RUDOLF GELPKE

Vom Rausch im Orient
und Okzident

ERNST KLETT VERLAG
STUTTGART




Alle Rechte vorbehalten
Fotomechanische Wiedergabe nur mit Genehmigung des Verlages
®© Ernst Klett Verlag, Stuttgart 1966 - Printed in Germany
Satz und Drudk: Vereinsdrudkerei’ Heilbronn eGmbH

=

T s e N

INHALT

Vorwort ....... [P

1

I1

II1

Orient und Okzident .......... ... .ot

Wo stehen wir? 13 — Vom modernen Staat 18 — Verwest-
lichung des Orients 21 — Beispiele europiischer Expansion 22
— Das Gespenst des Fortschritts 23 — Menschliche Leitbilder
im Westen und Osten 24 — Vom islamischen Persdnlich-
keitsideal 26 — Ostwestliche Perspektiven 28 — Christentum
und FEros 30 — Beziehung zum Rausch 33

Vom Opitm . ..vviieiiiiireeeaiaiiie s

Alkohol und Opium 34 — Eine westliche Stimme (R. de
Ropp) 37 — Was ist Siichtigkeit? 38 — Opium und Psycho-
pathie 40 — Uber den Opiumrausch 43 — Verlauf eines
Opiumrausches (S. Hed4yat) 45 — Vergleich mit anderen
Drogen 46 — Narkotika und Aphrodisiaka 48 — Geschicht-
liches 49 — Teryak als ,Opium® und ,Gegengift“ 50 - Ein
persisches Traktat fiir Opiumraucher (Yazdi) 51 ~ Héfez
und der Rausch 52 — Verschiedenheit der Perspektiven im
Orient und Okzident 53 — Opium, Alkohol und Sexuali-
tit 54 — Vom persischen Eros 57 — Opiumrauchen als Kunst
58 — Integration des Rausches im Orient 60 ~ Yazdi und de
Quincey 60 — Der Typus des Drogenforschers im Westen 61

Wein und Haschisch im Orient ..................

Beispiel eines orientalischen Weingedichtes (Rudaki) 63 —
Alkohol und Fiirstenhofe 64 — Die Legende von der Ent-
dedkung des Weines 65 — Vom Haschisch als Betdubungs-
mittel 67 ~ Vierzeiler {iber Haschisch und Wein (Mahsati)
68 — Der Wettstreit zwischen Haschisch und Wein (Fozuli)
70 — Rauschmittel und soziale Lage im Orient 79 — Umge-
kehrte Verhiltnisse im Westen 80 — Kénig Fachroddin Kort
und das Haschisch 83 — Verschiedenheit von Haschisch

34

63




v

VI

und Wein 85 — , Introvertierende® und ,extravertierende®
Rauschmittel 87 — Haschisch und andere magische Drogen
88 — Meskalin und LSD 89

Haschisch und islamische Kunst

Orientalische Erzihlkunst 91 — Kiinstler und Narkotika im
Orient 92 — Haschisch und islamische Esoterik 93 — Der
2 Wein© als Chifire 94 — Vom Einflu des Haschisch auf die
Kunst des Islams 96 — ,Die Geschichte vom Haschischesser®
98 — Flucht in den Rausch? 100 — Das Gesetz der Umkeh-
rung 101 — BewuBtseinsspaltung im Wachtraum 103 — Hanf,
Phantasie und Erotik 103

Der Geheimbund von Alamut — Legende und
Wirklichkeit

Allgemeines 105 —~ Der Bericht von Marco Polo 106 — Vom
Sinn der Legende 108 — Die Theorie von Silvestre de Sacy
109 — Das Assassinen-Bild von Hammer-Purgstall 111 -
Das Paradies im Koran 114 — Nizamis Geschichte vom
»verlorenen Paradies® 115 — Vergleich mit dem Paradies
der Assassinen-Legende 117 — Haschisch und politischer
Mord 118 — Die grofie Kehrtwendung unter Hasan II1. 120
— Die Griindung des ,,Assassinen-Ordens® durch Hasan Sab-
bih 122 — Einmaligkeit der Assassinen 124 — Die nezirische
Mordtaktik im Spiegel der Moral 125 — Moderne Verteidi-
ger der Assassinen 126 — Die Lehre von Hasan Sabbsh 126
— Intellektuelles und existentielles Wissen 128 — Haschisch
als ,sakrale Droge“ 130 — Zum Problem der nezirischen
Selbstaufgabe 130 — Hasan II. und seine Proklamation des
»irdischen Paradieses® 132 — Das Dilemma 133

Rausch und Rauschmittel im Westen

Relativitit der Freiheit 135 — Droge und naturwissenschaft-
liche Betrachtungsweise 136 — Der Alkohol als Berauschungs-
mittel des Westens 138 — Vom modernen Elitemenschen 140
— Technische Zivilisation und Ekstase 141 — Funktion der
Rauschmittel im Okzident und Orient (R. Brunel) 142 —
Baudelaire iiber den Haschischrausch 144 — Kritik der Kri-
tik Brunels 147 — Andere Rauschgegner 148 — Unaufrichtig-

21

105

135

VII

VIII

keit der westlichen Argumente 149 — Vom koranischen
Weinverbot 151 — Unterschied der orientalischen von der
westlichen Haltung 151 — Rausch und islamische Praxis
153 — ,Rauschgifte® und Zivilisationsgifte 154 — Ludwig
Klages iiber Ekstatiker und Narkotiker 156 — Gottiried
Benns Apologie des Rausches 157 — Antonio Peri: ein west-
gstlicher ,Drogenforscher® 159 — Rausch, Raum und Zeit
161- Ernst Jiinger und Charles Baudelaire 162 — Vom Tod
als Freund und Feind 165 — Magische Drogen als Schliissel
(A. W. Watts) 166 — Indianische Drogen 168 — Vom Zauber-
pilz Teonanacatl (A. Hofmann, R. G. Wasson) 169 ~ Der
mexikanische Charakter® des Rausches 170 — Bewufitseins-
spaltungen und ihre Ursache 172 — Uber die Integration
von Rauschmitteln 173 — Der entheiligte Rausch 175 —
Ambivalenz des Rausches 175 — Faktoren der Rauschbewer-
tung 176 — Was sind ,Rauschgifte*? 177 — Alkohol und
»Rauschgifte“ 178 — Zur Londoner Tagung tiber das Ha-
schisch (1964) 178 — Tabus einst und heute 183

Siichtigkeit und sexuelle Perversion ..............

Eine Typologie der Siichtigen 184 — Vom ,Helden“ zum
Psychopathen® 185 — Siichtigkeit und moderne Psychologie

186 — Psychoanalyse als Heilmethode 187 — Die Bedeutung

von Hans Blither 188 — Was ist ,pervers“? 189 — Rausch
und Eros in Blither’scher Sicht 190 — Der Begriff der ,,Siich-
tigkeit 191 — Echte Stichtige und Pseudo-Siichtige 193 —
Relativitit der gesellschaftlichen Spielregeln 194 — Der
Puritanismus 195 — Ursache und Heilung von ,Perversion®
und ,Sichtigkeit® 196 — Homoerotik als Beispiel 198 —
Folgen der Verwestlichung im Orient 198 — Die Bedeutung
der Phantasie fiir Rausch und Erotik 201 — Der Marquis de
Sade 203 — Zur Abwertung der Erotik im Westen 204 — Die
~bionegativen® Genialen 205 ~ Der Exzentriker 207 -
sFortschritt® und ,Rickschritt* im biirgerlichen Zeitalter
208 — Genie und Ideal des ,statistischen Durchschnitts® 209
— Der andere Standpunkt 211

Rausch und Mystik ...,

Vom ,,Sterben® der Mystiker 213 — Verschiedene Voraus-
setzungen im Westen und Osten 214 — Vom unsagbaren

184

213



Anmerkungen

Wissen 215 — Unterschied zur ,Ideologie” 217 ~ Vom Wert
der Historie 218 ~ Fortschritt als ,Flucht von vorn® 220 —
Mystik im technischen Zeitalter (H. Werthmiiller) 221 —
Uberzeitlichkeit der inneren Erfahrung 223 — Rausch und
Ekstase 224 — Mystik und Kiinstler 227 — Uber den Schlaf
228 — Der sexuelle Rausch 231 ~ Die Aggregatzustinde der
Liebe 233 — Sprengkraft des Eros (Leila und Madschnun)
234 — Gradunterschiede der Entriickung 237 — Die schwarze
Mystik 238 — Stufen des Wirklichkeitserlebens 241 — Ab-
solutheit der mystischen Seinshaltung 244 ~ Hintergriinde
der westlichen Rauschfeindschaft 246 — Sakrale Drogen oder
Psychotomimetika? 248 ~ Rausch und moderne Gesellschaft
249 — Mystische Erfahrungen durch Drogen 252 — Meer
ohne Ufer 255 — Die Wiiste der Zeit 257 — Vom Dilemma
des Menschen 258 — Gehdrt die Zukunft den Drogen? 259 —
Das Experiment von Harvard (W. N. Pahnke) 261 — My-
stik, Wahnsinn und Psychoanalyse 266 — Weltfluche als
Realismus 269 — Ist Mystik asozial? 270 -~ West-Sstlicher
Ausblick 271

§

VORWORT

Die Anregung zu diesem Buch verdanke ich einem Gesprich, das
im Spitsommer 1963 im Hause meines Freundes Philipp Wolff-
Windegg (Basel) zwischen diesem, dem Verleger Herrn Ernst Klett
und mir selbst stattfand. Damals schlug Herr Klett vor, die ge-
plante Schrift , Apologie des Rausches“ zu nennen. Man mag dar-
aus schlieflen, dafl wir uns von Anfang an einig waren, es sollte
eine Attacke geritten werden; denn wer heute und in einer euro-
pdischen Sprache den Rausch verteidigt, der muf} natiirlich angrei-
fen. Was bliebe ithm auch anderes iibrig?

Wenn wir spiter den vorgesehenen Titel durch einen anderen er-
setzten, so geschah dies mit Riicksicht auf die im Zentrum stehende
west-Ostliche Fragestellung. Das Leitmotiv der ,Apologie“ blieb
davon unberiihirt. Das Buch ist ein vorldufiges Ergebnis von Studien
und Experimenten, Meditationen und Gesprichen, eigenen und
fremden Erfahrungen, die zur Hauptsache in die vergangenen zehn
Jahre entfallen. Ich habe diese zu ungefihr gleichen Teilen im
Orient, vor allem in Iran (Persien), und im Okzident, Europa und
den USA, verbracht.

Es handelt sich also um eine Art Quintessenz verschiedenartiger
Begegnungen: mit Menschen aller Rassen und Klassen, Mystikern
wie Psychiatern, Berithmtheiten wie Namenlosen, Nomaden der
Groflstadt und der Wiiste, Suchern und Stichtigen, Professoren und
Polizisten, Heilern und Hexern; aber auch mit literarischen Zeu-
gen, westlichen Bestsellern wie vergessenen Handschriften des
Ostens, wissenschaftlichen Traktaten und Konfessionen Einsamer,
orientalischen Gedichten und abendlindischen Romanen, mit Brie-
fen, Tagebiichern und Protokollen.

Einige, die sich der Mithe unterzogen, schon das Manuskript dieser
Schrift zu lesen, haben sie als ,Bekenntnis“ bezeichnet. Ein solches



aber, so fiigten kritische Freunde hinzu, kénne wohl den Gefihrten
aus dem eigenen Lager iiberzeugen, den Gleichgestimmten und
Gleichgesinnten den Riicken stirken, wihrend es im Gegenteil den
Auflenstehenden und Andersdenkenden —~ also in diesem Falle
zweifellos die grofle Mehrzahl — zu Totschweigen oder schirfster
Ablehnung herausfordere.

Ich habe keineswegs die Absicht, diesem Urteil zu widersprechen.
Ein Buch wie dieses, das seine Entstehung weniger dem Fachwissen
seines Verfassers, als vielmehr dessen persdnlicher Konstitution
verdanke, kann wohl kaum den Anspruch darauf erheben, im
wissenschaftlichen Sinne objektiv zu sein. Aber was heifit das schon?
Gottfried Benn hat einmal gesagt, man solle ,seine Existenz nicht
iber seine Konstitution hinaus erweitern®, Ich gestehe, dafl mir
dieser Ausspruch, gerade auch wihrend meiner Tatigkeit als Wissen-
schaftler und akademischer Lehrer, immer wie eine Warnung er-
schienen ist, nicht menschlich-allzumenschliche Furcht vor person-
licher Entscheidung und Verantwortung als ,wissenschaftliche Ob-
jektivitit® zu tarnen. Diese Versuchung ist bekanntlich grof, ins-
besondere fiir Vertreter der sogenannten Geisteswissenschaften, und
jedenfalls kann man diesem Buch eines nicht vorwerfen, nimlich:
ihr erlegen zu sein.

Es gibt zweierlei Wissen, intellektuell erworbenes und existentiell
erfahrenes. Da, wo ersteres endet und letzteres beginnt, verliuft
die Grenzlinie zwischen den Wissenschaften einerseits, Kunst, Dich-
tung und Mystik andererseits. Wenn nun auch der Verfasser, im
ganzen gesehen, vor dieser Grenze nicht haltgemacht hat, so glaubt
er doch feststellen zu diirfen, dafl im einzelnen — nimlich iiberall
da, wo Fragen und Probleme zur Diskussion standen, die wissen-
schafilicher Beweisfithrung zuginglich sind = die Forderung nach
einer objektiven Darstellung sine ira et studio erfiille worden ist.
Kein gerechter Kritiker wird iibersehen, dafl auch die Argumente
der Gegner der in dieser Schrift vertretenen Haltung stets, auf
breitem Raum und im vollen Wortlaut zitiert werden, obwohl doch
auf dem Gebiet unseres Themas (des Rausches und der Rauschmit-
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tel) dieses Gebot der Fairness im umgekehrten Fall selten genug
eingehalten wird.

Noch etwas: dieses Buch stellt einen Versuch dag, das Phinomen des
Rausches zu deuten, indem es dessen Stellenwert innerhalb zweier
grofer Kulturkreise, des islamischen Orients und des christlichen
Okzidents, von verschiedenen Perspektiven aus beleuchtet und um-
reifit, Man mag mit den Schliissen, die aus dieser west-stlichen
Konfrontation gezogen werden, einverstanden sein oder nicht — das
Material selbst, die Fakten und Zeugnisse, auf die ich mich dabei
stiitze, bleiben davon unberiihrt, Das aber bedeutet, daff auch der
entschiedenste Gegner meiner Thesen diese Untersuchung nicht ohne
Gewinn lesen wird; denn sie bietet thm Zugang zu gewissen Innen-
riumen orientalischen Denkens und Lebensgefiihls, die bisher noch
kaum in westliche Sprachen vermittelt worden sind.

Es ist vorgesehen, dafl diesem ersten ein zweiter, erginzender Band
folgen soll, der unter dem Titel ,Fahrten in den Weltraum der
Seele“ die Aufgabe hitte, auf der Grundlage der bisher gewonne-
nen Einsichten die Typologie der verschiedenen Rauschmittel, deren
im Koordinatensystem von Raum und Zeit stindig wechselnde
Stellenwerte, in den Mittelpunkt der Betrachtung zu riicken. Ge-
meinsam mit meinem Bruder Wendel Gelpke, dessen Interesse vor
allem auch den gesellschaftlichen Aspekten der Drogenforschung
gilt, habe ich reiches und noch weitgehend unerschlossenes Material
zu dieser geplanten Fortsetzung gesammelt,

Teheran/Iran, im Mirz 1966 Rudolf Gelpke
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ORIENT UND OKZIDENT

Wo steben wir?

Einer der umworbensten Gotzen unserer Zeit heifit ,Sicherheit®.
Seine Tempel sind die Paldste der Banken und Versicherungsgesell-
schaften, und keinem Gott der Vergangenheit hat man mehr und
teurere erbaut. Je mehr Menschen diese Erde trigt, um so nach-
driicklicher wird die Erhaltung des menschlichen Lebens um fast
jeden Preis von Politikern, Wirtschaftsfithrern, Wissenschaftlern,
Theologen und sogar Militirs als ein oberstes Prinzip der modernen
Gesellschaft verkiindet. Jedenfalls scheint es auf den ersten Blick
so zu sein, als ob vom Erbe simtlicher Religionen und Philosophien
die Forderung ,,du sollst nicht tSten in stolzer Vereinsamung und
Verabsolutierung ein sonst ziemlich leeres Feld beherrsche. Und ist
es denn nicht so? Wiirden sonst jene Wohltiter der Menschheit, die
zur Erh6hung der Lebenserwartung und zur Senkung der Kinder-
sterblichkeit beitrugen, ein so ungeheures Prestige geniefien?

Und doch ist dies nur die eine Hilfte der Wahrheit, wenn auch die
offiziell proklamierte, Sffentlich bekannte, .allgemein geglaubte.
Im Zeitalter der anonym gewordenen Demokratie, der abstrakten
Menschenrechte, der Organisation und Organisationen, der Massen
und Manager, der Statistik und des ,Gliicks der gréfiten Zahl®, der
Atomzertriimmerung, Weltraumerforschung und Automation — in
einem solchen Zeitalter mufl man das Leben jedes einzelnen Indivi-
duums gleichsam heilig sprechen, um alle diese einzelnen iiber die
Tatsache hinwegzutiuschen, dafl sie mehr und mehr zu blofRen, aus-
wechselbaren Funktionen geworden sind, in einem sozialen und
technischen Mechanismus von schon beinah ameisenstaatlicher Pri-
zision und Perfektionierung.

Da aber der Mensch noch immer keine Ameise ist, wiirde die nackte
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Erkenntnis, einer solchen immer dhnlicher zu werden, vermutlich
unertriglich fiir ihn sein. Darum mufl er sich, und mufl man ihm,
einreden und stindig versichern, die Menschheit sei in unablissigem
Fortschritt begriffen, und dieser Fortschritt diene auch — und sogar
vor allem — der Erhaltung seiner eigenen, ganz persdnlichen Exi-
stenz. So lange nimlich diese untergriindige Existenzangst, die eine
Folge mangelnder Selbsterkenntnis ist, von einem oberflichlich be-
friedigten Sicherheitsstreben und einer systematisch genihrten Hoff-
nung auf immer vollkommenere Sicherheit in Schach gehalten wird,
scheut die grofle Mehrzahl aller Menschen vor dem Risiko eines
Ausbrechens aus dem Gefingnis zuriick. Sie zieht das mdglichst
reibungslose Funktionieren innerhalb des gesellschaftlichen Mecha-
nismus einer gefahrvollen Selbstverwirklichung, die zwangsliufig
zu Konflikten fithren miifite, vor. Staat und Gesellschaft honorieren
diese Finordnung des Individuums, indem sie es seines ,absoluten
Wertes® und seiner ,unveriuflerlichen Menschenrechte® versichern,
deren Schutz ihre oberste Aufgabe bilde.

Wie steht es damit in Wirklichkeit? Wir sagten ja vorhin schon, daff
diese offiziell geiuflerten Bekenntnisse nur die eine Hilfte der
Wahrheit seien. Die andere wird verschwiegen. Begreiflicherweise;
denn wiirde man die unheimliche Tatsache ins 6ffentliche Bewufit-
sein heben, dafl der Wert des Einzelmenschen wohl noch nie so
relativ gewesen ist, und dafl dieser Prozefl der Relativierung wie
bei einer Geldentwertung dem rapiden Anwachsen der Menschheit
parallel verlduft, so wiirde man damit die Voraussetzungen und
Grundfesten unserer technischen Zivilisation in Frage stellen, nim-
lich: Leistungsprinzip, Zweckdenken und Zukunftsglauben.

Dank dieses Dreiklangs, ihres vielleicht letzten Credos, und durch
dessen extrem extravertierten Charakter, hat die westliche Zivili-
sation die Erde erobert. Das Ende der kolonialistischen Aera und
der europiischen Vorherrschaft, der neue politische Aufstieg der
Volker Asiens und Afrikas, hat bisher diese Entwicklung nur noch
beschleunigt. Denn: die technische Uberlegenheit der Weiflen hat
die Erben der alten auflereuropiischen Hochkulturen fast iiberall
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angespornt, den Prozef der , Verwestlichung selbst und auf allen
Gebieten voranzutreiben, um dadurch ihre Selbstindigkeit zu ver-
teidigen oder zuriickzugewinnen. Japan ist dafiir ein Schulbeispiel.
Um der ihm drohenden Unterwerfung und Ausbeutung zu ent-
gehen, hat es seit 1850 freiwillig und mit Zuflerster Konsequenz
die Verwestlichung angestrebt. Als Resultat dieser ganzen Entwick-
lung wird eine weltweite Finheitszivilisation erwartet, von der wir
ja heute schon in vielen Lebensbereichen nicht mehr weit entfernt
sind. Aber die Flutwelle der Verwestlichung, die jetzt die farbigen
Volker iiberspiilt und entwurzelt hat, wird zuriickrollen. Actio
gleich Reactio. In einer nichsten Phase dieses gewaltigen Verschmel-
zungsprozesses wird sich auch der Westen dem gleichen Problem
der ,, Uberfremdung® gegeniibersehen, das er infolge seiner gréReren
Dynamik zuerst den anderen aufgedringt hatte. Welcher denkende
Kopf kénnte heute noch glauben, oder selbst hoffen, die Zivilisation
und Gesellschaft der Zukunft werde nur von Schdpfungen, Wert-

" mafistiben und Begriffen bestimmt werden, die das Abendland

hervorgebracht hat? Was aber heifit das? Es bedeutet doch, daf} der
Westen nicht wird vermeiden kénnen, in ungleich vermehrtem
Mafle, als dies bisher geschehen ist, kulturelles Erbe, Lebensgefiihl
und geistige Grundlagen orientalischer, indianischer und anderer
Hochkulturen und Naturvélker in sein Bewuftsein zu ibernehmen.
Wenn wir in diesem Zusammenhang von ,Westen“ sprechen, so
meinen wir damit natiirlich die Zivilisation des weiflen Mannes,
und zwar sowohl in ihrer ,kapitalistischen® wie ,kommunistischen®
Variante. Asiaten und Afrikaner versichern uns mit stindig wach-
sendem Selbstvertrauen, dafl sie im politischen Ost-West-Gegensatz
keine echte Alternative erblicken kénnten. Es handle sich dabei, so
sagen sie, um einen innerwestlichen Konflikt, einen Streit zwischen
feindlichen Briidern von gleicher Herkunft und Sprache, die mit
verschiedenen Methoden dasselbe anstrebten.

Umgekehrt sind die Unterschiede zwischen den einzelnen aufler-
europdischen Hochkulturen offensichtlich weit geringer, als ihr
gemeinsamer Gegensatz zur modernen Zivilisation des Westens.
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Auch das alte China beispielsweise besafl die wissenschaftlichen
Voraussetzungen zur Schaffung einer der westlichen vergleichbaren
technischen Zivilisation; aber da solche Nutzanwendung seinem
geistigen Weltbild nicht entsprochen hitte, sondern durch sie nur
das Gleichgewicht der Krifte in Natur und Leben gestdrt worden
wire, wurde darauf folgerichtig verzichtet. Daf} und wie tatsichlich
dieses Gleichgewicht gestdrt werden kann, blieb damit dem Westen
zu beweisen vorbehalten. Die chinesische und andere aufereuro-
piische Gesellschaften sind uns auf diesem Weg erst spit und nur
gezwungenermaflen gefolgt; und ihnen die Abkiirzungen, die sie
heute einschlagen, zum Vorwurf zu machen, bedeutete Unwissenheit
oder Heuchelei.

Der persische Homme de lettres M. Minowi hat kiirzlich in einem
Aufsatz erklirt, es gebe zwei Grundkonzeptionen der Freiheit: die
eine, westliche, bestehe darin, immer mehr Bediirfnisse zu schaffen
und zu befriedigen — wihrend die andere, entgegengesetzte, ver-
treten von der traditionellen Geistigkeit des Orients, auf der An-
sicht beruhe, der Mensch miisse immer mehr Bediirfnisse abbauen,
um iuflerlich und innerlich unabhingig zu werden!. Zeigt nicht
dieses eine und einfache Beispiel schon, in welche Sackgassen des
Mifiverstehens eine Diskussion auch der elementarsten Begriffe fith-
ren kann? Ein amerikanischer und ein asiatischer Erzieher verstehen
vielleicht unter dem gleichen Wort ,Freiheit etwas so durchaus
Verschiedenes, daf sie selbst die Tiefe der sie trennenden Kluft nicht
einmal ahnen, wenn nicht einer von beiden durch irgendeinen
Gliicksfall schon vorher mit der Geisteswelt und Denkweise seines
Partners vertraut geworden ist.

Im allgemeinen wird der Orientale den Okzidentalen leichter und
rascher verstehen als umgekehrt. Es gibt dafiir zwei Hauptgriinde,
einen #uferlich bedingten historischen und einen grunds&zlichen,
inneren. Der erstere hingt mit dem vorher Gesagten: zusammen:
die seine geistige und materielle Existenz bedrohende Dynamik und
Expansion der westlichen, Zivilisation hat den Asiaten gezwungen,
sich mit dem Wesen dieser Bedrohung innerlich auseinanderzusetzen.
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Der zweite, wichtigere Grund besteht in der soviel groReren In-
stinktsicherheit des Orientalen, die wiederum aus dem entspringt,
was ich seine »~Gegenwirtigkeit® nennen mochte. Was ist damit
gemeint? Nun — jene Leitmotive unserer modernen Gesellschaft,
nédmlich Leistungsprinzip, Zweckdenken und Zukunftsglauben, legen
den Abendlinder in seinem Denken und Handeln in einer ganz
bestimmten Weise fest. Seine stindige Zielgerichtetheit prigt seinen
Charakter, ist schon fast selbst dieser Charakter. Dadurch sieht und
erlebt er alles, was ihm begegnet, unter dem besonderen Blickwinkel
seines Ziels, das heifit: funktionell. Er beurteilt Menschen und
Dinge vorzugsweise danach, ob und wie sie ihn fordern oder hin-
dern auf seinem Weg, das zu vollbringen und zu erreichen, was er
sich vorgenommen hat. Auch die Zeit selbst wird thm dabei zur
bloflen Funktion, was im angelsichsischen Grundsatz ,time is
money“ (Zeit ist Geld) seinen geradezu klassischen Ausdruck ge-
funden hat.

Umgekehrt ist noch immer im ganzen Orient die Zeit der billigste
Rohstoff. Also, kénnte man vielleicht fragen und folgern, hingt der
Orientale weniger am Geld? Das wire natiirlich ein Trugschluf};
denn jenes asiatische Ideal von der Freiheit des Menschen durch
Bediirfnislosigkeit konnte ja immer nur von einzelnen verwirklicht
werden, und mufite auch von diesen der angeborenen Besitzgier
stufenweise abgerungen werden. Aber immerhin — das Ideal be-
stand! Es genofl allgemeine Achtung und Anerkennung, und es
firbte darum auch auf jene ab, die sich sonst wenig um geistige
Dinge kiimmerten. Man darf ja hier nicht vergessen, daf der Orien-
tale niemals aufgehdrt hat, ,existentialistisch zu denken und zu
fihlen, und daf es durchaus kein Zufall ist, wenn die moderne
westliche Existenzphilosophie im Orient weit mehr Anklang und
echtes Verstindnis gefunden hat, als andere weltanschauliche Rich-
tungen, weil sie unter Verzicht auf alles Vorliufige, Bedingte und
Zweitrangige unmittelbar die Grundprobleme jedes menschlichen
Daseins ansteuert, und also mit anderen Worten antihistorisch ist.
Der grofle franzosische Schriftsteller Albert Camus beginnt eines
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seiner Werke mit dem Satz: ,Es gibt nur ein wirklich ernsthaftes
philosophisches Problem: den Selbstmord.“? Eine solche Sprache
und Perspektive, die ohne alle Umschweife und Vorbehalte die
Frage nach dem Sinn der eigenen Existenz in den Mittelpunkt des
Denkens stellt, ist im Orient von jeher verstanden worden. Genau
das aber ist gemeint mit jener ,Gegenwirtigkeit®, von der wir
gesprochen haben. Der westliche Mensch relativiert gewhnlich so-
wohl die Gegenwart — durch sein Denken in historischen Beziigen —,
wie auch das Subjekt, indem er sich auf wissenschaftliche Objektivi-
tit beruft. Er ist, typologisch gesehen, Evolutionist; das heifdt: er
glaubt an eine linear in der Zeit sich vollziehende Entwicklung.
Folgerichtig stellt er sich absolute Begriffe wie ,Wahrheit“ oder
»Ewigkeit® als eine Art hypothetischer Endsumme aller dieser zeit-
lichen Entwicklungsphasen vor.

Ganz anders der Orientale. Fiir ihn ist letzte Wirklichkeit nicht in
der Ausdehnung der Zeit ins Unendliche zu finden, sondern ganz
im Gegenteil in ihrer Verdichtung im ewigen Augenblick. Darum
glaubt, extrem ausgedriickt, der Abendlinder an das Kausalitdts-
prinzip, und der Morgenlinder an das Schicksal. Wo ersterer nach
Ursache und Wirkung fragt, die nach ihm weitgehend abhingig sind
von der menschlichen Willensfreiheit, beruft sich letzterer auf das
unerforschliche Walten des Himmelsrades, und ist fiir ihn Weisheit
Ergebung in das Verhingte und Vorbestimmte und Erkenntnis von
dessen hherer Notwendigkeit. ‘

Es geht uns hier nicht darum, diese zwei Grundkonzeptionen einan-
der gegeniiber zu stellen. Wir erwihnen sie nur, damit deutlich wird,
daf} aus so verschiedenen Perspektiven heraus oft notwendigerweise
mit denselben Worten und Begriffen ganz anderes gemeint wird.

Vom modernen Staat

Bleiben wir bei unserem Beispiel: der Freiheit. Der politische Westen
nennt sich selbst bisweilen ,die freie Welt“, und entstanden ist diese
Bezeichnung als Antithese gegen den Totalitarismus des Staates im

18

dstlichen Sozialismus. Worin besteht diese Freiheit? Sie ist die
Summe einer Anzahl historisch bedingter Rechte politischer, wirt-
schaftlicher und sozialer Natur, die eine moderne Demokratie dem
Individuum zu gewihrleisten verspricht. Diesen Rechten entsprechen
andererseits viele Pflichten, und beide entspringen der grundsitz-
lichen Uberzeugung, dafl recht ist, was die Mehrheit will und was
der Mehrheit dient.

In Asien hat diese politische Konzeption der Freiheit, die der Demo-
kratie und des Liberalismus, keinerlei Tradition. Sie war und ist
dort Importware. Mit Recht schreibt der englische Geschichtsphilo-
soph A. J. Toynbee im Hinblick auf die Neuzeit im Abendland,
die vom ,Auftauchen der beiden beherrschenden sozialen Krifte
des Zeitalters: des Industrialismus und der Demokratie® geprigt
wird, daf} ,das Gesetz, dem in Frankreich und England Bourbonen
und Stuarts gehorchten, nicht galt fiir die Romanoffs in Ruflland
oder die Osmanen in der Tiirkei oder die Timuriden in Hindustan
oder die Mandschu in China oder die Tokugawa in Japan . .. Wir
stoflen hier auf eine Grenze. Die Wirkung dieses Gesetzes erstreckte
sich auf die anderen Linder Westeuropas, aber sein Befehl drang
nicht iiber die westlichen Grenzen Rufflands und der Tiirkei hin-
iiber. Ostlich dieser Linie gehorchte man zu dieser Zeit anderen
politischen Gesetzen mit anderen Konsequenzen . . .“3

Als bloe Diagnose ist das natiirlich richtig. Aber die Schliisse, die
man im Westen, und unter dessen Einfluf auch von seiten der
Reformer und Modernisten in Asien selbst, aus dieser Tatsache
gezogen hat, sind von solcher Einseitigkeit und Oberflichlichkeit,
daf man sich wundern muf}, wenn sie auch von sonst scharf den-
kenden Képfen, die ihr Weltbild durchaus nicht ausschlieRlich von
Presse und Rundfunk beziehen, tatsichlich geglaubt und wieder-
holt werden.

Eine dieser Zwangsvorstellungen besteht etwa darin, anzunehmen,
eine demokratisch regierte Gesellschaft stehe an sich schon héher,
sei ,fortschrittlicher®, humaner und biete dem einzelnen mehr Frei-
heiten und Méglichkeiten, als eine hierarchisch gegliederte. Es ist

19




nicht einmal nétig, diesen Aberglauben durch historische Beispiele
zu widerlegen. Schon vom biologischen Standpunkt aus ist er
unhaltbar. Wie der Verhaltensforscher Konrad Lorenz in seinem
Buch ,Das sogenannte Bose® (Wien 1963) eindrucksvoll nachweist,
ist das demokratischste Tier - die Ratte.

»Im Rattenrudel (im Gegensatz etwa zum Wolfsrudel) gibt es keine
Rangordnung.“ — Die Ratten, so stellt Lorenz fest, seien in ihrem
Verhalten gegeniiber kleineren und schwicheren Mitgliedern der
eigenen Gemeinschaft ,wahre Vorbilder in allen sozialen Tugen-
den®, ,aber, fihrt er fort, ,sie verwandeln sich in wahre Bestien,
sowie sie es mit Angehdrigen einer anderen als der eigenen Sozietit
zu tun haben®; denn ,,was Ratten tun, wenn ein Glied einer frem-
den Rattensippe in ihr Revier gerit — oder vom Experimentator
hineingesetzt wird — gehdrt zu den erregendsten, schauerlichsten
und widerlichsten Dingen, die man an Tieren beobachten kann . ..
Mit vor Erregung aus dem Schidel quellenden Augen und gestriub-
ten Haaren begeben sich die Ratten auf die Rattenjagd.“ Dabei
erkennen sie sich gegenseitig ,am Sippengeruch, genau wie Bienen
und andere staatenbildende Insekten.“4

Wer denkt hier nicht an den modernen Staat und dessen Totalitits-
anspruch wihrend der letzten 150 Jahre? An die so oft zur Schizo-
phrenie entartete Heuchelei der doppelten Moral? An die ,demo-
kratische Rechte“, die nicht wissen will, was die ,nationalistische
Linke* tut? Daran, daff man nach innen die Prinzipien der Demo-
kratie vertritt, und nach auflen imperialistisch handelt?

Auch die geistigen Eliten der auflereuropiischen Vélker durchschauen
mehr und mehr die innere Hohlheit jenes Freiheitsbegriffs, der in
und nach der Franzosischen Revolution den modernen National-
staat geschaffen hat.

»Wire das Demokratie“, schreibt beispielsweise der junge iranische
Vilkerrechtler M. A. EslAmi sarkastisch, ,,s0 miifiten auch manche
der alten Eroberer, ja, so miifiten selbst die Mongolen als Vorliufer
der Demokratie gelten, weil sie die geraubte Beute gerecht unter
ihre Krieger verteilten .. .5 Auch die Ratten, so kdnnten wir jetzt
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noch hinzufiigen. Tatsichlich nennt auch Lorenz die Ratte unseren
»erfolgreichsten biologischen Gegenspieler®, weil sie ,mit grund-
sdtzlich dhnlichen Mitteln arbeitet wie der Mensch, mit traditions-
mifliger Uberlieferung von Erfahrung und ihrer Verbreitung inner-
halb einer eng zusammenhaltenden Gemeinschaft.“s

Besteht denn wirklich ein so grofler Unterschied zwischen dem
binnendemokratischen Chauvinismus der Ratte, die den Landsmann
am Sippengeruch erkennt, und der Haltung unserer Viter und
Zeitgenossen, die stattdessen auf Uniform, Parteiprogramm oder
Muttersprache abstellen?

Verwestlichung des Orients

Jener Orient, der eine existentielle Alternative zu Lebensgefiihl
und Lebensformen der westlichen Zivilisation bildet, steht heute
auf der ganzen Front des &ffentlichen Alltags in der Defensive.
Einigermaflen unvermischt und unverfilscht ist er nur noch in
Riickzugsgebieten zu finden, die bisher noch nicht von der Maschine
in die Weltwirtschaft eingegliedert wurden. Wo immer das aber
geschieht, wiederholt sich ein in seiner Monotonie doppelt hoff-
nungslos wirkender Vorgang. Es werden — so lauten die modernen
Euphemismen — die ,latenten Energien® von Natur und Menschen
»aktiviert“ und ,erschlossen®, das heifit: ausgebeutet, und damit
setzt der Zerfall all jener Werte ein, die nunmehr als »unpraktisch®
und ,unrentabel“ gelten miissen, weil sie dem funktionalistischen
System unserer technischen Zivilisation, ihren Dogmen von Ursache
und Wirkung, Angebot und Nachfrage, Leistung und Expansion,
hindernd im Wege stehen.

