mit denen der neueren Ethnologie, die ja auch davon
gpricht, dafl der primitive Mensch erst seine Umwelt, und nur spiiter sein
Ich ,,entdeckt®. Ferner erkennt man, daB die Sprache aus Spiel und Gesang,
also aus den Formen einer wenn auch noch so ,,primitiven* Kunst geboren
wurde. Das alles spricht schon Meltzl aus: ,,... miissen wir denn gerade
im Drama den Endpunkt und den hiochsten Sinn der Literaturentwicklung
sehen? Der Mensch erwachte zum Bewulitsein des Ich wohl viel spiter,
als zu dem der zweiten oder dritten Person. Und daneben ist die Tatsache
nicht zu bezweifeln, dall die Sprache sich aus der Dichtung entfaltet hat
und nicht umgekehrt die Dichtung aus der Sprache. Wenn aber diese
einfache ‘Wahrheit besteht, dann besteht auch der vorige Satz; dafl ndmlich
Drama und Epos etwas viel Primitiveres ist, als die Ich-Dichtung?%).*

Meltzl bewundert das kleine Gedicht PETOFIS als vollendetes Kunst-
werk. Nichts kann aus ihm weggenommen werden, ohne es zu zerstéren:
die ,lex parsimoniae naturae‘* findet hier in der Kunst einen vollendeten
Ausdruck. Die Freiheit aber, von der Pet6fi spricht, ist nicht die Freiheit
des Pobels, auch nicht die des Politikers oder Gelehrten. Sie ist allein dem
Schopenhauerschen Freiheitsbegriff vergleichbar., Das Motto der Arbeit
Schopenhauers iiber Willensfreiheit: La liberté est un mystére, ist die beste
Erklirung des Petéfischen Wahlspruches. Meltz]l stellt Pet6fi als philoso-

95) Peto6fi-Studien, S.43: ,,...vajjon éppen a drimidban kell-e néznink a
koltészet fejlébdési végpontjat és vele egyiitt netoviabbjat? Az En-nek tudatira az
ember, bizonyira sokkal késébb ébredt, mint a mésodik, vagy éppen harmadik
személyére, Hs emellett semmi kétség abban a tényben is, hogy a koltészetbsl
fejlodott ki a nyelv; nem pedig megforditva, a nyelvb6l a koltészet, Mar pedig,
ha 41l ez az egyszerii igazsig, akkor 41l az el6bbi is, hogy t. i. a draima és epos sokkal
primitivebb valami, mint az En-kéltészet,
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phischen Dichter neben GOETHE, BYRON, SHELLEY und LEOPARDI. In
seinem ganzen Leben kiimpfte er gegen jene Ansicht, die in Petéfi nur den
volkstiimlichen Lyriker sah, und seine philosophischen Tiefen
nicht beachtete ).

Dieser Blick auf den philosophischen Gehalt verschleierte Meltzls
Blick nicht fiir die Wichtigkeit der Form. In Wort und Tat kimpft er
gegen die Formverlotterung des 19. Jh.s: auch hierin ein Bahnbrecher
unserer Zeit: ,

,,Die kleinsten Gedichte Petéfis kénnten keine solche geheimnisvolle
Zauberwirkung auf Menschen verschiedensten Alters und verschiedensten
Klimas ausiiben, wenn sie nicht alle jenes Kennzeichen des gesunden Uni-
versalismus auf sich triigen, dessen eigentliche Triebfeder nicht so sehr die
erhabene Idee, d. h. der Inhalt ist, sondern eher der zauberhafte Rhythmus,
also die edle Form. Forma dat esse rei?).“

Das Grundgesetz jeder echten dichterischen Form aber sieht Meltzl
in der ,,sectio aurea‘‘. Jedes vollkommene dichterische Werk 1aBt sich nach
seiner Auffassung ohne Zwang in zwei Teile verschiedener Griofle gliedern.
Der kleinere Teil verhilt sich zum gréBeren, wie der grofiere Teil zum Ganzen.

Nie wvergiit Meltzl, daB alle Dichtung kosmisch begriindet, im
hoheren Sinne also Naturprodukt ist:

sy« « . dasselbe Gesetz, das die Schneeflocke, oder den Saugefisch, oder
den Hund, die Katze, den Krystall oder den Affen, den Kirschbaum, die
Zeitlose, oder die Gesichtsziige deiner Geliebten schuf, dasselbe schafft,
und in derselben Weise schafft es auch die Dichtung?®).*

Diese schonen Worte Meltzls geben eine kosmische Einbettung
der Dichtung, jedoch keineswegs in materialistischem, sondern in
metaphysischem Sinne! Meltzl sieht iiberall, in Natur und Geist dieselbe
,,hatura naturans®, denselben irrationalen Lebensgrund schaffen und walten.
In diesem Sinn wird spiiter der Kulturphilosoph SCHALLER davon sprechen,
daf} die Kunst die Formkrifte und Gestalten der Natur auf der héheren
Ebene des Bewufltseins in anderer Form fortsetzt ).

%) A. KEREKES, a.a. 0., S.283—285. Vgl. auch: Petbfi-Studien, 8. 91 (im
schon zitierten Aufsatz iiber PAUL GyULAI als den Begriinder der Petdfi-Forschung).

¥7) Pet6fi-Studien, S. 66, 67: ,,Pet6fi legparanyibb kiélteményeinek nem lehetne
ily vardzs-titkos hatdsa a legkiilonb6z8bb életkor és éghajlat embereire, hogyha nem
viselné mindegyik magin az egészséges universalismus ama bélyegét, melynek
tulajdonképeni rugéja nem annyira a magasztos eszme, tehdt a tartalom, mint
inkdbb a biivés rhythmus; széval a nemes forma. Forma dat esse rei.*

%) Ebenda, 8. 73: ,,... ugyanaz a torvény, mely alkotta a hépelyhet, vagy
az echenelst, vagy a kutyéit, macskit, a jegeczet vagy a majmot, a cseresznyefat, a
kikiricset, vagy szeret8d arczvondsait: ugyanaz alkotja és éppen Ggy alkotja a kél-
teményt is.*

%) H. SCHALLER, Die Welt des Barock, S. 17.
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Nicht nur der Lyrik, auch dem Problem des Romans widmet Meltzl
tiefgehende philosophisch-isthetische Untersuchungen. Seine ,,Philosophie
des Romans‘‘ kommt zu Ergebnissen, die in ihrer vollen Tragweite erst
heute gewiirdigt werden konnen, wo Kulturphilosophie und vergleichende
Literaturgeschichte all das erhiirtete, was Meltzl mit genialem Instink®t
schon vor fast 70 Jahren ersah. ,,Der Roman gibt sich auf den ersten Blick
als die Bearbeitung eines romantischen Sujets zu erkennen%),