Nun beginnt jener ,Entwicklungsprozef®, der in Wahrheit ein mit
immer groflerer Schnelligkeit sich vollziehender Abbau und Aus-
verkauf der vorhandenen materiellen und seelischen Substanzen ist,
und was dabei verloren geht, kann nicht mehr ersetzt werden; denn
das einmal gestorte Gleichgewicht ist nur dadurch — voriibergehend —
wiederherstellbar, daf} stindig weiterer ,Ballast® abgeworfen wird.
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Je weniger jemand weifl von Erbe und Traditionen eines aufer-
europdischen Landes und Volkes, um so mehr werden ithm dessen
sogenannte ,, Entwidsdlungsprobleme® als blofe, zeitbedingte Wachs-
tumsschwierigkeiten erscheinen.

Aber sind sie das denn? Haben sie wirklich recht, diese modernen
Missionare des technischen Fortschritts, alle diese politischen, wirt-
schaftlichen und militdrischen Experten, diese Handlungsreisenden
einer kapitalistischen oder sozialistischen Gesellschaftsordnung, und
ihre ,riickstindigen® Klienten, Schiller und Nacheiferer — recht,
wenn sie behaupten, es handle sich ,nur® darum, in zeitlicher Ver-
kiirzung einen Entwicklungsriickstand aufzuholen, also gleichsam
unter Uberspringung einiger Zwischenstufen eine ,mittelalterliche®
Gesellschaft in eine des Atomzeitalters und der Weltraumfahrt zu
verwandeln? Stimmt diese Ansicht, die Erben der auflereuropiischen
Hochkulturen hitten Renaissance und vor allem Franzdsische Revo-
lution ,,verpafit“, und sie seien ,,darum stagniert® auf der Stufe der
abendlidndischen Gesellschaft im Mittelalter? ’

Wire dem tatsichlich so, miifite man eine kiinftige Einheitszivilisa-
tion im Sinne einer allgemeinen und totalen Verwestlichung des
Erdballs als eine historische Notwendigkeit mehr oder weniger
vertrauensvoll — je nach Geschmack und Temperament — bejahen.
Aber diese Theorie hat einen nicht zu beseitigenden Schénheits-
fehler: sie iibertrigt unbesehen die evolutionistischen Denkprin-
zipien des weiflen Mannes auf Volker und Kulturen, die bisher
grundsitzlich anderen Leitmotiven gefolgt sind; und die Anzeichen
dafiir mehren sich, daf} dieser verhingnisvolle Irrtum und seine
Folgen in beiden Lagern, dem des Westens wie dem der Verwest-
lichten, allmihlich erkannt wird. Warum hat es so lange gedauert?

Beispiele europiischer Expansion

Zunichst: die von der Macht ausgehende Faszination ist ein nie zu
unterschitzender Faktor. Die Geschichte der europiischen Expan-
sion ist voll von Beispielen dafiir. Fine Handvoll spanischer Aben-
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teurer hat die indianischen Grofireiche Mittel- und Stidamerikas fast
kampflos vernichtet. Wie und womit? Im wesentlichen doch da-
durch, dafl die kulturell iiberlegenen Azteken oder Mayas vor den
spanischen Feuerwaffen, der spanischen Entschlossenheit und Toll-
kithnheit, fast iiberall freiwillig kapitulierten und in seltsamer Ver-
kennung der Realitit die Spanier fiir héhere, ja, gottihnliche Ge-
schopfe hielten. Dabei war ja gerade die Stirke der Spanier, die
wenig zu verlieren und fast alles zu gewinnen hatten, ihre geistige
und moralische Diirftigkeit, thre phantasiclose Enge, diese ihre
bizarre Mischung von Chauvinismus, Intoleranz, Gewinnsucht,
fanatischem Missionseifer und nackter Gangstermentalitit.

An weiteren Beispielen ist, wie jeder weif}, kein Mangel. Die Er-
oberung Indiens durch die Englinder oder Indonesiens durch die
Hollinder sind Siege skrupelloser Geschiftsmethoden, gut orga-
nisierter Profitgier und technischer Dynamik iiber die statische
Schwerfilligkeit und aristokratische Lissigkeit duflerst komplizier-
ter Gesellschaftshierarchien, die viel zuviel Lebensart, Lebensfreude
und Sinn fiir Form, Spiel und Spielregeln besaflen, um diesen so

~ praktisch denkenden Hindlern und puritanischen Rechnern aus

dem Westen auf die Dauer gewachsen zu sein.

Das Gespenst des Fortschritts

Es geht uns nicht darum, hier geschichtsphilosophische Thesen zu
demonstrieren. Was gezeigt werden soll, ist nur dies: die duflere,
technische Uberlegenheit der westlichen Zivilisation kann nicht als
Ausdrudk eines ,Entwicklungsvorsprungs® gegenitber den aufler-
europiischen Kulturen betrachtet werden. Wer das tut, beweist da-
mit nur, dafl er die Situation von Grund auf verkennt; denn wann
hitte es jemals auf irgendeinem Gebiet einen ,,Fortschritt® gegeben,
der nicht gleichzeitig mit einem entsprechenden ,Riickschriet® auf
einem andern Gebiet hitte bezahlt werden miissen?

Die Fortschrittsgldubigkeit der Aufklirung, des ganzen 19. Jahr-
hunderts, des Liberalismus wie des Marxismus, ist ja nichts anderes
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als die sikularisierte Form des christlichen Erlésungsgedankens,
dessen Erfiillung nun nicht linger in der Transzendenz, sondern im
zeitlichen Ablauf der historischen Prozesse selbst gesucht worden
ist. Merkmale dieses Fortschrittsglaubens sind aggressive Dynamik
auf der Ebene von Politik, Wirtschaft und naturwissenschaftlicher
Forschung einerseits, Plattheit und Diirftigkeit vom philosophischen
Standpunkt aus andrerseits.

Der Erfolg des Fortschrittsglaubens beruht darin, dafl er zwar keine
Werte schafft, wohl aber die latent vorhandenen abbaut, indem er
sie in einer ganz bestimmten Weise ,nutzbar® macht. So vollbringt
er, scheinbar, das Wunder, Steine in Brot zu verwandeln. Was
immer ihm begegnet, wird ausgebeutet: sei es das Erdsl unter dem
Sand der Wiisten, mit dem er seine Maschinen fiittert; seien es
Wasserfille und Fliisse, die er in elektrischen Strom umsetzt; seien
es Menschen, Gedanken, Geniisse, Gedichte, die er fiir seine Zwecke
mobilisiert. Der Fortschrittsgliubige ist sich selbst und der Gegen-
wart immer voraus. Ja, er ist gar nicht, insofern, als er das Seiende
an sich weder sieht noch erlebt, sondern es stets sogleich zur Funk-
tion dessen abstrahiert, was er ,, Fortschritt® heifit.

Diese innere Einstellung aber ist nicht das Resultat irgendeines
»Entwicklungsvorsprungs®, sondern der immer radikaleren Extra-
version und Expansion des abendlindischen Bewuftseins — einer
durch Raubbau an der seelischen Substanz und durch Verlust an
Tiefendimensionen erzielten Breitenwirkung —, und das Personlich-
keitsideal, das diese Wegrichtung der europiischen Gesellschaft am
meisten bestimmt hat, ist der ,faustische Thter®.

Menschliche Leitbilder im Westen und Osten

Dafl daneben im Westen auch andere typologische Mboglichkeiten
bestanden und zeitweise sogar iiberwogen, ist natiirlich unbestritten.
Tristan und Parzifal, Franz von Assisi, Angelus Silesius und The-
resa von Avila, die Rosenkreuzer, die deutschen Romantiker, das
L’art pour I’art der franzsischen und englischen Symbolisten, der
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Traditionalismus eines René Guénon, die statische Gegenwirtigkeit
eines Stefan George: lauter Wegweiser, die fortfiihren von der
grofen Heerstrafle des Okzidents, und die nichts beigetragen haben
zur Entstehung dieses von wissenschaftlichem Positivismus, Histori-
zismus, Leistungsprinzip, Zweckdenken und Fortschrittsgliubigkeit
beherrschten Funktionirs-Fausts unserer Tage. Dieser aber ist—trotz
aller warnenden Selbstkritik im Westen selbst, und trotz der er-
wihnten, in die Katakomben des Geistes fithrenden Alternativen —
das Personlichkeitsideal der modernen technischen Zivilisation.
Demgegeniiber ist beispielsweise die orientalische Gesellschaft von
grundsitzlich andersartigen Leitbildern geprigt worden. Das im
europiischen Sinne ,Faustische® fehlt dort fast vollig, auch in seiner
Hamletschen, Don Quichotteschen oder Jeanne d’Arcschen Version.
Es sind vor allem drei Gestalten, die uns die morgenlindische Tra-
dition in immer neuen Beispielen vor Augen fithre: der gerechte
Herrscher — der absolut Liebende — der mystische Gottsucher. Oft
kommt es vor, dafl diese Dreiheit ganz oder teilweise in ein und
derselben Gestalt verkdrpert erscheint (z. B. in Koénig Salomo).
Noch viel hiufiger dient dem mystischen Sucher real erlebte, aber
gleichnishaft gedeutete, irdische Liebesleidenschaft als Wegweiser zur
Gottheit (Rumis Liebe zu Schams Tabrizi); oder aber der Liebende
transzendiert, weil er erkennt, dal die Absolutheit seiner Hingabe
Erfiillung im Sinne eines endlichen und begrenzten Gliickes mit dem
geliebten Menschen notwendig ausschliet (Madschnun und Leila).
Ohne im geringsten zu iibertreiben, kénnen wir feststellen, dafl
dieses Dreieck (Fiirst, Liebender, Derwisch) fiir die gesamte isla-
mische Welt vom Atlantik bis an den Indischen Ozean wihrend
mehr als eines Jahrtausends die Elemente idealen Menschentums
enthalten hat. Um Zhnliche Leitbilder im Abendland zu finden,
miifiten wir die verhiltnismifig so kurze Periode der stark mau-
tisch beeinflufiten Troubadours mit jener des Hohenstaufen Fried-
rich I1. und der Hochbliite spanisch-deutscher Mystik zeitlich ko-
ordinieren; und selbst dann blieben noch bedeutsame Unterschiede:
es fehlten in Europa weitgehend die dem Orient doch so selbst-
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verstindlichen Querverbindungen zwischen den drei Idealen, ins-
besondere auch das Band zwischen erotischer Liebesleidenschaft
und mystischer Erkenntnis; denn ein solches war ja innerhalb des
Christentums zu keiner Zeit mdglich; wihrend der Islam den Eros
grundsitzlich bejaht und Askese mehr als Mittel zum Zwedk auf-
faflt. Diese verschiedene Haltung der beiden Religionen und Kultur-
kreise gegeniiber der Erotik entspricht nun aber ziemlich genau
ithrem Verhiltnis zu Rausch und Ekstase iiberhaupt.

| Vom islamischen Personlichkeitsideal

Der deutsche Orientalist H. H. Schaeder hat in seinem Essay ,Das
Individoum im Islam® (1929) den Versuch unternommen, die
Grundziige des orientalisch-islamischen Menschenideals, das auch
uns hier beschiftigt, zu definieren?. Dafl Schaeder einerseits ein
Gelehrter von selten umfassender Bildung, andererseits ein iiber-
zeugter Christ und Vertreter des abendlindischen Humanismus
gewesen ist, macht die Schliisse, zu denen er gelangt, fiir uns nur
um so bedeutungsvoller.

Der Islam, so stellt unser Autor fest, sei im Unterschied zum
Christentum nicht ,in unheilvoller Weise von der Aufstellung
sexual-asketischer Ideale beeinflufit®, sondern habe ,in dieser Hin-
sicht einen Stand unschuldiger Natiirlichkeit festhalten konnen, der
an den der vorchristlichen Kulturen erinnert®.

Dieses Lob wird allerdings sogleich abgeschwicht durch die Be-
merkung, die , VerschlieBung der Frauen in den Harem® habe ,das
Aufkommen und die Ausbreitung von sexuellen Perversionen in
unerfreulicher Weise gefordert“s. So begreiflich es auch sein mag,
daf ein deutscher Professor die Knabenliebe nicht unbedingt billigen
kann — dafl er sie unter die ,sexuellen Perversionen® einreiht, ist ein
ebensolcher Mifgriff, wie wenn man heute die Andersartigkeit des
Orients als ,Entwidklungsriickstand® definiert, oder wie wenn man
orientalische Opium- oder Haschischraucher unbesehen als ,Rausch-
giftsiichtige® deklariert. Solche Urteile sind immer schief, weil sie
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auf westlichem Boden gewachsene Wertungen auf eine nicht-west-
liche Gesellschaft iibertragen, die anderen Gesetzen gehorcht.

Was nun das Beispiel der Knabenliebe angeht, so ist diese im Orient
weder eine Folge der Stellung der Frau im Islam, noch auch eine
»sexuelle Perversion®, sondern eine Institution, die dort viel dlter
ist als der Islam, und die als solche (wie im klassischen Griechen-
land, wie im Mittelmeerraum iiberhaupt) neben der Mann-Frau-
Beziehung besteht und diese nicht ausschlieft, sondern ergénzt. Wer
das nicht einsehen und zugeben kann, der sollte folgerichtig auch
darauf verzichten, die Philosophie eines Plato, die Mystik eines
Dschalaloddin Rumi, die Dichtungen eines Sa’di oder Hafis, ver-
stehen und lieben zu wollen. Jedenfalls wire das ehrlicher als die
komische Verschimtheit so vieler Philologen, die ganz im Gegen-
satz zu ihrer iiblichen Fufinoten-Pedanterie stur ,er® mit ,sie®,
»Geliebter” mit ,Geliebte“ iibersetzen, statt daf sie, wie der per-
sische Gelehrte E. Yérshiter, ganz einfach zugeben, ,daf} in der
persischen Lyrik (im Gegensatz zur Epik) der geliebte Mensch
gewdhnlich keine Frau ist“e,

Doch kehren wir nach dieser Abschweifung zu unserem Thema zu-
riick. Nach der Meinung von Schaeder, der wir uns anschliefen, ist
es die (vorwiegend persische) Mystik, die das ,hSchste Persdnlich-
keitsideal in der islamischen Kultur® geschaffen hat, wobei dieses
Ideal paradoxerweise gerade in der ,Negierung und Ausléschung
des Personlichen besteht.

Die Mystiker hitten nach ,Mitteln und Methoden® gesucht, ,um
die Zustinde der Ekstase auch in Zeiten seelischer Erschlaffung und
Diirre herbeizufiihren. Dazu hitten ihnen teils ,,mechanisch-phy-
sische Erregungen® gedient (wie Tanz, Drehen um die eigene Achse,
Wiederholen bestimmter Worte oder Silben, Disziplinierung des
Atmens und dergleichen), teils aber auch die Anwendung ,spezi-
fischer Rauschmittel“ (wie beispielsweise Haschisch).

Positiv ausgedriickt, sei das Ziel der Mystik ,, Vercinigung® (mit
dem Geliebten, mit Gott), negativ definiert das ,Entwerden® vom
Ich (arabisch-persisch ,fan4’“, das dem indischen Nirwana-Begriff
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entspricht); immer aber sei ,in erster Linie ins Auge zu fassen das
Faktum der Entpersénlichung®. Dafl diese Feststellungen keines-
wegs nur fiir den islamischen Orient gelten, tdnt Schaeder selbst
an, wenn er anschliefend schreibt, dafl iiberall ,auflerhalb der
Kultursphire des abendlidndischen Rationalismus das lebhafteste
Interesse an anomalen und parapsychischen Seelenzustinden® be-
steht.

» « . ,Vergehen® und ,Dauer® sind in der Sprache der islamischen
Mystik Wechselbegriffe . . . die Seele des islamischen Mystikers will
sich nicht gewinnen, indem sie sich objektiviert®, sondern sie will
»von sich selber wegkommen®, ,,das unendliche Nichtsein des Todes
vorwegnehmen®.

Am Schlufl seiner Studie iiber dieses Leitbild des Orients fafit
H. H. Schaeder sein Urteil folgendermaflen zusammen: ,,Indem so
zur Idee des vollkommenen Menschen dessen erotische Funktion
hinzutritt, insofern er die Ziige des Geliebten, und zwar sowohl des
irdischen wie des gottlichen Geliebten, annimmt, vollendet sich das
islamisch-mystische Personlichkeitsideal, in sich von einem schwer
beschreibbaren Zauber, aber den abendlindischen Lebensordnungen
gegeniiber unausgleichbar fremd . . .“

Und fremd warum? Weil, antwortet uns Schaeder, im Abendland
sowohl Idealbildungen wie menschliche Beziehungen ,keine andere
als eine ethische Begriindung haben® kénnten; denn ,,der &ffentliche
Geist der modernen europiischen Welt zwingt dazu, Personlichkeit
und Gemeinschaft als ethische Kategorien zu fassen®, wogegen es
im Islam ,religidse und dsthetische Gesichtspunkte in untrennbarer
Verbindung sind, die hier die Idealbildung bedingen“1®,

Ostwestliche Perspektiven

Es ist einem Gelehrten wie Schaeder hoch anzurechnen, dafl er sich
der existentiellen Herausforderung, die Orient und Okzident fiir
einander bedeuten, offen und 6ffentlich gestellt hat. Auch wire es
sehr interessant, die Utrteile Schaeders und anderer Okzidentalen
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tiber den Orient zu konfrontieren mit der Haltung geistig hoch-
stehender Orientalen dieses Jahrhunderts gegeniiber der westlichen
Zivilisation; ich denke dabei an so bedeutende Kopfe wie den
pakistanischen Dichterphilosophen M. EqbAl!t, den kiirzlich ver-
storbenen Rektor der Azhar-Universitit in Kairo, M. Schaltutt?,
die beiden Perser F. Schidem4n!3 und M. A. EslAmil4, Theologie-
professor der eine und Vélkerrechtler der andere.

Eine solche Konfrontation wiirde aber leider zu weit von unserem
eigentlichen Thema wegfiihren; darum miissen wir uns hier auf die
Feststellung beschrinken, dafl das, was die erwihnten Orientalen
iibereinstimmend am meisten am Westen kritisieren, gerade das
Fehlen dessen betrifff, was Schaeder den Zwang der modernen
europiischen Welt nennt, ,PersSnlichkeit und Gemeinschaft als
ethische Kategorien zu fassen®. Aus orientalischer Sicht ist die west-
liche Zivilisation gekennzeichnet durch materialistische Grund-
haltung, organisierte Profitgier, Gruppenegoismus, kalte Berech-
nung und aggressive Expansion.

Man mufl sich, von Schaeder ausgehend, doch eben fragen, ob zwi-
schen der Verbindung ,religidser und dsthetischer Gesichtspunkte®,
die nach ihm die Idealbildung im Orient bedingte, und jenen
»ethischen Kategorien®, die er fiir den Okzident geltend macht,
ein tatsichlicher — und nicht nur vor allem verbaler — Gegensatz
besteht. Jedenfalls befindet sich auch das von Schaeder skizzierte
»islamisch-mystische Personlichkeitsideal nirgends im Widerspruch
zu den ethischen Forderungen, die Jesus selbst geduflert hat; und es
fille auf, dafl Schaeder zwar die Unvereinbarkeit dieses Ideals mit
den ,abendlindischen Lebensordnungen® zu Recht stark betont,
dafl er aber, erstens, auf seine anfingliche Feststellung, der Islam
sei nicht wie das Christentum ,in unheilvoller Weise von der Auf-
stellung sexual-asketischer Ideale beeinfluft“ worden, nie mehr
zurtickkommt; und daf er es, zweitens, vermeidet, diese ,ethischen
Kategorien® Europas, von denen er spricht, mit Person und Vor-
bild von Jesus in Verbindung zu bringen.

Warum das? Doch offenbar darum, weil die Erosfeindlichkeit des
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Christentums, diese Wurzel von so viel Lebensneid, Ressentiment,
Grausamkeit und Verfolgung, nicht mit Jesus, sondern erst mit dem
zum Paulus gewordenen Rabbiner Saulus ihren Anfang genommen
hat. Dieser Fanatiker, der, wie mir einmal ein Inder versicherte,
in Torquemada und Calvin reinkarniert wurde, hat mit seinem
»Pfahl im Fleisch“ sowohl die Jahrhunderte christlicher Geschichte,
wie auch die Grundlagen der westlichen Zivilisation vergiftet.
Das hitte ein Schaeder natiirlich nicht schreiben konnen, selbst wenn
er im personlichen Gesprich und im eigenen Innern solche Ge-
dankenginge nicht von sich gewiesen haben sollte; aber jedenfalls
ist sie es, diese paulinische Erosfeindschaft, die Aufblithen und Aus-
breitung von Mystik und mystischer Lebensweise im Abendland so
gewaltig erschwert hat, dafl trotz einzelner herrlicher Bliiten der
grofite Teil der Saat schon im Keim erfroren und verdorrt ist.

Christentum und Eros

Im Christentum war ja stets der Ekstatiker als solcher schon ver-
dichtig; er war ein latenter Ketzer, mochte er auch noch so ,un-
irdisch“ lieben. Inquisition, Hexenprozesse, die individuelle wie
kollektive Ausrottung sogenannter Heiden und Hiretiker, gleich-
gliltig, ob es sich dabei um Waldenser oder Indianer handelte: was
hat sich doch diese Kirche des ,Gottes der Liebe®, diese »Stellver-
treterin Christi“ auf Erden, ihre Verneinung von Lebensfreude und
Lebensgenuf} niche alles kosten lassen!

Keine andere Weltreligion hat auch nur im entferntesten so viele
Menschenopfer auf dem Gewissen, keine hat den menschlichen Leib
so barbarisch geschindet, ,,um die menschliche Seele zu retten®, und
keine hat ihre wirklichen oder angeblichen Feinde mit so unstill-
barem Hafl, mit so fanatischer Grausamkeit verfolgt. Hat man
jemals die Zahl ihrer Mirtyrer mit der ihrer Opfer verglichen? Wo
und wann immer diese Kirche politische Macht errang, ist die innere
Bereitschaft ihrer Besten zum Martyrium in eine Art Massenwahn
umgeschlagen, andere zu Mirtyrern zu machen.
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Was aber, wenn nicht die Satanisierung von Sinnlichkeit und Erotik,
hat zu diesen Vernichtungsorgien ad maiorem gloriam gefithrt? Wo
sonst, wenn nicht im Dunstkreis der ,gottgefilligen® Scheiterhaufen
und Folterkeller Europas, ist Eros selbst, im Hirn eines Marquis de
Sade, zum Henker mit der Teufelsfratze geworden? Und wie kann
man mit gutem Gewissen entsetzt sein iiber den Terror, die Folter-
methoden und Massenvernichtungslager im modernen Totalitaris-
mus, wenn man nicht gleichzeitig zugibt, dafl das alles weder neu
noch unerhért ist — ,neu® daran ist nur die Vervollkommnung der
Mittel infolge des Fortschritts der technischen Zivilisation —, sondern
wohlvertrautes, christliches Erbe in sikularisiertem Gewand?

Es geht uns hier keineswegs darum, das Christentum, oder auch nur
die christlichen Kirchen, zu verunglimpfen. Diese letzteren sind ja
heute eine mehr oder weniger machtlose Funktion des Staates, der
sie in ihrer Agonie gewihren lifit, ja, diese bisweilen durch Ein-
spritzungen noch kiinstlich verlingert — wohl wissend, daf} ihm von
offiziell konfessioneller Seite keinerlei Gefahr drohen kann, so lange
er jedenfalls der altersschwachen Kirche keine Gelegenheit gibt, in
jene Katakomben zuriickzukehren, von denen aus sie einst in ihrer
Kindheit ihren Siegeszug angetreten hatte. Aber bekanntlich hingen
Greise viel ziher am Leben als Kinder oder Jiinglinge. Die Kirche
selbst scheint in ihren alten Tagen wenig Neigung zum Martyrium
zu verspliren; und wenn nicht alle Zeichen triigen, so werden die
modernen Katakomben-Bewohner kaum unter jenen zu finden sein,
die sich heute noch ,, Christen® nennen.

Jener ,Stand unschuldiger Natiirlichkeit®, den Schaeder dem Islam
in erotischer Hinsicht zugesteht, rithrt nun daher, daf Mohammad
— im Unterschied zu Jesus - die Sphire der Sexualitit in umfassen-
der Weise in seine Offenbarung, sein Weltbild und seine persdnliche
Existenz, die den Gliubigen als Vorbild dient, mit einbezogen hat.
Der islamische Prophet war ein Mensch von heftiger Sinnlichkeit,
und er hat diesen Teil seiner Natur nie bekimpf, noch nach auflen
zu verleugnen und zu verbergen versucht. Mohammad hat die
Erotik als solche voll bejaht, und er scheint nie auch nur auf den
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Gedanken gekommen zu sein, sie als etwas Bses oder Minder-
wertiges zu verurteilen.

Das hat zwar auch Jesus nicht getan; aber er hat das Erotische aus
seinem Leben und seinen Lehren gleichsam ausgeklammert — fast
macht es den Anschein, als wisse er gar nichts davon, oder wolle
davon nichts wissen; und in das so entstandene Vakuum pflanzte
Paulus sein Giftkraut der Sinnenfeindschaft.

Die abendlindische Phantasie hat Eros zur Unterwelt verdammt.
Das im christlichen Sinne ,,Himmlische® ist das Unsinnliche schlecht-
hin. Dafl dagegen im Koran das Paradies in sehr sinnlichen Bildern
geschildert wird, dafl der Prophet verschiedene Frauen offen und
mit gutem Gewissen seelisch wie korperlich leidenschaftlich geliebt
hat, dafl die islamischen Theologen, Philosophen und Mystiker
ohne irgendwelche Hemmungen und Verklemmungen iiber erotische
Dinge zu reden und zu schreiben gewohnt sind — das alles ist ja von
christlicher Seite oft genug als ,Beweis® fiir die angebliche mora-
lische Minderwertigkeit des Islams in verzerrter Form ausgeschlach-
tet worden.

Warum hat man gleichzeitig die Kehrseite so schamhaft verschwie-
gen? Die Tatsache nimlich, dafl in der geschichtlichen Praxis der
islamische Orient toleranter, humaner und weitherziger als der
christliche Okzident gewesen ist, weil er von Tabus und Komplexen
den erotischen Realititen gegeniiber unbelasteter ist? Uberall, wo,
wie in Spanien oder im Nahen Osten wihrend der Kreuzziige,
Christentum und Islam in direkter Begegnung aufeinander stieffen,
trat diese iberlegene Menschlichkeit der Moslems offen zu Tage.
Alle die christlichen, jiidischen, mazdaistischen und sonstigen Mino-
rititen, die Jahrhunderte islamischer Herrschaft verhiltnismiflig
so ungeschoren iiberlebt haben, weisen in dieselbe Richtung. Ich
weil} von keiner einzigen Hexenverbrennung im Orient — obwohl
man an die Existenz von Hexen durchaus auch geglaubt hat —, und
Hinrichtungen von Ketzern sind dort unvergleichlich viel seltener
vorgekommen als im Abendland.

Zweifellos hat die Sinnenfeindschaft des Christentums zu Kompen-
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sierungen gefiihrt, die mit der abendlindischen Entwicklung und
der Entstehung der modernen technischen Zivilisation des Westens
aufs engste zusammenhingen. Die christliche Abwertung des Ero-
tischen blieb ja als ,, Verdringungskomplex® bestehen, auch als die
christliche Gliubigkeit selbst zu versiegen begann. Eros mufite sich
auch weiterhin dazu hergeben, Laufbursche des Teufels zu sein; und
noch die Auffassung von der Sexualitit, und die Lehre von den
sogenannten ,Perversionen, wie sie uns in den Werken von Sig-
mund Freud begegnen, sind letztlich nur verstindlich auf dem
Hintergrund einer Lebensauffassung und eines Weltbildes, die Lust
und Genufl zwanghaft mit Siindengefiihl und schlechtem Gewissen
in Verbindung bringen. Der paulinische ,,Pfahl im Fleisch® hat sich
als offensichtlich zihlebiger erwiesen als das ,Gott ist die Liebe®
des Johannes.

Beziehung zum Rausch

Diese unterschiedliche Grundhaltung von Orient und Okzident der
Erotik gegeniiber, wie wir sie hier in aller Kiirze skizziert haben,
erkldrt nun auch manche Verschiedenheiten im Erleben und in der
Bewertung des Rausches und der Rauschmittel in beiden Welten.
Das ist nur natiirlich. Zwischen den Gebieten der Erotik und des
Rausches gibt es so viele Beriihrungspunkte und Uberschneidungen,
daf nur die Zusammenschau beider Einsichten und Einblicke ver-
mitteln kann, die {iber das rein Faktenmifige hinausgehen.
Einerseits ist die erotische Leidenschaft selbst ein Rauschzustand
- und zwar der wohl elementarste und den Menschen am tiefsten
erschiitternde —, und andrerseits gibt es auch kein einziges Rausch-
mittel, das die Sphire des Erotischen ganz unberiihrt liefle. Es
besteht da eine meist recht vieldeutige und vielschichtige Wechsel-
wirkung; und jede Betrachtung, die diese nicht einbezieht, bleibt
notwendig eine mehr oder minder wahllose Anhiufung von Mate-
rialien, zu deren Deutung ihr der Schliissel fehlt.




I

VOM OPIUM

Alkobol und Opium

Vergleiche zwischen Alkohol und Opium sind schon frither ange-
stellt worden, wenn auch verhiltnismifig selten. Das kommt daher,
daf im christlichen Abendland allein aus klimatischen Griinden
— der Mohn verzichtet bekanntlich in unseren Breitengraden auf
Ausbildung seiner rauscherzeugenden Fahigkeiten — das Opium
immer nur sehr wenige Liebhaber fand, und von diesen wiederum
hielten es die meisten natiirlich fiir unnétig, die Offentlichkeit iber
ihre Erfahrungen zu unterrichten.

Andrerseits war im islamischen Orient der Alkohol als »schind-
liches Satanswerk® (Koran V, 92) verpont, was zwar nicht Fiirsten
und Dichter, wohl aber die grofle Masse des Volkes von seinem
Genufl abgehalten hat. Insbesondere in Persien erhielten die Worte
fiir , Wein® und , Rausch® eine symbolische Bedeutung in doppeltem
Sinne: als Ausdruck der Rebellion gegen Geistlichkeit, Gesellschaft,
Heuchelei und Konventionen durch freie Geister wie Hafis und
Omar den Zeltmacher; und als bildliche Umschreibungen des
Trunkenseins von Liebe zu Menschen oder zur Gottheit in der
Mystik. ~
Wenn also in der klassischen Literatur des Morgenlandes von
,Wein® die Rede ist, so kann es sich zwar um den gewdhnlichen
Rebensaft handeln, doch steht dies keineswegs zum vorneherein
fest. Es sind meistens zwei oder noch mehr Auslegungen moglich,
wobei eine die andere nicht auszuschliefen braucht. Die berithmte
Vieldeutigkeit orientalischer Dichter entspringt sowoh! kiinstle-
rischem Raffinement wie personlicher Vorsicht. Es ist auch bezeich-
nend fiir den im allgemeinen so humanen Charakrer des islamischen
Mittelalters, daf8 gewohnlich die Theologen den Poeten entgegen-
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kamen, indem sie durch wohlwollende Interpretation besonders
gefihrdete und gefahrliche Verse ,retteten®.

Dafiir ein Beispiel. Hafis nennt irgendwo als Ziele seiner Sehnsucht
»zweijihrigen Wein und einen vierzehnjihrigen Liebling”. Die
Geistlichen legten diese Stelle bis in unser Jahrhundert hinein so
aus, als sei damit 2 + 4 X 10 = 60 gemeint, und also in gleichnis-
hafter Form die Lebenszeit des Propheten Mohammad (60 Jahre)
ausgesprochen!. Noch toleranter kann man als Theologe wohl
schwerlich sein!

Das Wort ,,Wein® kann aber sogar, im klassischen Sprachgebrauch,
den Genufl von Opium mit einbeziehen; denn dieses wurde damals
im Orient nicht geraucht, sondern gegessen oder, in Wein aufgeldst,
getrunken, wie das der folgende Hafis-Vers fiir das 14. Jahrhundert
belegt:

»Von jenem Opium, das der Schenke in den Wein warf,
blieb weder Turban noch Kopf den Rivalen.“?

Wirkliche Vergleiche der beiden Berauschungsmittel sind mir aber
bisher nur in der neueren persischen Literatur begegnet. Ein schones
Beispiel ist ein Gedicht, das vermutlich zwischen den beiden Welt-
kriegen entstand, und dessen Autor Mazlum Kermanschihi, ein
bekannter Lobpreiser des Opiums, ist. Ich iibersetze hier wortlich
einige der typischsten Verse:

,Lieber will ich trauern viele Jahre,
als einen Augenblick vom Opium getrennt sein

Wenn wir jahrelang sein Loblied singen,
muf es immer noch zu wenig sein.

Die ums Kohlenbedsen sitzen, sind vollendet,
k6énnen Mann von Memme unterscheiden,
ziehen einen klugen Kopf dem dummen vor,
schitzen Reifes, werden Rohes meiden.

Der Rauch des Opiums in dieser Welt

jagt jeden Kummer fort, heilt jedes Leiden.
Das Opium gebiihrt dem Demutsvollen;

die Vagabunden (jedoch) trinken Wein.




Botschaft des Friedens und der Klarheit kiindet jenes;
um diesen ist die Rede Streit und Kampfespein.

(Selbst) fiir (zarte) Midchen schickt sich jenes;
(aber nur) zu Kriegern paflt der Wein .. .3

In der westlichen Welt ist der beste Kenner des Opiums und der
sensibelste Seismograph seiner Wirkungen wohl noch immer Tho-
mas de Quincey, der seine ,,Bekenntnisse eines englischen Opium-
essers“ in verschiedenen Folgen in der ersten Hilfte des 19. Jahr-
hunderts erscheinen lief. Es ist bemerkenswert, dafl sich das Urteil
des Englinders mit dem soeben zitierten persischen dem Sinne nach
vollig deckt.

»Ich allerdings glaube nicht®, so schreibt de Quincey, ,daff ein
Mensch, der einmal die himmlischen Liiste des Opiums gekostet hat,
je wieder zu den groben und verginglichen Freuden des Alkohols
herabsteigen wird . . . “ An einer anderen Stelle lehnt er die Be-
zeichnung ,Rausch® als fiir die Wirkung des Opiums irrefiihrend
ab, und fihrt dann fort: ,Doch der wesentliche Unterschied liegt
darin, dafl, wihrend der Wein die geistigen Fahigkeiten in Unord-
nung bringt, das Opium, in der angemessenen Weise genommen, sie
in die erlesenste Ordnung, Gesetzmifligkeit und Harmonie iiber-
fiihrt. Der Wein raubt dem Menschen die Macht iiber sich selbst, das
Opium stirkt sie in hohem Mafle . . .“4

Das Opium 1st durch und durch unkriegerisch. Friede, Klarheit und
Entriickung, das sind seine immer wieder gepriesenen Geschenke.
Es erscheint geradezu symbolisch, was Beihaqi, ein Hofschreiber der
Ghaznawiden im 11. Jahrhundert, in seinen Memoiren berichtet:
daf Sultan Mas’ud II. eine Entscheidungsschlacht gegen die Seld-
schuken verlor, weil er wihrend des Nachtmarsches Opium ge-
gessen hatte, worauf es die Lenker seines Elefanten nicht wagten,
diesen zu groferer Eile anzutreiben, um den Fiirsten in seinem
Genuf} nicht zu stdren®.

Ich erinnere mich, in Persien eine Karikatur aus der Kriegszeit
gesehen zu haben, auf welcher der Niichternheitsfanatiker Hitler
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neben dem whiskytrinkenden Churchill abgebildet war, und dar-
unter stand der Text: ,Ach, wiren sie doch opiumsiichtig — wie
manches bliebe uns da erspart . . .“

Der grofte iranische Erzihler dieses Jahrhunderts, Sideq Heddyat
(1903-1951), beschreibt einmal die Wirkung ,dieses kostbaren Heil-
mittels®, des Opiums, folgendermaflen: ,Meine Vorstellungen und
Gedanken wurden befreit von der Fessel der Schwere irdischer
Dinge und flogen einem ruhigen und schweigenden Himmel ent-
gegen. So, als habe man mich auf goldene Nachtfalterschwingen
gebettet, erging ich mich in einer leeren, strahlenden Welt, in der ich
auf kein Hindernis mehr stiefl. So tief und so genufivoll war dieses
Erlebnis, daf} es wohl den Todesgenuf selbst iiberwog . . .“¢

Eine westliche Stimme (R. de Ropp)

Ehe wir uns weiter mit der eigentlichen Wirkung des Opiums be-
fassen, wollen wir noch eine gewichtige Stimme anhdren, die sich
vor kurzem aus rein westlicher Perspektive zu unserem Problem-
kreis gedufert hat. Es ist dies das 1957 in New York erschienene
Werk ,Drugs and the Mind“ des amerikanischen Arztes und
Drogenforschers R. de Ropp. Einige der Schliisse, die dieser Autor
aus seinem umfangreichen Material zu ziehen wagt, sind von be-
merkenswerter Aufrichtigkeit und Kiihnheit.

So wendet sich Dr. de Ropp beispielsweise mit sarkastischer Schirfe
gegen die in den USA iibliche Praxis, die weit iiber 4 Millionen
Alkoholiker nur als Kranke, die lediglich 60 000 Opiatsiichtigen
dagegen als Verbrecher zu behandeln. Er nennt dies eine grofie
Ungerechtigkeit und vergleicht ,die gegenwirtige Haltung der
amerikanischen Gesellschaft“ gegeniiber den Liebhabern der Opiate
(d. h. Opium und seine Derivate Morphium, Heroin usw.) mit ,der
Hysterie, dem Aberglauben und der nackten Grausamkeit (plain
cruelty), welche die Haltung unserer Vorfahren gegeniiber den
Hexen kennzeichnete.®

Nach de Ropp — der sich dabei auf neueste Untersuchungen und
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Ergebnisse der fithrenden Spezialisten der USA stiitze (so der Medi-
ziner L. Kolb, L. Lasagna, H. Isbell, J. A. Hawkin) — ,bildet tat-
sachlich der Alkoholiker, da sein Rauschmittel Koordination und
Arbeitsfihigkeit beeintrichtigt, eine groflere Gefahr fiir die Gesell-
schaft als der Opiatsiichtige.

Der Autor zitiert die von Dr. Lawrence Kolb — einer internationa-
len Autoritit auf diesem Gebiet — vor dem Komitee eines Senators
gemachte Aussage, wonach ,einem gewissen Typ von Neurotiker®
(es wird der Fall von zwei Arzten angefithrt) die Droge offiziell
bewilligt werden sollte, da er ,durch Einnehmen kleiner Mengen
davon ein besserer und tiichtigerer Mensch wiirde, als er es sonst
ist.“ Auch gebe es Menschen, ,die, hitten sie nicht von Alkohol
zu Opium gewechselt, unbrauchbare Trunkenbolde geworden
wiren“.

Die Opiate, so stellen de Ropp und seine Gewdhrsminner fest,
sreduzieren Ehrgeiz und sexuelle Begierde, erzeugen ein Gefiihl
der Lethargie und foérdern den Miifiggang®; aber sie zerstGren
keineswegs unbedingt die physische und moralische, materielle und
intellektuelle Existenz, wie dies beim Alkoholiker frither oder spi-
ter immer der Fall ist.

Allerdings ist andrerseits die Gefahr der Suchtwirkung, in Form
einer absoluten ,kSrperlichen Abhingigkeit® (physical dependence),
bei den Opiaten erheblich grofer als beispielsweise bei Alkohol oder
Kokain?.

Was ist Siichtigkeit?

Hier kdnnte man freilich einwenden, dafl andere Drogen, wie etwa
die sogenannten Psychotomimetika oder Halluzinogene (Haschisch,
Meskalin, LSD, Psilocybin u. a. m.), auf den Organismus iberhaupt
nicht suchtbildend wirken. Dennoch ist in der westlichen Gesell-
schaft ihr Genufl verpont. Ferner wire zu sagen, dafl auch der
Liebhaber der Opiate — und insbesondere der Typus des Opium-
rauchers im Orient ~ selbst nach jahrzehntelanger Bekanntschaft mit

38

der Droge keineswegs zwangsliufig zum ,Siichtigen® wird. Wir
werden auf das Problem der Sucht noch ausfiihrlich zu sprechen
kommen, aber einige grundsitzliche Feststellungen seien hier schon
vorweggenommen.

Das Phinomen der Sucht und Siichtigkeit hingt mit dem des Rau-
sches nur mittelbar zusammen. Wer den Rausch liebt, braucht durch-
aus nicht siichtig zu sein oder zu werden; und umgekehrt bedarf der
Siichtige nicht unbedingt der Rauschmittel. Es gibt auch siichtige
Schokoladeesser(innen), Spielernaturen (Schach, Karten, Roulette),
Diebe (Kleptomanen), Bergsteiger, Geldraffer, Jiger, Liigner, Eifer-
stichtige, Ruhmstichtige, Lesesiichtige . . . Einen typischen Vertreter
dieser letzteren Art 1it der zeitgendssische persische Schriftsteller
M. A. DjamAlzAdeh in einer seiner Erzihlungen sagen: ,Was tun?
In dieser Welt ist jedermann nach irgend etwas siichtig; und mein
Opium ist das Buch. Das Schidksal hat es so gewollt. Der Unter-
schied besteht nur darin, daff die Raucher ihr Opium an den Pfeifen-
kopf kleben und seinen Rauch durch Mund und Nase nach oben
entlassen, wihrend der Stichtige meiner Art jenes Opium, das man
mit der Feder auf Papier gebannt hat, durch die Augen raucht.
Aber im iibrigen sind Vergniigen und Trunkenheit in beiden Fillen
nicht so sehr verschieden, und auch der Katzenjammer ist der
gleiche .. .8

Es gibt veranlagungsmifig siichtige Menschen; es gibt personliche
oder soziale Umstinde, die zur Sucht disponieren; und natiirlich
gibt es auch Drogen, denen der Typus des Siichtigen rascher und
griindlicher verfillt als anderen. Aber vergessen wir nie, daf sich
der Kenner und Liebhaber des Rausches ja gerade dadurch aus-
zeichnet, dafl er im Umgang mit der Droge, und zwar mit jeder
Droge, jene Distanz zu wahren weif, die sowohl ihrer Eigenart wie
auch der spezifischen Wellenlinge seiner eigenen Konstitution ent-
spricht.

Dieses Wissen dufert sich in der richtigen Dosierung. Selbst Thomas
de Quincey gesteht, ,nach 17jihrigem Gebrauch und 8jdhrigem
Mifbrauch® der Droge, dafl er wihrend fast eines Jahrzehntes nur
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die Wohltaten und Seligkeiten des Opiums zu spiiren bekommen
habe, und verschont geblieben sei von ,allen iiblen kdrperlichen
Folgen® — bis er schliefilich, infolge eines schmerzhaften Magen-
leidens, die Droge immer hiufiger und in immer hoheren Dosen zu
sich nahm, um dann erst, wie er selbst sagt, ,die richenden Schrek-
ken® zu erleben, ,,die das Opium fiir alle bereithilt, die seine Sanft-
mut mifibrauchen . . .%®

Natiirlich geht es hier um ein sehr wichtiges Problem; denn jedes
Rauschmittel bietet ja auch stets die Mglichkeit zu individuellem
oder kollektivem Miflbrauch. Aber Gesetzesparagraphen und ge-
sellschaftliche Tabus, die sowohl den Rauschmitteln wie dem Siich-
tigen gegeniiber so stur und unobjektiv sind wie die unseren, ver-
schirfen dieses Problem statt es zu 18sen. Sie dienen indirekt den
Interessen der Rauschgiftschmuggler und ihrer unsichtbaren und
meist unangreifbaren Hinterminner, deren Gewinnmargen sie in
schwindelnde Hohen treiben, wihrend sie andrerseits zahlreiche
Menschen, die sehr oft zu den wertvollsten und sensibelsten gehoren,
zur Illegalitit verdammen, materiell wie moralisch ruinieren.
Uberdies: man kann ja doch auch nicht die Erotik verbieten, weil es
die ,sexuelle Horigkeit“ gibt. Der Horige und der Siichtige sind, typo-
logisch gesehen, auf die gleiche seelische Wellenlinge festgelegt. Thr
Selbstzerstdrungstrieb mag die verschiedensten Ursachen haben, wie
wir noch sehen werden; aber dafiir die Erotik oder den Rausch—oder
nur gewisse, angeblich ,besonders schidliche® Drogen — verantwort-
lich machen, heifft doch wahrhaftig das Pferd am Schwanz aufziumen.

Opium und Psychopathie

Kehren wir nach dieser Abschweifung nochmals zu dem Buch von
R. de Ropp zuriick! Dieser Autor vertritt einen ausschlieflich west-
lichen Standpunkt. Die Auswahl des Materials, wie auch vor allem
die Schliisse, die er daraus zieht, beweisen das. Als Naturwissen-
schaftler, Soziologe und Arzt hat er die Mafistibe und Bediirfnisse
der okzidentalen Gesellschaft und Zivilisation in der zweiten Hilfte
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des 20. Jahrhunderts vor Augen. Den Orient — und iiberhaupt die
Struktur und Geisteshaltung von Vélkern und Kulturen nicht-
europiischen Ursprungs — beriicksichtigt er kaum, jedenfalls nicht
als mogliche Antithese. Wenn dennoch ein solcher Experte zum
Schluff kommt, die Wirkungen des Opiums und seiner Derivate
zumindest fiir nicht gefihrlicher zu halten als jene des Alkohols,
so sollte das aufhorchen lassen.

Eine Ansicht de Ropps darf hier indessen nicht unwidersprochen
bleiben. Er erkldrt nimlich (in Ubereinstimmung mit den Unter-
suchungen von Dr. L. Kolb), ,,dafl normale Menschen dem Opium
oder Morphium keinerlei Vergniigen abgewinnen“. Thomas de
Quincey und alle jene, denen die Opiate besonderen Genufl ver-
schafften, seien ,,Psychopathen®. Nur in ihnen bewirke ,Opium ein
Gefiihl von innerem Frieden und Ruhe, die sie sonst nicht kennen,
und die sie auf normalem Wege nicht erlangen kénnen . ... Die
Intensitit des durch Opiate vermittelten Genusses steht in direkter
Proportion zum Grad von Psychopathie der Person, die der Droge
verfilly, . «10

Fiir westliche Verhiltnisse mag das in gewisser Weise zutreffen.
Aber warum? Man stelle sich doch vor: ein Opiumraucher oder
-esser in Europa oder den USA handelt der 6ffentlichen Meinung,
den Sitten, Gesetzen und Anschauungen seiner Umwelt, ebenso, ja
noch viel mehr, zuwider als ein Liebhaber des Alkohols den Uber-
zeugungen einer traditionell islamischen Gemeinschaft. Was folgt
hieraus? Die duflere und innere Isolierung, das ,Doppelleben®, der
stindige moralische Druck, unter dem solche Individuen zwangs-
liufig stehen, erzeugen ganz von selbst Symptome, die sie — von
der Gesellschaft her gesehen — zu ,Psychopathen® stempeln. Daran
sind aber weder das Opium noch der Alkohol schuld, noch auch der
Charakter ihrer Liebhaber, sondern einzig und allein die sozialen
Vorurteile und Tabus.

Wire in unserer Gesellschaft der Verkauf und Genuff von Opium
ebenso gestattet wie der von Alkohol, so wire die Folge die, daff
eine Minderheit von vermutlich etwa 10 Prozent der Bevolkerung
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dem Opium den Vorzug gibe. Natiirlich kénnte man dann diese
Minoritit (bei allen Minorititen ist das bekanntlich naheliegend)
gesamthaft als ,Psychopathen® und ,,Neurotiker® bezeichnen, und
die Anhinger des Alkohols als ,normale Menschen®. Das entspriche
ja gewissermafen auch dem demokratischen Prinzip, wonach die
Mehrheit das Gute und Richtige verkdrpert; aber urteilten wir
damit weniger einseitig als etwa ein islamischer Theologe, der — ge-
stiitzt auf das koranische Alkoholverbot — im Weintrinker einen
Satanisten erblicken wollte?

Alle solchen Urteile sind doch immer nur relativ giiltig. Europder,
die beide Seiten studiert und erfahren haben, hiiten sich davor, den
populiren Unsinn, den sich gewisse Zeitungsschreiber in Europa
und den USA tagtiglich tiber die sogenannten »Rauschgifte® aus
den Fingern saugen und gegenseitig abschreiben, zum 1001. Male
zu wiederholen.

Der englische Gelehrte Robert Payne beispielsweise, der 1949 Per-
sien bereiste, zitiert in seinem Buch ,, Journey to Persia® zustimmend
den folgenden Ausspruch eines mit ihm befreundeten Teheraner
Professors: ,,. . . es ist ein Kampf zwischen Opium und Alkohol.
Der Mann aus dem Westen trinkt Martinis und raucht Zigaretten.
Wir rauchen Opium, und ich versichere Thnen, die Schidigungen
sind nicht groRer . . .“1 — Inzwischen (1955) ist der Genuf} von
Opium in Persien verboten worden, wihrend gleichzeitig der von
Alkohol gestattet ist: eine fiir einen islamischen Staat groteske
Situation. Wie und warum es dazu kam — und wohl auch kommen
mufte —, werden wir noch ausfithrlich zu erdrtern haben.

Auch der franzdsische Orientalist und Genfer Professor Jean Her-
bert, ein ausgezeichneter Kenner der asiatischen Verhiltnisse, ur-
teilt: ,Man muf} jedoch zugeben, dafi Opium bei miBigem Genuf}
als geistiges Anregungs- und Beruhigungsmittel wirke, und schad-
liche Wirkungen sich fast nur bei Personen zeigen, die es im Uber-
mafl genieRen oder sehr schlechte Qualititen rauchen . . . -
Haschisch, fihrt er fort, sei gefahrlicher (weil es manchmal Affekt-
handlungen auslést), aber immer noch harmloser als Alkohol!2.
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Uber den Opiumrausch

Wie wirkt denn nun Opium? Wollte man den Unterschied zum
Alkohol in psychologischer Hinsicht mdglichst knapp formulieren,
so konnte man sagen: wenn der Mensch unter dem FEinflufl des
Weines ,aus sich heraus geht®, so zieht er sich unter dem des Opinms
oin sich selber zuriick®. Der extravertierenden Alkoholwirkung
steht das introvertierende Opium diametral entgegen.

Aber ,enthemmt® nicht auch das Opium? Gewifl; doch dieser
Lockerung der Bremsen des Alltagsbewuftseins folgt die Hin-
wendung nach innen auf dem Fufl. Die Sinne des Opiumrauchers
oder -essers ziehen gleichsam die Fiihler ein. Sie werden keineswegs
abgestumpft; das kann nur einer glauben, der selbst niemals Opium
geraucht hat. Aber das Bewufitsein, das vorher die Sinne wie Fang-
arme oder Angeln der AuRenwelt zugewandt hielt, wendet sich ab
und schlieflt die Fenster.

Dafl Opium korperliche Schmerzen betdubt, ist ja bekannt; im
Orient ist es jahrhundertelang das Allheilmittel gewesen, von
dem es hief}: , Es heilt alles aufer sich selbst“; und in ganz shnlicher
Weise beruhigt und besinftigt es auch die seelischen Leiden. ,L’étre
qui souffre, schreibt der Franzose Busquet sehr zutreffend, ,n’est
plus alors que le spectateur indifférent de sa propre souffrance.
L’opium rend donc le malade qui souffre étranger a sa propre
souffrance.“13

Ich mochte meinen orientalischen Freunden recht geben, die sagen,
daf Opium zugleich entriickt und weckt. Entriickt wird der Raucher
den Leiden, Sorgen, Angsten, Miflhelligkeiten und Spannungen,
mit denen uns der Alltag iiberhiuft. Nicht so, dafl er sie vergessen
oder verdringen wiirde! Das Opium macht klar, nicht dumpf. Es
hiillt uns nie in jenen Nebel ein, in dem im Alkoholrausch die
materiellen und seelischen Realititen verschwimmen und ihre
Konturen vetlieren.

Eher das Gegenteil trifft zu. Alles, woran ich auch sonst denke,
und was mein Dasein und So-Sein ausmacht, ist jederzeit gegen-
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wirtig, mit sogar noch gesteigerter Klarheit; aber es ist gleichsam
von einem Aggregatzustand in einen anderen, hdheren umgesetzt
worden. Die Kohle ist zum Diamant verdichtet, der ,Rohstoff
Leben® zum Kunstwerk geworden; und diese neue, gereinigte,
kristalline und bis zum Grund durchsichtige Realitit hat ihre
frithere Fihigkeit, mir weh zu tun, mich zu verwirren und zu
veringstigen, eingebiifit.

Das Opium macht gelassen, indem es, wie das ein Perser einmal
formuliert hat, ,Gedanken und Erinnerungen die Gifizihne aus-
bricht“. Allerdings macht es aus demselben Grund auch in gewisser
Weise ,beziehungslos“, aber wir werden spiter noch davon zu reden
haben, dafl diese Art Beziehungslosigkeit vom Orientalen, und ganz
besonders vom Mystiker, als Voraussetzung jeder htheren Erkennt-
nis bewuflt angestrebt wird.

Eine runde Ruhe, ohne Wolken und Wind, erfiillt den inneren
Himmel des Opiumrauchers von Horizont zu Horizont. Und doch
setzt Opium keine rosarote Brille auf. Es verwandelt seine Lieb-
haber nicht in hektische Illusionisten und kiinstliche Optimisten, die
schwierige Kletterpartien mit harmlosen Sonntagsspaziergingen
verwechseln. Solche Stimmungen erzeugt beispielsweise das Amphet-
amin, der Wirkstoff zahlreicher Weckamine, das sich darum in unse-
rer auf dem Leistungsprinzip beruhenden Gesellschaft einer so grofien
Beliebtheit erfreut.

Opium hingegen 18st die Seele aus ihrer Verflechtung mit den
Dingen des Alltags und der Auflenwelt. Der Opiumraucher betrach-
tet das Dasein, auch sein eigenes, ja, die ganze ,,comédie humaine®,
mit den Augen eines Theaterbesuchers, der aus dem Dunkel und
der Geborgenheit seiner Loge heraus ein Schauspiel auf der hell
etleuchteten Bithne verfolgt.

Opium macht still und sanft. Es inspiriert und befliigelt die Phan-
tasie, auch die erotische, steigert die Sensibilitit und das Zirtlich-
keitsempfinden, wihrend gleichzeitig Bewegungs- und Betitigungs-
trieb, Mitteilungsbediirfnis, Ehrgeiz, sexuelle Potenz, Affekte und
Aggressivitit ganz allgemein, verringert werden,
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Verlauf eines Opinmransches (S. Heddyat)

In seinem Roman ,Die blinde Eule“ (1936) hat S. HedAyat mehr-
mals die Wirkung des Opiums, das ihn selbst durch sein ganzes
Leben begleitet hatte, gepriesen und beschrieben. Eine der Stellen,
die wir in vollem Wortlaut zitieren, lautet so:

»e « - ich wollte mich konzentrieren, und nur der feine Rauch des Opiums
konnte meine Gedanken sammeln und mir Ruhe spenden. Ich rauchte,
was mir noch an Opium geblieben war, damit diese wunderwirkende
Droge mir alle Hindernisse und Schleier von den Augen nehme, all die
aufgetiirmten fernen und aschgrauen Erinnerungen vertreibe. Und der
Zustand, auf den ich wartete, kam in noch stirkerem Mafle als erhofit:
langsam nahmen meine Gedanken eine grofie Schirfe, eine zarte Reinheit
an. Ich fiel in einen Zustand, der halb Schlaf war und halb Ohnmadht.
Dann war mir, als ob eine Last von meiner Brust genommen wiirde. Mir
schien, das Gesetz der Schwere gelte fiir mich nicht mehr, und frei flog ich
hinter meinen Gedanken her, die reich und weit und tberdeutlich klar
waren. Eine tiefe, unaussprechliche Wollust erfiillte mich. Ich war frei von
der Last meines Leibes. Mein ganzes Sein fiihlte sich der still in sich dahin-
treibenden Welt der Pflanzen zugehérig, einem beruhigten Dasein und
doch voll zauberisch lieblicher Formen und Farben.

Der Zusammenhalt meiner Gedanken 16ste sich, und sie mischten sich mit
diesen Farben und Gestalten. Ich war in Wellen getaucht von sanftester
Zirtlichkeit. Ich konnte das Schlagen meines Herzens horen, das Pochen
meiner Pulse spiiren. Und all dies war voll tiefer Bedeutsamkeit und
erfiillte mich zugleich mit einem unendlichen Entziicken.

Ganz und gar wollte ich mich diesem Schlaf des Vergessens hingeben.
Wire es moglich gewesen, dieses vdllige Vergessen, hitte es Dauer haben
kinnen, wenn meine Augen, sich schliefend, iiber allen Schlaf hinaus lind
ins absolute Nichts eintauchten, und ich das Bewufltsein meiner Existenz
nicht mehr verspiirte; wenn mein ganzes Sein sich in einen Tintenfleck, in
ein Wehen von Musik oder in einen bunten Strahl von Licht aufloste,
und diese Wellen, diese Formen bis in unendliche Ferne wiichsen, um still
dann zu verblassen bis zur Unkenntlichkeit ~ dann, ja dann wire ich am
Ziel all meines Wiinschens angelangt.

Nach und nach iiberkam mich Miidigkeit und Starre. Es war eine an-
genehme Miidigkeit, wie wenn zarte Wellen von meinem Kérper aus-
gingen. Dann meinte ich, mein Leben beginne nach riicdkwiirts abzulaufen.
Nacheinander sah ich Erfahrungen, die lingst vergangen, Zustinde und
Ereignisse von einst, verwischte Erinnerungen, vergessene, an meine
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Kinderzeit. Nicht blof, daf ich sie nur sah — handelnd und fiihlend nahm
ich daran teil. Von Augenblick zu Augenblick wurde ich jiinger und noch
kindlicher. Dann — plétzlich — wurde alles ungenau und dunkel, und mir
schien, mein ganzes Sein hinge an einem diinnen Haken auf dem Grunde
eines finsteren und tiefen Brunnens. Dann kam ich von dem Haken los
und fiel und fiel, und kein Widerstand verhielt den Sturz — es war ein
bodenloser Abgrund im Innersten einer ewigwihrenden Nacht.

Dann, nach und nach, tauchten lange Folgen unklarer und verwischter
Bilder vor meinen Augen auf. Dann sank ich in volliges Vergessen . . .

Gewisse Eigenarten der Opium-Wirkung erschienen Hedayat der-
art typisch, daf er sie mit denselben oder sehr dhnlichen Ausdriicken
wiederholt geschildert hat: so beispielsweise die ,grofie Schirfe®
und ,,zarte Reinheit® der Gedanken — ein Zug, der bekanntlich auch
von Thomas de Quincey stark betont worden ist —, oder auch das
Zugehsrigkeitsgefithl des Opium-Rauchers zur ,still in sich dahin-
treibenden Welt der Pflanzen®.

Diese letztere Beobachtung, die ich fiir sehr wesentlich halte, kehrt
wieder in einer spiteren Beschreibung Hed4yats, wo sie nicht nur
bestiitigt und prazisiert, sondern iiberdies deutlich im Sinne einer
»participation mystique® gedeutet wird. Diese Stelle lautet:

,Wenn ich iiber meinem Feuerbecken hockte, verloren sich all meine
schwarzen Gedanken in diinnem, iiberirdischem Rauch. Mein Leib dachte,
mein Leib triumte, er glitt dahin, als sei er befreit von der Dichte und
der Schwere irdischer Luft, und flatterte durch eine fremde Welt unbe-
kannter Farben und Formen. Das Opium hatte mir seine Pflanzenseele,
seine Pflanzenseele mit kaum wahrnehmbar trigen Bewegungen einge-
haucht, und ich lebte und bewegte mich inmitten der Welt der Pflanzen;

ich war selber eine Pflanze geworden . . .“*

Vergleich mit anderen Drogen
Henri Michaux beschreibt die Wirkung des Opiums, das er einer
Bronchitis wegen eingenommen hatte, folgendermafien:

,Nun waren die Gereiztheiten, die Storungen, die Mikro-Leiden getilgt,
man hatte mir diesen zerlocherten Uberzieher ausgezogen. Ich war erstaunt
iiber sein Verschwinden, mehr noch allerdings dariiber, dafl ich ihn seit

46

meiner Kindheit angehabt hatte, ohne es zu wissen. Im Vergleich mit den
gegenwirtigen entspannten Momenten ging mir die Tatsache auf, zweifel-
los in meinem ganzen Leben bisher keine Stunde organischer Ruhe gehabt
zu haben,“18

Tatsichlich gibt es wohl keine andere Droge, die eine so elementare,
so unbedingte Rube schenkt wie das Opium. Jeder Vergleich kann
uns das nur immer wieder bestitigen. Die Vorstellung, die wir im
Westen mit dem Wort ,Rausch® verbinden, ist ja fast immer geprigt
von der Wirkung des Alkohols; und diese ist der des Opiums derart
entgegengesetzt, dal es verstindlich ist, wenn Thomas de Quincey
so nachdriicklich versichert, ,,dafl keine Menge Opium je betrunken
macht oder iiberhaupt betrunken machen kann*1s,

Ahnliches gilt im Vergleich zum Haschisch, weshalb Ernst Jiinger
seinen Antonio Peri feststellen [ifit:

.Der Auszug des Hanfes ist ein altbekannter Schliissel zur Bilderwelt,
doch 6ffnet er andere Sile als der Mobnsafl, als dessen minnliche Ent-
sprechung man ihn bezeichnen kann. Der Geist des Opiumessers wird
empfinglich; die Bilder ziehen in ihn ein, sie zeichnen ihre Charaktere
wie auf ein jungfriuliches Blatt. Dagegen fithrt der Extrakt des Hanfes
den Geist aus sich heraus und lif8t ihn in die Bilderreiche eintreten. Aus
dieser aktiven Potenz erkldrt sich, daff, wenn die maximale Dosis iiber-
schritten wird, Tobsuchtsanfille und Wahnsinn drohen, indes das Opium
einschlifert.“17

Das Gegensatzpaar aktiv-passiv, minnlich-weiblich, das hier Jiinger
zur Charakterisierung von Hanf und Mohn heranzieht, liefle sich
auch zur Kennzeichnung des Unterschiedes zwischen dem Ampheta-
min und seinen verwandten Stoffen einerseits, dem Opium und
seinen Derivaten andererseits, verwenden.

»Man fiihlt sich frisch, lebendig® — schreibt J. Cremerius iiber die Wirkung
der ersteren Gruppe (Amphetamin, Pervitin, Katin usw.) — ,alle Mattig-
keit, Apathie und Initiativelosigkeit schwinden dahin. Man glaubt sich
iiber alle Maflen leistungsfahig. Schlaf und Hunger kommen nicht mehr
an einen heran. Das Gliicksgefithl ist hier jedoch nur sekundirer Natur,
Folge der Anregung. Es ist nicht so tief, so beseligend wie das durch Mor-
phium ausgeldste . . . Der Morphinist triumt von Taten, die er tun mochte -
der Pervitinstichtige tut im Rausch mebr, als er sonst vermag .. .1
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Dazu pafit auch sehr gut die Wirkung beider Gruppen auf die
sexuelle Potenz: die Opiate verringern, die Weckamine dagegen —
die durchaus auch als Aphrodisiaka Verwendung finden kénnen —
steigern sie. Doch ist das Verhiltnis der verschiedenen Berauschungs-
mittel zur Erotik ein sehr komplexes, bisher noch wenig erforschtes
Problem. —~ ,Die Rauschgifte®, stellt P. From-Hansen ganz allge-
mein fest, ,werden besonders im Orient oft zur Erzeugung eines
sexuellen Rausches beniitzt; bei uns werden auch Alkohol, Schlaf-
mittel oder Amphetamin zu diesem Zweck verwendet.“1?

Narkotika und Aphrodisiaka

In Wirklichkeit verhilt es sich allerdings nicht so einfach; denn die
»Rauschgifte®, wie From-Hansen sich allzu simplifizierend aus-
driickt, sind gerade im Orient keineswegs generell als Aphrodisiaka
gebraucht worden. Dazu sind die Orientalen, und die Asiaten iiber-
haupt, in dieser Hinsicht viel zu fortgeschritten und besitzen von
alters her eine viel zu genaue Kenntnis der Materie.

So wird etwa im Standardwerk der chinesischen Materia medica,
dem 1597 verdffentlichten und in 52 Bénden gegen 2000 Medika-
mente beschreibenden ,Pén Ts’ao Kang Mu“ (Klassifikation von
Wurzeln und Kriutern), zwischen Narkotika und Aphrodisiaka
sorgfiltig unterschieden2?. Indische Aphrodisiaka, wie man sie bei-
spielsweise im erotischen Lehrbuch ,Anangaranga® von Kalya-
namalla vermerkt findet, enthalten im allgemeinen keine Rausch-
drogen®!. Unter den mehr als tausend Rezepten von Aphrodisiaka,
die das in arabischen, tiirkischen und persischen Versionen vor-
liegende Werk ,Wasser des Lebens“ des Istanbuler Geistlichen
Kamal PischizAdeh aufzihlt, spielen Hanf, Mohn und sonstige,
narkotisch wirkende Drogen eine ganz untergeordnete Rolle22; und
unter den 173 Drogen, die der Botaniker O. H. Volk wihrend
seines Aufenthaltes in Afghanistan (1950-53) als in der dortigen
Volksmedizin noch gebriuchlich nachwies, bilden die 16 Aphrodi-
siaka und die 4 Narkotika zwei klar voneinander geschiedene Grup-

48

pen?3, Diese Beispiele konnten leicht vermehrt werden. Sie zeigen,
wie sachlich unhaltbar es ist, das ohnehin gréfitenteils auf Ignoranz
beruhende westliche ,Rauschgift-Tabu“ auch gleich noch auf die
orientalischen Aphrodisiaka auszudehnen.

Geschichtliches

Wie schon erwihnt, hat man frither im Orient das Opium gegessen
oder getrunken. Geraucht wird es noch nicht sehr lange — nimlich
erst vom 17. Jahrhundert an, als nach der Entdeckung Amerikas
die indianische Sitte des Tabakrauchens auch in Asien Eingang fand.
Nach Angaben des persischen Gelehrten E. Pur-e Diwod in seinem
sHormazd-Buch® hat damals die Pfeife — entweder tiber Java,
oder aber durch tabakrauchende Spanier iiber die Philippinen und
Amoy — China erobert24,

»Die Chinesen®, schreibt der dinische Pharmakologe K. O. Mgller,
shaben Haschisch nie beniitzt (?)25, sondern immer das Opium vor-
gezogen. Haschisch fithrt ot zu Ekstase und Gewalttitigkeiten,
Opium dagegen zu einem richtigen Traumzustand, der dem philo-
sophischen, friedlichen chinesischen Temperament besser entspricht,
wihrend andere Vilker sich eher zum ungestiimen Rausch hin-
gezogen fithlen . . .“26

Es ist eine sehr interessante Tatsache, daf} der Opiumgenufd so spit
erst, vor rund 250 Jahren, und nur in Verbindung mit dem vorher
dort unbekannten Pfeifenrauchen, in Asien zu einer allgemeinen
Sitte geworden ist, vergleichbar dem Alkoholgenuff im Westen.
Zwar ist die Wirkung des Opiums, wahrscheinlich durch die Araber
im Gefolge der Ausbreitung des Islams im 7. und 8. Jahrhundert,
schon viel frither bekannt geworden. Dafl ein Ghaznawiden-Sultan
in der ersten Hilfte des 11. Jahrhunderts Opium zu essen pflegte,
erwihnten wir. Ungefihr gleichzeitig (441 H.q.) beobachtete und
beschrieb in seinem ,Reisebuch® der persische Dichterphilosoph
Naser Chosrou, wie man in der dgyptischen Nilstadt Soyut aus
gespaltenen Mohnkapseln Rohopium gewann und dieses aufbe-
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wahrte?”; und Fachroddin Gorgini sagt in seinem um 1050 ent-
standenen Epos ,Wis und Ramin“:

»Mir blieb im Herzen von dir ein Leid,
das man mit Opium nicht heilen kann.“®

Aber die modernen persischen Autoren vertreten iibereinstimmend
die Ansicht, da damals wie auch spiter noch, in der Zeit der
Mongolensultane und Safawidenkénige, das Opium als Genufi- und
Berauschungsmittel auf Angehorige des Hofes und der Oberschicht
beschrinkt blieb. Auferdem kannte und beniitzte man es natiirlich
als schmerzlinderndes Betiubungsmittel.

So schreibt der Arzt und Schriftsteller Hasan Pezeschg-zAd in einem
1959 erschienenen Buch, das die geistigen Grundlagen von Orient
und Okzident vergleicht: ,,In alten Zeiten pflegte man die Leiden
derer, die durch Schwert oder Lanze verwundet worden waren, mit
Opium zu stillen. Damals hielten die Menschen den Schmerz fiir das
Gift und das Beruhigungsmittel Opium fiir sein Gegengift.“2?

Terydk als ,Opinm® und ,Gegengifi*

Tatsichlich hat das heute in Persien allgemein gebrauchte Wort fiir
Opium, nidmlich ,teryAk®, im klassischen Sprachgebrauch die Be-
deutung von ,Gegengift“. So endet etwa ein Vierzeiler von Omar
Chayyim:

»Trink Wein, trink nicht Kummer; denn gesagt hat der Meister

die Leiden der Welt sind wie Gift, und ihr Gegengift (= teryik)
ist der Wein.“30

Dieses aus dem Griechischen (theriakos) entlichene Wort ,, terydkst
verwenden die persischen Dichter und Schriftsteller als Synonym
von ,pAdzahr® oder ,pAzahr®, die eigentliche Bezeichnung fiir
»Gegengift, die iiber das arabisierte ,bizahr als ,Bezoar-Stein®
auch in die europiische Medizin des Mittelalters Eingang gefunden
hat.

»Er sah das Gegengift (terydk) der Welt und hielt es fiir Gift

50

(zahr)“33, sagt irgendwo Dschaldloddin Rumi, und auch er bringt
damit — wie der Zeltmacher in dem vorhin zitierten Vers — jene so
verwirrende Ambivalenz von Rausch und Berauschungsmittel zum
Ausdruck, die niemand schirfer erkannt und tiefer gedeutet hat als
die Perser; denn es gibt wohl auf Erden kein zweites Volk, das mit
abgrundtiefer Skepsis einen so unstillbaren Durst nach dem Absolu-
ten, nach ekstatischer Hingabe und Selbstaufgabe, verbunden h#tte.

Ein persisches Traktat fiir Opiumrancher (Yazdi)

Der Drogenforscher (wie ihn beispielsweise Ernst Jiinger in seinem
Roman ,Heliopolis“ in der west-Ostlichen Gestalt des Antonio Peri
geschaffen hat) ist eine durchaus neuzeitliche Erscheinung. Er kann
nur in einer Gesellschaft entstehen, deren religioses Weltbild zer-
brochen ist, und in der daher auch das Wissen um den metaphysi-
schen Stellenwert und den Symbolcharakter von Rausch und Be-
rauschungsmittel verloren ging.

Aus eben diesem Grunde hitten Berichte {iber Selbstversuche von
der Art, wie sie im 19. Jahrhundert von Thomas de Quincey iiber
das Opium und von Charles Baudelaire iiber den Haschisch verfafit
worden sind, in fritheren Epochen und in auflereuropiischen Kul-
turen nicht geschrieben werden konnen; es fehlten die hierfiir not-
wendigen psychologischen und gesellschaftlichen Voraussetzungen.
»Im Namen Allabhs, des Barmherzigen, des Erbarmers. Preis sei
Allah, dessen Macht das Opium schuf, und dessen Kraft es die
Krankheiten heilen 148t . . .“ Mit diesen Worten beginnt das , Trak-
tat fiir Opiumraucher® des Abu’l-Qédsem Yazdi ~ eine aus Versen
und Prosa, philosophischen Betrachtungen und praktischen Anwei-
sungen bestehende Abhandlung in persischer Sprache. Uber die
Person des Verfassers habe ich bisher nichts in Erfahrung bringen
konnen. Jedenfalls erschien sein Traktat, rund 50 Seiten stark,
erstmals im Jahre 1898 (1315 H. q.) in Bombay und sieben Jahre
spiter auch in Teheran. Dieses Dokument ist noch in keine andere
Sprache iibersetzt worden. Wahrscheinlich kennen es nicht einmal
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meine orientalischen Fachkollegen; denn auch das persische Original
ist heute schwer aufzutreiben34.