Was ist dieser Meltzlsche Satz anderes, als eine Vorwegnahme der
Theorie ANTON SzZERBS: der Roman ist die ,,Suche nach dem Wunder*
der literarische Ausdruck einer Sehnsucht nach dem Wunderbaren, Aben-
teuerlichen, Romantischenl),

Meltzl verlangt, daBl bei der Untersuchung des Romans die etymolo-
gisch-historische und philosophisch-ésthetische Betrachtungsweise mit-
einander verkniipft werde. Er fordert also eine kulturphilosophische Be-
griindung der Literaturwissenschaft. Und es gelingt ihm gleich ein scharf-
sinniger Blick auf den Ursprung des Romans:

,Denn daf} der Roman seinem Entstehen nach zu den allerspétesten
Literaturgebieten gehort, das steht fest, mag man iiber seinen Ursprung
im iibrigen noch so sehr im Unklaren sein?02).*

Heute dringt man allerdings immer weiter in das Quellengebiet des
europiischen Romans ein, in die Welt des Orients und der Spitantike. Aber
gerade der verdienstvollste Forscher auf diesem Gebiet, KARL KERENYI,
ist ein Zeuge dafiir, wie Meltzl das Problem richtig anfaBite. Auch Kerényi
verweist darauf, daf der Roman eine Kunst der Spétzeit ist1%).

Meltzl fiigt nun den Roman seiner Zeit mit richtigem Blick in die
geistesgeschichtliche und kulturelle Lage des 19. Jh.s ein:

,Der Umstand eben, dafl unser modernes Leben iiber ausgedehntere
Raum- und Zeitmomente verfiigt, wobei namentlich unsere moderne Cultur
tausend und aber tausend Erscheinungen (Neue Welt, Australien, Teleskop,
Buchdruck, Pulver, stehende Heere, Telegraph, Eisenbahn, Photographie
usw.; und Alles, was damit zusammenhingt), aufzuweisen hat; so vielerlei,
was unser modernes Leben unvergleichlich reicher und complicierter, aber
auch niichterner und prosaischer, ja schrecklicher und ernster gestaltet,

100) Philosophie des Romans. Acta Comparationis, Jg. 1877, S, 14.

101) A, Szers, Die Suche nach dem Wunder. Amsterdam-Leipzig 1938. Ich
zitiere nach der ausfithrlicheren madjarischen Ausgabe: Hétkoznapok és csoddk.
Budapest o. J., S.23.

103) Philosophie des Romans, 8. 19.

103) K. KErReENYI, Die Papyri und das Problem des griechischen Romans. Die
Neue Rundschau, Jg. 1938. Ich beniitze den madjarischen Text: Regények papyruson.
Sziget, Bd. III, S. 19—21. '
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als das der Alten — dieser Umstand, sage ich, ist es allein, welcher einer
entschiedenen Gattung des Verfalls der Poesie, dem Romane, einen viel
bedeutenderen EinfluB und viel ziiheres Leben gestattet, als sonst Uber-
gangserscheinungen zuzukommen pflegt10%).*

Der in diesem Satz entworfene kulturphilosophische Hintergrund kann
heute erst in seiner vollen Tragweite gewiirdigt werden. Meltzl erkennt hier
den Ernst und die schreckliche Déimonie der spiten Zivilisation, von
der in unseren Tagen SCHALLER spricht1%), Er erkennt, wie spiter SPENG-
LER, den niichtern-mechanistischen Charakter der ,,zivilisierten** Spdtphase
der Kultur und jhren Hang zur Expansion%), Und er deutet sehr richtig
den Roman als ,,Zerfallsprodukt‘‘: eine Ansicht, der sich auch der Asthetiker
der Gegenwart anschlie3t197),

Der Roman ist fiir Meltzl eine blof sekundire Kunstform. Ganz im
Sinne der heutigen Forscher erkennt er, dal er schon im Altertum iiberall
dort auftrat, wo es reifere und kompliziertere Kulturzustinde gegeben hat.
Gerade dieser sekundiire Charakter ist es, der das Romantische zur wesent-
lichen Ingredienz des Romans macht:

,, Am deutlichsten finden wir diese secundéire Natur des Romans aus-
geprigt, sobald wir uns ihm auf dem historisch-etymologischen Wege néihern.
Denn dann tritt als selbstverstiindliche Ingredienz des Romans ein viel-
genanntes und noch mehr verkanntes Element hervor: das Romantische.
Etymologisch-historisch genommen ist wenigstens der abendlindische Ro-
man gar nicht denkbar ohne romantischen ,Hautgofit®108),*

Mit dhnlicher Betonung spricht heute SzERB von der Entstehung des
,,wundersiichtigen* abendliindischen Romans aus der Ritterromantik19?),
Und PAUL LIGETI verweist darauf, wie sehr selbst Drama und Epos der
christlich-abendlindischen Kultur mit romanhaftem Geist erfiillt seien,
und wie sehr dieses Romanhafte durch das Malerische, mithin ,,Romanti-
sche®, bestimmt werde!19), _

Meltzl spricht im folgenden davon, daBl das Romanproblem noch
universaler beleuchtet werden kann. Zunichst geschieht dies durch eine
soziologische Erkenntnis, die wiederum zu Ergebnissen kommt, die mit
der heutigen Romantheorie iibereinstimmen. Meltzl sicht im Roman ein
literarisches Genulmittel des ,,grofen Publikums*:

104) Philosophie des Romans, S. 20, 21.

105) H., SCHALLER, Die Idee des Menschen, S. 14,

108) 0. SPENGLER, a. a. 0., Bd. I, 8. 51—55.

107) A, SZERB, a.a. 0., 8. 8.

108) Philosophie des Romans, S. 23.

108) A, SZERB, a.a. 0., 8.10, 11.

110) P. LicgeTi, Der Weg aus dem Chaos. Eine Deutung des Weltgeschehens
aus dem Rhythmus der Kunstentwicklung. Miinchen 1931, S. 188,
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., Die Unzahl der auf Bildung Anspruch Erhebenden, ohnehin im fort-
withrenden Zunehmen begriffen, erhebt auch Anspruch auf wenigstens
literarischen Genuf, wo ihm der materiale oder soziale teils versagt, teils
verleidet, teils allzuleicht, teils allzuschwer gemacht ist ... Auflerdem mul
das groBe (halbgebildete) Publikum immer etwas Neues, womdglich Uner-
hortes vernehmen (lesen). Was ist natiirlicher, als dall dem Mangel an
wirklichen Begebenheiten kiinstlich abgeholfen wird11)2

Eine #hnliche Bedeutung mifit heute SzZERB der Romanliteratur zu.
Der Durchschnittsleser sucht KErlebnisse und Erschiitterungen, um so
wenigstens im Schrifttum das ,,Wunderbare* finden zu konnen. Szerb
spricht auch davon, daB dieser Roman auch erotische Elemente ver-
mitteln will**2), Und KERENYI, in Anlehnung wohl an die bekannte Vico-
LiGETI-LUTZELERsche Dreiteilung, unterscheidet im griechischen Geistes-
leben drei-grofle Epochen. Die erste war die heroische: ihre Dichtung ist
das Heldenepos. Die zweite war die politische: ihr gehort die grofle Geschichts-
schreibung zu. Die dritte (hellenistisch-romische) war die erotische: in ihr
bliiht der Roman. Hinter dem Roman steht das Weltbild des Gottes Eros11?).