Ich werde nun den Leser mit den Grundziigen des kleinen Werkes
vertraut machen. Vergleichen wir dieses mit den Bekenntnissen eines
de Quincey, die doch aus dem gleichen 19. Jahrhundert stammen,
so erhalten wir ein gutes Bild der vollig verschiedenen Bewuftseins-
lage der zwei Autoren, des Orientalen und des Okzidentalen.

Das Opium, sagt Yazdi, heilt die Krankheiten des Korpers wie die
Leiden der Seele; es stirkt Freundschaft und Einigkeit unter seinen
Verehrern, und es hilt diese davon ab, sich an irdische Nichtig-
keiten zu verlieren.

»Darum, o mein Bruder®, fihrt er wortlich fort, ,,verbringe deine
paar Erdentage mit dem Genufl der erhabenen Opiumpfeife; denn
rasch naht dir das Todesgeschick, und dieses dein zartes Fleisch, das
du all die Jahre hindurch fett gemacht hast mit erlaubtem und ver-
botenem Gut, wird dann zur Speise fiir Wurm und Ameise . . .“35

Hifez und der Rausch

Diesem traditionellen Leitmotiv so vieler orientalischer Dichter
~ daf} wir frither oder spiter ja doch alle sterben miissen, dafl gegen
den Tod kein Kraut gewachsen ist, und dafl daher der berauschte
dem niichternen Zustand vorzuziehen sei — begegnen wir in unserem
Traktat immer wieder, in verschiedenen Abwandlungen. Man hat
diese Haltung oft dem Hedonismus hellenistischer Autoren (,carpe
diem“) und ihrer spiteren abendlindischen Nachahmer gleich-
gesetzt. Das ist nur bedingt richtig. Fiir die groflen Dichter und
Esoteriker des islamischen Orients ist der Rausch viel mebr: nimlich
das Mittel, die Grenzen der Scheinwelt aus Zeit und Raum iiber-
schreiten und jenseits davon, gleichsam tiber der Wolkendecke, an
der Sonnenwelt des ,Ewigen Augenblicks® teilhaben zu konnen.
Dazu allein dienen Eros und Rausch, diese Grundpfeiler der mysti-
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schen Seinshaltung des Morgenlandes; und jede andere Deutung
fithrt in die Irre. Die Schulmeister-Streitfrage, ob beispielsweise in
den Ghaselen von Hifez (Hafis) der Wein ,,symbolisch® oder ,real®,
und folglich der Dichter selbst als ,Mystiker® oder ,,Geniefler® auf-
zufassen sei, eriibrigt sich: selbstverstindlich hat der Wein fiir einen
Wissenden von der Groflenordnung eines Hafez beide Bedeutungen,
und war er selbst Mystiker und Geniefler, Verse wie die folgenden
(in der ebenso schonen wie sinngemiflen Nachdichtung von Georg
Jacob) beweisen das zur Geniige:

»Den Becher, Schenke, laf} erglithn vom Purpurlicht der Wonne.

Stimm an ein Lied, o Spielmann, denn nach Wunsch kreist uns die Sonne.

Ich schaut ein gttlich Spiegelbild tief unten im Pokale —

Tor, dessen Sehnen nie gestillt der Wein aus #nsrer Schale;

ich fiirchte, bricht der Morgen an am Tag der Auferstehung,

verklagt statt meines Zechens man dein Fasten als Vergehung.

Ein lebend Herz, das liebend schlug, kann nimmermehr ersterben,
uns ist bestimmt im Weltenbuch, die Ewigkeit zu erben . . %36

Verschiedenbeit der Perspektiven im Ovient und Okzident

Unser Yazdi, der fiinfhundert Jahre nach HAfez lebte — mit dem
er es natiirlich, was den geistigen und dichterischen Rang betrifft,
in keiner Weise aufnehmen kann —, steht trotzdem noch ganz in
derselben orientalischen Tradition. Diese aber betrachtet die Innen-
welt als die einzig wirkliche und die Zuflere Realitit als Schein
und Trug.

Auch ,wenn dir die ganze Welt gehtrt“, meint Yazdi, so ist doch
dieser duflere Besitz nur ein scheinbarer, eingebildeter. Darum ist
»deine mit Opium gefiillte Biichse besser als eine Kamelkarawane®;
denn der Opiumraucher ,findet Ruhe vor jeder Stimme®, ,denkt
nicht an Kleid und Brot®, ist ,befreit von der Begegnung mit der
Zeit“¥,

Wir stoflen hier auf einen Punkt von grofiter Wichtigkeit: der
Orientale steht zum Phinomen ,Rausch® in einem grundsitzlich
anderen Verhiltnis als der Abendlinder. Fiir diesen ist die Realitit
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die Auflenwelt. Infolgedessen wird er immer versucht sein, jede
Lebensform, jede Ansicht und iiberhaupt alles, was den Menschen
vom dufleren Tun abhilt, als ,Flucht® vor und aus der Realitit zu
verurteilen. Der Orientale nimmt den entgegengesetzten Stand-
punkt ein: fiir ihn ist der ,Weg nach innen®, die mystische Reise,
die einzige Wirklichkeitserfahrung, die Zeit und Raum, und damit
die Schleier des Verginglichen, durchstdfit. Daher ,flieht®, von ihm
aus gesehen, wer nach auflen lebt: der Tatmensch.

Es ist klar, dafl unter diesen Voraussetzungen Osten und Westen
zu sehr verschiedenen Konzeptionen des Rausches gelangt sind.
Selbst, wenn der Orientale Rausch und Narkotika ablehnt (bei-
spielsweise aus religids-formalen Griinden), ist der psychologische
Vorgang, der zu dieser Ablehnung fiihrt, ein ganz anderer als im
Falles seines westlichen Gesinnungsgenossen; und umgekehrt ist die
TFunktion, die der Abendlinder dem Rausch in seinem Leben und
Weltbild einriumt, dem Orientalen im allgemeinen grofitenteils
fremd. Man muf sich dieser verschiedenartigen ,seelischen Weichen-
stellung® bewuflt sein; sie erklirt teilweise auch die unterschiedliche
Bewertung der Narkotika selbst; denn der westliche Haupteinwand
gegen Drogen wie Opium und Haschisch — daf sie ndmlich den
Willen ,lihmen® (was selbst Kiinstler wie de Quincey und Baude-
laire als entscheidend betrachten) — tritt in orientalischer Sicht vol-
lig zuriick vor der Tatsache, daf} die gleichen Drogen die Phantasie
anregen und befliigeln.

Opium, Alkohol und Sexualitit

Doch zurtick zu Yazdi. Er weifl auch um die Eigenschaft des Opiums,
sexuelle Potenz umzusetzen in erotischen Wachtraum. Er sagt, dafl
der Opiumraucher ,das Auge vor den Briuten dieser Welt ver-
schliefft“. Nachdem er aber so ,dem Beischlaf mit ihnen (den irdi-
schen Frauen) abgestorben ist, kostet er dafiir den Honig von der
Paradiesmidchen Lippen ... Der Autor ermahnt sich dann selbst,
die erotischen Entziickungen des Opiumliebhabers nicht weiter aus-
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zumalen, weil sonst ,das Schlof der Briute ohne Schliissel bleibt“38.
Das ist deutlich genug. Unter allen Vorwiirfen, die man zu Recht
und noch viel hiufiger zu Unrecht dem Opium gemacht hat, kann
dieser eine gewifl am wenigsten bestritten werden: der Mohnsaft
ist einem normalen, biirgerlichen Ehe- und Familienleben nicht giin-
stig gesinnt. Die Orientalen, und mehr noch die Orientalinnen, wis-
sen das sehr genau. Auch in asiatischen Gesellschaften, die diese
Droge integriert haben und in denen deshalb deren Licbhaber
keinem moralischen und sozialen Druck ausgesetzt sind, gingen
und gehen doch manche Fhen durch das Opium in die Briiche.
Allerdings ist das betreffende Siindenregister des Alkohols in Europa
und Amerika gewif} nicht kleiner, im Gegenteil; aber die Ursachen
sind, dem Charakter der beiden Rauschmittel entsprechend, ver-
schiedene. Wir wollen sie hier kurz beleuchten.

Vom Alkobol wird bekanntlich oft behauptet, er verstirke den
Geschlechtstrieb. Tatsache ist jedoch, daff hohe Alkoholkonzentra-
tionen im Blut Impotenz bewirken, und niedrigere den Orgasmus
wenigstens verzogern, was sich die Medizin bei der Behandlung
des vorzeitigen Samenergusses (ejaculatio praecox) auch zunutze
macht3®. Dennoch ist es natiirlich richtig, dafl ein nicht gerade iiber-
mifiger Alkoholgenufl die Sexualitit anregt und den sexuellen
Verkehr erleichtert. Das beweist unsere ganze Vergniigungsindu-
strie. Nur ist diese Wirkung nicht auf physische, sondern auf psychi-
sche Faktoren zuriickzufiithren. Der Alkohol enthemmt, er entfernt
aus dem Bewufltsein die Bremsen, er riumt die Schranken im
zwischenmenschlichen Umgang aus dem Wege, er fithrt ,Ich® und
»Du® zusammen, auch und gerade im sexuellen Bereich. Wenn der
Alkohol Ehe und Familienleben zerstdrt, so vor allem aus zwei
Griinden: entweder zerriittet er (bei typischen Alkoholikern) die
materielle Existenzgrundlage; oder aber er spielt seine klassische
Rolle als Verbiindeter des verdringten ,ungelebten Ichs“ des einen
oder anderen Partners (hiufiger des Mannes) uad bewegt diesen
zu erotischen Abenteuern, ,Fehltritten® oder auch sogenannten
~Perversionen®, vor denen er in niichternem Zustand wahrscheinlich
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zurlickschrecken wiirde. Jedenfalls aber wirkt der Alkohol fast
immer extravertierend. Das bedeutet: er dringt auf Verwirklichung
der zuriickgestauten Wiinsche und Antriebe in der Auflenwelt.
Ganz anders das Opium. Es vermindert nicht nur die sexuelle
Potenz als solche, sondern bricht tiberdies dem sexuellen Verlangen
auch in psychischer Hinsicht die Spitze ab. Die Phantasie des Opium-
rauchers 16st sich gleichsam von ihrer Verbindung mit den kdrper-
lich-realen Vorgingen des Beischlafs. Sie gewinnt dabei an Reich-
tum, Farbigkeit und Spannweite, was sie an Schwerkraft und
physischer Realitit einbiiit. Das Opium ersetzt, wie Yazdi so
zutreffend sagt, den Geschlechtsakt durch den Kuf der Paradies-
midchen. Das heiffit nun nicht, dafl es fiir den Opiumliebhaber
keine erotische Zweisamkeit gibe. Ich kenne im Orient Liebes-
verbindungen - solche zwischen Mann und Frau, wie auch solche
zwischen Minnern -, die zu einem groflen Teil auf gemeinsamer
Vorliebe fiir das Opium beruhen. Wenn es sich dabei um geistig
und seelisch hochstehende Menschen handelt, die mit der Droge
umzugehen wissen und durch Pausen und kluge Dosierung jede
Siichtigkeit vermeiden (was im Orient keine Ausnahme, sondern
die Regel ist), dann gehdrt solche Erotik zum raffiniertesten und
kultiviertesten, was diese Erde an Geniissen zu bieten hat. Aller-
dings ist es fiir einen Europier duflerst schwierig, auf solche ,Oasen
der Seligen“ einen Blick zu erhaschen; und dies nicht ohne Grund.
Solange eine von Sensationsjigern tiglich irregefithrte Weltoffent-
lichkeit die Auslieferung von Rausch und Erotik an Unterwelt und
Prostitution fiir fast selbstverstindlich hilt — solange bleibt den
Wissenden nur iibrig, mehr denn je dem Rat des groflen HAfez
zu folgen:

»Lost dem Pharisier nicht
das Ritsel Rausch und Liebe;
besser, daf} der eitle Wicht

ahnungslos zerstiebe.*40

Vom persischen Eros

Kurz: wenn der Alkobol die biirgerlichen Formen von Ehe und
Familie durch die ihm innewohnende Sprengkraft bedroht, so tut
dies das Opium durch seine Entmaterialisierung der Erotik selbst,
was natlirlich Familiensinn, Fortpflanzung und Sorge fiir den Nach-~
wuchs nicht eben fdrdert. Aber es ist ganz und gar unwahr, dafl
Opium und Eros einander ausschlielen. Gerade der erotisch begabte
und anspruchsvolle Mensch wird gelegentlichen Opiumgenuf} als
bereichernde Steigerung erleben; so wie er sich auch gelegentliche
Onanie, die Hans Blither ,die grofiartigste Erfindung des Menschen
auf sexuellem Gebiete™ nennt, als zusitzliche Farbe seiner erotischen
Palette nicht unbedingt versagen wird.

»Menschen dieser Art“ — schreibt Blither, kithner Pionier einer tabu-
freien Sexologie — ,gehen fast gleichgiiltig an den lebenden Objek-
ten voriiber und verkehren im Stillen mit G&tterbildern. Sexuell
reichbegabte Naturen mit weiter Phantasie werden nur schwer ohne
diese Art von Onanie auskommen, mdgen sie im iibrigen mit vielen
Frauen oder Jiinglingen orgastische Gemeinschaft haben. Denn es
gibt eben Objekte, die durchaus nur in der Phantasie bestehen.“41
Die ,,Gotterbilder® Blithers entsprechen den ,,Paradiesmidchen® bei
Yazdi. Vergessen wir nicht, daf die Perser wahrscheinlich das Volk
sind, dessen Dichter in der Verlingerung, Verfeinerung und Ver-
geistigung des erotischen Rausches durch die Phantasie von allen am
weitesten gegangen sind. Hier bleibt noch viel zu entdecken. Dazu
geniigt freilich nicht, daf einer die persische Sprache beherrscht und
ein guter Philologe ist; er mufl auch selber im Orient gelebt und
geliebt haben, um die doppelte Schallmauer der vieldeutigen
»Chiffrensprache“ morgenlindischer Dichtung und des nur allzu
verstindlichen Mifltrauens heute lebender Kenner und Hiiter der
orientalischen Tradition allmihlich durchbrechen zu kénnen.

Carl van Bohlen, in seinem anregenden Buch ,Erotik des Orients®,
faflt die wenigen, ihm bekannten Quellen mit bemerkenswertem
Scharfsinn zusammen, wenn er urteilt:




,Es war der persischen Kultur vorbehalten, diese Praktiken (= Perver-
sionen) von ihrem urspriinglich barbarischen Charakter zu reinigen, ihnen
héfische Billigung zu verschaffen und sie durch die Poesie zu verkliren.
Der Sinn dieser ,Abwertung des Coitus* und dieser Konzentration auf
Vorlust und ,Nebenbefriedigung® bestand letzten Endes darin, die Sexuali-
tit vom Objekt loszuldsen. Bei manchen Gedichten des Hafis oder des
Dschami kénnen wir nicht mehr entscheiden, ob der geschilderte Sexualake
vom Manne mit einer Frau, mit einem Knaben oder gar als Selbstbefrie-
digung vollzogen wird. Der Partner, das Objekt des Liebesgenusses, wird
immer undeutlicher, irrelevanter. Zuriick bleibt... der reine Sexualakt,
das heifit sozusagen die ,erotische Idee an sich®...“%

Das ist zwar im einzelnen durchaus richtig gesehen; aber ganz ver-
stindlich wird es dann erst, wenn wir hinzufiigen, dafl hinter dieser
Loslosung der Sexualitit vom Objekt (und damit auch von , Zweds*
und Zwedkdenken) die mystische Seinshaltung steht, jene (wie der
deutsche Orientalist FL. H. Schaeder sich ausgedriickt hat) ,Negie-
rung und Ausldschung des Personlichen® als ,hdchstes Personlich-
keitsideal in der islamischen Kultur“43 — eine zwar paradoxe, aber
deshalb nicht weniger zutreffende Formulierung.

Opinmranchen als Kunst

Der persische Verfasser unseres Opium-Traktates, Abu’l-Qasem
Yazdi, zeigt uns auch, daf richtiges Opiumrauchen eine Kunst ist,
vergleichbar etwa der Kunst des Teetrinkens in China und Japan.
So gibt er minutidse Anweisungen iiber alle notwendigen Vorberei-
tungen, einzuhaltenden Regeln und unerldBlichen Utensilien. Einige
davon seien hier angefithre#:

Mindestens 1 Stunde, ehe man zu rauchen anfing, sollen die Vor-
bereitungen getroffen werden; dazu gehdren: der Raum soll sauber
und aufgerdumt sein; Kohlenbecken, Samowar, Wasser- und Opium-
pfeife, Feuerzange, Teetassen, Tabak und Zucker miissen in rein-
lichem Zustand und méglichst guter Qualitit (es werden verschie-
dene Sorten diskutiert), jedes an seinem vorbestimmten Platz,
griffbereit sein; ebenso natiirlich das zu »Pillen® (habb) zerkleinerte
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Opium selbst: 24 ,Erbsen® (nichod) ergeben 1 mesqil (= ca. 5 g).
Hinsichtlich der Frage, wieviele ,Erbsen® eine ,Pille® umfassen
solle, sind sich ,die Theologen der Opiumpfeife uneins“: die
Angaben variieren von mindestens 2 bis h&chstens 8 nichod.

Es gilt als verpont, allein zu rauchen; denn ,,ist der Raucher allein,
steht zu befiirchten, dafl ithm die Dimonen Gesellschaft leisten®.
Ebenso soll man nicht unter Fremden und Nichtrauchern rauchen.
In gemischter Gesellschaft miissen die Nichtraucher symbolisch
»wenigstens eine Pille“ mitrauchen. Als ideal aber gilt ein kleiner,
in sich geschlossener Freundeskreis.

Verboten sind ferner: Rauchen an windigem, schmutzigem oder
dunklem Ort; in Gesellschaft eines Tadlers; Sprechen wihrend des
Rauchens — und insbesondere, wenn das Opium am Pfeifenkopf
zischt; Trinken von abgestandenem, zu schwachem, lauwarm oder
kalt gewordenem Tee.

Gebote: Raucher soll bei Besuchen in fremden Hiusern sein eigenes
Opium mitfithren und rauchen — es sei denn, er werde vom Haus-
herrn ausdriicklich eingeladen; bediirftige oder in Not geratene
Raucher, die weder Opium noch Geld mehr besitzen, miissen von
andeten Rauchern unterstiitzt werden.

Regeln: Anwirmen des Pfeifenkopfs (aus Porzellan) vor Gebrauch;
Abbruch des Gesprichs, wenn Opium zu brutzeln beginnt; Gefifl
unter Pfeifenkopf stellen, damit fallende Funken Raucher nicht
beunruhigen oder ablenken; der Rauch soll méglichst tief einge-
zogen und méglichst lange behalten, der Rest stoflweise durch die
Nase entlassen werden; Raucher soll 3 ,Pillen® hintereinander
rauchen, anschlieflend heiflen Tee trinken, Wasserpfeife rauchen,
die Augen halb schliefSen, sich zuriicklehnen und ,,wach-triumen® —
auch dann soll er sich moglichst schweigend verhalten und ,h&ch-
stens auf zehn Worte ein einziges langsam antworten® . .. So weit
Yazdi.
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Integration des Rausches im Orient

Man sieht schon aus diesen wenigen und zusammenfassenden Anga-
ben, welch grofles Gewicht hier auf Dinge gelegt wird, die wir im
Westen versucht sind, wegwerfend als ,, Auflerlichkeiten® zu bezeich-
nen. Aber der Orientale ist durch und durch Formalist. Wihrend
der Abendlinder ,sich verwirklicht® in seinem Tun, bringt der
Morgenlinder ,sich zum Ausdruck® in seinem Sein. Dynamisch ist
der eine, statisch der andere. In der peinlich genau eingehaltenen
Zeremonie, der aristokratischen Verachtung des Zeitfaktors, duflert
sich dasselbe, auf iiberpersdnliche Daner gerichtete Stilbewuftsein,
dem wir auch im vieldeutigen Symbolcharakter orientalischer Dich-
tung begegnen.

Nun verstehen wir auch, warum wir ,,Berichte® und ,,Bekenntnisse®
iiber Selbstversuche mit Narkotika, wie sie im 19. Jahrhundert
Thomas de Quincey, Baudelaire und andere verfafiten, im Orient
erst in neuester Zeit — unter dem direkten Eindruck und Finfluf
der Verwestlichung — finden kénnen. Der traditionelle Orient hatte
den Rausch integriert in seine Lebensformen, hatte Erfahrungen mit
verschiedenen Narkotika umgesetzt in Kunst, Erzihlung, Dichtung.
Ein individuelles, darum notwendig sehr persdnlich gefdrbtes , Ver-
suchsprotokoll“ {iber den Verlauf eines Opium- oder Haschisch-
Rausches wiirden die meisten Orientalen auch heute noch als eine
hochst langweilige, geist- und kunstlose Wichtigtuerei betrachten.

Yazdi und de Quincey

Fin Yazdi fand fiir seine ,Kunst des Opiumrauchens® den hiezu
passenden kulturellen und gesellschaftlichen Rahmen; fiir seinen
Zeitgenossen Thomas de Quincey war dies in keiner Weise der Fall.
Fir ihn, den Englinder, gehdrten Einsamkeit und Opiumgennfi
ganz selbstverstindlich zusammen. Wihrend seines doch jahrzehnte-
langen Umgangs mit der Droge hat er diese offenbar kein einziges
Mal mit einem Freund zusammen — oder auch nur im Beisein eines
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anderen Menschen — eingenommen. Art und Inhalt seiner Erfah-
rungen und Beobachtungen sind die eines Einzelgingers, eines
Exzentrikers, fiir den Alleinsein der natiirliche Zustand, Gemein-
schaft ein kaum zu bewiltigendes Problem ist.

Ahnliches gilt fiir de Quinceys thm geistig verwandte Zeitgenossen
und Nachfahren: den Amerikaner E. A. Poe oder den Franzosen
Baudelaire, und die Isolierschicht, die solche Menschen umgibt, wird
im 20. Jahrhundert nicht etwa diinner, sondern im Gegenteil noch
dichter, noch undurchdringlicher — Gottfried Benn ist ein Modell-
fall hiefiir, und Ernst Jiinger hat mit seinem Antonio Peri diese
ganze Tendenz folgerichtig in die Zukunft verlingert und sie ein-
miinden lassen in einen westtstlichen ,Monch des Rausches®, der
zur Tarnung nach auflen ein bourgeoises Doppelleben fijhrt.

Der Typus des Drogenforschers im Westen

Kurz — dieser modern-westliche Typus des Rauschkenners und
Narkotika-Forschers lebt als bewufiter ,Eremit in der Kristallwelt®
(Junger); und er bezahlt seine inneren Erkenntnisse mit Zuflerer
Vereinsamung, und diese beiden Faktoren stehen offensichtlich in
direkter Proportion zueinander. Die Briicke, die diese seelischen
Hohlenforscher mit der Realitdt threr Gesellschaft noch verbindet,
ist einzig die literarische Auflerung.

De Quinceys Bekenntnisse, Baudelaires ,Kiinstliche Paradiese,
Poes surreale Visionen, die Protokolle und Graphiken von Henri
Michaux, Jinger-Peris ,Logbuch®, Benns ,Provoziertes Leben“: es
sind doch lauter Versuche, einsame Expeditionen in Bereiche, die
unsere Gesellschaft zum ,Tabu“ erklirt hat, nachtriglich dieser
selben Gesellschaft zu schildern — wobei natiirlich der Bericht auch
eine Art Rechtfertigung darstellt; denn er beweist wenigstens, dafl
der illegale Grenziibertritt nicht aus unmoralischer Genufgier
erfolgte, sondern aus Erkenntnisdrang und also mehr oder weniger
»im Dienste der wissenschaftlichen Forschung®.

Dem Forscher aber verzeiht die westliche Gesellschaft, was sie
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andernfalls unverzeihlich finde. Der Wissenschaftler geniefit heute
dhnliche Vorrechte wie frither Dichter, Heilige, Fiirsten und Priester.
Wo andere angehalten und zuriickgeschidkt werden, ziickt er seinen
Diplomatenpafl und fihrt unangefochten in die verbotenen Zonen.
Wen kann es da noch wundern, daf} es in unserer Zeit und Zivili-
sation mehr gute Wissenschaftler als gute Dichter gibt? Oder leben
vielleicht die Dichter incognito — als Forscher?
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WEIN UND HASCHISCH IM ORIENT

Beispiel eines orientalischen Weingedichtes (Rudaki)

Es gibt im Orient eine besondere literarische Gattung, die der
sogenannten ,chamriit®, das heifit: Weinpoesien. Eines der schon-
sten, mir bekannten Beispiele stammt von dem frithen persischen
Dichter Rudaki (geb. 875). Dessen Heimat war ein Dorf in der
Nihe der heute russischen Stadt Samarkand. Als Poet, Singer und
Musikant stand er am Hof der Samanidenfiirsten zeitweise in so
hoher Gunst, dafl er zweihundert Sklaven besafl und hundert
Kamele benétigte, um sein Hab und Gut zu befdrdern. Spiter fiel
er in Ungnade und starb in Armut. Von den wenigstens 100 000
Doppelversen, die er geschaffen haben soll, sind nur verschwindend
wenige, nimlich 804, erhalten geblieben — darunter auch das er-
wihnte Weingedicht. Ich will meine deutsche Fassung, die so ge-
treu wie moglich ist, hier folgen lassen; um so mehr, als meines
Wissens dieses kleine Kunstwerk bisher noch nie in eine europiische
Sprache iibersetzt worden ist:

»Bring ihn, den Wein, er kénnte sein: Rubin, geschmolzner Edelstein;

ein Schwert, geziidst der Sonne zu: darin gespiegelt Funkelschein;

er konnte sein fiir den Zecher wie Rosenwasser im Becher, so fein und

[so rein;

mag scheuchen den Kummer und tropfen den Schlummer in schlafloses
_ [Auge hinein;

es sei sein Pokal wie Gewdlk, und ein Regen voll Segen der Wein;

ein erhortes Gebet mag er sein, mag Seligkeit sein nach der Pein.

Gibe es ibn nicht, den Wein, wiren Herzen nur Wiistenein;

wir’ auch der Korper entseelt, es beseelte ihn wieder der Wein.

Dodh entfithrte ein Adler ihn heim, und liefle er uns hier allein,

damit ihn kein Mund, der gemein, mehr kénnte entweihn: moge es sein!“?

Kulturgeschichtlich und soziologisch gesehen, ist dieses Gedicht ein
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Beleg mehr fiir die ohnehin bekannte Tatsache, daf} das koranische
Verbot den Weingenuf an orientalischen (und insbesondere per-
sischen) Fiirstenhdfen nie ernstlich behindert hat — wenn nicht zufil-
lig ein Asket oder Frommler auf dem Thron saff, was beides nicht
eben hiufig geschah.

Der Schluf} des Gedichtes, das Bild des Adlers, der den Wein wieder
himmelwirts davontrigt, damit ihn kein Unwiirdiger zu trinken
bekommt, 1ifit vermuten, dafl Rudaki die altorientalische Sage von
der Herkunft des Weines — von der wir gleich sprechen werden ~
gekannt hat; denn dort bringt auch ein Adler den Menschen die
Weintraube. Der Wein ist also ,himmlischen Ursprungs®, und schon
deshalb sollte er gemeinen Seelen versagt bleiben. Denn diese wer-
den die Heiligkeit des Rausches in ihr Gegenteil verkehren. Viel-
leicht sind deshalb Dichter wie Rudaki oder Héifez von der Ansicht
des Propheten Mohammad gar nicht so weit entfernt.

Alkobol und Fiirstenhife

Es ist keineswegs so, wie westliche Autoren manchmal annehmen,
dafl Haschisch im Morgenland einfach den Alkohol ersetzt hitte. An
den Fiirstenhofen flof der Alkohol gewdhnlich ,wie ein Bach®;
auch betont fromme, zu Meditation und Askese neigende Grofle ver-
schmihten ithn nicht; Herrscher wie der berithmte Sultan Mahmud
von Ghazna und noch viel mehr sein im Guten und Bdsen vollig
maflloser Sohn Mas’ud, die doch im Namen des Islams ihre groflen
Eroberungsziige nach Indien unternahmen, tranken regelmiflig und
in aller Offentlichkeit ot Unmengen von Wein. So schildert etwa
der Hofschreiber Beihaqi ein Gelage, an dem der riesenhafte und
birenstarke Sultan Mas’ud (gest. 1041) alle seine Partner — Singet,
Musikanten, Possenreiffer, Offiziere, Hoflinge — unter den Tisch
trank und anschlieflend, als wire dies das Natiirlichste in der Welt,
ausgerechnet die Gebetsriten vollzog2.

Wihrend, wie Pur-e DAwod versichert, das vor-islamische, maz-
daistische Iran Haschisch als ,ahrimanisch® verurteilt hatte?, war
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gleichzeitig der Wein erlaubt und sehr beliebt gewesen. In islami-
scher Zeit waren dann die Zarathustrier oder ~Magier®, wie man
sie hief}, neben den Juden und manchmal Christen die traditionellen
Weinhéindler, und noch heute stellen sie beispielsweise in Yazd
ihren eigenen, ganz vorziiglichen Wein hert,

Die Legende von der Entdeckung des Weines

In dem wahrscheinlich im 11. Jahrhundert verfafiten und Omar
Chayyim zugeschriebenen, persischen ,Neujahrsbuch® wird fol-
gende Geschichte iiber die Entdeckung des Weines erzihlt:

Einst regierte in Herat (im heutigen Afghanistan) ein michtiger
Konig namens Schamiran. Als er eines Tages unter freiem Himmel
Audienz abhielt, erschien pldtzlich ein michtiger Adler und stiirzte
unweit vom Herrscher schreiend zur Erde nieder. Da sahen die
Anwesenden eine Schlange, die sich um den Hals des Vogels gewun-
den hatte und ihn zu beiflen versuchte. Aber noch eh ihr das gelang,
hatte der Sohn des Kénigs auf Geheif seines Vaters den ziingelnden
Schlangenkopf mit einem Pfeil getroffen und an den Boden geheftet.
Der gerettete Adler flog davon. Genau ein Jahr spiter kehrte er
zuriick, trug einige Korner im Schnabel und legte sie dort hin, wo
damals der Pfeil die Schlange getdtet hatte. Der Konig lieR die
Samen in die Erde pflanzen, und es wuchsen daraus Zweige, Blatter
und Biischel von Beeren, wie man sie bisher im ganzen Reich noch
nie zu sehen bekommen hatte. Die Beeren waren sehr saftig und
verspritzten, wenn sie zu Boden fielen, aber aus Angst, sie konnten
giftig sein, hatte niemand den Mut, davon zu kosten.

Schlieflich kamen der Fiirst und seine gelehrten Ratgeber iiberein,
den Beerensaft in ein grofles Gefif zu sammeln und von einem
Girtner bewachen und beobachten zu lassen. Nach einigen Tagen
begann die Fliissigkeit zu brodeln, so, als koche sie ohne Feuer. Die
Uberraschung war groff. Endlich beschlof man, aus dem Gefingnis
einen Verbrecher herbeizuholen und ihm von dem Saft zu trinken
zu geben,
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Nach dem ersten Schluck verzog der Schelm das Gesicht; aber nach-
dem man ihn gendtigt hatte, noch einen zweiten Becher zu trinken,
wurde er plotzlich sehr frohlich und iibermiitig. Er lachte, tanzte,
scherzte und bat den Konig um die Gunst, noch mehr von diesem
Saft geniefen zu diirfen. Nachher mdge er tun mit ihm, was er
wolle; denn sterben miisse der Mensch ja ohnehin einmal.

Man reichte also dem Gefangenen einen dritten Becher. Begierig
trank er ihn leer; doch bald darauf schien sein Kopf schwer zu
werden, er begann zu stolpern und zu taumeln, fiel dann der Linge
nach hin, rijhrte sich nicht mehr und war, als man nach ihm sah,
fest eingeschlafen.

Anderntags war der Schelm wieder munter. Der Kénig befragte
ihn iiber sein Erlebnis, und er antwortete, der erste Becher habe
ihm bitter geschmeckt, doch nach dem zweiten habe Frohlichkeit
sein Herz {iberschwemmt, Welt und Leben seien ihm leicht und
heiter erschienen, und der Unterschied zwischen der Majestit des
Herrschers und ihm armen Kerl sei ihm gar nicht mehr so grof}
vorgekommen. Kummer und Elend seien vergessen gewesen. Nach
dem dritten Becher schliefilich sei er in einen Schlaf gefallen, wie
er sich einen tieferen und besseren nicht hitte wiinschen kénnen . . .
Darauf verzieh der Konig dem Schelm und lieff ihn laufen. Die
Gelehrten jedoch berieten und kamen zum Schluf, dieser Saft sei
fiir die Menschen eine grofie Wohltat, und sie nannten ithn »Wein®
und die Pflanze, die ihn hervorbrachte, »Weinstock“; und noch
heute kann man vor der Stadt Herat den Garten schen, wo zum
erstenmal Trauben wuchsens.

Man sieht: wer immer auch der Verfasser des ,Neujahrsbuches®
gewesen sein mag — er war jedenfalls dem Wein und seinen spezi-
fischen Wirkungen giinstig gesinnt, genau wie Hafez, die meisten
persischen, und auch so viele arabische und tiirkische Dichter, und
auch aus denselben Griinden. Ubrigens habe ich eine andere Version
unserer Geschichte in dem arabischen Werk ,,Goldebenen und Edel-
steinminen® entdeckt, dessen Verfasser der im Jahre 956 verstorbene
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Weltreisende und Autor einer vielbindigen Universalgeschichte Ali
al-Mas’udi ist. Er erzihlt diese wohl sehr alte orientalische Uber-
lieferung mit einigen interessanten Abweichungen:

Bei ihm ist der Herrscher ein Konig von Syrien. Dieser erschiefit
eine Schlange, die ein Vogelnest bedroht. Auch ihm ibergibt der
Vogel zum Dank einige Korner. Die Beeren der unbekannten
Pflanze, die daraus spriefit, geraten ebenfalls in Gérung, aber die
Wirkung ihres Saftes wird nicht an einem Verbrecher, sondern an
einem Greis ausprobiert. Und endlich gesteht der Konig das Recht,
den damit entdeckten Wein zu geniefen, nur sich selbst zu ~ ein
Zug, in dem sich vielleicht das islamische Weinverbot spiegelts.

Vom Haschisch als Betiubungsmittel

Alkohol und Haschisch vermischt, haben von jeher auch als Betiu-
bungsmittel im Orient Verwendung gefunden. Als solches begegnen
sie uns hiufig in den orientalischen Volkserzihlungen, bekanntlich
auch in , Tausendundeine Nacht®.

Das ,Barzo-Buch® berichtet etwa von einer turanischen Musikantin
namens Susan, die mit ihrem Begleiter, dem Recken Pilsam, an
einem Kreuzweg ihr Zelt aufschlug und dort durchziehenden ira-
nischen Kdmpen auflauerte, die sie mit ihrer Schonheit und ihrem
Harfenspiel bestrickte, um sie dann mit in Wein aufgeldstem
Haschisch zu betiuben, worauf Pilsam die so Berauschten miihelos
iiberwiltigen und gefangen setzen konnte?,

Als Betdubungsmittel spielten Hanfpriparate auch in der Krimina-
litdt eine wesentliche Rolle. So schildert zum Beispiel Ebn al-
Marzoban (gest. 921) in seinem arabischen Buch ,Der Vorzug der
Hunde® einen Uberfall durch einen Wegelagerer, von dem es heifit,
er sei ein ,mobannedsch gewesen, das heiffit: ein ,mit Bandsch
(= Haschisch) Betdubender“s.

Natiirlich wurden in solchen Fillen sehr hohe Dosierungen verwen-
det, da man ja nicht einen Rauschzustand, sondern die v6llige Betdu-
bung anstrebte. Handelte es sich aber darum, Haschisch bewuft als
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Rauschdroge zu genieflen, so achtete man sehr darauf, Mafl zu
halten.
Ly

By
Vierzeiler siber Haschisch und Wein (Mahbsati)

Das geht deutlich aus einem Bericht hervor, der aus einer noch
unverSffentlichten, anonymen Handschrift stammt, die im Nizami-
Museum von Baku liegt. Thema dieses Volksromans sind die Liebes-
abenteuer und Vierzeiler der schdnen persischen Dichterin und
Hetdre Mahsati, die wahrscheinlich in der ersten Hilfte des 12. Jahr-
hunderts gelebt hat, und deren hoher kiinstlerischer Rang — sie ist
einem Omar Chayyim an artistischem K&nnen zweifellos iiber-
legen — erst durch das 1963 erschienene Werk ihres Biographen und
Herausgebers Fritz Meier erwiesen worden ist?. Thm verdanke ich
auch die Kenntnis der folgenden, hochinteressanten Stelle aus dem
erwihnten Volksroman:

Mabhsati und ihr Geliebter, Amir Ahmad, der Sohn eines islamischen
Geistlichen, treffen eines Tages einen 60jihrigen Wanderderwisch
(qalandar), von dem es heiflt, er sei ein begabter Poet ,,und in jeder
Hinsicht vollkommen und tugendsam®. Sie bieten ihm Wein an.
Der Alte erwidert, Alkohol habe er noch nie getrunken, doch sei er
ein Liebhaber von Hanfsamen (persisch ,schihdiné“ = ,Kénigs-
korn®). Als man ihm das Gewiinschte gebracht hat, spricht er den
Vierzeiler:

» Yom Haschisch wird der Peniskopf gleich dem Ambof3;

wie er auch sei — er wird zweimal so grof3.