Es ist, als horten wir die Worte Meltzls ins Gegenwiirtige transponiert.
Denn schon bei Meltzl finden wir die Frage und die Antwort:

,, Was wird nun jenes streng notwendige und universale Element des
Romans sein?

Das Erotische! — Hauptthema des wahren Romans ist offenbar: die
Liebe. Ohne die Liebe als Angelpunkt ist wohl ein gutes Epos in Notfall
noch denkbar, aber kein guter Roman14).*

Ganz im Sinne dieser neuen Romantheorie definiert Meltzl den Roman
und spricht von seinen iiberraschenden und geheimnisvollen Ele-
menten. Der Roman ist:

»eine in Prosa erzihlte Herzens- oder Liebesgeschichte von unge-
wohnlicher Erfindung und bedeutendem Umfange15)

s+ . . der gute Roman mufl neben dem Erotischen in erster Linie das
Uberraschende kultivieren. (,,Ungewohnliche Erfindung®*) ... Dem Inter-
essanten fillt die Aufgabe zu, die Verwickelung der Fabel durchzufiihren,
selbst bis zum Geheimnifivollen oder Abenteuerlichen herab; wiithrend das
Erhabene namentlich in der Katastrophe auftritt16).

Letzten Endes ist also schon in diesen Worten Meltzls die Erkenntnis

111) Philosophie des Romans, S. 61.

112) A, SzZERB, a.a. 0., S.19, 20.

113) K. KEerRgenyl, Regények papyruson, S-20, 21.
114) Philosophie des Romans, S. 62,

115) Ebenda, S. 65.

11¢) Ebenda, S. 93, 94.
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ausgesprochen, dafl die Romandichtung eine , Suche nach dem Wunder*
sei. Zwar scheinen die folgenden Siitze dieser Ansicht zu widersprechen:

,Dagegen bleibt das Wunderbare als Domiine des Mirchens aus dem
héheren Roman giinzlich ausgeschlossen. Goéttermaschinerie und plumper
Zufall haben hier keinen Platz117),

Der Widerspruch ist jedoch blof ein scheinbarer. Meltzl schliet nur
das Wunderbare im Sinne des Mirchens und des mythischen Apparates aus
dem Roman aus. Das Wunder als Geheimnis und Abenteuer bleibt
durchaus zugelassen. Letzten Endes hat ja der Roman das Wunder immer
auf diesen beiden Wegen gesucht. Das Mirchenhafte gehiorte zum Mirchen,
das Mythische zum Drama und Epos.

Meltzl bejaht durchaus die Moglichkeit einer héheren, veredelten
Romandichtung und schildert die Mittel einer Veredlung. Nach dieser
Auffassung gehoren Schonheit der Diktion, plastische epitheta ornantia und
eine festlich gehobene Prosa zu den Notwendigkeiten des Romans.

Wiederum riickt er also von der Formverlotterung des 19. Jh.s ab, und
wiederum ist er der Bahnbrecher jener Bestrebungen, die in und um GEORGE
zur Veredlung dichterischer Form und dichterischen Ausdruckes fiihrten.

Sehr interessant ist die Erkenntnis Meltzls, da der Roman den pas-
siven Helden liebt. Dies berechtigt uns, wie wir es schon taten, den Be-
griff des ,,Romantischen‘ bei Meltzl mit dem des ,,Malerischen‘ gleich-
zusetzen. Das Romantische, Erotische, Passive sind ja alle Kennzeichen
einer malerischen Welt. Auch die neue Kulturphilosophie wird ja vom
passiven Helden des Romans im Gegensatz zum aktiven des Epos
sprechen, und im Roman den Ausdruck einer malerischen Zeit sehen18),

Sehr richtig ist Meltzls Ansicht, dall es zwischen dem ,historischen‘¢
und ,,Gesellschaftsroman® keinen wesentlichen Unterschied gibt:

,,Ob modern oder alt, das ist also gewissermaflen nur eine Toiletten-
frage des Romans: das Kleid, worin er auftritt. Denn selbst wenn der Inhalt
rein historisch ist, so darf er doch im gewissen Sinne — nicht historisch
sein119) ¢

117) Ebenda, S. 94.

118) P. Li1GETI, a. a. O,, 8. 140: ,,Wihrend der Held des Epos’ noch ganz Re-
prasentant einer Gemeinschaft, eines Volkes, einer Nation ist, ist der Romanheld
stets der Einzelne, Jener formt, seiner Mission entsprechend — ganz Aktivitit,
ganz Tat — die Welt um, Dieser, der Held des Romans, ist passiv. Zu seiner Zeit
gibt es keine Gemeinschaft mehr, die durch einen gemeinsamen ethischen Willen
zusammengehalten wiire. Eine farbig bewegte, chaotische Welt sieht er vor sich,
eine gegebene, unabinderliche Welt, in die er hineinwiichst, sich hineinschmiegt,
in der er zumeist miide wird. Und jeder Roman ist ein Betrachten, Die Welt, im
Spiegel einer individuellen Seele gesehen. Malerei.*

119) Philosophie des Romans, S. 99,
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Eine geniale Erkenntnis dessen, dall auch der historische Roman
eigentlich ein in die Vergangenheit versetzter Gesellschaits-
roman sei! In diesem Sinne sprach der grofe franzésische Schrifttums-
forscher PAUL VAN TIEGHEM am Lyoner Kongref:

,»A quelles aspirations répond le roman historique? A la curiosité pour
le passé, mais non pour un passé épique et légendaire, nimbé d’une auréole
de réve; le lecteur veut des héros plus prés de lui, d’'une humanité plus
voisine de la sienne; et surtout un certain air de vérité., Le réalisme, contenu
déja en grande partie dans le romantisme, comme on le sait, en est un
élément essentie]120),*

All dies liegt durchaus in der Linie der Meltzlschen Romanisthetik.
So auch die Charakteristik der Wawerley Novels von Sir WALTER SCOTT:

,,Une intrigue sentimentale... placée dans un milieu historique et
local bien étudié, donnant lieu 4 des tableaux des mceurs, & des scénes d’un
pittoresque réaliste et souvent familier, & des paysages précis, & I’évocation
de figures légendaires ou historiques, ces derniéres reconstituées avec autant
d’exactitude psychologique que possible; tels sont les éléments dont la
combinaison assura le succés des Wawerley Novels, et les fit saluer
comme la forme que P'on attendait du roman historique!2t).*