Jeder Feueranbeter und Jude und Armenier wird sogleich
aus Wohlbehagen ein Moslem, nachdem er Haschisch genof3.“

Darauf antwortet Amir Ahmad:

»Das Haschisch ist es, das dem Verstand Erleuchtung bringt;
(doch) zum Esel wird, wer ihn wie Futter verschlingt.

Das Elixier ist Gentigsamkeit: if von ihm nur ein Korn,

damit es goldgleich ganz das Sein deines Daseins durchdringt.”
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Nun mischt sich Mahsati mit den folgenden Versen ein:

»Der Weintrinker, ist er auch reich, sein Gut wird verschwinden,
in Wirrnis und Aufrubr wird all das Seine er finden.

{Doch) giefle ich mir von diesem Smaragdwein in die Kehle,
damit der Viper meines Grams das Aug’ soll erblinden.©

Und nachdem ihr der Freund einen Vierzeiler erwidert hat, fihrt
sie so fort:

»Damit du nicht glaubst, Haschisch sei unterlegen dem Wein,
nimm mit dem Haschisch den Rosenwein im Verein!

Die Edelsteinmine ist dieser, und jenes die Hefe des Denkens;
(noch) besser ist des Haschischs Erde als das Blut vom Wein.“

Amir Ahmad macht ihr ein Kompliment iiber die Schonheit ihres
~engen Mundes voll Haschisch® und wiinscht, sowohl dieses wie
auch der Wein mochten ihr schmecken, worauf die Dichterin mit
einer spottischen Anspielung auf den geistlichen Stand des Vaters
ihres Freundes zur Antwort gibt:

»Ihrem mondgleichen Angesicht gaben die schénen Knaben
Farbe, seit sie dem Haschisch sich zugewandt haben.

Aus Furcht vor dem Vater wagen sie Wein nicht zu trinken;
das ist’s, warum sie sich alle dem Haschisch zugewandt haben.“

Offensichtlich etwas verirgert, verteidigt Amir Ahmad sich so:

»Lch ziehe das Hanfkorn dem Goldkorn (selbst) vor,
(auch) der schwarzen Locke ziehe ich’s vor.

Ich halte jeden fiir eines Esels Arschmitte,

der sich unser Hanfkorn zur Lust nicht erkor.©

Die schéne Mahsati erwidert mit Versen, die den traditionellen
»Fatalismus® des Orients dem Weltlauf gegeniiber mit praktischer
Lebensklugheit verbinden:

Durch das Essen von Haschisch wird der Verstand nicht vermehrt,
und nicht anders wird vom Nichtessen die Welt (und ihr Wert).
Gegen Traurigkeit (hilft es), davon ein wenig zu essen;

doch esse keiner sich voll, damit ihn nicht Frechheit versehrt.”
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Amir Ahmad stimmt zu:

»Ein jeder, der dem Haschisch als Sklave verfillt,

ist bald lebendig, bald ein Toter, vom Schlafe gefille.

(Wihrend) das Essen von wenigem die Traurigkeit abwehrt,

ist, wer zuviel iflt, in Blodheit zerschellt. <10
Diese Wechselrede iiber das Haschisch ist darum so aufschlufireich,
weil sie in aller Kiirze eine Reihe von Feststellungen enthilt, die
auch sonst die Haltung des Orientalen dieser Droge gegeniiber
kennzeichnen.

Der Wettstreit zwischen Haschisch und Wein (Fozuli)

Ein anderes bedeutsames und in seiner Art kostliches Zeugnis fiir
das Verhiltnis von Wein und Haschisch im Orient ist das kleine
Epos ,Benk u BAdé“1t des tiirkischen Dichters Mohammad ebn
Soleiman Fozuli aus Baghdad, der aufer im osttiirkischen Azeri-
Dialekt auch in arabischer und persischer Sprache schrieb, in Nach-
ahmung von Nizami — mit dem er sich allerdings nicht messen
kann — ein Leila-Madschnun-Poem verfafite, und 963 H. (1556)
gestorben ist.

Das Werk, das uns hier interessiert, stellt eine Allegorie dar. Nach
den verschiedenen Vorreden, die, wie iiblich, Gott, dem Propheten,
seinem Schwiegersohn Ali und einem Fiirsten gewidmet sind, be-
ginnt die Geschichte damit, dafl uns der Wein als ein grofier Herr
vorgestellt wird, der in Gesellschaft seiner Vasallen Raki, Bier
(buzé) und Dattelschnaps (nabiz) tafelt. Als der Wein in Stimmung
kommt, beginnt er zu prahlen, mit ihm konne es niemand auf-
nehmen, alle Menschen hitten ihm zu dienen, und keiner wiirde
es wagen, sich ihm nicht zu beugen . ..

Darauf erscheint der Schenke. Zwar lobpreist er den Wein und
kniet vor ihm nieder, erzihlt dann aber, er sei gestern in eine selt-
same Gesellschaft geraten. Diese habe ein vornehmer, griingelleide-
ter Herr mit dem Aussehen eines Sufi beherrscht. Sein Aufleres sei
angenehm, sein Inneres geheimnisvoll erschienen. Er habe den
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Propheten Chezr (der vom Wasser des Lebens trank und die Ver-
irrten auf ithren Weg zuriickfiihrt) als seinen und der Seinen geisti-
gen Meister (pir) bezeichnet. Der ,Griine“ sei zwar liebenswiirdig,
aber auch voll Hochmut. Er betrachte sich als einzigartig und be-
haupte, alle Dinge der Welt bestiinden aus ihm. Wenn also jemand
sich trauen sollte, dem Wein zu trotzen, dann gewif} dieser Griine.
Uber diese Rede ergrimmt der Wein. Er beschimpft den Schenken,
verdichtigt ihn, sich mit dem Haschisch (denn er ist natiirlich der
Griine) gegen ihn, den Wein, verschworen zu haben. Sei dem aber
nicht so, solle er ihm zum Beweis seiner Treue und Ergebenheit den
Kopf dieses ,Rebellen® bringen.

Der bestiirzte Schenke erklirt sich unter dem Vorwand, er sei be-
trunken, fiir auflerstande, diesen fatalen Auftrag auszufihren und
versucht, den Wein auf spiter zu vertrOsten. Aber dieser, in seinem
Zorn nur noch mehr gereizt, nimmt den Schenken gefangen und
berdt nun mit seinen Getreuen, was gegen den Haschisch, diesen
»elenden Vagabunden®, unternommen werden kinnte.

Wihrend der Arak den Wein ermahnt, geduldig und gelassen zu
sein, da er ja ein Schah, und der Haschisch nur sein Knecht sei, dem
man also viel zu viel Ehre erweise, wenn man ihn bekdmpfe, stellt
sich der Dattelschnaps im Gegenteil fiir einen nichtlichen Uberfall
zur Verfiigung, bei dem der Feind gebindigt werden sollte, ch er
sich zu einer wirklichen Gefahr ausgewachsen habe.

Zwischen diesen beiden Extremen vertritt das Bier eine mittlere
Losung: es bietet sich als Gesandten an, der dem Haschisch (Bang)
eine Botschaft des Weins iiberbringen und die Antwort des Gegners
entgegennehmen wolle.

Damit ist der Wein einverstanden, und er hilt eine Schimpfrede
auf den Haschisch, die zusammengefafit etwa so lautet: Du bist
kalt, nirrisch, unziichtig, und ein Anfiihrer des Abschaums, ver-
leitest zu Knabenliebe, Hochmut, Faulheit und Frefilust. Du raubst
den Deinen Verstand und Mannhaftigkeit, und daff du griin bist,
bedeutet nur, dafl du den Rost am Spiegel der Natur bildest!2.
Entweder unterwirfst du dich mir, dem Wein, dienst mir und
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niissest dein trockenes Gehirn, oder aber du mufit aus dieser Gegend
verschwinden . . .

Darauf erzihlt der Wein folgende Geschichte: in einem Palast in
Esfahan lebte einst ein Weintrinker, der eines Nachts, als ihm der
Alkohol ausgegangen war, etwas Haschisch zu sich nahm. Als er
darauf aus dem Fenster sah, hielt er den zwielichtigen Schein des
Vollmonds fiir Wasser!s, Er glaubte, eine Sintflut habe die Welt
iiberschwemmt, und er miisse sich schwimmend zu retten suchen, ehe
die Wogen auch sein Schlof§ unter sich begraben wiirden. So packte
er rasch ein Stiick Holz und warf sich damit aus dem Fenster.
Natiirlich schlug er hart auf dem Erdboden auf, und der Schmerz
vertrieb den Haschisch-Rausch aus seinem Kopf. Die Arzte aber,
die den Verwundeten pflegten, empfahlen diesem als Heilmittel —
Wein.

Anschlieflend verkiindet der Wein sein eigenes Lob: er ist ein grofler
Herrscher, der jeden, der es mit ihm aufzunehmen wagt, bezwingt.
Er ist der Genosse des altpersischen Heldenkdnigs Dschamschidts
und so rein wie die Sonne. Das Starke macht er noch stirker, aber
das Schwache zerstort er ganz. Deshalb gereicht er den einen Wein-
trinkern zum Heil und stoft er andere in Unheil und Ungliick.
Mit David, Moses und Jesus hat ithn Freundschaft verbunden; er
ist ein Wissender, und es ist unrecht, ihn einen Genossen des Satans
zu nennen (Anspielung auf Koran V,92). Dieser hitte Gottes Befehl
sicher befolgt und sich vor Adam niedergeworfen, wenn er durch
den Wein ein wenig Freude empfangen hitte. Er, der Wein, stei-
gert die Gefiihle des Liebenden und die Schonheit des Geliebten.
Er befordert die Vereinigung zwischen diesen beiden. Er ist ein
gefdhrlicher Feind, aber auch ein einzigartiger Freund. Er heilt
Schmerzen, ist gelehrt und macht das Innere der Dinge offenbar.
In der Schule der Weinschenke wird die Weltabkehr (tadschrid)
unterrichtet, Der Wein kann den Kénig zum Bettler, aber auch den
Bettler zum K&nig machen. Er ist der Kénig der Kénige.

Zum Abschluf} erzihlt der Wein noch diese Geschichte: Ein schéner
Jingling und grofler Liebhaber des Weines begab sich einst in eine
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Gesellschaft von Frommen. Dort sprach ein abgerissener Asket, der
weder mit dem Wein noch mit Schonen Umgang pflegte, iiber den
Tag der Auferstehung und die Verheiflungen des Paradieses: den
Quell Kousar und die Huris im Garten Eden. Unser Jiingling gab
seiner Hoffnung Ausdruck, durch die gottliche Barmherzigkeit der-
einst auch ins Paradies zu gelangen; aber der Einsiedler antwortete
ihm: Gott [ifit den einen im Diesseits, den andern im Jenseits
gliicklich sein. Du, der du den Wein und das gute Leben liebst —
wie solltest du auch noch auf den Quell Kousar hoffen wollen? Du
kannst dich doch nicht bar auszahlen lassen, und dann etst noch
Kredit verlangen! Man kann nicht zweimal vom Kousar trinken:
einmal hier auf Erden, und dann im Jenseits nochmals. Du muflt
dich fiir das eine oder das andere entscheiden . ..

Diese Geschichte, erklirt der Wein, zeige, dafl man ihn dem Para-
diesquell Kousar gleichsetze, und daraus gehe doch deutlich hervor,
welchen Wert man ihm beimesse, und welchen Rang er einnehme.
Damit kdnne sich der Haschisch doch tiberhaupt nicht vergleichen.
Mit dieser Botschaft des Weines macht sich das Bier als Abgesandter
auf den Weg zum Haschisch. Es triff diesen im Kreis seiner
Genossen — besonderer Hanfpriparate und Mischungen wie dem
Mofarreh (,Erfreuender”), dem Ma’dschun (,Latwerge), sowie
dem Opium —, wie sie sich heiteren Sinnes auf einer Frithlingswiese
der Mufle und philosophischen Gesprichen ergeben. In diese aus-
erwihlte und hochgeistige Gesellschaft tritt nun das Bier wie ein
biurisch ungeschliffener Grobian und wiederholt, noch um aller-
hand Zusitze vermehrt, die Rede des Weines.

Nun ist die Reihe am Haschisch, in Zorn zu geraten. Er nennt das
Bier eine widerliche und hiflliche Person, die dereinst seine Ver-
traute gewesen sei (Fanf und Hopfen sind ja verwandt), und die
es nun mit dem Wein halte, obwohl dieser gewif} keine echte Nei-
gung zu ihm, dem Bier, verspiire, sondern im Gegenteil bedauert
werden miisse, dafl er einen so dummen und iibel beleumdeten
Burschen zum Verbiindeten habe. Eigentlich, so fihrt der Haschisch
fort, sollte er dem Bier seine Niedertracht heimzahlen und sein
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»weilles“ Gesicht ,,schwarz® firben, aber da es ein Gesandter und
Gast sei, wolle er es mit Hoflichkeit behandeln, es heute an seinen
Tisch laden, dann es ausschlafen lassen und ihm morgen die Ant-
wort fiir den Wein mitgeben,

Darauf werden kostliche Speisen aufgetragen, allmihlich schwindet
die anfingliche Miflstimmung, und das Bier wird von der vorneh-
men Tafelrunde, an der es teilnehmen darf, so sehr beeindruckt,
daf es schlieflich dem Wein abschwdrt, zum Haschisch iibergeht,
sich selbst als dessen ,geringsten Sklaven® bezeichnet, und durch
den Haschisch — der ja auch Asrir (,Geheimnisse®) genannt wird ~
Einblick in allerlei Mysterien gewinnt.

Anderntags hilt der Haschisch mit seinen Freunden eine Beratung
ab. Wie soll man sich dem Wein und seinen Drohungen gegeniiber
verhalten? Verschiedene Meinungen und Vorschlige werden ge-
Fuflert.

Das Opium erklirt, es sei ein Heilmittel, das die Wirkung des
Alkohols zunichte mache (das stimmt ja auch, und in Persien
kommt es noch heute oft vor, dafl vom Wodka Betrunkene Opium
rauchen, was den schweren Kopf wieder ,leicht und frei“ macht).
Darum, so verspricht das Opium, wolle es Tag und Nacht nicht
ruhen, che es nicht die Pline des Weines durchkreuzt habe.

Ein ,Barsch® genanntes Hanfpriparat duflert sich dagegen pessi-
mistisch. Gegen einen so michtigen Gegner wie den Wein sei nicht
aufzukommen, und es sei besser, rechtzeitig und gemeinsam die
Emigration zu wihlen.

Der Ma’dschun wiederum (der oftmals eine Mischung von Hanf,
Opium und verschiedenen anderen Zutaten bildet!5) rit weder zu
Krieg noch zur Flucht, sondern zu einem klugen Verhandlungs-
frieden. Der Wein sei naiv. Diesen seinen Charakterzug miisse man
ausniitzen, und durch List und Schmeichelei zu einem guten Ein-
vernehmen mit ihm gelangen.

Schliefllich ernennt der Haschisch den Ma’dschun zu seinem Ge-
sandten und gibt ithm folgende Botschaft an den Wein mit:

Du, o Wein, bist ein schamloser Herumtreiber und machst deine
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Anhinger krank oder verriickt. So quilst du sie im Diesseits und
bringst sie im Jenseits in die Holle. Konige ruinierst du und machst
Kluge zu Dummké&pfen. Dein Genosse ist der , Feueranbeter® (gabr
= Zarathustrier), und seine Religion ist die deine. Der Koran ver-
dammt dich, und die Gldubigen fiihrst du in die Irre. Du solltest
kastriert werden, da es dich nach Unzucht verlangt. Du verritst die
Geheimnisse deiner Genossen. Deinetwegen wurde die Rose zum
Dorn. Du besitzest weder das ,savoir vivre* (adab) deiner Vor-
fahren (der Trauben), noch den guten Ruf deines Sprofilings (des
Essigs) bei den Gldubigen. Darum lafl es deiner Untaten und
Schande genug sein, indere dein Benehmen und gehe in dich.. ..
Um die schlechten Eigenschaften des Weines zu zeigen, erzdhlt der
Haschisch diese Geschichte: in Agypten lebte einst ein frommer
Meister, ein keuscher Gelehrter, der nie gesiindigt hatte. Im Alter
befiel thn eine Krankheit, wider die man ihm Wein als Heilmittel
verschrieb. Widerwillig trank er ein wenig. Davon befiel seinen
Kopf Verwirrung, und er verlangte nach Musik. Als nun der jugend-
liche Schenke, ein ,Magier® (d. h. Zarathustrier), zu singen und zu
kokettieren begann, verliebte sich der Greis in thn und flehte ithn
an, sich thm nicht zu verweigern. Der Knabe willigte ein — aber nur
unter der Bedingung, daff der alte Weise (pir) dem Islam ab-
schworet®, Schlieflich fiigte sich der Greis, opferte seiner Leiden-
schaft seinen Glauben und verlor so die Friichte seiner gottgefilligen
Vergangenheit. Dies also war die Folge seiner Bekanntschaft mit
dem Wein.

Nun geht der Haschisch dazu tiber, sein eigenes Wesen zu schildern:
Er ist von reinem Innern und gleicht der ,griinen Kuppel® (d. h.
dem Himmel; ,lafit uns die griine Kuppel bereisen, sagen die per-
sischen Haschisch-Liebhaber!?). Die Scheichs ehren ihn; schon in
kleinsten Mengen gebiihrt ihm Respekt. Er ist der Wirkstoff von
Heilmitteln, der Baumeister der Sternensphire, der Vermittler von
Wissen aus der Schatzkammer der Geheimnisse. Er ist das Griin des
Gartens der Erkenntnis und bringt Freudenbotschaft bekiimmerten
Herzen. Der (griingekleidete) Prophet Chezr trigt sein Gewand.
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Seine Stitte ist die Moschee-Schule (madrasé), und seine Anhinger
sind die Gelehrten. Mit den Reichen und Michtigen hat er nichts
zu schaffen, und darum auch nicht mit der Miihsal des Besitzes. Fr
ist der Freund der Armen und der wandernden Derwische, thr An-
fiihrer und Weggefihrte. Sieht auch sein AuBeres wie Griinspan
aus, ist er doch innerlich poliert: ein Spiegel, in dem die Gesamtheit
der Dinge erscheint. Liebhaber hat er viele, und Gegner auch, aber
deren Angriffe kénnen ihn nicht einschiichtern und seine Reinheit
nicht beflecken. Der Wissende, der nach ihm verlangt, wahrt seine
Geheimnisse. Arme und Elende verwandelt er durch die Macht der
Phantasie in reiche Herrscher. Er hat die grofte Hitze erduldet
(bei der Zubereitung)8, und sie hat thn nur lauter und vollkaritig
gemacht, wihrend das Feuer den Wert des Weines mindere und
sein Unechtes an den Tag brichte. Diese Welt, sagt man, ist ein
Traum, und auf sie zu vertrauen, eine Illusion. Er aber ist bekannt-
lich die Achse dieser Welt, und der Schépfer von tausend Bildern
der Phantasie. Sein Wesen zu erkennen, ist schwierig, und sein
Geheimnis kann der Verstand nicht ergriinden.

Endlich erzihlt der Haschisch noch eine kleine Geschichte, die seinen
Rang veranschaulichen soll: einst lebte in Basra ein Novize der
Mystik (morid), der ein Liebhaber des Haschischs war, und der von
diesem stindig Visionen empfing. Der geistige Meister (pir) dieses
Jiinglings wufite das, und eines Tages brach er den Verkehr mit thm
ab und schlof ihn von seinem Unterricht aus. Dariiber sehr ungliick-
lich, suchte der Student seinen Lehrer auf und fragte ihn voll
Demut, um welcher Schuld willen er denn so hart bestraft werden
solle. Darauf erwiderte der Meister: Mache du mir keine Vorwiirfe!
Du hast Freundschaft geschlossen mit dem Asrar (,Geheimnisse® =
Haschisch), und er hat dich die Geheimnisse gelehrt. Dein Wurfseil
hast du zum Palast des Himmels empor geschleudert und folgst
steilen Phantasien. Du schwebst in Hohen, wo menschliches Fas-
sungsvermOgen dich nicht erreichen kann. Darum habe ich beschlos-
sen, dich nicht linger zu unterrichten, weil ich erkannt habe, daf}
du zur Stufe der Vollkommenheit gelangt bist. Demnach, so schlieft
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der Haschisch, sei er als ein Vollendeter zu betrachten, der die Men-
schen ans Ziel threr Sehnsucht fithre. —

Nun begibt sich der Ma’dschun als Botschafter des Haschischs zum
Wein. Als dieser vernimmt, daf das Bier zu seinem Rivalen iiber-
ging, ist er darob keineswegs ungliicklich, sondern froh, von einem
niedrigen und zweifelhaften Verbiindeten befreit zu sein. Dagegen
steigert die Botschaft des Haschischs seinen Zorn auf diesen. Er liuft
rot an und beginnt, seine Kriegsvorbereitungen zu treffen. Der
Ma’dschun, der zur Ansicht gelangt, der Wein werde in der kom-
menden Auseinandersetzung den Sieg davontragen, sagt sich vom
Haschisch los und schlieft sich dem Wein an.

Inzwischen hat auch der Haschisch zum Kampf geriistet, und bald
stehen sich die beiden Widersacher mit ihren Verbiindeten in
Schlachtordnung gegeniiber. Mazé (,, Vorspeise“) und Rosine—welch
letzterer ja wohl ein Verwandter des Weines, wie auch ein Weg-
gefdhrte des Haschischs ist — versuchen erst vergeblich zu vermitteln,
schlagen sich dann auf die Seite des Weines, werden aber, wie auch
der Spiefibraten, vom Haschisch iiberwiltigt.

Nun trict der kriegsgewohnte Wein selbst und allein dem Haschisch
gegeniiber, nachdem er einige seiner Leute in einem Hinterhalt auf-
gestellt hat. Folgender Dialog geht dem Zweikampf voraus:

Wein: Ich bin der Enkel der Weintraube.

Haschisch: Du bist schmutzig, wihrend ich rein bin.

Wein: Der Tischgenosse des Sultans bin ich.

Haschisch: Und ich bin der Meister (pir) der Leute des Wissens.
Wein: Mir steht das Urteil iiber Sinne und Verstand zu.
Haschisch: Ich bin ein in Blau gekleideter Sufi (Mystiker).
Wein: Ich besitze die Farbe der Morgenrote.

Haschisch: Und ich bin das Symbol der Himmelssphire.

Wein: Nur mit mir ist diese Welt angenehm.
Haschisch: Ich aber bin gar der Pol dieser Welt.
Wein: Ich befreie die Bekiimmerten vom Kummer.

Haschisch: Was du kannst, vermag auch ich.
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Wein: Ich erleuchte die Versammlung.

Haschisch: Mich beneidet das Griin der Wiese.

Wein: Mein Weg fithrt zum Meister der Liebe.
Haschisch: Meine Zufluchtsstitte ist eben dieser Meister.
Wein: Ich bin ein Junger, der die Welt verbrennt.
Haschisch: Und ich bin ein alter Lehrender und Gelehrter.
Wein: Mit dir werde ich ein Ende machen.

Haschisch: Schweig und iiberschreite deine Grenzen nicht . . .

Nach dieser Wechselrede kommt es zum Kampf. Zuerst ist das
Gliick mit dem Haschisch, der seinen Gegner hart bedringt. Als nun
der Sultan Wein seine Niederlage vor Augen sieht, bereut er seine
Untaten und legt vor Gott ein Geliibde ab, wonach er seine Ge-
fangenen frei lassen werde, ohne ihnen auch nur Vorwiirfe zu
machen, wenn ihm diesmal der Sieg gehdre. Das Gebet des Weines
findet Erhdrung. Seine Verbiindeten brechen aus ihrem Hinterhalt
hervor. Der Haschisch und seine Leute werden geschlagen und ge-
fangen genommen.

Der Wein I6st sein Geliibde auch ein. Er entlifit seine Gefangenen
in Freiheit, weist jedem von ihnen ein Amt zu und regiert als ge-
rechter Herrscher. Aber aus Scham dariiber, sich untreu geworden
zu sein, entflieht endlich der Haschisch aus dem Dienst des Weines.
Seither ist der Haschisch ein unsteter Wanderer, den die Furcht
vom Wein entdeckt und miffhandelt zu werden, herumtreibt. Dar-
um hilt er sich verborgen und meidet die Offentlichkeit und die
Stitten, die der Wein aufsucht.

Zum Schlufl bittet der Autor Gott, ihm diese Dichtung zu verzeihen.
Er sagt, er wisse wohl, daf} ihm der Allmichtige die Gabe der Rede
nicht dazu verliehen habe, damit er die Eigenschaften des Weins
und des Haschischs darstelle. Das zu tun, sei ja geradezu Rebellion,
Unglaube und Undankbarkeit. Aber schlieflich werde er, der Dich-
ter, ja auch ,Fozuli“ genannt (fozul = ,aufdringlich®, ,unver-
froren®); darum sei es nicht verwunderlich, wenn es ihm an guten
Manieren fehle. Um so mehr hoffe er auf Vergebung seiner Siinden.
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Rauschmittel und soziale Lage im Orient

Bezeichnend ist, dafl Fozulis Dichtung die Rauschmittel gewisser-
maflen sozial einstuft: wihrend die Reichen und Michtigen, die
Fiirsten und ihre Umgebung vor allem, zum Wein neigen — der ja
auch selbst als ,Schah® und ,Tischgenosse des Sultans® vorgestellt
wird, und der von sich sagt, er mache ,das Starke noch stirker® und
zerstbre ,,das Schwache ganz“ —, erklirt der Haschisch, mit den Be-
sitzenden habe er nichts zu schaffen, sondern sei der Freund der
Armen, der Derwische, der Gelehrten und sonstigen ,Leute des Wis-
sens®, die ja im allgemeinen nicht mit irdischen Giitern und Macht-
befugnissen gesegnet sind.

Diese Feststellung ist durchaus wortlich zu nehmen. Auch der alte
Wanderderwisch in dem Mahsati-Roman, aus dem wir einige Vier-
zeiler zitierten, ist ja ein Liebhaber von Haschisch, wihrend er
Wein in seinem ganzen Leben noch nie getrunken hat. Schon in den
dltesten Quellen, und jedenfalls vor dem Jahr 1200, wird der Ha-
schisch im islamischen Orient ,haschischat al-foqari’ (Kraut der
Armen) genannt'®. Sowohl das arabische Wort fiir ,arm“ (faqir,
daraus ,Fakir®), wie auch das persische (darwisch = ,Derwisch®),
bringen den direkten Zusammenhang zwischen Armut und Gott-
suchertum deutlich zum Ausdruck.

Auch in Nordafrika, wo gewisse mystische Bruderschaften — wie
etwa der Orden der Hedddwa — einen regelrechten Kult mit den
Hanfpriparaten (Haschisch, Kif, Ma’dschun etc.) treiben, bildet
die Armut, ja, oft das duflerste Elend, den natiirlichen Hintergrund
dazu. ,,Es besteht kein Zweifel, schreibt René Brunel hinsichtlich
der Verhiltnisse in Marokko, ,,dafl dort vor dem Protektorat das
Rauchen von Kif ebenso verbreitet gewesen ist, wie heute das von
Tabak — vor allem in der untersten Schicht der Bevilkerung.“20
Diese Armut, von den Massen fatalistisch hingenommen, wird vom
Mystiker {iberdies mit einem positiven Vorzeichen versehen: er will
sie, strebt sie bewufit an; fiir ihn ,wiegt“ — nach einem Wort des
Ordensgriinders Sidi Heddi — ,der Traum die Wissenschaft auf“%,
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und ist ,,diese Welt eine Briicke®, die man iiberschreiten soll, chne
sie zu bebauen??. ,Die wahre Armut ist nicht nur das Fehlen von
Reichtiimern, sondern vielmehr auch das Fehlen des Wunsches dar-
nach; das heiflt: das Herz des Sufi mufl so leer sein wie seine
Hand.“2s

Ferner ist nicht zu vergessen, dafl Haschisch wie Opium — gewohn-
heitsmiflig genossen — das Hungergefiihl betiuben, und vor allem:
dafl beide sehr viel billiger waren als Alkohol und selbst Nahrungs-
mittel. Im Jahre 1902 kostete ein Kilogramm gutes Opium in Per-
sien etwa 20 damalige Reichsmark?. Das bedeutet, dafl sogar siich-
tige Gewohnheitsraucher, deren Tagesbedarf durchschnittlich 10 g
betrdgt, nur 20 Pfennige tiglich ausgeben mufiten, wihrend fiir
gelegentliche Liebhaber der Opiumpfeife ein Viertel von Ration
und Betrag (pro Mal) durchaus gentigte. Noch vor wenigen Jahren
(d. h. vor dem Verbot von 1955) kostete 1 mesqal Opium (= 5 g)
etwa 40-50 Pfennige®s; seither ist der Preis auf das ungefihr
Zwolffache gestiegen. Aber selbst heute noch kommt in Persien ein
Alkoholrausch, obwohl das Gesetz ihn gestattet, teurer zu stehen
als ein doch ,illegaler” Opiumrausch; und wenn wir zudem beden-
ken, dafl ein Opiumesser, um dieselbe Wirkung zu erzielen, nur
ungefihr einen Zehntel der Ration des Opiumrauchers bendtigt26
— und daR ferner die Preise fiir Haschisch noch wesentlich niedriger
waren und sind —, so verstehen wir, dafl und warum im Orient nicht
nur aus religitsen, sondern vor allem auch aus materiellen Griinden
die grofle Masse der Bevdlkerung Haschisch und Opium bevor-
zugte, wihrend der Wein gewohnlich ein Privileg der Oberschicht
bildete.

Umgekebrte Verbiltnisse im Westen

Bei uns, im Okzident, verhilt es sich bekanntlich umgekehrt. Hanf
wie Mohn verzichten in unseren Breitengraden auf die Ausbildung
ihrer rauscherzeugenden Fihigkeiten; das Christentum kennt kein

Weinverbot; und schlieflich haben sich Staat und Gesellschaft in
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Europa mehr und mehr in einer Weise entwickelt, die dem Genuf}
von Haschisch oder Opium denkbar ungiinstig ist. Deren Nachteile
erscheinen bei uns ins Riesenhafte vergroflert, wihrend uns zur
Nutzanwendung ihrer Vorziige die geistigen und existentiellen
Voraussetzungen fehlen.

Charles Baudelaire, der auf westlicher Seite als einer der scharf-
sinnigsten Psychologen des Rausches gelten kann, schreibt in seinem
Essay ,Vom Wein und vom Haschisch® (1851): , Jamais un Etat
raisonnable ne pourrait subsister avec I'usage du haschisch® (Nie-
mals kdnnte ein verniinftiger Staat mit dem Gebrauch von Ha-
schisch bestehen), weil Haschisch-Liebhaber, so fiigt er bezeichnen-
derweise hinzu, ,weder Krieger noch Biirger seien?’.

Baudelaires Urteil iiber die beiden Rauschmittel lautet folgender-
maflen: ,Der Wein erhdht den Willen, das Haschisch vernichtet thn.
Der Wein unterstiitzt den Korper, das Haschisch ist eine Waffe fiir
den Selbstmord. Der Wein macht gut und umginglich (sociable).
Das Haschisch isoliert . . . Wahrhaftig, wozu sollte man denn schon
arbeiten, sich abmiihen, schreiben, schaffen, was immer es auch sei,
wenn man doch auf einen einzigen Schlag das Paradies gewinnen
kann? Kurz, der Wein ist fiir Leute, die arbeiten, und die ihn zu
trinken verdienen. Das Haschisch hingegen gehort zur Sorte der
einsamen Freuden; es ist geschaffen fiir die ungliickseligen Miiflig-
ganger . . .“28

Wir werden noch sehen, wie und warum Baudelaire fast zwangs-
ldufig dazu kommen mufite, das Haschisch mit solcher Schirfe zu
verurteilen. Gewif}, auch im Orient stieff nicht nur der Alkohol,
sondern auch das Haschisch, das Opium, ja: Berauschungsmittel,
Rausch und Ekstase iiberhaupt, auf vielfache, oft sehr entschlossene
und erbitterte Ablehnung. Dies vor allem von Seiten der islami-
schen Orthodoxie. Fiir die Wahhabiten beispielsweise, diese Puri-
taner des Islams, gilt selbst Tabakrauchen als schwere Siinde. Was
der franzdsische Dichter dem Haschisch vorwirft — daf} er dem Staat
»Krieger und Biirger entzieht, den Willen lihmt, asozial und
einsam macht, den Miifliggang fordert —, ist natiirlich auch von
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Orientalen beobachtet und kritisiert worden?. Aber im Orient war
doch immer Raum fiir beide Seiten der Wahrheit. Man hat dort das
»sowohl-als-auch dem ,entweder-oder® vorgezogen. Es ist ein
Kennzeichen des islamischen Humanismus, daf er fanatische Ein-
seitigkeit jeder Art in der Praxis der Geschichte wie des Alltags
immer wieder auszugleichen verstand.

Viel seltener als das Abendland ist der Orient der Versuchung ver-
fallen, bestimmte Werte und Qualititen — wie eben beispielsweise
die Willenskraft und das Leistungsvermdgen — unter Vernachlissi-
gung und Aufopferung anderer Fahigkeiten (der schopferischen
Phantasie, der meditierenden Mufle, der heiteren Verspieltheit) zu
verabsolutieren, und damit Zerrformen menschlicher Existenz zu
begriinden, wie sie die europiische Gesellschaft zur Zeit von Inqui-
sition und Hexenverfolgungen, der kalvinistische Staat, der die
Lebensfreude als solche verdammt, und die modernen Totalitaris-
men, darstellen. —

Doch kehren wir zuriick zu unserem Thema. Wenn wir festgestellt
haben, dafl der Alkoho! auf der einen, Haschisch und Opium auf
der andern Seite, auf sozialer Ebene gewissermafen entgegenge-
setzte Rollen einnahmen im Orient und im Okzident, so ist das
natiirlich keineswegs als eine durchgehende Regel zu verstehen. Ge-
wifl gehorten die — zahlenmiBig nie ins Gewicht fallenden — euro-
pdischen Liebhaber von Opium und Haschisch vorwiegend den
oberen Stinden an. Die meisten von ihnen waren Franzosen oder
Englinder®®, und zwar Marineoffiziere, Leute aus den Kolonien,
Snobs, Schriftsteller und Kiinstler3'; Menschen also, die entweder
durch die Berithrung mit asiatischer Lebensweise ihrer westlichen
Herkunft entfremdet worden waren, oder aber der Gesellschaft, in
der sie lebten, sich nicht anpassen konnten oder wollten. Aber von
Ausnahmen abgesehen, gilt in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhun-
derts und im 20. Jahrhundert mehr oder weniger fiir die ganze
westliche Welt, was Jean Vinchon fiir Paris feststellt — dafl man
nimlich ,reich sein mufite, um Opium zu rauchen, und daf} sich
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»das moderne Leben kaum vertrigt mit dem Zeremoniell, den Riten
und der Mufle, die das Opium erfordert.“32

Immerhin gab und gibt es auch im Westen wenigstens Ansitze zu
jener ,Demokratisierung® des Opium- und Haschischgenusses, die
aus den schon erwihnten Griinden in den meisten asiatischen Lan-
dern iiblich war. Sehen wir einmal ab von der Popularisierung des
Rauchens von Haschisch (Marihuana) gerade unter den armen
Schichten der Negerbevslkerung der USA33, so schildert Thomas de
Quincey in der Einleitung zu seinen , Confessions“ (1821) ein ihn-
liches Phinomen aus dem damaligen England. Er sagt dort, dafl
aufler Angehdrigen der ersten Gesellschaftsschicht auch zahlreiche
Industriearbeiter infolge. ,des Sinkens der Lhne® vom Alkohol
zum Opium itibergegangen seien, welch letzteres (sowohl in Form
von Pillen als auch Tropfen) den Vorzug hatte, wesentlich billiger
zu sein%4.

Kénig Fachroddin Kort und das Haschisch

Und im islamischen Orient? Wir finden dort neben Fiirsten, die wie
Mas’ud von Ghazna (im 11. Jahrhundert) aufler Wein auch Opium
genossen®, oder wie der Safawidenschah AbbAs1. (Anfang 17. Jahr-
hundert) das Opium verboten$, auch solche, die den Alkohol be-
kimpften und personlich dem Haschisch den Vorzug gaben.

Ein Beispiel hiefiir ist K8nig Fachroddin Mohammed Kort, der in
den Jahren vor und nach 1300 (686-705 H.) in Herat herrschte.
Wihrend seiner Regierungszeit blilhten die Kiinste und Wissen-
schaften, doch entwerfen die Chronisten von ihm selbst ein recht
zwiespiltiges Bild, Er soll ein zwar gebildeter, die Poesie liebender
und selbst dichtender, aber auch tyrannischer, verschlagener und
doppelziingiger Monarch gewesen sein?.

Nach auflen hin zeigte sich Konig Fachroddin als ein strenger Ver-
fechter des Islams und der religitsen Vorschriften, mit denen er es
aber personlich offenbar weniger genau nahm. Jedenfalls schlofl er
die Spelunken und setzte die Weintrinker gefangen, indes er selbst,
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wie es heiflt, ,jede Nacht dem Klang der Harfe und der Melodie
der Laute lauschte, und dazu lauteren Wein trank . . .«

Doch scheinen in diesem Fall Musik und Alkohol nur Vorbereitung
fiir eine hohere Art von Rausch gewesen zu sein; denn der Chronist
fahrt fort: ,,War der Konig dann angeheitert, so diskutierte er mit
seinen Vertrauten iiber den Sinn der Dichtungen, welche die Singer
mit schdnen Stimmen vortrugen, und gab sich dem Genuf des ,,Blat-
tes der Imagination® (= Haschisch) hin . . .“

Auch dichtete der Kénig dann selbst Verse, die, wie etwa die folgen-
den, ,das Haschisch priesen, den Wein aber tadelten:

»50 oft mich Griines® (d. h. Haschisch) die Freude mag lehren,
bin ich des Gliickgriins wiirdig der Sphiren. ..

Der Weintrinker, ist er auch reich, sein Gut wird verschwinden;
man wird von seinem Gegrohle die Welt in Aufrubr finden . . .39

Zu den Vertrauten dieses Konigs gehorte eine Zeitlang auch der
Dichter Rabi’i (Moulini Sadroddin), der im Auftrag des Herrschers
ein ,Kort-Buch® iiber das Reich Ghur im Metrum von Ferdousis
»Konigsbuch® verfaflte. Fachroddin war ihm gegeniiber sehr grofi-
ziigig; aber das Geld rann Rabi’i durch die Finger: "

»Er lebte in Saus und Braus, gab stets alles, was er bekam, fiir Wein und
schone Knaben aus, und dann bestiirmte er den Kénig, ihm mehr zu geben.
Zudem afl K8nig Fachroddin stets Flaschisch, wihrend Rabi’i immer nur
den Wein mochte. Infolge seiner eigenen Abkehr vom Wein, verabscheute
schliefilich der Konig den Umgang mit Rabi’i, und dieser begab sich eigen-
michtig nach Qohestin, wo er sich Schah Ali ebn Malek Nasiroddin-e
Sistini anschlof .. .40

Diese Nachrichten iiber Konig Fachroddin Kort bewiesen, daf} bis-
weilen selbst an Fiirstenhofen — also auf sozial héchster Ebene — das
Haschisch iiber den Wein triumphierte. Doch handelt es sich dabei
mit Sicherheit um Ausnahmefille. Der Hanf fijhrt zu Selbstversen-
kung und Weltabkehr, und die Atmosphire eines Hofes oder Heer-
lagers ist thm keineswegs gemifl; auch im Orient nicht. Die im
Westen so oft geiufierte Behauptung, Haschisch ersetze in den isla-
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mischen Lindern infolge des koranischen Verbotes den Wein, ist
also nur sehr bedingt richtig.

Verschiedenbeit von Haschisch und Wein

Den Umstand, daf} gerade in Persien der Wein von den Dichtern so
viel hiufiger erwihnt wird als Haschisch und Opium, erkldrten mir
orientalische Freunde auf verschiedene Weise: einmal hinge das zu-
sammen mit der (schon erwihnten) Vieldeutigkeit der Bezeichnun-
gen fiir ,Wein®, die beispielsweise in der sufischen Symbolsprache
die unterschiedlichen Grade der Liebesekstase ausdriicken konnen?t;
und dann natiirlich vor allem damit, dafl der Weingenuf} im allge-
meinen Privileg der Oberschicht bildete, und dafl ja eben die mei-
sten Dichter in héfischer Umgebung lebten und Fiirsten zu Mizenen
hatten.

Dazu kommt, dafy das Haschisch von jeher im Ruf stand, sowohl
mysterios wie auch gefdhrlich zu sein. Das spiegelt sich schon in
den Namen, die man ihm gab — wie etwa Asrir (,Geheimnisse®),
Waraq ol-chidl (,Blatt der Imagination®) oder Dugh-e wahdat
(»Sauermilch der gottlichen Einheit). Man wufite frith schon, dafl
Haschisch, im Ubermaf} genossen, zu Wahnsinn oder Verblodung
fiihrt42; wihrend er, in kleinen Dosen eingenommen, als ,,Hefe des
Denkens® wirkt und als Symbol des Propheten Chezr gilt, der dem
Verirrten erscheint und ihn heimfithrt: so wie am Ende von Nizamis
»Geschichte vom schénen Mahan®, dieser orientalischen Walpurgis-
nacht, deren surrealistische Phantastik und jihe Wechsel von Ver-
ziidkung zu Verzweiflung, und umgekehrt, sehr wohl vom Haschisch
inspiriert sein kdnnten®s.

Nach Ansicht nordafrikanischer Mystiker, der Hedddwa zum Bei-
spiel, lebt im Hanf ein Didmon, der in den Menschen eingehen und
ihn wahnsinnig machen kann. Man nennt dort bekanntlich die aus
den getrockneten Blittern und Stengeln der Hanfpflanze zube-
reitete Droge ,Kif“4, die gerSsteten und pulverisierten Hanfkorner
dagegen ,,Haschisch“45. Im ersten soll ein minnlicher, im zweiten
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ein weiblicher Didmon wirken. Der Besessene muf}, um Heilung zu
finden, einen im Ruf der Heiligkeit stehenden Eremiten aufsuchen,
und auf dessen Haupt ein Tier, einen Bock oder auch ein schwarzes
Huhn, zum Opfer darbringen?s.

Der Wein macht gesprichig, ja, geschwitzig. Darum nennt ihn
Fozuli ja auch ,naiv® und der Schmeichelei zuginglich, wihrend er
vom Haschisch-Liebhaber schreibt, daf er ,seine Geheimnisse
“wahrt“. Es handelt sich dabei um grundsitzliche »Charaktereigen-
schaften dieser Berauschungsmittel, die durch subjektive Faktoren
(vélkerpsychologische Unterschiede, religitse Verbote, gesellschaft-
liche Tabus usw.) nur variiert, nicht aber wirklich verindert werden
k&nnen.

Im Orient wie im Okzident lieben die Anhinger von Haschisch
oder Opium gewthnlich die Stille, die Weltabkehr, die Einsamkeit
oder den ,kleinen Kreis“ einer fast kldsterlichen , Welt in der Welt*.
Nach auflen verlangt es sie nach Maskierung und Tarnung, indes
die Weintrinker im allgemeinen Reden und Wirken in der Offent-
lichkeit keineswegs scheuen. Es ist darum, typologisch betrachtet,
nur natiirlich, da der Wein auch im traditionellen Morgenland so
viele Hofe und Heerlager beherrscht hat; und dafl dagegen Haschisch
und Opium ein besseres Wirkungsfeld fanden — und finden — in den
Winkeln der Armen, der Abseitigen, der Einsiedler, in den ver-
schwiegenen Zirkeln von Mystikern oder Verschworern, den Kata-
komben geheimer Bruderschaften, der Abgeschiedenheit von Mo-
scheeschulen oder Karawansereien.

Grundsitzlich ist das im Westen nicht anders als im Osten. Aber
wihrend der Okzident, in immer steigendem Ausmafl, auf allen
Gebieten die Extraversion, und also auf dem des Rausches den
Alkohol, mit beispielloser Einseitigkeit gefordert und vorangetrie-
ben hat, ist im Morgenland das introvertierte Ideal der mystischen
» Weltiiberwindung® durch das extravertierte der heroischen , Welt-
eroberung® niemals so vollig verdringt worden wie bei uns im
Westen, sondern hat dort im Gegenteil — und dies teilweise bis
heute — die Gesellschaft als Ganzes entscheidend mitbestimmt#7,
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Nur wenn wir das Problem der verschiedenen Berauschungsmittel,
und das Phinomen des Rausches selbst, in diesem gréferen Zusam-
menhang zu sehen vermdgen, verstehen wir, warum Osten und
Westen ihre Erfahrungen auf diesem Gebiet mit meist so unter-
schiedlichen Vorzeichen versehen. Diese Unterschiede sind sowohl
formaler wie substantieller Natur. Sie betreffen das Erlebnis des
Rausches, wie auch vor allem seine Beschreibung, Verwertung und
Beurteilung. Der Rausch ist ein ausgezeichneter Priifstein, vermittels
dessen sich innere Tonlage, geistig-seelische Wellenlinge, Art und
Stufe des BewufYtseins, eines Einzelnen innerhalb einer Gesellschaft,
aber auch ganzer Volker und Kulturen untereinander, niher be-
stimmen lassen.

wIntrovertierende® und ,extravertierende® Rauschmittel

Wir haben schon am Beispiel von Opium und Alkohol gesehen, dafl
es Rauschmittel gibt, die eine mehr introvertierte Geisteshaltung
bewirken, und andere, die im Gegenteil die Extraversion bef&r-
dern. Natiirlich ist hier nur von den spezifischen Eigenschaften der
Droge selbst die Rede; denn es gibt subjektive Faktoren, Impon-
derabilien mannigfacher Art, die in Einzelfillen die zu erwartende
Wirkung véllig zu verindern imstande sind.

Jeder von uns weifl, dafl es Menschen gibt, die der Alkohol nicht
anfschliefit, sondern werschliefit, nicht gesellig, sondern ungesellig
macht. Umgekehrt kann es auch vorkommen, dafl sonst sehr wort-
karge und einsilbige Naturen unter dem Einfluf von Opium in eine
ungewohnte, unbezihmbare Redseligkeit verfallen. Dafl Schlafmit-
tel, in groflen Dosen gewohnheitsmiflig eingenommen, ihrem ur-
spriinglichen Zweck oft vollig entfremdet werden, und dann statt
einschlifernd aufputschend wirken, ist bekannt. Eine in dieser Hin-
sicht duflerst vielseitige und an unvorhergesehenen Uberraschungen
reiche Substanz ist auch das Amphetamin. Gewohnlich wirkt es akti-
vierend, enthemmend, leistungssteigernd im extravertierenden Sinn;
aber ich kenne Menschen, die unter dem unmittelbaren Einfluf} die-
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ser Droge schwerste Depressionen erlebten, ja, mit heftigen Selbst-
mordanwandlungen zu kidmpfen hatten. Besonders gefihrlich ist es,
nach der Einnahme von Amphetamin Alkohol zu genieflen.
Begriffe wie ,extravertiert” und ,introvertiert“ sind psychologische
Kriterien, geschaffen fiir die normale Wellenlinge unseres Bewufit-
seins. Sie verlieren aber, streng genommen, ihre Giiltigkeit in eben
dem Mafe, in dem wir uns aus unserem Koordinatensystem von
Zeit und Raum entfernen und Bereichen nihern, die dessen Schwer-
kraft nicht mehr unterstehen. Mit Opium oder Alkohol wird das
iiblicherweise nicht geschehen; der Aktionsradius, zu dem uns Reben-
saft und Mohnsaft aus sich selbst heraus befihigen, reicht zwar weit
genug, um uns in entgegengesetzte Richtungen Fliige bis oft hart an
die Grenzen unseres Ichs zu gestatten, aber diese Grenzen selbst
werden wir nicht iiberschreiten konnen — auch wenn wir die Be-
reiche jenseits vor Augen haben, auch wenn wir sie beschreiben, so
bleibt doch unser eigener Standort noch diesseits der Linie.

Haschisch und andere magische Drogen

Anders verhilt es sich mit jenen Drogen, fiir die man den Sammel-
begriff , Psychotomimetika® geprigt hat. Mit ihnen verglichen, sind
Wein und Opium ,konventionell zu nennen; und das Verhiltnis
der beiderseitigen Wirkungen entspricht — um eine treffende Formu-
lierung von Ernst Jiinger zu gebrauchen — dem der ,klassischen zur
modernen Physik*,

Das Haschisch — diese vielleicht unberechenbarste und sprunghafte-
ste aller Drogen, dieser weise Narr und nirrische Weise — steht
irgendwie zwischen diesen beiden Gruppen. Einerseits sind die
Phantasien und Traume, die er erzeugt, eindeutig visionirer Natur,
und spielt er mit Zeit und Raum, als seien sie auf seiner imaginiren
Bithne beliebig zu verschiebende Kulissen; andererseits jedoch hilt
er sich ebenso unzweifelhaft an gewisse elementare Spielregeln der
Menschenwelt: er 14t mich zwar beispielsweise fliegen, zeigt mir
schone Girten, Paldste und Frauen — aber er fithrt mich auch nicht
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iiber die Grenzen des immerhin noch in einem ,klassischen® Sinne
Phantastischen und Mirchenhaften hinaus; wihrend Meskalin,
Psilocybin und LSD das Gegenstindliche als solches aufldsen, die
Briicken zur Alltagsrealitit hinter mir abbrechen und in Riume
reiner Abstraktion entfithren, zu deren Wiedergabe mir oft genug
»die Worte fehlen®, weil die auf das dreidimensionale Wirklichkeits-
erleben abgestimmte menschliche Sprache im vieldimensionalen Welt-
raum der Seele, wo die natiirliche Schwerkraft des Ichs v&llig auf-
gehoben ist, versagen mufi.

Das Haschisch ist, wie gesagt, vergleichsweise harmlos. Henri
Michaux, in seinem ,Misérable Miracle®, hat das plastisch geschil-
dert. Er sagt dort, dal derjenige, der nach Selbstversuchen mit
Meskalin zu solchen mit Haschisch iibergehe, ,einen Rennwagen
oder eine elektrische Langstreckenlokomotive mit einem Pony ver-
tauscht. Er kehrt zuriick ins Humane.“ Allerdings, so fiigt Michaux
in einer Anmerkung hinzu, kénne einem ein Pony auch ,Uber-
raschungen bereiten®, die von einer Lokomotive nicht zu erwarten
seien; und zudem diirfe man nie vergessen, daff das Haschisch
»sehr geheim® sei und sich nicht schon nach einigen wenigen Ver-
suchen preisgebet8, Ich selbst habe bei Experimenten mit Haschisch
einerseits, LSD und Psilocybin andererseits, dasselbe empfunden.
Wenn es schon beim Haschisch schwierig scheint, psychologische Kri-
terien wie ,introvertiert* und ,extravertiert anzuwenden, so ist
das im Falle der stirker wirkenden Psychotomimetika héchstens
noch in einem iibertragenen Sinne mdglich ~ nimlich dann, wenn
wir diese Begriffe als eine Art Anniherungswerte oder Chiffren
gebrauchen, um beispielsweise die spezifischen Wirkungen der ver-
schiedenen magischen Drogen gegeneinander abzugrenzen.

Meskalin und LSD

Das tut etwa L. M4téfi in seinem Bericht iiber Selbstversuche (mit
Zeichentest) , Mezcalin- und Lysergsiurediithylamid-Rausch®. Zur
Wirkung von Meskalin (Mezcalin) bemerkt er:
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»Es wurden keine Krifte gegen die Einwirkungen des Rausches mobilisiert,
gegen sie zu kiimpfen kam iiberhaupt nicht in Frage . .. Eine Auseinander-
setzung mit den Erscheinungen kam nicht zustande; sie wurden passiv
hingenommen und als ,ganz natiirlich® gewertet. Es kam zu keiner Angst
um das ,Ich’, da das Vorhandensein oder Nichtvorhandensein des ,Ich®
vollkommen gleichgiiltig erschien .. .4

Die Wirkungen der beiden Psychotomimetika werden dann, zu-
sammenfassend, folgendermaflen miteinander verglichen:

»Der Modellrausch, an der nimlichen irztlichen Versuchsperson, einmal

mit Mezcalin, einmal mit LSD durchgefiihrt, Iost verschiedenartige psycho-

pathologische Reaktionen aus. Das Zustandsbild nach Mezcalin weist kata-
tones Geprige, dasjenige nach LSD hebephrenen Charakter auf. Diese
Differenzen konnten auch mittels eines Zeichentestes objektiviert werden.
Wihrend die unter LSD-Einwirkung entstandenen Zeichnungen unter
anderem den Drang zur Expansion zeigen, manifestieren die ,Mezcalin-
bilder im Gegenteil die Tendenz zur ,Einkapselung’. Beide Tests weisen
auf eine gewisse Verwandtschaft mit der Bildnerei Geisteskranker hin.*50

Diese beiden Zitate, wie der Aufsatz von M4téfi iiberhaupt, bilden
recht eindriickliche Belege fiir die Vieldeutighkeit der durch magische
Drogen dieser Art erzeugten Zustinde. Diese ,,wissenschaftlich ob-
jektive schildern und deuten zu wollen, ist ein Ding der Unméglich-
keit; denn es wird hier eine Grenze iiberschritten, jenseits derer die
vollige Relativitit, nicht nur jeder Terminologie (in unserem Falle
der psychiatrischen), sondern der menschlichen Sprache iiberhaupt,
offenbar wird. Nun haben ja die Mystiker aller Zeiten und Vlker
schon immer auf dieses Versagen der Sprache ihren Erlebnissen
gegeniiber hingewiesen und sich deshalb der gleichnishaften, also
»indirekten® und ,andeutenden® Form der Wiedergabe solcher
Erfahrungen bedient. Sie wurden dabei in dem Mafle verstanden,
in dem das Denken in Analogien und das Wissen um die Mehr-
deutigkeit des Symbols — auch und gerade in der Sprache — All-
gemeingut einer Gemeinschaft bildete. Die sogenannten Psychoto-
mimetika stellen in unserer Zeit und Gesellschaft ein so beunruhi-
gendes Problem dar, weil diese Voraussetzungen fast vollstindig

fehlen.
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HASCHISCH UND ISLAMISCHE KUNST

Orientalische Erziblkunst

Wir haben schon im Zusammenhang mit der Besprechung des
Opium-Traktates von Yazdi darauf hingewiesen, dafl der Orient
gewisse Rauschformen und -bilder so in Leben und Kunst integriert
hat, daf deren Nachweis oft schwer fillt. Ich will dies an einem
Beispiel erliutern.

Es gibt im Orient von jeher den ,,nagqqil® genannten berufsmifigen
Erzibler. Vertreter dieser Kunst waren einst {iberall in grofler Zahl
zu finden: in Stidten, Dorfern und Zelten, im Basar wie in der
Karawanserei, im Hammaim wie am Fiirstenhof. Fin beriihmter und
jedenfalls genial begabter Naqqil war Mirz4 Mohammad Ali Naqib
al-Mamilek (gest. 1891), der Hoferzihler des persischen Schah
Néser od-Din (regierte 1848—1896). Unterstiitzt von drei Musikan-
ten, muflte er dem Monarchen, nachdem sich dieser zur Nachtruhe
begeben hatte, Gedichte rezitieren und Geschichten erzihlen — bis
der Herrscher dariiber die Probleme des Tages allmihlich verga8,
in eine magische Traumwelt eingesponnen und schlieflich vom
Schlaf entriickt wurde.

Nagib al-Mamélek ist der Erzihler #nd Erfinder des im Orient
beispiellos populiren Abenteuer- und Liebesromans ,Amir Ar-
salin“. Es scheint, daf} er dieses grofle Werk wihrend des Erzih-
lens, also gleichsam in Fortsetzungen von Nacht zu Nacht, aus dem
Stegreif geschaffen hat — so wie angeblich die legendire Scheherezade
die Geschichten von , Tausendundeine Nacht®, die in Wirklichkeit
natiirlich ein grandioses Sammelwerk von Schdpfungen vieler, ano-
nym gebliebener morgenlindischer Volkserzihler sind.

Es ist wohl meist nur gliicklichen Zufillen zu verdanken, wenn
solche Erzihlungen niedergeschrieben wurden und uns erhalten
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blieben. So auch im Falle des ,,Amir Arsalan®. Eine Tochter des
Herrschers, die schdne und kluge, aber im Alter von nur 33 Jahren
verstorbene Prinzessin Fachr od-Douleh, saf8 jeweils mit Wissen
ithres Vaters, der sie zirtlich liebte, hinter der nur angelehnten Tiir
im Nachbarzimmer, horte dort mit, was Naqib al-Mamailek er-
zihlte, und schrieb es gleichzeitig nieder?.

Man kann, wenn man Gliick hat, im Orient auch heute noch Berufs-
erzihlern begegnen. Ich habe, besonders in Ostpersien, einige
gesehen und gehort, fiir deren Kunst, Menschen zu verzaubern, sie
Zeit, Ort und sich selber vergessen zu machen, im Westen jede Ver-
gleichsméglichkeit fehlt. Diese Magier verstehen es, mit einem Wort,
einer Tonsenkung, einem Stocken, der Musik eines eingestreuten
Verses oder einer kleinen, unerwarteten Geste ihre Zuhorer in Ver-
ziickung zu versetzen oder verzweifeln zu lassen, sie zu Trinen
oder Lachen zu zwingen, sie zu Liebe, Mitleid oder Haf hinzu-
reiflen; kurz: den Saiten der Seele jede nur vorstellbare Melodie
zu entlocken.

Bekanntlich lebt und erlebt der Orientale im allgemeinen intensiver
durch das Obr, als — wie wir im Westen — durch das Auge. Die
Kunst des gesprochenen Wortes wurde denn auch in der islamischen
Welt zu hochster Vollendung entwickelt. Sie gilt als der Schliissel,
der die Schatzkammern der Innenwelt aufschlieflt, die Fliigel der
Phantasie entfaltet, das ,Seelenauge® 6ffnet und zugleich das Zuflere
Auge und die Auflenwelt verschleiert.

Kiinstler und Narkotika im Orient

Daf nun Haschisch (aktiv) und Opinm (im Sinne passiver Empfing-
lichkeit) diese schon gegebene Tendenz noch ganz wesentlich fdrdern,
steht vollig aufler Zweifel. Ich habe denn auch in mehreren Fillen
meine Vermutung, daf} sich die orientalischen Erzdhler des Haschisch
bedienen, um ihre natiirlichen Fihigkeiten noch zu steigern, vollauf
bestitigt gefunden. Einer dieser Minner, ein fast erblindeter, weif3-
birtiger Greis, der grofie lokale Verehrung geniefit und von allen
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nur ,Meister® genannt wird, gestand mir ohne weiteres, er rauche
und esse Haschisch, ,s0 weit ich mich iiberhaupt zuriickerinnern
kann“ - und zwar genofl er die Droge in den verschiedensten Zu-
sammensetzungen: mit Tabak in der ,berittenen Wasserpfeife®, mit
Yogﬁrt vermischt als ,Sauermilch der Einheit Allahs“, zusammen
mit Opium als ,,Geist der Dimonen® . . .

Ein im Orient beriihmter Singer, ebenfalls schon recht bejahrt, der
aber noch immer fiir Rundfunk und sogar Fernsehen arbeitet, er-
klirte mir gegeniiber dasselbe; ebenso eine ganze Anzahl von
Musikern, Tinzern, Dichtern und sonstigen Kiinstlern beiderlet
Geschlechts. Oft leugneten natiirlich die Betreffenden zu Beginn
jede persénliche Bekanntschaft mit Narkotika ab und zogen sogar
in der Art der westlichen Sensationspresse iiber die ,Rauschgifte”
her. Man darf sich aber von dieser orientalischen Manier, dem
Fremden gegeniiber das zu sagen, was dieser vermutlich héren will,
nicht tiuschen lassen. Hatten sie erst Vertrauen gefalit, entpuppten
sich die wildesten Rausch-Kritiker ,vor dem Vorhang® als die
treuesten Rausch-Liebhaber ,hinter dem Vorhang®.

In Selbstversuchen mit Haschisch (besonders dann, wenn Orientalen
anwesend waren, die den Rausch entsprechend ,,lenkten) habe ich
mehrmals diese Droge als Realisator von Motiven erlebt, die fiir
die erzahlende Literatur des islamischen Orients typisch sind: so das
Fliegen, die Zaubergirten, beriickende Diifte, jihe duflere und
innere Verwandlungen (man ist winzig klein oder riesengrofl, Ver-
zweiflung schligt in Seligkeit um oder umgekehrt), geheimnisvolle
Geisterstimmen, und anderes mehr.

Haschisch und islamische Esoterik

Ich stellte also zweierlei fest: dafl die orientalischen Erzdhler (und
Kiinstler ganz allgemein) Haschisch tatsichlich auch heute noch als
Anregungsmittel verwenden, #nd dafl die spezifische Wirkung des
Hanfes die Phantasie in einer Weise beeinflufit, die dem islamischen
Stilcharakter in mancher Hinsicht auffillig zu entsprechen scheint.
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Dazu kommt nun die Rolle des Haschisch in der islamischen Eso-
terik. Ich halte es fiir verfritht, hieriiber allzu viel zu sagen. Immer-
hin sei festgestellt, dafl die verschiedenen Decknamen der Droge
— wie ,Geheimnisse®, ,Blatt der 'Imagination“, »Sauermilch der
Einheit (Gottes)* u. a. m. — nicht nur als poetische Allegorien zu
verstehen sind, sondern in Initiationsriten, bei denen der Hanf in
der Hand des kundigen Eingeweihten zum Schliissel zu gewissen
inneren Erfahrungen wird, ihre Erklirung finden. Dies gilt auch fiir
die Bezichung des Haschisch zur Gestalt des Gottesboten (und
legendédren Propheten) Chezr. Dieser ,Griingekleidete kennt den
Weg zum ,,Wasser des Lebens, dessen Hiiter er ist. Er taucht auf,
um den in der Wiiste verirrten, von Dimonen genarrten Sucher
heimzugeleiten. Er erscheint diesem in der Gestalt eines schoneren
Doppelgingers; denn er ist die VerkSrperung des ,, wahren Selbst*,
jenes unzerstdrbaren Kerns, der alle Verkleidungen der ,, Triebseele®
iiberdauert?. Chezr ist aber auch gleichsam der ,Schutzheilige® des
Hanfs; ja, dieser selbst wird aus Griinden der Tarnung oft ,,Chezr®
genannt; denn ebenso, wie das Haschisch — wenn es der Unkundige
mifibraucht — zum Dimon wird, der den Menschen in die Irre fithrt,
kann er dem hiezu Berufenen als Wegweiser dienen zu den Geheim-
nissen des eigenen Inneren3.

Dieses ,,Doppelgesicht® des Haschisch, der Engel, aber auch Dimon
sein kann, hat zu seiner, auch fiir orientalische Verhiltnisse aufler-
gewShnlichen und schwer zu durchschauenden Verschliisselung ge-
fithrt. Damit verglichen, erscheint die Rolle des Weines um vieles
klarer und eindeutiger.

Der ,Wein*“ als Chiffre

Auf den ersten Blick mag das erstaunen, da ja der Koran den Wein
verbietet, die iibrigen Narkotika aber unerwihnt lit, Doch man
muf} folgendes bedenken: das Wort ,,Wein“ hat insbesondere in
Persien eine seine urspriingliche Bedeutung nach zwei Seiten hin
weit liberschreitende Sinngebung erhalten. Einmal kann es den Eros
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ganz allgemein bezeichnen, der den Liebenden trunken macht, das
»Ich“ sprengt und dem Ekstatiker die ,, Welt der Engel“ aufschliefit.
So und dhnlich deuten die Sufis in ihren Kommentaren Begriffe wie
»Wein“ und ,Spelunke®4, und es ist vdllig klar, daf} solche Trunken-
heit nicht immer und unbedingt des irdischen Rebensaftes bedarf,
Darum haben auch Geistliche und Asketen, die es mit den kora-
nischen Vorschriften sehr genau nahmen und gewif§ keinen Alkohol
tranken, ,Wein® und ,Rausch® in ihren Gedichten und Schriften
ohne Bedenken gepriesen.

Zweitens steht ,, Wein® aber auch oft fiir Berauschungsmittel schlecht-
hin. Das Wort ist also nicht nur Symbol oder Chiffre fiir den trun-
kenmachenden Eros (im Sinne der islamischen Liebesmystik), son-
dern kann auch stellvertretend den Gebrauch anderer Narkotika
mit einschlieflen. Das gilt auch gerade fiir heutige Dichter und
Gedichte, und erweist sich — nebenbei gesagt — seit der Einfiihrung
der westlichen ,Rauschgift-Paragraphen® in die Gesetzgebung auch
der orientalischen Linder als auflerordentlich praktisch. Von zwei
der bekanntesten zeitgendssischen Dichter Persiens weiff ich mit
Bestimmtheit, dafl in ihren Versen ,Wein“ grundsitzlich mit
»Opium® oder ,Haschisch® zu iibersetzen ist. Leider sind mir hier
(wie auch sonst so oft in diesem Buch) die Hinde gebunden. Ich
mufl viele Belege und interessantes Tatsachenmaterial verschweigen,
um nicht ungewollt zum Helfershelfer von Schniifflern, Muckern
und Hexenjigern zu werden. ,, Verwestlichung“ — das bedeutet eben
in ganz Asien in sehr vieler Beziehung Riickfall in dunkelste Bar-
barei. Unsere Fortschrittler mdgen sich winden und drehen, wie
immer sie wollen: die Ideen und Ideologien, der Komfort und die
technischen FErrungenschaften, deren missionierende Handlungs-
reisende sie sind, werden sie nicht davor bewahren koénnen, am
Ende selbst als die ,,Wilden® und ,Primitiven® dazustehen, als die
sie andere, die mehr Noblesse besitzen, so lange verleumdet haben.
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Vom Einflufl des Haschisch anf die Kunst des Islams

Erst nachdem ich durch eigene Erfahrungen und Beobachtungen da-
zu gelangt war, den Haschisch-Rausch als wichtigen integrierten
Bestandteil vor allem der islamischen Erziblkunst aufzufassen,
wurde mir bekannt, dafl der franzdsische Schriftsteller, Zeichner
und Drogenforscher Henri Michaux und vor ihm schon der deutsche
Orientalist (und damalige Professor an der Universitit Kiel) Georg
Jacob dhnliche Gedankenginge geduflert hatten.

Was zunichst Michaux betrifft, so scheint er rein intuitiv, nur auf
Grund eigener Versuche mit der Droge, zu seinem Urteil gekommen
zu sein. In seinem Buch ,,L’infini turbulent® sagt er, ,,die islamische
Kunst® (Part musulman) sei ,,offensichtlich aus Haschisch-Visionen
hervorgegangen“s. In dem Aufsatz ,Mécanisme des drogues® be-
schreibt er dann mit ziemlicher Ausfiihrlichkeit seine ,Minaret-
Visionen“ und sonstigen architektonischen Halluzinationen unter
der Wirkung der Hanf-Droge, und zieht daraus den Schlufl, weder
der Orient noch der Islam als solche seien fiir die charakteristische
Figenart des islamischen Baustils und dessen gleichsam schwebende
Verfeinerung verantwortlich, sondern das Haschisch, unter dessen
Einfluff ,die orientalischen, persischen und arabischen Baumeister
diese verfeinerten Formen geschaut hatten und sie dann nachzu-
bilden versuchten“s.

Ich glaube heute, dafl die Ansicht von Michaux — obwohl er sie
zweifellos zu extrem und einseitig formuliert hat — doch einen guten
Teil Wahrheit enthilt. Was aber der Franzose von der Baukunst
behauptet, hat schon vierzig Jahre frither in einer viel umfassen-
deren und tiefer blickenden Weise ein Mann ausgesprochen, der mit
einer stupenden Gelehrsamkeit echte geistige Leidenschaft und
kiinstlerische Intuition verband, was natiirlich zur Folge hatte, dafl
thn die leider immer zunchmende Majoritit der spezialisierten
Maulwiirfe unter seinen orientalistischen Fachkollegen gerne tot-
schweigt oder doch mit fufinotenfrommem Augenaufschlag ,un-
wissenschaftlicher Fehltritte® bezichtigt.
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Dieser Mann ist Georg Jacob, und die Schrift, von der hier die Rede
sein soll, die ganz zu Unrecht vergessene, weil geistvoll wegweisende
Abhandlung ,Mirchen und Traum®. Nur eir Aspekt des kleinen
Werkes kann uns hier beschiftigen, nimlich der Wachtraum, in dem
Jacob mit sicherem Blick die eigentliche Quelle der morgenlin-
dischen Erzihlkunst aufweist. Wortlich schreibt er: ,Die Erschlaf-
fung des Willens zu Gunsten der Phantasie charakterisiert den
Wachtraum*?, ein Satz, der auch erklirt, warum in einer Gesell-
schaft, die den Willen so sehr vergotzt hat wie die westliche, der
Rausch als solcher verdichtig werden mufl; denn wo ,Leistungs-
prinzip® und ,Zweckdenken® Charakter und Weltbild bestimmen,
ist die Phantasie dazu verurteilt, zu verkiimmern: infolgedessen
wird der Rausch, der sie von der Leine Lifit und ihr die Fliigel 16st,
zur ,Bedrohung®. Anders natiirlich im Orient, der in dieser Hin-
sicht genau den umgekehrten Weg gegangen ist. — ,Die Phantasie-
gebilde“, sagt Jacob, ,lassen sich bekanntlich durch Reizmittel
steigern . . . Im Orient spielen aufler dem Alkohol verschiedene die
Phantasie michtig anregende Rauschmittel eine grofle Rolle; vor
allem Haschisch, Stechapfel, Bilsenkraut, Opium . . .“8

Nachdem der Verfasser die Versuche von Europiern mit der Hanf-
Droge erwihnt hat, zieht er folgenden, hochst bemerkenswerten

Schlufi:

»Ich habe den Eindrudk, dafl es sich hier um Versuche mit geringen Dosen
handelt. Erkennt man aber schon bei ihnen den Stil der 1001 Nacht, so
noch viel mebr bei den Schilderungen von Gewohnheitsessern des Ha-
schisch im Orient. Meist schwinden im Haschischrausch die Vorstellungen
von Rawm und Zeit als hindernde Schranken. Dschinnen tragen die
Menschen im Nu von einer Stadt zur andern, Riesenvdgel oder Geister-
rosse zu weitentlegenen Inseln. Aus schonen Paldsten treten briutlich
geschmiickte Jungfrauen dem plétzlich Angelangten freundlich entgegen,
oder der Schlifer erwacht als Chalife. Aber ebenso schnell ist alle Herr-
lichkeit zerstoben, der Traumer tut einen jihen Fall, um in elenden Ver-
hiltnissen zum Bewuftsein zu gelangen. Diese Vorstellungsreihen sind nun
gerade die charakteristischen Ziige, welche viele Erzihlungen der 1001
Nacht etwa von den Grimmschen Mirchen unterscheiden . . . Ganz be-
sonders sind die kiinstlichen Rauschmittel bei den Derwischen beliebt, und
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diese waren frither auch vorwiegend die Vertreter der volkstiimlichen
Evziblerkunst-. . .“9

Wer sowohl den Haschisch wie auch den Orient und dessen Literatur
einigermaflen kennt, wird dem Urteil von Georg Jacob zustimmen
milssen. Natlirlich wire es grotesk, behaupten zu wollen, der Hanf
habe Kiinstler und Kunstwerke hervorgebracht— denn jedes Rausch-
mittel kann nur wecken, was schon vorhanden ist —; wohl aber steht
fest, dafl neben anderen Faktoren auch der Haschisch-Rausch stil-
bildend auf die islamische Kultur eingewirkt hat.