PAUL VAN TIEGHEM scheint in diesen Ausfithrungen direkt oder indirekt
von Meltzl beeinflubt gewesen sein. Hat ja doch seine Zeitschrift, die Revue
de la littérature comparée, vor einigen Jahren einen Aufsatz iiber Meltzl
und die Acta Comparationis gebracht, in dem CHARLES IjAc die Verdienste
Meltzls auf dem Gebiet der vergleichenden Literaturforschung wiirdigte 122),

Wenn Meltzl in dieser Weise den wesentlichen Unterschied zwischen
historischem Roman und Gesellschaftsroman leugnet, so miit er auch der
Zweiteilung : ernster Roman — komischer Roman, keine groBe Bedeutung zu:

. mit dieser beliebten Zweiteilung ist eigentlich gar nichts gesagt . . .
Wir unsererseits konnen sie schon darum nicht brauchen, weil aus unsrer
Definition des Romans von selbst folgt, daBl sein normaler Repriisentant
in gleicher Weise an dem Komischen wie dem Ernsten participieren mu $123), ¢

Gewisse Unterschiede in der Romandichtung iibersieht er jedoch nicht.
Diese Unterschiede sind aber nicht so sehr durch den Dualismus Vergangen-
heit — Gegenwart, sondern eher durch die vermittelte oder unver-
mittelte Darbietung des Inhaltes bedingt. Nach diesem Standpunkt gibt

120) P. vAN TiEGHEM, Deux exemples de la formation de genres nouveaux dans
le roman du XIXe sidele. Helicon, Bd. II, S. 184, 185.

131) Ebenda, S. 187.

122) (4. IjAc, Une ancienne revue de la littérature comparée. Revue de la
littérature comparée, Jg. 1934, 8. 733 ff.

123) Philosophie des Romans, 8. 137.
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es zwei Haupttypen des Romans, die wieder in verschiedene Stufen geteilt
werden kdénnen:

,Nun kann aber dieser (der Roman) naturgemi#l nur von zweierlei
Art sein: entweder ist er vermittelt (historisch) oder unvermittelt. .
Wenn wir die so erhaltenen zwei Gruppen, welche erster und zweiter Ordnung
heiflen mégen, weiter abteilen, so ergibt sich, dafl der vermittelte Roman
auf seiner niedersten Stufe nur: localer, auf der mittleren: nationaler,
auf der héchsten aber: internationaler (universaler) Natur sein wird. —
Die Gruppe zweiter Ordnung dagegen kann auf der niedersten Stufe nur:
Abstract-Zufilliges (Empirisches); aunf der mittleren: Intuitiv-
Geordnetes (Physisches); auf der héchsten aber: Intuitiv-UnbewuBtes
(Metaphysisches) darstellen?24)*,

Diese Ausfithrungen verdeutlicht Meltzl durch ein ,,philosophisch-
dsthetisches Schema des Romans26): :

A. B.

Historischer Roman. Poietischer Roman.
Wirkliche Begebenheit. Erdichtete Begebenheit.
Erfragtes. Erfundenes.

Historische Fabel. Poietische Fabel.
(totopetlv.) (otety.)

Vorwiegen des dulleren Lebens. Vorwiegen des inneren Lebens.
,Weltverirrungzubetrachten. , Herzensirrung zu beachten.
3. Internationaler. 3. Metaphysischer.

(Universaler) a) Erotisch-metaphysischer.

b) Asthetisch-metaphysischer.
¢) Ethisch-metaphysischer.

2. Nationaler. 2. Physischer.

a) Humoristischer.

b) Realistischer.
¢) Phantastischer.

1. Localer. | 1. Empirischer.
Verfalls-, Verfalls-,
*""_""'"""—-—‘—-. et —
Tendenz-, Sensations- Tendenz-,  Sensations-

| Roman. Roman,
(AuBerste Ausartung.) (AuBerste Ausartung.)

134) Ebenda, S. 137.
125) Ebenda, S, 140,



Al Nl

Tl Ml Nl Nl Nl Tl

99

Meltzl gibt der freien, dichterischen Erfindung, dem ,,poietischen Ro-
man'‘, den Vorzug: '

,,Hohere Cultur und reiferer Geschmack rufen den poietischen Ro-
man hervor. Es wird daher allemal ein gutes Zeichen sein, wenn die poieti-
sche Art in irgendeiner Literatur vertreten ist; aber dies gilt nur von ihren
hoheren Stufen?2$),*

Beachtenswert ist der Ausdruck ,,poietischer Roman®. Meltz]l gebraucht
die griechische Urform des Wortes ,,Poetik” ganz in jenem Sinne einer
philosophischen Asthetik, wie ihn heute der Philosoph BRANDEN-
STEIN verwendet. Auch fiir Brandenstein ist die Kunstlehre eine ,,Poietik®,
d. h. eine Lehre vom kiinstlerischen Schaffen1%),

Was gilt aber fiir Meltzl als die Hochststufe des poietischen Romans?
Der dichterische Ausdruck des Metaphysischen im Roman! Und was
gehort zu dieser metaphysischen Sphire? Das Intuitiv-UnbewuBte!:

., B8 ist jenes ,,UnbewufBite’, das man... zu allen Zeiten und unter
allen Himmelsstrichen als die einzige Hellseherin in uns gekannt und ge-
priesen hat. Eine vergleichende Geschichte der Mystik, z. B. wiirde fiir
die Richtigkeit dieser Behauptung massenhaftes Beweismaterial zutage
fordern128)*,

Die Intuition und das Unbewulte als Grundlage des metaphysischen
Erlebnisses! Das Unbewufite als einzige Hellseherin in uns! Gedanken, die
mit ithrer Genialitit schon die Philosophie eines BERGSON, DRIESCH und
KLAGES vorwegnehmen! Meltzl wandelt hier Bahnen, die zunichst die
Romantik beschritt1®®), und die dann durch EDUARD vON HARTMANNS
Lehre vom UnbewuBten39) weiteren Kreisen bekannt wurden. Auch Meltzl
kann neben HARTMANN und LOTZE, jene tieferen Geister des spiten
19. Jh.s gestellt werden, die die Flamme metaphysischer Weltansicht durch
materialistisch verseuchte Jahrzehnte hindurch in unser neues Jahrhundert
hiniiberretteten. Einen tiefen Sinn hat es auch, wenn Meltzl eine Geschichte
der Mystik fordert, als Einblick in jene tieferen Regionen des seelischen
Seins, in denen die Urgeheimnisse des UnbewuBlten mit kosmischer Kraft
walten. '

Eben, weil Meltzls Einstellung eine so tiefsinnig-metaphysische ist,
hat er das Recht, seine Zeit, mit ihrem ,,modernen‘ Treiben zu kritisieren.
Auch eine héhere Romandichtung als wirkliche Kunst kann sich in solchen

Liuften nicht entfalten:

126) Ebenda, S. 190.

127) B. v. BRANDENSTEIN, a. a, 0., S. 443 {f.

128) Philosophie des Romans, 8. 137, 138.

129) H, ScHALLER, Urgrund und Schépfung, S. 17.
130) L. BussE, a. a. 0., 8. 142,

T*
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,Die Gegenwart im allgemeinen gehéort dem Journal, dem Flugblatt,
oder Pamphlet, nicht der Kunst: das Zeitgemiifle ist in der Regel nur das
Verkehrte, das sich eben dieserwegen wahrhaft kiinstlerisch fast nur in der
Satire verwerten laBt: giinstigenfalls, nimlich im , humoristischen® und
,,satirischen’* Roman?3),*

,Das Moderne . .. ist nur ein Hohlspiegel, der allerdings der gew&hn-
lichen Carricatur auerordentlich giinstig sein mag, weniger aber der hoheren
Satire des hoheren Romans132)

Er lehnt daher die deutsche und westeuropiische Romanproduktion
nach 1848, mit Ausnahme des von ihm sehr geschitzten SCHEFFEL, ab.

In der Kritik der Moderne beriihrt sich Meltzl wiederum mit NIETZ-
SCHE, wenn er in einer Studie iiber den Begriff der kritischen Literaturge-
schichte seine Gegenwart mit der alexandrinischen Zeit der Antike ver-
gleicht, und davon spricht, daB sie ihren Schwerpunkt im wissenschaftlichen
Schrifttum hat®), Dieser Vergleich Alexandrinismus — Moderne geht
deutlich auf Nietzsche zuriick, auf seine ,,Geburt der Tragodie®)*, Meltzl
hat also das Erstlingswerk Nietzsches gleich nach seinem Erscheinen 1871
kennengelernt, da ja sein Vortrag iiber die kritische Literaturgeschichte
schon 1873 auf der Universitit Klausenburg gehalten wurde! Mit dieser
Bemerkung wird aber Meltzl gleichzeitig wieder zum Vorliufer der neuen
Kulturphilosophie, da EpuARD MEYER in seiner Abhandlung iiber die wirt-
schaftliche Entwicklung des Altertums'®) (1895) erst nach 20, SPENGLER
aber erst nach 40 Jahren diesen Vergleich wieder aufgenommen und weiter
ausgesponnen haben!

Die ganze kleine Studie Meltzls ist ungemein interessant. r verweist
auf die groBe Bedeutung des deutschen Schrifttums, kritisiert die Kin-
seitigkeiten der deutschen Literaturgeschichtsschreibung im Gefolge KoBER-

131) Philosophie des Romans, S. 190.

132) Ebenda, 8. 190, 191.

133) A kritikai 1ruda.lumhnrbénat fogalméir6él (Vom Begriff der kntmnhan Lite-
raturgeschichte). Wien 1875, 8.1

134) Tch zitiere nach der ausgaha NieTzscHES Werke. Erste Abtheilung. Band I,
Die Geburt der Tragidie. UnzeitgemiBe Betrachtungen. Leipzig 1899, 8. 164:
,,Diesem Zustande haben wir uns, seit der Wiedererweckung des alexandrinisch-
romischen Alterthums im fiinfzehnten Jahrhundert, nach einem langen schwer zu
beschreibenden Zwischenakte, in der auffilligsten Weise angenihert. Auf den Hohen
dieselbe iiberreiche Wissenslust, dasselbe ungesittigte Findergliick, dieselbe ungeheure
Verweltlichung, daneben ein heimathloses Herumschweifen, ein gieriges Sichdringen
an fremde Tische, eine leichtsinnige Vergdtterung der Gegenwart oder stumpf
betiubte Abkehr, alles sub specie saeculi, der ,Jetztzeit’: welche gleichen Symptome
auf einen gleichen Mangel im Herzen dieser Cultur zu rathen gaben auf die Ver-
nichtung des Mythus.*

135) Vgl. H. ScHALLER, Kulturphilosophie, S. 96—98.
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sTEINS und GERVINUS’, fordert eine universale Betrachtung aller Schrift-
tiimer. Diese universale Methode ist auch die kritische, da sie in erster
Linie den Genius sucht, der von seinem Volk und seiner Sprache aus zur
ganzen Menschheit spricht.

Ganz gegenwartsnahe ist seine Hinteilung der deutschen Literatur in
sicben Epochen. Die I. ist die Zeit des Althochdeutschen, von der Ein-
fithrung des Christentums bis zu den Kreuzziigen (etwa 3560—1200). Die II.
ist die ,.erste klassische Zeit*': die mittelhochdeutsche Epoche (etwa 1200
bis 1320). Die III. ist die Zeit der Mystiker und Meistersinger (etwa 1320
bis 1500). Die IV. die Reformation von Luther bis Opitz (1517—1617).
Die V. die Epoche des Uberwiegens fremder Einfliisse, von Opitz bis Klop-
stock (1617—1748). Die VI. die zweite klassische Zeit, von Klopstock bis
Groethes Tod (1748—1832). Endlich die VII. das Schrifttum der Gegenwart,
von Goethes Tod bis 1870.

Diese wahrhaft geniale Einteilung ist noch fiir den heutigen Germanisten
ungemein vielsagend. Die Erkenntnisse der neuen Stil- und Geistesgeschichte
lassen sich ohne Miihe in diesen Rahmen einfiigen. Die I. Epoche entspricht
gerade dieser Zeitspanne, die jiingst GEORG WEISE in Kunst und Schrifttum
so geistvoll als groBe Einheit von 300 bis zum Ausgang der Romanik ge-
sehen hat, eine Zeit des jenseitsverbundenen Glaubens, der Abstraktion und
einer transzendentalen Ausdruckskunst®®), Die II. Epoche ist ihrem Sinn
nach wirklich eine ,klassische*: sie entspricht der ebenso von Weise analy-
gierten Frith- und Hochgotik. Sie ist , klassisch* auch in dem Sinn, daB sie
gich an der Antike orientiert und einer gréBleren Naturnihe und Welt-

- freudigkeit Platz gibt1%7). Die III. Epoche entspricht der ,,Spitgotik*.
Ihre wichtigsten deutschen Vertreter auf schrifttiimlichem Gebiet sind
wirklich Mystiker und Meistersinger. Sie sind die Triger jener ,,Popular-
theologie*’, die nach GONTHER MULLER so bezeichnend fiir die Bestrebungen
dieser Liufte ist138), Die geistige Einheit der IV. Epoche, der Reformation,
wird auch heute ganz allgemein anerkannt®), Meltzls V. Epoche ist die
Zeit der deutschen Barockliteratur, Wir sahen, wie der Begriff des Barocks
schon Meltzl geliufig war. Ebenso sieht man heute die VI. Epoche, die
zweite klassische Zeit, als grofle geistige Einheit, als ,,Goethezeit®, wobei
die Unterschiede der sog. ,,Klagsik** und ,,Romantik® als immer unwesent-

136) . WEISE, Die geistigen und formalen Grundlagen der Kunst des Mittel-
alters. Die Welt als Geschichte, Jg. 1935, S. 142 ff.