»Die Geschichte vom Haschischesser®

Das Ausmafl dieser Einwirkung ist schwer abzuschitzen, aber jeden-
falls iibersteigt es aus den schon erwihnten Griinden (Integration
als ,Genufimittel“ einerseits, esoterische Verwendung andererseits)
bei weitem die Rolle, die man dem Haschisch zuerkennen miifite,
wollte man nur nach den Stellen urteilen, an denen die Droge offen
und ausdriicklich genannt wird. Allerdings geschieht auch dies hiufig
genug. Wir wollen uns vorliufig auf ein Beispiel beschrinken, die-
ses aber ausfiihrlich zitieren, weil es sehr sch6n zeigt, wie die von
den Orientalen so oft behauptete (und von europiischen Kennern
meist bestrittene) ,erotisierende® Wirkung des Haschisch zu ver-
stehen ist.

Unser Beispiel heifit ,Die Geschichte vom Haschischesser® und ent-
stammt den ,Erzihlungen aus den tausendundein Nichten®. Der
Held ist ein Mann, von dem gesagt wird, er habe aus Liebe zu ,,den
Schénen® all sein Geld ausgegeben, sei schlieflich vollig verarmt und
habe sich als Vagabund in den Straflen herumgetrieben. Nachdem er
sich zu allem Uberfluf noch an einem Nagel die Zehe verletzt hat,
betritt der Arme ein HammAim (Badehaus), zieht dort seine Kleider
aus, setzt sich an den Rand des Springbrunnens und lifit dessen
Wasser iiber seinen Kopf rinnen, ,bis er miide ward . . .“ — Hier
unterbricht Scheherezade (Schehrezad) ihre Erzihlung; und fihrt in
der 143. Nacht also fort:
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,Dann ging er zu dem Kaltwasserraum, und da er dort niemanden vor-
fand, setzte er sich in eine stille Ecke, holte ein Stiick Haschisch heraus und
schludkte es hinunter. Als es ihm zu Kopfe gestiegen war, fiel er riidlings
auf den Marmorboden hin. Und nun gaukelte das Haschisch ihm vor, ein
vornehmer Kammetherr knete ihn und zwei Sklaven stinden ihm zu
Hiupten, der eine mit einer Schale, der andere mit den iibrigen Bade-
gerdten und dem, was ein Badewirter sonst noch braucht, Als er das sah,
sagte er sich im Traume: ,Es scheint, die irren sich in mir, oder es sind
Leute von unserer Zunft, Haschischesser.” Dann stredkte er seine Fiifle aus
und glaubte zu horen, wie der Bademeister sagte: ,O Herr, die Zeit ist
nahe, dafl du hinaufgehst; und heute bist du an der Reihe.” Lichelnd sagte
er zu sich selber: ,Wunderbar, o Haschisch!® Dann setzte er sich schweigend
auf, triumte, dafl der Bademeister kam, ihn bei der Hand nabm und ihm
ein schwarzseidenes Tuch um den Leib legte. Die beiden Sklaven gingen
hinter ihm mit den Schalen und den Geriten. So geleiteten sie ihn, bis sie
ihn in eine Kammer filrten, wo sie Weihrauch anziindeten. Dann sah er,
wie der Raum voll war von allerlei Friichten und duftenden Blumen. Man
schnitt eine Wassermelone fiir ihn auf und lie ihn auf einem Stuhl von
Ebenholz sitzen. Der Bademeister aber stand da und wusch ihn, wihrend
die beiden Sklaven Wasser iiber ihn gossen. Dann rieben sie thn gut ab
und sprachen: ,O unser Herr Gebieter, Wohlergehen auf ewigl® Dann
gingen sie wieder hinaus und machten die Tiir zu. Wie er all dies getrdumt
hatte, nahm er das Tuch von seinem Leibe und fing an zu lachen, bis er
fast in Ohnmacht fiel. Eine lange Weile lachte er weiter; dann aber sprach
er bei sich: ,Was ist’s mit ihnen, dafl sie mich wie einen Wesir anreden und
,unser Herr Gebieter* zu mir sagen? Vielleicht haben sie jetzt einen Irrtum
begangen; aber bald werden sie mich erkennen und sagen: ,Das ist ein
Taugenichts', und dann werden sie mir sattsam den Nacken verpriigeln.’
Da er sich nun heif} fithlte, so offnete er die Tiir, worauf er weiter triumte,
ein kleiner Mamluk und ein Eunuch triten zu ihm ein. Der Mamluk hatte
ein Biindel bei sich; das machte er auf und nahm drei seidene Tiicher aus
ihm hervor. Das erste legte er ihm iiber den Kopf, das zweite um die
Schultern, und das dritte giirtete er ihm um die Hiiften. Der Eunuch aber
brachte ihm Stelzsandalen, und die zog er an. Nun traten Mamluken und
Eunuchen herein und fithrten ihn stiitzend, wihrend er immerfort lachte,
bis er hinaustrat und in die Halle hinaufstieg. Die fand er mit grofien
Teppichen ausgestattet, wie sie sich nur fiir Kdnige ziemen. Alsbald eilten
die Diener auf ihn zu und setzten ihn auf einen Diwan; dann begannen
sie ihn zu kneten, bis ihn der Schlaf fibermannte. Und weiter sah er im
Traume eine Jungfrau an seinem Busen; die kiifite er und legte sie zwi-
schen seine Schenkel; dann kniete er vor ihr, wie der Mann vor der Frau
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zu knien pflegt, nahm seine Rute in die Hand und zog und prefite die
Jungfrau an sich . . . Mit einem Male rief jemand ihm zu: ,Wach auf, du
Taugenichts! Es ist schon Mittag, und du schlifst immer noch!* Da schlug
er die Augen auf und fand sich am Rande des Kaltwasserbeckens liegen,
mitten unter einer Schar von Leuten, die ihn auslachten, und dabei war
sein Glied aufrecht, und das Tuch war von seinem Leib heruntergefallen.
Nun ward es ihm klar, daff dies alles nur Irrginge von Triumen und
T4uschungen des Haschisch gewesen waren. Traurig blickte er den an, der
ihn geweckt hatte, und sprach: ,Ach, hitte ich doch zu Ende triumen
konnen!* Aber die Leute riefen: ,Schimst du dich nicht, du Haschisch-
Esser, hier nackt mit aufrechter Rute zu schlafen?* Und sie schlugen ihn,
bis ihm der Nacken rot geworden war. Er aber war hungrig und hatte
doch den Vorgeschmack der Gliickseligkeit gekostet.“10

Flucht in den Rausch?

Diese kleine Geschichte trigt alle Ziige eines realistischen Berichtes
aus erster Hand. Sie steht darum in formaler Hinsicht modernen,
westlichen ,Narkotika-Protokollen erstaunlich nahe. Das Rausch-
erlebnis ist hier nicht iibersetzt in eine fiir sich selbst stehende Er-
zdhlung. Auf Verschliisselung wurde verzichtet. Jener entscheidende
Schritt, der den blofen Tatsachenbericht auf die Ebene der Kunst
transponiert, blieb ungetan; und somit bestand auch kein Grund,
die Droge als auslosendes Element des ganzen Geschehens zu ver-
schweigen. Hitte nun aber — wie das in anderen Fillen, und gerade
auch bei manchen Geschichten der ,, Tausendundein Nichte®, zwei-
fellos passierte — der Erzihler das Rohmaterial der selben Fakten
zum Kunstwerk verdichtet, so wire das Haschisch hochstwahrschein-
lich unerwihnt geblieben; genau so, wie ja auch abendlindische
Dichter, ein E. T. A. Hoffmann oder ein Jean Paul, die Wirkungen
des Alkohols in ihr Schaffen zwar integriert haben, aber ohne im
allgemeinen diese Quelle der Inspiration mit Namen zu nennen.
Doch betrachten wir nun unseren morgenlindischen Bericht etwas
niher! Gerade, weil er sich so offensichtlich auf die Wiedergabe der
nackten Tatsachen beschrinkt, enthilt er eine Rethe wichtiger Hin-
weise auf das Wesen des Haschisch und Haschischrausches.
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Unser Mann ist offenbar der Typus des orientalischen Lebenskiinst-
lers. Einst war er reich, doch gab er sein Geld aus fiir ,die Schénen®;
und nun, da er nichts mehr besitzt, gehdrt er immerhin noch zur
LZunft der Haschischesser®, und erlaubt ihm die Droge die zeit-
weilige Riickkehr in sein verlorenes Paradies. Unsere modernen
Psychologen nennen das zwar bekanntlich ,Flucht aus der Rea-
litdt*11, aber abgesehen davon, daf} ibre Realitit bestimmt weder
die einzige noch die eigentliche ist, mufl man sie und sich selbst doch
ernsthaft fragen, welche Art Mensch (abgesehen vom Miystiker)
nicht vor der Wirklichkeit flieht (,Gott und Trunk stehen auf der-
selben Ebene, solange es Mittel sind, dem zu entflichen, was man
ist“12, sagt Krishnamurti). Der Orient hat dem Okzident das tiefe
Wissen um die Irrealitit des Besitzes voraus; denn ,wirklich® ist
ja immer nur der gegenwirtige Augenblick, und alles, was uns vom
Aufgehen in diesem abhilt, vermindert unseren Gehalt an Realitit,
indem es uns die Gegenwart um einer fiktiven Zukunft willen, auf
die wir in Furcht oder Hoffnung starren, vergessen und verraten
1i88t. Fben deshalb ist und macht jeder Besitz, der unsere augen-
blickliche Erlebnis- und GenufRfihigkeit iiberschreitet, irreal; und
ist es durchaus widersinnig, den Rausch eine ,Flucht aus der Rea-
litdt* zu heifen, die Jagd nach Besitz aber nicht. Das Gegenteil ist
richtig: der Trunkene ,verwirklicht“ den Augenblick, der andere
jagt thm voraus.

Das Gesetz der Umkebrung

Interessant ist auch, dafl der Haschischesser in unserer Geschichte die
Droge in einem Augenblick zu sich nimmt, da er sich offensichtlich
in einem Stimmungstief befindet. Er ist nicht nur mittellos und
allein, sondern hat sich zudem noch den Fuf} verletzt, ist erschopft,
miide und gewifl auch hungrig. Erfahrungsgemifl ist ein solcher
Zustand eine Art Garantie fiir eine rasche, sichere und starke Wir-
kung von Narkotika im allgemeinen; vorausgehendes Fasten
steigert den Rausch, und ein ermiidetes Bewufltsein setzt der
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»Umschaltung® weniger Widerstand entgegen als ein hellwaches.
Dariiber hinaus kennt nun aber auch jeder Drogenforscher das
eigenartige Phinomen des durch den Rausch bewirkten Stimmungs-
umschlages. Das heifit: befindet man sich vor dem Versuch in einer
depressiv gefirbten psychischen Verfassung, so wird der Rausch
selbst mit grofer Wahrscheinlichkeit euphorischen Charakter tra-
gen; steht aber die Ausgangslage schon im Zeichen einer inneren
Hochstimmung, so erhdlt sehr oft der Rausch ein umgekehrtes,
negatives Vorzeichen.

Meines Wissens ist diese Erscheinung bisher viel zu wenig beachtet
worden. Ich habe sie an mir selbst und anderen immer wieder
beobachtet, und mehrere Kenner der Materie, die ich deswegen
befragte, haben sie mir bestitigt; doch habe ich bisher in der Fach-
literatur umsonst nach Hinweisen und Erklirungen gesucht. Es
scheint sich aber hier um dasselbe Phinomen zu handeln, das bei-
spielsweise in der Traumdentung verschiedener Vlker dazu gefiihre
hat, in gewissen schlimmen Trdumen eine gute, in scheinbar gliick-
lichen aber eine schlechte Vorbedeutung zu erkennen. Jedenfalls ist
es einleuchtend, daf} ein Umschalten der inneren Wellenlinge (vom
wachen in den schlafenden, vom niichternen in den berauschten
Zustand) die jeweils gerade im Schatten liegende Kehrseite der im
AlltagsbewuBltsein vorherrschenden Stimmungsfarbe an die Ober-
fliche spiilt.

Dies ist nun auch bei unserem morgenlindischen Haschischesser der
Fall. Sein Rausch ist eindeutig lustbetont; er gewshrt ihm all das,
was der Alltag ithm vorenthilt; das , Tischlein deck’ dich® des Mir-
chens wird fir ihn Wirklichkeit; der Vagabund sieht sich zum
groflen Herrn erhoben, sein Elend in Glanz und Luxus verwandelt
— und seine Reaktion auf diese jihe Verzauberung ist Heiterkeit
und ein unbezihmbares Lachen.
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Bewuftseinsspaltung im Wachtranm

Wenn es heiflt, der Berauschte ,triume® dies alles, so mag das fiir
den westlichen Leser mifiverstindlich sein. Es handelt sich natiirlich
um den typischen Wachtraum, wie ihn sowohl Haschisch wie Opium
hervorrufen — einen Zustand des schwerelosen Schwebens auf den
Fliigeln der Phantasie durch die Dimmerung auf der Grenze zwi-
schen Wachen und Schlafen. Daf dem so ist, zeigt auch die Tatsache,
daf unser Held zwar einerseits seinen Traum als real erlebt, zu-
gleich aber andererseits das Wissen um sein alltdgliches Ich bebalt,
und also stindig erwartet, dafl diese zwei so verschiedenen, so un-
vereinbaren Seinsebenen einander in die Quere kommen, ,der Irr-
tum sich aufklirt®, und er als der arme Vagant, der er ja ist, ent-
larvt wird. In diesem Simultan- und Versteckspiel des trunkenen
Bewufitseins mit sich selbst besteht der ganze Reiz der kleinen
Geschichte; aber gerade diese Schilderung der durch die Droge
bewirkten ,Schizophrenie® ist im hchsten Grade realistisch, ja, mit
sozusagen klinischer Genauigkeit festgehalten. Bewuftseinsspaltun-
gen dieser Art sind ndmlich fiir das Haschisch'(und ebenso fiir LSD
und die mexikanischen ,Zauberdrogen®) kennzeichnend — und das
Lachen ist die hiufig beobachtete Reaktion auf die buchstdbliche
»Zweideutigkeit® der Situation!3, wihrend zum Beispiel das Opinm
derartige Symptome niemals hervorruft: der Opiumraucher ist
lediglich Zuschauer, Betrachter des dufieren wie vor allem seines
inneren Theaters, und als solcher befindet er sich im Einklang mit
sich selbst und wird nicht in Versuchung kommen, zugleich Schau-
spieler und Publikum, ,hier* und ,dort®, sein zu wollen.

Hanf, Phantasie und Erotik

Was nun das erotische Erlebnis unseres Haschischliebhabers betrifit,
so beweist auch dieser Bericht, wie dhnliche seiner Art, mit aller
Deutlichkeit, dafl Haschisch keineswegs primir ein Aphrodisiakum
ist (wie etwa Kanthariden), sondern daf seine erotisierende”
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Wirkung darauf beruht, dafl er die Phantasie anregt. Je phantasie-
begabter ein Mensch ist, und je mehr sich seine Phantasie und sein
Eros gegenseitig durchdringen und steigern, um so eher wird eben
auch sein Haschischrausch eine erotische Firbung annehmen. Wenn
Georg Jacob schreibt: ,Die erotische Wirkung (des Haschischs),
welche die Orientalen schildern, wird von Abendlindern bei ihren
Versuchen ausdriicklich als nicht beobachter gebucht“14 — so findet
diese Feststellung ihre natiirliche Erklirung darin, dafl der Orien-
tale die Verbindung von Phantasie und Erotik im Wachtraum von
jeher bewuflt angestrebt und kultiviert hat, wihrend der Abend-
linder in dieser Beziehung (abgesehen von seiner mangelnden Er-
fahrung mit der Droge selbst) von Tabus und Komplexen allzu
sehr belastet ist!5.

v

DER GEHEIMBUND VON ALAMUT - LEGENDE
UND WIRKLICHKEIT

Allgemeines

Wer waren die Assassinen? Was glaubten und lehrten sie? Wie,

wann und warum kamen sie zu ithrem Namen, der im Arabischen
und Persischen ,,Haschisch-Leute® bedeutet, und der als Fremdwort
im Sinne von ,Meuchelm8rder® in die europidischen Sprachen ein-
ging? Wodurch haben diese Minner eine im Orient und Okzident
so unerhdrte, neun Jahrhunderte iiberdauernde, aus Grauen, Ab-

scheu, Hafl und heimlicher Bewunderung bestehende Berithmtheit
erlangt?

Um das gleich vorwegzunehmen: selbst fiir die Fachwissenschaft,
orientalische Gelehrte wie westliche Orientalisten, ist das Kapitel
»Assassinen noch immer voll ungeldster Fragen; und man darf
sich deshalb nicht allzu sehr wundern iiber die widerspriichlichen,
phantastisch ausgeschmiickten oder auch einfach erfundenen Dar-
stellungen in Romanen und populir-wissenschaftlichen Biichern. Ein
so vetrbreitetes Nachschlagewerk wie , The American College Dic-
tionary“ faflt nur die im Westen herrschenden Ansichten zusammen,
wenn es unter dem Stichwort ,assassins® kurz und biindig bemerkt:
»~Mohammedanische Fanatiker, deren Hauptziel es war, Kreuz-
fahrer meuchlings zu ermorden . . .“1.

Obwohl fast jedermann schon vom ,,Alten vom Berg® und seinen
»Assassinen® gehdrt hat, obwohl sich Scharfsinn und Phantasie un-
zihliger Menschen in Morgen- und Abendland zu allen Zeiten mit
diesem Stoff beschiftigt haben, obwohl eine Flut von alten und
neuen Berichten, Aufsitzen, Legenden, Kommentaren, Romanen
und wissenschaftlichen Stellungnahmen in vielen orientalischen und
westlichen Sprachen iiber den ,M&rderorden® vorliegen — all dem
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zum Trotz umgibt weiterhin ein Schleier von Geheimnis diese
Extremisten des Islams, die einst durch die radikalsten Mittel der
Selbstaufopferung, des blinden Gehorsams und der gezielten Mord-
anschldge eine Welt von Feinden im Schach hielten.

Betrachten wir nun zunichst die wichtigsten Etappen jener Ent-
wicklung, die zur abendlindischen Assassinen-Legende gefithrt hat,
in der sich Dichtung und Wahrheit fast unentwirrbar mischen. Die
Entstehung dieser Legende ist ein Roman fiir sich. Thre noch un-
geschriebene Geschichte wiirde zu vermutlich sehr iiberraschenden
Ergebnissen fijhren — das Werk von M. G. S. Hodgson ,,The Order
of Assassins“ kann als wegbereitend und wegweisend gelten —; denn
die Idee des minnerbiindischen Ordens, des von einem verborgenen
Innenraum esoterischen Wissens nach auflen in die Profansphire
der Politik wirkenden Geheimbundes, ist niemals konsequenter,
entschlossener, kithner und riicksichtsloser in die Tat umgesetzt wor-
den als durch die Assassinen.

Der Bericht von Marco Polo

Am 8. September 1296 fand zwischen den Flotten der damals um
die Herrschaft im Mittelmeer rivalisierenden Stadtstaaten Venedig
und Genua eine Seeschlacht statt, die letzterer zu seinen Gunsten
entschied. Unter den Venezianern, die damals in genuesische Kriegs-
gefangenschaft fielen, befand sich auch ein angesehener, reicher und
weitgereister Handelsherr und Patrizier namens Marco Polo.

Die drei Jahre, die dieser energiegeladene Mann der Tat in der
erzwungenen Mufle der Haft verbringen sollte, sind zweifellos fiir
ihn selbst eine harte Geduldsprobe gewesen; wir aber verdanken
diesem Mifigeschick ein Dokument von unschitzbarem Wert, das
sonst wohl kaum entstanden wire: nimlich die berithmten Erinne-
rungen des Marco Polo an seine, in Gesellschaft von Vater und
Onkel unternommene, grofle Reise nach China, von wo er nach
langem Aufenthalt erst 1295, nach insgesamt 24jihriger Abwesen-
heit, wieder in die Heimat zuriickgekehrt war.
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Man kann es Polos Zeitgenossen nicht verdenken, dafl sie seine
Berichte und Erlebnisse nicht nur mit Staunen, sondern auch hiufig
mit Unglauben zur Kenntnis nahmen. Den vitalen Grandseigneur
selbst, der sich offenbar nur aus Langeweile dazu herbeilief}, im
Gefingnis seine Memoiren zu diktieren, hat das bestimmt nicht
gekrinkt. Er hatte viel zuviel gesehen, gehdrt und erlebt, und er
war auch von Natur zu robust und realistisch, um dem Urteil
seiner Mitmenschen grofles Gewicht beizumessen. Thm war es klar,
daf} die Dinge, die er in seinem Buch mitteilte, fiir seine zuhause-
gebliebenen Landsleute unglaublich und mirchenhaft klangen. Dies,
obwoh] der niichterne, etwas trockene Stil, in dem er seine asia-
tischen Merkwiirdigkeiten aufzihlt, auf einen Mann schlieflen 43¢,
der besser rechnen als triumen kann, und der keineswegs gewohnt
ist, die Alltagsrealitit vermittels seiner Phantasie zu verkldren.
Allmihlich stellte sich dann heraus, daf Marco Polo tatsichlich
nicht phantasiert hatte. Was er berichtet, hat er entweder selbst
erlebt und beobachtet, oder es ist ihm unterwegs zu Ohren gekom-
men. Letzteres gilt nun auch fiir die folgende Geschichte, die auf
seine Zeitgenossen ganz besonders phantastisch wirken mufite, und
von der Polo selbst versichert, ihre Glaubwiirdigkeit sei thm in
Persien wihrend seiner Durchreise mehrfach bestitigt worden. Diese
Geschichte lautet, zusammengefafit, so:

Ein michtiger Mann, genannt der ,Alte vom Berg®, besafl den
grofiten und herrlichsten Garten, den man sich vorstellen kann.
Darin befanden sich wundervoll eingerichtete Paliste, kiinstliche
Biche, die aufler Wasser auch Wein, Milch und Honig fithrten,
sowie Midchen von beriickender Schonheit, die musizierten, sangen
und tanzten. Niemand hatte Zutritt zu diesem Garten aufler jenen,
die der ,Alte“ selbst dorthin bringen lief. Horte er nimlich von
einem Jiingling im Alter von zwdlf bis zwanzig Jahren, den er fiir
sich gewinnen wollte, so verabreichte er diesem einen einschlifern-
den Trank und lief ihn sodann in den Garten schaffen. Kam dort
der Jingling wieder zu sich, war er umringt von bezaubernden
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Schonen, die ihm in allem zu Willen waren und ihn auf jede Weise
verwohnten. Er glaubte sich deshalb ins Paradies versetzt; denn
seine Umgebung war wie das Spiegelbild jenes himmlischen Gartens,
der im Koran den Gliubigen verheiflen wird. Dies aber entsprach
genau der Absicht des ,Alten®, der sich selbst als Propheten ausgab.
Seine Anhinger wurden Hasisins genannt; und wenn er einen
von den Jiinglingen benétigte, lief er ihn wiederum durch jenen
Trank betiuben und daraufhin zu sich in seinen Palast tragen.
Erwachte dort der ,Hasisin®, so gab ihm der , Alte* den Auftrag,
sich aufzumachen und irgendeine bestimmte Person zu tSten. Kehre
er lebendig zuriick, so werde er ihn darauf durch seine Engel ins
Paradies tragen lassen; komme er jedoch ums Leben, so werde ihm
dasselbe Schicksal noch schneller zuteil werden. Getrieben von ihrer
Sehnsucht, in das vermeintliche Paradies zuriickkehren zu diirfen,
befolgten die ,,Hasisins“ blind und tollkithn die Befehle des ,, Alten®,
und dieser iibte dadurch eine Schreckensherrschaft aus, und die
Fiirsten erkauften sich aus lauter Angst Frieden und Sicherheit,
indem sie thm Tribut zahlten. — Schlieflich aber (so beendet Polo
seinen Bericht) wurden der ,Alte” und seine Anhinger durch eine
Armee des ,Tatarenherrschers Alau®, nach 3jihriger Belagerung,
im Jahre 1242 besiegt und vernichtet?2.

Vom Sinn der Legende

Als Bericht eines Abendlinders aus dem selben 13. Jahrhundert, in
dem tatsichlich (1256 durch die Mongolen) die Assassinen den
Untergang fanden, ist dies eines der faszinierendsten Zeugnisse der
Geschichte der Wechselbeziehungen zwischen Orient und Okzident.
Marco Polos Erzihlung hat seither, wihrend bald 700 Jahren,
Interesse und Phantasie der verschiedensten Menschen in ganz un-
gewohnlichem Ausmafl erregt. Sie ist unzihlige Male zitiert, aus-
geschmiickt, kommentiert, angezweifelt, verteidigt und bestritten
worden. Es ist dies eine nachdenklich stimmende Tatsache. Der
Handelsherr aus Venedig hat seine Geschichte vom ,,Alten vom
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Berg“ nicht erfunden. Diese Geschichte ist halb Dichtung, halb
Wahrheit: sie spiegelt nur wider, was man in Persien selbst wenige
Jahrzehnte, nachdem der Mongolensturm den ,,Orden der Assassi-
nen® ausgel6scht hatte, von diesem zu berichten wufite. Eine typische
Legende hatte sich gebildet; aber eine, die durch ihre unheimliche
Anziehungskraft auf Orientalen #nd Abendlinder bewies, dafl sie
in der Seele der Menschen nicht nur Grauen, sondern auch Sehn-
sucht weckte.

Und warum dies? Fragen wir uns doch einmal, wer denn eigentlich
in dieser legendiren Figur des , Alten vom Berg® Gestalt angenom-
men hat! Ein falscher Prophet, erwidern uns Marco Polos orienta-
lische Gewshrsminner, ein Mann also, der die Jenseitsverheiffung
des wahren Propheten schon hier, im Diesseits, zu erfiillen vorgibt;
ein Verfithrer, der die ewige Sehnsucht der Menschen nach Gliick-
seligkeit furchtbar miflbraucht, der gerade die Besten unter den
jungen Minnern in gefiigige Werkzeuge seines dimonischen Macht-
willens verwandelt. Und wie erreicht er dieses Ziel? Indem er den
Eindruck erweckt, Fros und Rausch, die Schliissel zam Paradies, in
seinen Hinden zu halten und sie nach Belieben gewahren oder ver-
weigern zu konnen. Kein Zweifel: der , Alte vom Berg® der Legende
trigt archetypische Ziige; er ist eine Erscheinungsform des Satans
in goutlicher Verkleidung und Maske, der sein ,irdisches” Paradies
als das ,himmlische® ausgibt; er ist (modern und westlich gespro-
chen) der politische /deologe, der den Menschen Gliick, Freiheit und
Frieden verspricht, um sie auszuniitzen als ,Mittel zum Zweck®,
und dieser Zweck ist immer nur der nackte Machtwille.

Die Theorie von Silvestre de Sacy

Ende des 18. und Anfang des 19. Jahrhunderts legte der franzo-
sische Orientalist S. de Sacy Forschungsergebnisse vor, die Marco
Polos Bericht nicht nur in den wesentlichen Ziigen bestitigen, son-
dern iiberdies nach verschiedenen Richtungen hin erginzten und
ausdeuteten?.
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So bewies de Sacy, dal das franzdsische (und englische) Wort ,,assas-
sin“ (= Meuchelmdrder) vom arabisch-persischen ,haschischiun® ~
dialektisch ,haschischin® — und ,,haschischia® (d. h. Haschisch-Leute)
stammt?, und dafl unter eben dieser Bezeichnung Polos ,,Hasisins“
auch von islamischen Autoren erwihnt werden. Der franzdsische
Gelehrte identifizierte nun diese ,Assassinen® als einen Zweig der
extrem-schiitischen Ismailiten, der vom Ende des 11. Jahrhunderts
bis ins 13. Jahrhundert hinein von Hochburgen in Persien und
Syrien aus einen tollkiihnen Zweifrontenkrieg gefithrt hatte: gegen
das orthodox-islamische Kalifat in Baghdad und dessen nominelle
Vasallendynastien einerseits, und gegen die christlichen Kreuzfabrer
andererseits. Von offener Feldschlacht hatten die zahlenmiflig
schwachen Assassinen nichts zu erhoffen; so verlegten sie sich auf
iiberraschende Uberfille und (dies vor allem!) auf die von ihnen
bis ins Letzte perfektionierte Taktik des politischen Attentates.

Es war somit nur allzu verstindlich, daf die orientalische Benen-
nung dieser Extremisten in der Bedeutung von ,Meuchelmorder®
iiber das latinisierte ,assysini, in nur leicht entstellter Form in die
europdischen Sprachen Eingang fand’. Zugleich mit dieser Ent-
deckung stellte de Sacy aber auch eine Theorie auf, die erkldren
sollte, warum die Orientalen diese Attentiter ,Haschisch-Leute®
nannten: seiner Ansicht nach verlieh der Genuf8 der Droge den aus-
gesandren Mordern die so vielfach und {ibereinstimmend bezeugte,
Angst und Entsetzen verbreitende Tollkiihnheit. Die Assassinen
schienen nicht nur den Tod ihres Opfers, sondern auch ihren eigenen
Untergang in einer Art von rauschhafter Besessenheit zu suchen;
sie glichen weniger mehr Menschen aus Fleisch und Blut, als viel-
mehr ferngelenkten Geschossen, die villig unemphindlich gegen see-
lische Hemmungen und korperliche Schmerzen mit tédlicher Sicher-
heit ihr eines und einziges Ziel, die Vernichtung irgendeines hoch-
gestellten Gegners, unter Aufopferung des eigenen Lebens zu er-
reichen pflegten.

Bekanntlich wirkt nichts so demoralisierend wie das Bewufitsein,
gegen Fanatiker kimpfen zu miissen, die nicht nur den eigenen Tod
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nicht scheuen, sondern ihn offensichtlich herbeiwiinschen. Die Er-
kldrung, es habe sich bei diesen todessiichtigen Totern um Haschisch-
Berauschte gehandelt und von daher stamme ihr Name (wie de Sacy
und mit ihm viele andere, Orientalen wie Europier, annehmen),
stellt auch einen Versuch dar, fiir ein ritselhaftes und hochst be-
unruhigendes Phinomen eine gleichsam natiirliche Deutung zu fin-
den. Man hat diese Theorie bisher weder beweisen noch widerlegen
kénnen. Nirgends, in keiner orientalischen und keiner abendldndi-
schen Quelle, wird auch nur angedeutet, es habe jemals ein gefange-
ner Assassine etwas iiber den Gebrauch von Haschisch oder sonstigen

Drogen verlauten lassen.

Das Assassinen-Bild von Hammer-Purgstall

Doch ehe wir diese Frage weiter verfolgen, miissen wir noch eines
Mannes gedenken, der mehr als jeder andere dazu beigetragen hat,
das Assassinen-Bild der orientalischen Volkslegende als angebliche
historische Wahrheit im abendlindischen Bewuftsein zu verankern.
Dieser Mann war Joseph von Hammer-Purgstall in Wien, einer der
Altmeister der deutschen Orientalistik. Seine vielbdndigen Sammel-
werke, Biographien, Inhaltsangaben und Teiliibersetzungen zur
arabischen und persischen Literatur, zur osmanischen und mongoli-
schen Geschichte, beweisen eine fast unglaublich anmutende Belesen-
heit, Vielseitigkeit und Produktivitit; aber auch einen durch und
durch romantischen Geist, der stindig auf der Suche war nach auf-
regenden, bizarren und dramatischen Sujets, und den deshalb die
Glaubwiirdigkeit seiner morgenlindischen Quellen weit weniger
kiimmerte als deren exotische Farbigkeit. Man braucht dies keines-
wegs zu bemzngeln; man mufl es nur wissen.

Hammer-Purgstall, ein Zeitgenosse von S. de Sacy, den er natiirlich
kannte und auch zustimmend zitiert, erhob nun fast gleichzeitig wie
dieser seine Stimme, und was er iiber die Assassinen mitzuteilen
hatte, bildete eine Art Synthese der alten Berichte von Marco Polo,
Arnold von Lisbeck, Wilhelm von Tyrus und anderen mit den For-
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schungsergebnissen des franzdsischen Gelehrten. Schon 1813 hatte
Hammer-Purgstall aus einer in Wien liegenden arabischen Hand-
schrift die folgende Erzihlung iibersetzt und publiziert:

Zur Zeit des Fatimidenherrschers Zaher landete bei Tripoli in
Syrien ein ismailitischer Grofler mit vielen Schitzen und einer
Schar ihm fanatisch ergebener Anhinger, genannt ,fed8’is“ (=
Opferginger). Er baute in Masyif ein vierstdckiges, mit allem
Luxus verschwenderisch ausgestattetes Lustschloff, das rings umgeben
war von einem paradiesischen Garten, und das durch einen unter-
irdischen Gang mit der gewdhnlichen Residenz seines Besitzers ver-
bunden war. Die jungen Minner, die der Ismailit fiir sich und
seine Sache gewinnen wollte, betdubte er mit in Wein aufgeldstem
Haschisch (bandsch) und lief sie dann in den Garten schaffen, wo
sie von schénen Sklaven und Sklavinnen verwdhnt wurden und die
Paradiesesfreuden der Seligen im Traum vorauszukosten meinten.
Spiter brachte man sie, in gleicher Weise betiubt, zum Herrn des
Gartens zuriick, und dieser belehrte sie, was sie erlebt hitten, sei
kein Traum, sondern ein Wunder gewesen. Wenn sie dieses geheim
halten und kiinftig allen Weisungen blind gehorchen wiirden, sei
thnen das Paradies gewif36.

Die Handschrift des anonymen Volksromans, dem diese Darstellung
entnommen ist, entstand im 15. Jahrhundert; und thre Erzihlung
bildet, wie man sieht, nur die arabisch-syrische Variante derselben
orientalischen Volkstradition, der Marco Polo schon im 13. Jahr-
hundert in Persien begegnet war.

Doch Hammer-Purgstall lief es dabei nicht bewenden. Er schrieb
sein beriihmtes, auch ins Englische, FranzSsische und andere Spra-
chen iibersetztes Buch ,,Die Geschichte der Assassinen®. Dieses Werk
ist vor allem dafiir verantwortlich zu machen, wenn seither — und
vielfach bis heute — die westdstliche Legende iiber die Assassinen
unbesehen als historische Realitit ausgegeben wurde und wird.
Um von der Betrachtungs- und Darstellungsweise des Ssterreichi-
schen Orientalisten und Romantikers einen Begriff zu geben, wol-
len wir hier einige charakteristische Sdtze seines Buches wortlich
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zitieren. Uber die Aufnahme von Novizen in den ,Mbrderorden
der Assassinen® schreibt er:

»Den Jiingling, der durch Kraft und Entschlossenheit wiirdig erachtet
ward, zum Meuchlerdienste eingeweiht zu werden, lud der Grofimeister
oder Groflprior zu Tisch und zum Gespriche ein, berauschte ihn mit
einem Oppiate aus Hyoscyamus (Haschische), und lieff ihn in den Garten
tragen, wo er beim Erwachen sich ins Paradies verziickt glaubte, was ihm
alle Umgebungen, und namentlich die Huris wortlich und handgreiflich
bestitigten . . . So weihten sich diese bethdrten Jiinglinge blindlings zu
Werkzeugen des Mordes und suchten glerig die Gelegenheit, das irdische
Leben zu opfern, um des ewigen teilhaftig zu werden . . . Was bisher als
Mittel zum Vergniigen gedient, ward nun selbst Zweck, und die Begeiste-
rung des Opiwmrausches (sicl) ward das Surrogat himmlischer Freuden,
zu deren Genufl die Gegenstinde oder die Kraft ermangelten. Noch heute
zeigt Konstantinopel oder Kairo, was fiir einen unglaublichen Reiz
Opium aus Hyoscyamus auf die schlifrige Indolenz des Tiirken und die
feurige Einbildungskraft des Arabers hervorbringt, und erklirt die Wuth,
womit jene Jiinglinge den Genuf dieser berauschenden Kriuterpastillen
(Haschische) suchten . . . Von dem Genufl derselben nannte man sie
Haschischin, das ist ,die Kriutler’, woraus in dem Munde der Griechen
und Kreutzfahrer der Namen der Assassinen entstand, der als gleich-
bedeutend mit Meuchelmérder die Geschichte des Ordens in allen euro-
piischen Sprachen verewigt.“”

Jedenfalls ist Hammer-Purgstall, wie unser Zitat beweist, kein
guter Kenner von Narkotika gewesen. Offensichtlich betrachtet er
»Haschische® und ,,Oppium® als austauschbare Wechselbegriffe fiir
ein und dieselbe Droge, und iiberdies bringt er beide noch mit dem
Bilsenkraut (Hyoscyamus niger) in Verbindung — warum, weif} ich
nicht. Zwar sind Mischungen aus Opium und Haschisch im Orient
bekannt und gelten als besonders wirksam — eine dieser Verbindun-
gen wird in Persien ,ruh al-adschenneh® (= Geist der Damonen)
geheiflens —; aber das ist es ja nicht, was Hammer meint, und meines
Wissens erwihnt keine orientalische Quelle, die Assassinen hitten
Opium verwendet. Das Wort ,haschisch® bedeutet zwar urspriing-
lich im Arabischen ,diirres Kraut®; aber schon der Botaniker Fbn
al-Beitir (gest. 1248) gebraucht es als Bezeichnung fiir den Hanf
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Asaw

(qanab), im Sinne einer Abkiirzung von ,haschischat al-foqara
(= Kraut der ,Armen®, d. h. der Fakire, Derwische)?.