137) (. WEISE, Die geistige Welt der Gotik und ihre Bedeutung fiir Italien.
Halle 1939, 8. 39 ff.

138) . MOLLER, Deutsche Dichtung von der Renaissance bis zum Ausgang des
Barock (Handbuch der Literaturwissenschaft). Wildpark-Potsdam o. J., S. 14 ff.

19%) Vgl. etwa H. ScHALLER, Die Reformation. Miinchen.Berlin 1934,
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licher erscheinen, und beide als Ausdrucksformen derselben idealistischen
Seelenhaltung erscheinen#), Der einheitliche Zug des nachgoetheschen
19. Jh.s wird auch immer mehr herausgearbeitet, hauptsichlich von HER-
BERT CyYSARz41),

Noch ein Wort verdient Meltzl als Barockforscher, Er teilt die
V. Epoche, also die Zeit zwischen Opitz und Klopstock, sehr geistvoll in drei
kleinere Abschnitte (,, Generationen‘‘, méchte man heute sagen): I. Schlesi-
sche Schule, 16241648, II. Schlesische Schule, 1648—1720, Ubergangszeit,
1720—1765. — Besonders der 2. und 3. Abschnitt verdienen unsere Beachtung.
Meltzl spricht némlich mit dieser Einteilung zwei Tatsachen aus: 1. die
deutsche hochbarocke Dichtung der II. Schlesischen Schule reicht mit ihren
Nachziiglern, den ,,galanten Dichtern* bis 1720; 2, auch die Epoche zwischen
1720 und 1765 gehort noch zur grofBlen geistigen Einheit der Zeit zwischen
Opitz und Klopstock, d. h. zur einheitlichen Barockwelt.

Damit ist aber in allgemeingiiltiger Form die Losung des chronologi-
schen Barockproblems gegeben. Bislang war die deutsche und auller-
deutsche Wissenschaft bemiiht, die Barockliteratur mit 1700 abzugrenzen.
Freilich konnte die Tatsache nicht iibersehen werden, dall die grofle deutsche
Barockkunst erst nach 1700 mit ihrer Bliite einsetzt. Man war also
bemiiht, den zeitlichen Hiatus mit wenig iiberzeugenden Begriffskonstruk-
tionen zu iiberwolben4?), um Barockdichtungen aus dem 17. mit Barock-
kunstwerken aus dem 18, Jh, vergleichen zu kdénnen.. — Man hitte eben
Meltzl kennen miissen, um auf die Einsicht zu kommen, die heute schon
Cysarz, Schaller und Walzel aussprechen, daB es auch nach 1700 eine
deutsche Barockliteratur gibt (das sog. Schwund- und Kirchenbarock,
JOHANNES OPPELT, die galante Dichtung, die Hamburger und Braunschwei-
ger Oper, ZINZENDORF, TEERSTEGEN und der Pietismus, die barocken
Ziige KLopPsToCKS, Siiddeutschland) und daBl auch -die sog. Rokokowelt
noch zur groflen Einheit des Barocks gehort48), Die Zeit hat auch hier
Meltzls Ansicht gerechtfertigt!

Seine Ideen von der universalen Literatur und der vergleichenden
Literaturforschung reiften auch heran. Die Acta Comparationis standen im

140) Vgl. F. ScrHuLTz, Klassik und Romantik der Deutschen. Bis jetzt 2 Biinde.
I. Stuttgart 1935, II. 1940.

41 H. Cvysarz, Von Schiller zu Nietzsche, Halle 1934.

143) So etwa R. MULLER in seiner Arbeit: Dichtung und bildende Kunst im
Zeitalter des deutschen Barock (Wege zur Dichtung, XXVIII). Frauenfeld-Leipzig
1937.

143) Vgl. H. Cysarz, Deutsche Barockdichtung. Leipzig 1924, S. 274 ff., und
Deutsches Barock in der Lyrik. Leipzig 1936, S. 83. ff; H. SCHALLER, Die Welt des
Barock, 8. 13; 0. WALzZEL, Barockstil bei Klopstock. Festschrift fiir M, H. JELLINEK.
Wien-Leipzig 1928, 8. 167 ff,
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Dienst dieser Bestrebungen. Ihnen widmete Meltz]l auch eine kleine Studie
in aphorismatischer Form, die an Goethes Begriff der Weltliteratur
ankniipft :

,,Goethe sah schon friihzeitig ein, dafl der Ton, wie er in sémtlichen
européischen Litteraturen damals herrschte (im ganzen noch der heutige)
ernsten Anspriichen nicht geniigen konne; welhalb denn der grofite Lehr-
meister der Menschheit iiber ein Correctiv nachzusinnen begann, mitten
unter orientalischen Triumereien (WO. Diwan), in eine Art Philosophie
der Litteratur, ein ideales oder geradezu esoterisches Schrifttum sich ver-
tiefend 144),°¢

Diese Philosophie der Literatur, dieses ideal-esoterische Schrift-
tum, das von der hohen Warte des Geistes aus alles dichterische Schaffen
untersucht, vergleicht und beurteilt, ist die vergleichende Literatur-
geschichte:

,Demgemif ist ohne Zweifel die allererst in diesem kritisch-aestheti-
schen Sinne wahrhaft humane und wahrhaft Goethe’sche Weltlitteratur
nichts andres, als unsere Zukunftswissenschaft: Vergleichende Litte-
raturkundel4s)!*

Meltzl hat auch hier richtig gesehen. Die vergleichende Literatur-
geschichte hat sich seit 1880 immer breiter entwickelt. Erst ging diese Ent-
wicklung die Bahnen des Positivismus: man trieb internationale Buch-
stabenphilologie. Doch langsam vollzog sich eine Wendung zur wahrhaften
Philosophie der Literatur. Forscher, wie ALKER, CYsARZ, FARINELLI,
HANKIsS, VAN TIEGHEM, WAIS arbeiten immer klarer die groflen geistigen
Zusammenhiinge des europiischen Schrifttums, ja der gesamten Welt-
literatur, heraus!4®), Und das Hauptorgan dieser philosophisch-geistes-
wissenschaftlichen vergleichenden Literaturkunde erscheint wiederum in
Ungarn: die fiinfsprachige Zeitschrift Helicon. Sie arbeitet in deutscher,
englischer, franzosischer, italienischer und spanischer Sprache an einer ein-
heitlich-philosophischen Schau der Schrifttiimer.

Das Helicon ist die Zeitschrift der Commission Internationale d’hi-
stoire littéraire moderne. Aus den vielfiltigen Bestrebungen der Commission
und der Zeitschrift ist noch eines zu erwihnen: das Bestreben, die literatur-
wissenschaftliche Terminologie der fiinf grofen europiischen Sprachen mit-
einander in Einklang zu bringen. Auch hier ist Meltzl der Vorldufer!

144) Goethes Weltlitteratur (Fontes Comparationis, Volumen VI, Heft 6).
Klausenburg-London 1882, S. 5.

145) Ebenda, S. 11.

148) Vgl. H. Cysarz, Europa Nova ! Kritische Bemerkungen zur vergleichenden
Schrifttumsforschung und zum auBerdeutschen Gegenwartsschrifttum. Deutsche
Vierteljahrsschrift fiir Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte, Jg. 1939, S. 503 ff.
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Um die Jahrhundertwende und in den ersten Jahren des 20. Jh.s hielt er
auf der Universitit Klausenburg wiederholt Vortriige und Seminariibungen
ither die literarisch-disthetische Terminologie der deutschen, franzisischen
und italienischen Wissenschaft in vergleichender Schau! 8o im WS, 1897/98,
im W8. 1900/01, im 88, 1903/04 und im WS. 1906/07147),

Die weltliterarischen Bestrebungen Meltzls waren vom Wunsch beseelt,
mit dsthetisch-philosophischen MaBstiben das verkommende Schrifttum des
ausgehenden 19. Jh.s wieder in héhere Regionen heben zu konnen. Sein
grofer Kampf gegen die Verlotterung der Form wird auch auf dieser Ebene
fortgesetzt. Und nicht nur theoretisch! Meltzl war auch dichterisch
begabt und verdffentlichte besonders gerne Ubersetzungen. Die Uber-
setzung soll ja der Idee der Weltliteratur dienstbar gemacht werden! —
Wir koénnen seine Ubersetzungen hier nicht ausfithrlicher wiirdigen, doch
wenigstens eine wollen wir mitteilen, die deutsche Umdichtung des Sonetts
,,Firenze'* von G. PRATI#8), Prati ist ein recht mittelméBiger Dichter des
italienischen Ottocento, ein Kiinstler dritten Ranges. Auch sein Sonett ist
ein Werk, das an und fiir sich keine hohe Qualitit besitzt. Wie durch ein
Wunder wird aber in Meltzls Verdeutschung das Gedicht veredelt. Die
Verse bekommen einen edlen, wiirdigen, vollen Klang. Inmitten der riihr-
selig-spieBbiirgerlichen oder derb-abstoflenden Poeterei seiner Zeit steht
diese Ubersetzung auf der groBen Linie deutscher Sprachkunst, die von
PLATEN zu GEORGE fiihrt:

,, Togkanisches Athen, wie oft umwehen

Die linden Diifte Dein, mich Sorgenvollen;
Am Marmor kann man und an Bildern sehen
Den siilen Duft der ihnen sanft entquollen.

Der Witzbold Berni naht, bei thm auch stehen
Seh’ Allighieri ich — was mag er wollen?. . .
Da, gleich den Adern, die ambrosisch gehen,
Fiihl’ ich die frischen Liederfluten rollen.

Ich sehne mich nach Deinen Blumen-Auen,

Nach Deinem edlen Schlag — und in Gedanken. ..
Florenz, mag ich Dich, wie Du lebst, erschauen!

Da plétzlich ist’s, als ob nicht griin mehr schiene

Die Scholl’; schon seh’ das alt Geschlecht ich wanken; —
O bittres Loos des Edlen — als Ruine!*

Meltzl durfte es erleben, wie nach 1890 und in den ersten Jahren des
20. Jh.s die deutsche und madjarische Dichtung einen neuen Aufschwung

147) A, KEREKES, a. a, 0., 8. 3564—356 (Verzeichnis der Vorlesungen Meltzls).
148) Urtext und Verdeutschung mitgeteilt: Acta Comparationis, Jg. 1878, 8. 139.
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nahm, Wofiir er kimpfte, das sah er jetzt heranreifen: die geistig-philo-
sophische Vertiefung und die formpflegende Veredlung der Dichtung. —
s wiire interessant zu wissen, wie sich Meltzl zu dieser neuen Literatur
stellte.

Zur Beantwortung dieser Frage fithrt uns eine kleine Arbeit aus dem
Schiilerkreis Meltzls, das Biichlein des Bistritzer Mittelschullehrers STEFAN
KOLLER fiiber die drei groBien metaphysischen Dichter der Jahrhundert-
wende in Ungarn: VAJDA, REVIczKY und KoM JATHY. Die Studie erschien
zwei Jahre nach Meltzls Ableben. Sie zeugt vom bestimmenden EinfluBl
Meltzlscher Ideen. Koller spricht ganz im Tonfall Meltzls davon, daB der
Pessimismus bei genialen Menschen ein allgemeiner Zug sei. (Man denke
an Meltzls Verehrung fiir SCHOPENHAUER!) Das Genie steht isoliert da,
wird von der Menge nicht verstanden. Der grofle Dichter gehort der ganzen
Menschheit. (Meltzls ,,Weltliteratur!) Koller feiert Vajda als den grofBlen
philosophischen Dichter und nennt Komjidthy den PETOFI der philo-
sophischen Lyrik. Auch Koller verehrt Schopenhauer und setzt Vajda mit
ihm in Verbindung?). All dies ist ein klarer Beweis dafiir, da Koller
noch 1910, als er diese Studie verfafite, unter dem geistigen Einflufl Meltzls
stand. Wir miissen also annehmen, dafl auch Meltzl das Werk der drei groflen
madjarischen Lyriker hochschiitzte. Sie brachten ja die madjarische Dich-
tung, die um 1880 hoffnungslos im Epigonismus stockte, in ein neues Fahr-
wasser, sie eroffneten ihr neue Perspektiven der Philosophie und der Meta-
physik.

Es ist nun von ungemeiner Wichtigkeit, dafl in Kollers Arbeit neben
dem wiederholten Nennen Nietzsches auch ANDREAS ADy, der grolite
madjarische Lyriker des 20, Jh.s, dreimal erwahnt wird!1%) Koller schitzt
allerdings Komjdthy hoher als Ady, gehort aber nicht zu den ablehnenden
Kritikern. Er sieht auch in Adys Dichtung wertvolle Ziige. — Dies durfte
auch Meltzls Einstellung zu Ady gewesen sein. Schon zu Meltzls Lebzeiten
erschienen ja die beiden aufsehenerregenden Binde Adys: ,,Uj versek“
(Neue Gedichte, 1905), ,,Vér és arany* (Blut und Gold, 1907). Neben diesen
bahnbrechenden Bénden hatte Ady schon frither zwei verdffentlicht:
,, versek (Gedichte, 1899), ,,Még egyszer* (Noch einmal, 1903). Diese aller-
dings zeigen noch nicht recht seine dichterische Eigenart. Die tritt erst in
den Neuen Gedichten hervor. — Ady selbst stammte aus dem Randgebiet
Siebenbiirgens, aus Ermindszent, und lebte lingere Zeit als Journalist in
GroBwardein. Dort erschienen viele seiner Gedichte in der Anthologie

,,Holnap* (Morgen).

149) St1. KOLLER, Vajda, Reviczky, Komjéthy. Bistritz 1910, 8. 4, 6, 7, 9.
150) Ebenda, S. 4, 10, 15.
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Wichtig ist eine weitere Bemerkung Kollers. Er spricht davon, daB
Komjéthys Lyrik einen Zug ins Religiose hat, das Gefiihl des Ge-
heimnisvollen. Und Koller weist hier auf verwandte Erscheinungen; auf
Apy, NIETZSCHE, OTTO JULIUS BIERBAUM, BRUNO WILLE und JuLrius
HarT?%), Diese Namen hat wohl Meltzl in den Vortrigen und Gespriichen
geiner letzten Jahre erwihnt. Denn wieso wiire Koller sonst auf den Ge-
danken gekommen, gerade Bierbaum, Wille und Hart zu nennen?

Alle diese drei sind Dichter, die fiir Meltzl Bedeutung haben konnten.
Immer mehr treten im alten Meltz]l die religis-mystischen Ziige hervor,
die schon frither einen Grundbestand seines Wesens bildeten. Gerade dieses
Mystische konnte er in diesen Dichtern finden. Trotz alles Komédiantentums
hat Bierbaum einen Sinn fiir das Legendenhafte und Volkstiimliche. Eine
mystische Philosophie der All-Einheit verkiindet Wille. Julius Hart ist ein
Dichter des Gottsuchertums und auch er kimpfte, wie Meltzl, in seinen
n,Kritischen Waffengiingen, an seiten des Bruders Heinrich, gegen die
Scheingroflen des literarischen Lebens der Griinderzeit152),

Es ist anzunehmen, daB Meltzl auch STEFAN GEORGES Friihwerk
kannte, obwohl wir bisher dafiir keine literarischen Belege finden konnten,
Ehemalige Schiiler Meltzls konnten davon gewil Rechenschaft geben. Dem
Germanisten Meltzl diirften die vor 1908 erschienenen George-Binde, der
Algabal, die Biicher der Hirten und Preisgedichte, Das Jahr der Seele,
Der Teppich des Lebens und Der Siebente Ring nicht unbekannt ge-
blieben sein.

Noch zu Meltzls Leben erschien ein Aufsatz seines Schiilers, des Piaristen
(spiter Weltgeistlichen) ANDREAS VARJAS, iiber madjarische Dichter seiner
Gegenwart15), Auch diese Arbeit verrit dem Schiiler Meltzls, Varjas ver-
herrlicht, ganz wie sein Meister, das Genie, das zum Erwecker ewig-mensch-
licher Gefiihle wird. Die Dichter des Judentums — heilit es weiter —
besingen aber anstatt des Ewig-Menschlichen das Fleischlich-Sinnliche.
Scharf lehnt Varjas die sinnliche Lyrik der Jiidinnen RENEE ERrRDSs und
BLANKA BECK ab, Das schwere Problem der Assimilation, dem jiingst
JULIUS VON FARKAS e¢in Buch widmete!54), wird schon von diesem Meltzl-
Schiiler in seiner Tiefe erkannt. Auch er zitiert zweimal Nietzsche, einmal
zwar kritisch, das andere mal aber mit Zustimmung. Bemerkenswert ist
noch seine positive Einstellung zu den madjarischen Dichtern JuLius

181) Ebenda, 8. 10, 11.

15%) Vgl. J. NADLER, Literaturgeschichte der deutschen Stimme und Land-
schaften. Bd. IV. Regensburg 1932, S. 665—667, 725, 726, T45—T48.

18%) A. VAR jaAs, Uj poétak (Neue Poeten). Programm des Piaristen-Gymnasiums
fiir das Schuljahr 1904/05. GroB-Karol (Nagykéroly) 1905, S. 13 ff.
154) J. v. FARkaAS, Der Freiheitskampf des ungarischen Geistes. Berlin 1940.
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KrtDYy, KoLOMAN VON HARSANYI und MARGARETE KAFFKA. Die einleitenden
Zeilen zur Charakteristik Harsinyis scheinen von einer Kenntnis des Zara-
thustra zu zeugen, Varjas zitiert auch das Buch ,,Diadalmas vilagnézet*
(Siegreiche Weltanschauung) des spiiteren Stuhlweillenburger (Székes-
fehérvérer) Bischofs OTTOKAR PROHASzKA, der die Ideen Nietzsches ins
Christliche umsetzte185),

~ Diese Arbeit aus dem Meltzlkreise darf wohl auch bei der Charakteristik
des Meisters herangezogen werden. Die Gedankenginge von Varjas scheinen
ja zu gutem Teil auf Meltzls Ansichten zu beruhen. Nicht nur die Kenntnis
Nietzsches und die Schéitzung des Genies, auch die Einstellung zur Gegen-
wartsdichtung scheint gutenteils Meltzls Geistesgut gewesen zu sein. Zu-
mindest gab er die Grundlagen dazu. Dies ist um so moglicher, da Varjas
auch nach seiner Studienzeit noch mehrere Jahre in Klausenburg wirkte
und hier mit Meltzl verkehren konnte.

So gab Meltzl, dieser geniale siidostdeutsche Denker und Forscher,
nicht nur fiir das deutsche, aber auch fiir das madjarische Geistesleben
wertvolle Anregungen. Und auch zur Romania hatte er weitgehende Be-
ziechungen. Er war ein hingebender Sammler und Deuter der ruminischen
Folklore. Ganz besonders liebte er Italien: viele Fiden verbanden ihn mit
der italienischen Wissenschaft. Heute, wo das Morgenrot eines neuen KEuropa
heranddmmert, ist es vielleicht nicht unwiirdig, seiner zu gedenken.

Um so eher miissen wir dies tun, da ja viele seiner Gedanken heute
so ungemein lebendig sind. Auf unterirdischen Wegen wirkten sie weiter,
ohne daf} auch sein Name weiteren Kreisen der Wissenschaft bekannt
geblieben wire. Diese Arbeit soll daher eine Liicke biien und die weit-
ragende Grofle Meltzls zeigen. Darum ist er selbst moglichst oft zu Worte
gekommen; um so eher, da seine Werke bloB in wenigen Exemplaren er-
schienen und schwer aufzufinden sind. Die ausgiebigen Vergleiche mit der
Wissenschaft der letzten 10—20 Jahre aber bezweckten zu zeigen, wie sehr
Meltzls Ideen auch fiir uns etwas zu sagen haben, ja wie sehr sie erst von
hier aus recht zu deuten sind. Vielleicht werden diese Bliatter seiner Grolle
nicht ganz unwiirdig sein und beweisen konnen, wie sehr Meltzl zu den
genialen Bahnbrechern der neuen Geisteswissenschaft gehort.

155) B. LENGYEL, Nietzsche magyar utékora (Nietzsches ungarische Nachwelt).
Budapest 1938 (Minerva-Biicherei, Bd. 125), S. 49—52.