Das Paradies im Koran

Im Mittelpunkt der Assassinen-Legende, wie wir sie bisher kennen-
gelernt haben, steht die Vorstellung des Paradieses, das ja bekannt-
lich der Koran in Bildern beschwort, die selbst in Ubersetzungen
auch den Auflenstehenden durch ihre dichterische Kraft und Schon-
heit ergreifen. Im Gegensatz etwa zum Christentum besitzt damit
der Islam eine Vision von der Stitte der Seligen, die Gott selbst
durch den Mund seines Gesandten Mohammad offenbart hat.

Die Moslems, auch die einfachsten und elendesten, wissen also, was
sie dort erwarten diirfen; nidmlich: Gefihrtinnen, ,die weder
Mensch noch Dimon jemals berithrte, anzusehen, ,als wiren sie
Hyazinthe und Korallen® in Girten ,in griinem Schimmer*; und
,unsterbliche Schenken®, die einen Trank kredenzen, ,,von dem sie
kein Kopfweh haben und nicht das Bewuftsein verlieren sollen® —

yunter dornenlosem Lotos

und Bananen mit Bliitenschichten
und weitem Schatten

und bei strémenden Wassern
und Friichten, so vielen,
unaufhdrlichen und unverwehrten,
und thronend auf Polstern . . .“
(Koran, Suren 55/56)

Durch solche und zhnliche Bilder, deren Wortmusik im arabischen
Original eine unerhdrte, uniibersetzbare Magie ausiibt, wird die
Paradies-Vorstellung dem Orientalen von Kindheit an unausldsch-
lich eingeprigt. So wird ihm, ob er es weifl und will oder nicht, der
»Garten der Seligen® zum Inbegriff der Vollkommenheit iiber-
haupt. Die islamischen Dichter und Denker, Erzihler und Ekstati-
ker, Kalligraphen und Miniaturenmaler: sie alle kreisen um diese
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Vision ewiger Harmonie. Davon einen Abglanz zu schaffen, ist das
Verlangen der Kiinstler; und wenn Dichter und Mystiker Eros und
Rausch als die Schliissel zum ,Geheimnis® preisen, so deshalb, weil
man den Kerker des ,Ichs“, bestehend aus Zeit und Raum, erst
sprengen mufl, eh man von der Schwelle aus einen Blick ins Paradies
werfen darf.

Allerdings hat der Sterbliche, dem dies gelang, sein Wissen teuer zu
bezahlen. Wer nur einmal das Absolute erkannt und das Vollkom-
mene geschaut hat, den wird das begrenzte und beschrinkte Gliidk
der Blinden nie mehr sittigen konnen. Er wird verschmihen, was
jene sehen und begehren; und er wird verlangen, was sie nicht
kennen. Er wird leiden — nicht, weil er leiden soll (wie das die
Christen, in seltsamer Mifdeutung von Jesus und im Unterschied
zum Islam, fordern), sondern weil er um einen Grad von Gliick-
seligkeit weifl, der nur jenseits der Grenzen dieser dreidimensiona-
len Scheinwelt erfahrbar ist.

Nizamis Geschichte vom ,verlorenen Paradies®

Eine der grofartigsten Darstellungen und Deutungen des Themas
vom ,, Wissenden® und seinem ,verlorenen Paradies stammt von
dem persischen Dichter Nizami (Nezimi, geb. 1141), dessen Lebens-
zeit mitten in die 166 Jahre wihrende Epoche der Assassinen und
ihrer Herrschaft iiber Alamut (1090-1256) entfillt. Es handelt sich
um die erste Erzdhlung im Zyklus der ,Sieben  Geschichten der
sicben Prinzessinnen“1%: um die Samstagsgeschichte der indischen
Kénigstochter in der schwarzen Saturnkuppel. Wir knnen hier nur
die inhaltlichen Grundziige der Dichtung (deren Motiv man iibri-
gens in der orientalischen Erzdhlkunst immer wieder begegnet) in
Kiirze skizzieren:

Der Held ist ein Konig, den unersittliche Sucht erfiillt, von allem
zu erfahren, was Menschen nur immer erleben. Jeder Fremde, der
in seinem Reich auftaucht, wird von ihm empfangen, beherbergt
und bewirtet. Als Gegenleistung mufl er ihm sein Leben, seine
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Schicksale und Abenteuer berichten. Eines Tages erscheint ein
Schwarzgekleideter von ebenso schénem wie tieftraurigem Aus-
sehen. Er will dem K&nig auf dessen Fragen nicht antworten; aber
als dieser ihn immer heftiger bestiirmt und bedringt, nennt er
schliefilich dem Herrscher ,eine Stadt in China® als den Schliissel
zu seinem Geheimnis. Dann verschwindet der Fremde, ohne mehr
verraten zu haben. Der Kénig hat nun keine Ruhe mehr. Heimlich
verlifit er Thron und Reich, um jene Stadt ausfindig zu machen.
Endlich gelingt ihm das auch. Er gelangt in eine Stadt, deren
wunderschone Bewohner niemals lachen und alle schwarz gekleidet
sind, ,wie vom Nachtmeer umflutete Monde“. Fr will ihr Geheim-
nis ergriinden, aber niemand will ihm Auskunft geben. Der Konig
gewinnt einen Freund, einen Metzgermeister (die Symbolik ist
offenkundig), und dieser kann schlieflich seinen Bitten und Ge-
schenken nicht linger widerstehen. Er fiihrt den Konig in einer
finsteren Nacht zu einer Ruine vor der Stadt und heifit thn Platz
nehmen in einem Korb, der dort an einem Seil von einer ungeheu-
ren Siule herunterhingt. Kaum sitzt der Konig darin, so entfithrt
ihn das Gefihrt nach oben, auf die Plattform der Sdule, wo spiter
ein Fabelwesen, ein Riesenvogel, erscheint und den Menschen in der
Morgendimmerung davontrigt, weit fort, in eine Gegend von
paradiesischer Schonheit — das Reich einer Feenkonigin. Jeden
Abend erscheint mit ihren Midchen diese herrlichste aller Frauen.
Sie beschenkt mit ihrer Liebe den fremden Sterblichen. Er darf
neben ihr auf dem Thron sitzen, vom Zauberwein trinken, Feen-
musik hren, sie kiissen und kosen — nur die letzte Erfiillung bleibt
thm verwehrt. Sie vertrdstet ihn von Nacht zu Nacht, und immer
ungeduldiger wird der Kénig. Lingst hat er seine Vergangenheit,
sein Reich, ja, die Menschenwelt iiberhaupt, vergessen. Die Sonne
und der Tag sind ihm zuwider geworden. Er lebt nur nachts, dann,
wenn seine Feengeliebte thn aufsucht — und endlich, in der dreiflig-
sten Nacht, einer Neumondnacht, kann er sich nicht linger mehr
beherrschen. Auch der letzte Schleier soll fallen, die héchste Erfiil-
lung ithm gewihrt werden. Alle Dimonen seines Innern reiffen sich
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von ihren Ketten los. Wahnsinn iiberkommt ihn: er bestiirmt die
Geliebte, sich thm entweder hinzugeben oder ihn aber zu téten;
wihrend sie ihn vergeblich beschwort, doch nur diese eine Nacht
noch geduldig zu sein; ,denn®, so sagt sie, ,,was ist schon eine ein-
zige Nacht, wenn es um ewige Seligkeit geht?“ Aber der Menschen-
konig hort nicht mehr auf sie. Er iiberfillt sie in wilder Raserei;
und als die Fee ithn so sicht, da verspricht sie, ihm zu Willen zu
sein — nur solle er vorher rasch noch die Augen schlieffen. Der Kénig
gehorcht, in Erwartung des vollkommenen Gliickes, aber als er
einen Nu spiter die Augen wieder 6ffnet — was sieht er da? Ver-
schwunden ist die Feenk&nigin, versunken sind die seligen Gefilde,
und statt dessen sitzt er wieder — wie in jener ersten finsteren
Nacht — im Korb am Fufl der Ruine, und vor ihm steht, schwarz-
gewandet, sein Freund und sagt: , Kennst du jetzt unser Geheimnis?
Verstehst du nun unsere Trauer?“1!

Vergleich mit dem Paradies der Assassinen-Legende

Vergleichen wir diese Erzihlung Nizamis mit der Assassinen-
Legende, so ist ein beiden gemeinsamer Grundzug unverkennbar.
Hier wie dort werden Menschen aus ithrer Alltagsrealitit in eine
Paradieswelt versetzt; hier wie dort werden sie nach einer Weile
ihrer Gliickseligkeit wieder beraubt; und hier wie dort sind sie fort-
an die Gefangenen ihrer Erinnerung an das Verlorene, ihrer Sehn-
sucht danach, und ihrer Unfihigkeit, zu vergessen und in der
gewShnlichen Menschenexistenz wieder Wurzeln zu schlagen.

Auch die Unterschiede sind sehr bedeutungsvoll. Nizamis schwarz-
gekleidete ,, Wissende® unternehmen jede in ihrer Macht stehende
Anstrengung, um den Konig vor ihrem eigenen Schicksal zu bewah-
ren. Er soll blind und dafiir mit sich und der Welt zufrieden bleiben,
anstatt um den Preis seiner Seelenruhe in ihr furchtbares Geheimnis
eingeweiht zu werden. Als dann der K6nig nach seiner Austreibung
aus dem Paradies in die Menschenwelt zuriickkehrt, spricht sein
Freund zu ihm: ,Wenn ich sie dir hundert Jahre lang erklirt hitte,
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wiirdest du die Wahrheit doch nicht geglaubt haben . .. Jetzt aber
hast du selbst das Verborgene geschaut; wem kdnnte man solches
erzihlen!“ Und der Konig erwidert: , Wer das erlitt, mufl schwei-
gen, mufl sich fortan in Schwirze hiillen.“12 — Wahres existentielles
Wissen kann eben niemals gelehrt, niemals nur ,mitgeteilt* werden.
Dasselbe gilt fiir die Assassinen der Legende: kein Auflenstehender
wiirde ihnen glauben, was sie erlebten. Wihrend aber Nizamis
Schwarzgekleidete eine echte Initiation durchlaufen, deren schmerz-
volle Erkenntnis sie anderen ersparen mdchten, ist der legendire
»Alte vom Berg® nur ein Schwarzmagier, sein Paradies eine kiinst-
liche Fata Morgana, und die Einweihung der Jiinglinge ein diesen
aufgezwungenes Gaukelspiel, ein politisches ,Mittel zum Zwedc“.
Wie aber verhielt es sich in Wirklichkeit? Es geht dabei weniger um
die Frage nach dem dufleren, als vielmehr um die nach dem inneren
Wahrheitsgehalt der Legende. War der historische ,, Alte vom Berg®,
waren Hasan Sabbih, seine Nachfolger, die spiteren ,Herren von
Alamut®, und deren innerster Kreis von Vertrauten — Betriiger,
Falschmiinzer, Hochstapler? Waren sie Zyniker, kalte Rechner im
groflen Spiel um die Macht, die Glauben, Hoffnung und Opfer-
bereitschaft ihrer genasfithrten Anhinger bewufit miflbrauchten?
Wenn sie das gewesen sein sollten, dann wire auch die Assassinen-
Legende in Dichtung verkleidete Wabrbeit; und es wire dann ein
durchaus zweitrangiges Problem, diese Legende den historischen
Fakten anzupassen.

Haschisch und politischer Mord

Der Franzose Jean Servier, ein Anhinger der Theorie von de Sacy,
bezeugt die Verwendung von Haschisch durch die ,,modernen Assas-
sinen® des FLN im Algerienkrieg. Fin solcher Attentiter, dessen
Anschlag und nachherige Verhaftung er selbst im September 1956
erlebt hatte, war nach dem Urteil Serviers durch die Droge in einen
Bewufltseinszustand versetzt worden, der jenseits von Angst lag,
und der es ihm erlaubt hatte, ,,sich selbst zu iiberwinden® und den
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selbstmorderischen Auftrag auszufithren. Darnach versank er in
vollkommene Passivitit; und seine Befragung verlief wie folgt:
»Warum hast du ihn getStet?”

»Er ist ein Franzose.“

»Warum gerade ibné”

»Er war am nichsten.“

»Warum jetzt?®

»Warum spater?“

»Du bezahlst mit deinem eigenen Kopf.“

»Was liegt daran ...«

Jean Servier hilt es fiir sicher, dafl einst gefangene Assassinen durch
»gleiche Antworten das gleiche Erstaunen® bei ihren damaligen
Feinden hervorgerufen hatten. Er sieht im Haschisch ein Mittel des
Willens zur Macht, der sich selbst ,,Ideal® nennt. Wer diesem ver-
fallen ist, der wird — mit den Worten eines von Servier zitierten
nordafrikanischen Hanfverehrers — ,vielleicht selber Haschisch rau-
chen, oder er wird jene rauchen lassen, die er zu seinen Sklaven
machen will.“18

Andererseits lehnt Marshall G. S. Hodgson in seinem schon erwihn-
ten, bisher neuesten und besten Buch {iber die Assassinen die
landldufige ,Haschisch-Theorie“ ab; und zwar unter Anfithrung
gewichtiger Griinde. Er sagt, die von den Assassinen angewandte
Taktik — diese genauestens und von langer Hand vorbereiteten
Mordanschlige, das geduldige Abwarten des hierfiir giinstigsten
Augenblicks, die Prizision des zugleich eiskalten und blitzschnellen
Zuschlagens —, das alles widerspreche der Verwendung von Haschisch
oder Drogen iiberhaupt. Die Bezeichnung ,Haschisch-Leute® (die
iibrigens ernsthafte islamische Historiker selten verwenden) sei nicht
wortlich, sondern im {ibertragenen Sinn zu verstehen; sie sei der
Sekte von deren Feinden und vom orientalischen ,Volksmund“
beigelegt worden, als eine herabwiirdigende Beschimpfung, in der
sich Grauen, Abscheu und Verachtung mischten, und die zum Aus-
druck bringen sollte, man habe es hier nicht mit verniinftigen Men-
schen, sondern mit unzurechnungsfihigen Besessenen zu tuni4.




Die grofie Kebrtwendung unter Hasan I11.

Der Standpunkt von Hodgson scheint auch gestiitzt zu werden
durch ein Dokument, das der orientalische Gelehrte Aref Timer
1957 im Rahmen eines Aufsatzes iiber die verschiedenen Zweige der
Ismailiten in einer libanesischen Zeitschrift in arabischer Sprache
publiziert hat. Dieses Dokument stellt eine Botschaft des sechsten
»Herrn von Alamut®, des Imams Hasan III. (gest. 1221), an die
Gliubigen dar. Diesen wird eine betont asketische Lebensfijhrung
empfohlen: sie sollen ,wenig essen, schlafen und sprechen®. Unter
den Dingen, derer sie sich zu enthalten haben, erwihnt nun der
Imam - neben ,Hochmut®, ,Haf“, ,Liige*, ,Geiz“, ,Wucher®
u. a. m. — auch ausdriicklich Wein und Haschisch's,

Widerlegt nun das den Gebrauch der Hanf-Droge durch die Assas-
sinen? So scheint es; aber — wie meistens im Orient — triigt der
Schein. Das genaue Gegenteil trift zu: unser Dokument (seine Echt-
heit vorausgesetzt) wiirde viel eher fiir als gegen den Haschisch-
Gebrauch sprechen. Hasan III. war nimlich der grofle Renegat
unter den ,Herren von Alamut®. Er vollzog eine Kehrtwendung
um hundertachtzig Grad, schlof Frieden mit dem bisherigen Tod-
feind, dem orthodoxen Kalifat in Baghdad, erklirte sich selbst als
orthodoxen Moslem, verfluchte feierlich seine Vorginger, stimmte
einer ,Sduberung® der Bibliothek von Alamut durch sunnitische
Geistliche zu, sandte seine Meuchelmdrder statt wie bisher zum
Schaden nun im Dienste und zum Nutzen des Kalifen aus; kurz:
er lief}, wie Hodgson selber sich ausdriickt, ,keinen Stein ungewen-
det, um seine neue Orthodoxie zu demonstrieren“!®,

Warum Hasan III. so handelte, ist eine duflerst schwierige und
wohl nie mit Sicherheit zu beantwortende Frage. Gewisse Anzeichen
koénnten auf ein ,Geheimabkommen® zwischen thm und dem Kali-
fen Néser hindeuten: demnach hitten sich diese beiden Antipoden
der damaligen islamischen Welt, der sunnitische Kalife und der
ismailitische Imam, gleichsam in der Mitte, im Bekenntnis zur ge-
mifligten Schia der ,Zwolfer, getroffen, aber gleichzeitig verein-
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bart, nach axfern — im Interesse der Einheit des Islams — eine
sunnitisch-orthodoxe Haltung einzunehmen. Es kann aber auch
sein, daf Hodgson mit seiner Vermutung recht hat, und daf die
eigentliche Triebfeder der Handlungsweise von Hasan III. Haf}
gegen seinen Vater und Liebe zu seiner im Herzen sunnitisch ge-
bliebenen Mutter gewesen istl?.

Das fiir einen Auflenstehenden erstaunlichste Phinomen an der
ganzen Geschichte ist jedoch, daf dieser sechste ,Grofimeister des
Assassinen-Ordens“ diese radikale Schwenkung {iberhaupt beschlie-
Ben und vollziehen konnte, ohne von seinen eigenen Leuten gestiirzt
zu werden, ja, ohne auch nur auf Widerstand und Widerspruch zu
stoflen. Wir werden spiter noch auf die Hintergriinde dieser Hal-
tung zu sprechen kommen; hier sei nur soviel vorweggenommen:
die Neziris (wie die ,Assassinen richtig heifen) bildeten einen
streng hierarchisch gegliederten Geheimbund, dessen innerster Kern
aus dem jeweiligen ,Herrn von Alamut® und dessen nichster
Umgebung bestand. Dafl diese wohl zahlenmifig immer nur
kleine Elite von wirklich Eingeweihten einen Minnerbund reinsten
Wassers darstellte, steht aufler jedem Zweifel, und geht schon aus
der Tatsache hervor, daf es im ,Adlernest® — wie Alamut zu
deutsch heifit — keinerlei Familienleben gab; denn Frauen und
Kinder besaflen dort keinen Zutritt.

Wir miissen uns nun bewuflt sein, dafl es aller Voraussicht nach
niemals gelingen wird, die Wahrheit iiber die Assassinen zu ergriin-
den. Dies ganz einfach deshalb, weil schon damals und innerhalb
der nezirischen Geheimbewegung selbst nur eine Handvoll ,, Wis-
sender im Besitz dieser Wahrheit waren; und diese hitten sie selbst
dann nicht verraten kénnen, wenn sie das gewollt hitten; denn es
handelt sich ja hier um eine Art von Wissen, das niemals durch
Worte (und schon gar nicht durch Worte allein, weder gesprochene
noch geschriebene) vermittelt werden kann?s.

Anders verhilt es sich natiirlich mit dem, was wir als Summe
»sekunddrer und ,tertidrer® Wahrheit bezeichnen kénnten. Dar-
iber haben wir bereits einiges vernommen. Wir haben die zur
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archetypischen Legende vom ,Alten vom Berg® und seinen ,Hasi-
sins“ umstilisierten NezAris im Spiegel der orientalischen Volks-
meinung gesehen; und wir haben auch gehort, wie die todbringen-
den Sendboten des Alamut-Herrn ihren islamischen und christ-
lichen Feinden erschienen. Erginzen wir nun das Bild noch, indem
wir ganz kurz auf die Grundziige der Lehre hinweisen, die auch
dem ,Fuflvolk®, der groflen Masse einfacher Neziris, bekannt
waren.

Um das tun zu konnen, miissen wir erst einen kurzen Abrif der
historischen Fakten geben, so weit diese durch die bisherige For-
schung gesichert erscheinen.

Die Griindung des ,, Assassinen-Ordens™ durch Hasan Sabbih

Nachdem es der extrem-schiitischen Bewegung der Ismailiten gelun-
gen war, in Agypten die Macht zu ergreifen und dort das Fatimi-
denkalifat als Konkurrenz und Bedrohung der orthodox-sunniti-
schen Abbasidenkalifen in Baghdad zu errichten, kam es nach dem
Tode des Fatimidenherrschers al-Mostanser (1036-~1094) zu einer
Spaltung von dessen Anhingern. Zwei Sohne des verstorbenen Ka-
lifen, NezAr und Mosta’li, machten sich gegenseitig die Nachfolge
streitig. Dabei unterlag der rechtmiflige Anwirter, ndmlich Nezér,
da die Armee seinen Bruder unterstiitzte.

Die NezAris genannten Parteiginger des Besiegten emigrierten und
verbanden sich mit der ismailitischen Diaspora im sunnitisch be-
herrschten Ausland, in Syrien und vor-allem in Persien.

Das Schicksal wollte es, dafl ungefihr gleichzeitig diesen persischen
Ismailiten ein genialer Fithrer erstand — Hasan Sabbah. Er stammte
aus der zentralpersischen Stadt Qom, war urspriinglich Zwolfer-
Schiit (welche Richtung heute die offiziell-persische ist), schlof sich
aber schon als Jiingling der radikal-schiitischen, ismailitischen Ge-
heimorganisation an, in deren innerer Hierarchie er dank seiner
auRergewohnlichen Fihigkeiten rasch von Stufe zu Stufe stieg.
Nach der Spaltung in nezdrische und mosta’lische Ismailiten ver-
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loren die ersteren — zu denen Hasan und seine persische Gruppe
gehdrten — den moralischen und machtmifligen Riickhalt, den das
ismailitische Agypten und sein Fatimidenkalifat ihnen bisher be-
deutet hatte.

Hasan Sabbih, der die dgyptischen Verhiltnisse aus eigener An-
schauung genau kannte, hatte wohl mit einer derartigen Entwick-
lung bereits seit lingerer Zeit gerechnet. Schon 1090 hatte er durch
ein Uberraschungsmandver die fast uneinnehmbare Bergfeste Ala-
mut (,Adlernest®) siidlich des Kaspischen Meeres in seinen Besitz
gebracht und sie zu seinem Hauptquartier erkoren. Umgeben nur

von seinen engsten Getreuen, lenkte er kiinftig von dort aus die
Geschicke der NezAris. Er soll wihrend der 34 Jahre, die er bis zu
seinem Tode im Jahr 1124 in Alamut residierte, sein Zimmer nur
zweimal verlassen haben — und auch dann nur, um sich auf das
Dach der Burg zu begeben. Hasan galt iibrigens als grofler Mathe-
matiker und Alchimist; ferner hat er zwei seiner eigenen Sthne
tdten lassen, den einen davon wegen verbotenen Alkoholgenussest?.
Es steht fest, daf in den Hinden dieses Einsamen alle Fiden der
nezirischen Geheimbewegung, die {iber den ganzen Mittleren und
Nahen Osten bis an die Kiisten des Mittelmeeres verbreitet war, zu-
sammenliefen. Hasan mufl erkannt haben, dafl nur straffste Einheit
nach innen und militanteste Haltung nach auflen die so weit ver-
streute Minoritit davor bewahren konnte, entweder von ihrer sun-
nitischen und gemifigt-schiitischen Umwelt aufgerieben und aufge-
sogen zu werden, oder aber, wie das Fatimidenreich in Agypten
allmihlich an innerer Zersetzung zu Grunde zu gehen. Aus dieser
Einsicht zog er seine Konsequenzen mit beispielloser Hirte.

Die Schaffung dessen, was man den ,Orden der Assassinen® nenat,
ist das Werk von Hasan Sabbih. Da die NezAris infolge ihrer zah-
lenmifligen Schwiche ohnehin nicht daran denken konnten, einen
zusammenhingenden Landstrich zu erobern, ithn besetzt zu halten
und darin dem Abbasidenkalifat, den Saldschuqen und sonstigen
lokalen Dynastien in offenem Kampf die Stirn zu bieten, wihlte
Hasan die Taktik des ,Staates im Staat®. Dies entsprach auch am
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besten den ismailitischen Traditionen der Hierarchie, der Geheim-
haltung, der unterirdischen Agitation und der unbedingten Gefolg-
schaft,

Durch gezielte, raffiniert durchdachte Handstreiche bemichtigten
sich die NezAris eines ganzen Netzes von befestigten Stiitzpunkten,
die, wie die Hauptfeste Alamut, in schwer zuginglicher Lage von
wenigen Verteidigern auch gegen eine grofle Ubermacht lange ge-
halten werden konnten. Diese ,Ordensburgen® bildeten das Riick-
grat der ganzen Bewegung. Ismailitische Minoritdten gab es tiber-
all; aber was man unter ,den Assassinen® verstand, das war jene
minnerbiindisch organisierte Elite, die erstmals unter Hasan Sab-
bsh in Erscheinung trat: Jinglinge und Minner, die nur darauf
warteten, auf einen Wink das einzige, was sie besaffen — ihr Leben —
zu opfern.

Einmaligkeit der Assassinen

Minnerbiinde und Geheimgesellschaften, die auch das Mittel des
politischen Mordes bewuf}t anwandten, hat es in der Weltgeschichte
viele gegeben. Aber weder vorher noch nachher ist es einer dieser
Organisationen gelungen, die Welt so in Atem zu halten wie der
»Alte vom Berg® und sein Kreis. Nicht umsonst sind die Assassinen
zu einer die Jahrhunderte fiberdauernden Legende geworden. Es ist
ein Ritsel, wie es dieser Geheimbund von Alamut vermocht hat,
vom Ende des 11. bis in die Mitte des 13. Jahrhunderts, also wih-
rend mehr als 150 Jahren, einer Welt von Feinden zu trotzen und,
mehr noch, diese Welt in Angst und Schrecken zu halten.

Die lange Liste sunnitischer, schiitischer und christlicher Grofler —
darunter Kalifen, Sultane, Wazire, Fiirsten und Grafen —, die in
dieser Zeit unter den Dolchen der nezirischen ,Opferginger”
(fedA’is) ihr Leben liefen, kann uns hier nicht beschiftigen. Auch
das Abendland stand damals im Bann dieses Terrors — vor allem
natiirlich die Kreuzfahrer, aber durchaus nicht nur sie. So wurde
im Jahre 1158 ein allerdings mifflungener Mordanschlag auf Fried-
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rich Barbarossa veriibt. Dessen Enkel wiederum wurde von Papst
Innozenz IV. o6ffentlich beschuldigt, er habe den Herzog von
Bayern durch Assassinen ermorden lassen, wihrend der so Ange-
schuldigte in einem Brief an den Konig von BShmen dieselbe An-
klage gegen den Herzog von Usterreich erhob?? . . . Das allein schon
beweist die unheimliche Berithmtheit, die auch unter ihren abend-
lindischen Zeitgenossen die Assassinen erlangt hatten.

Die nezdrische Mordtaktik im Spiegel der Moval

Hodgson hat mit Recht darauf hingewiesen, dafl vom ethischen
Standpunkt aus die nezirische Mordtaktik als verhiltnismifig
human und gerecht bezeichnet werden mufl?t, Im Gegensatz zur
orthodox-islamischen oder christlich-abendlindischen Gesellschaft
anerkannten die Neziris keinerlei auf Macht und Reichtum be-
ruhende, soziale Rangstufen. Thre Hierarchie war eine rein geistige.
Zudem waren sie iiberzeugt davon, im Besitz der absoluten Wahr-
heit zu sein. Wie die Ismailiten ganz allgemein, betrachteten sie sich
selbst als die einzigen wirklichen und rechtmifligen Moslems, die
Orthodoxen hingegen als verirrte und verlorene ,Sektierer®. Ferner
kimpften sie mit dem Riicken zur Wand. Thre so geringe Zahl stand
in krassem Widerspruch zu ihrem Totalititsanspruch. Aus all diesen
Griinden war ihnen nichts daran gelegen, méglichst wviele ihrer
Feinde zu t3ten, sondern nur deren Fiihrer, die verantwortlich und
deshalb in thren Augen schuldig waren.

Nicht die Anzahl, sondern der hohe Rang ihrer Opfer hat die
Nezéris zum meist gehafiten und meist gefiirchteten Geheimbund
der Geschichte gemacht. Sie vermieden es, Kriege zu fijhren, wann
immer sie konnten; wichen dem blinden und sinnlosen Gemetzel
von Feldschlachten aus. Stattdessen tauchten sie auf, wo niemand sie
erwartete, um jene zu treffen, welche die Heere gegen sie ausgesandt
hatten. Dem Gehirn des Feindes, nie seinem Arm, galten ihre
Schlige. Sie waren unsichtbar und allgegenwirtig, verschwiegen
und verschlagen, eiskalt und tollkithn: Adler und Schlange in einem.
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Moderne Verteidiger der Assassinen

Leider kennen wir Hasan Sabbih, die spiteren ,Herren von Ala-
mut®, und die Neziris iiberhaupt, fast ausschlieflich aus der Sicht
ihrer zeitgendssischen Gegner. Nach der Eroberung von Alamut
durch die Mongolen im Jahre 1256 wurde die gesamte Bibliothek,
die Abertausende von Handschriften umfafite, den Flammen iiber-
geben — nachdem der Historiker Dschoweini (Juwayni) die Biicher
noch vorher hatte einsehen diirfen. Damals wurden die persischen
Neziris bis auf unbedeutende Reste ausgerottet.

Moderne Verteidiger der Assassinen (indische Ismailiten, persische
Nationalisten usw.) haben es darum schwer, ihre Standpunkte sach-
lich zu untermauern. Sie stoflen auf eine Mauer jahrhundertealter
Vorurteile. Der Name Hasan Sabbihs weckt noch heute Reaktionen
unkontrollierten Hasses und Grauens.

Allerdings ist es wohl ebenso unrichtig, in Hasan einen iranischen
»Patrioten® zu sehen, wie dies sein Landsmann, der grofie Erzihler
S4deq HedAyat (gest. 1951), tut. Fiir Hed4yat sind Omar der Zelt-

macher und der Griinder des Geheimbundes von Alamut Geistes-

verwandte; und er schreibt {iber die beiden:

»Hasan bewirkte eine national-iranische Erhebung, indem er eine neue
religidse Lehre erfand und die Grundlagen der damaligen Gesellschaft
erschiitterte. Omar verfolgte dasselbe Ziel, aber mit geistigen Mitteln. Das
Werk Hasans hatte keinen Bestand, da es vorwiegend auf politischen
und militirischen Gegebenheiten beruhte; die Philosophie Cheiyidms jedoch
tiberdauerte.“22

Die Lebre von Hasan Sabbdb

Wir wissen, dafl Hasan Sabbah seine Anschauungen nicht nur prak-
tisch verwirklicht, sondern auch in theoretischen Schriften nieder-
gelegt hat. Davon scheint zwar nichts erhalten geblieben zu sein,
aber wir besitzen immerhin eine zusammenfassende Darstellung
von Hasans Doktrin aus der Feder des arabisch schreibenden Reli-
gionswissenschaftlers Schahrastini (gest. 1153)28, Man kann iiber-
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zeugt sein, daf} dieser Zeitgenosse und erbitterte Gegner des Assas-
sinenfithrers nur den dufleren, ,profanen® Teil der nezirischen Ge-
heimlehre kannte; aber dieser bildet doch die Voraussetzung zu
einem besseren Verstindnis des ,Phinomens Alamut®.

In den von Schahrastini {iberlieferten Gedankengingen kreist Ha-
san Sabbih um die Frage, ob und wie es dem Menschen méglich sei,
die absolute Wahrheit zu erkennen. Am schirfsten wendet er sich
dabei gegen die Philosophen. Thnen wirft er vor, dafl sie letzte
Wahrheit und Wirklichkeit (d. h. Gott) durch individuelle Speku-
lation und Reflexion ergriinden zu kénnen glaubten. Dies fithre zu
einem Chaos von lauter verschiedenartigen ,, Wahrheiten®, Niemand
kdnne entscheiden, welche davon die richtige sei, da ja schon die
Notwendigkeit einer verbindlichen Autoritit von den Philosophen
geleugnet werde.

Die sunnitische Orthodoxie, so meint Hasan, erkenne zwar diese
Notwendigkeit an. Sie lasse aber die Frage, wer denn die Autoritit
zu verkSrpern habe, villig offen. Entweder sei grundsitzlich jeder
als Autoritit zugelassen, und dann sei eine Entscheidung zwischen
entgegengesetzten Ansichten unmdglich; oder aber man sei zum Ein-
gestindnis gezwungen, eine autorisierte ,letzte Instanz” sei uner-
Ia8lich. — Dies richtet sich natiirlich gegen den bekannten ,,demokra-
tischen® Grundzug der Sunna: ihr Prinzip des ,consensus® und ihre
Auffassung, dafl zumindest theoretisch jedermann (,der Beste®)
Kalif (= Stellvertreter des Propheten) werden kann, aber doch nur
als ,primus inter pares®.

Dagegen vertritt Hasan die schiitische Konzeption: die Autoritit
ist eine vom Propheten auf dessen Schwiegersohn Ali und weiter
auf dessen Nachkommen in direkter Linie von Imam zu Imam ver-
erbte gbttliche Mission. Wihrend aber beispielsweise fiir die ,klas-
sische® Zwblfer-Schia die Reihe der Imame mit dem 868 geborenen
12.Imam (dem ,Mahdi“), der auf geheimnisvolle Weise verschwand
und seither zuriickerwartet wird, jih abbricht, ist fiir die Ismailiten
die ununterbrochene existentielle Prisenz des Imams (heutzutage in
der Person des Agha Khans) von héchster Bedeutung. Hasan Sab-
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bah und seine Neziris vertraten das schiitische Prinzip in seiner
duflersten Konsequenz. Demnach verhilt sich der Imam zur Gott-
heit wie das Sonnenlicht zur Sonne. Den jeweiligen Imam kennen
und schauen, heiflt Gott selbst kennen und schauen. — Erst der
4. Herr von Alamut, Hasan II. (gest. 1166), von dem wir noch
sprechen werden, trat offiziell und 6ffentlich als Imam hervor, was
nach auflenhin damit begriindet wurde, er sei direkter Nachkomme
eines Enkels von Nezir, den Hasan Sabb4h aus Agypten nach Ala-
mut gerettet und dort heimlich aufgezogen habe.

Nach Schahrastini lehrte Hasan Sabbdh, daf es in dieser Welt
Wahrheit und Irrtum gebe. Kennzeichen der ersteren sei Einbeit,
die des letzteren hingegen Vielbeit. Der Schliissel zur Wahrheit sei
einzig und allein das Wissen um die rechte Autoritit — niemals aber
eigene Uberlegung, die genau so in die Irre fithre wie die Nachfolge
falscher Autorititen.

Intellektuelles und existentielles Wissen

Es ist vollig klar, dafl solche Lehrsitze nur gleichsam den Rahmen
bildeten fiir die eigentliche nezArische Geheimlehre. Diese besaf} den
Charakter einer stufenweisen Einweibung. Schahrastini freilich war
nicht der Mann, hiefiir Verstindnis aufzubringen. Er sah am
Wesentlichen v&llig vorbei. Das zeigt sehr schén die von ihm ge-
duflerte Kritik: er wirft Hasan Sabbih nimlich vor, die ,gewthn-
lichen Sterblichen® unter seinen NezAris absichtlich in Unwissenheit
gehalten und ihnen auf alle Fragen nur immer die stereotype Ant-
wort erteilt zu haben: ,,Unser Gott ist der Gott von Mohammad.“
Auch sei den gewohnlichen NezAris Studium, Lektiire und Diskus-
sionen verwehrt geblieben; und nur eine kleine Elite habe Zutritt
zur Bibliothek (von Alamut) besessen — Auserwihlte, welche ,die
besonderen Umstinde eines jeden Buches und den Rang der Autoren
auf jeglichem Gebiet* genau gekannt hitten.

Deshalb, so klagt Schahrastini, sei es unmdglich, mit NezAris zu
disputieren. Sie gingen Diskussionen aus dem Wege; sie hatten, wie
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ihr Kritiker sich ausdriickt, ,,das Tor des Wissens geschlossen und
dafiir dasjenige der Unterwerfung und des Autorititsglanbens ge-
offnet; aber ein verniinftiger Mensch kann doch nicht freiwillig eine
Lehre annehmen, ohne sie zu verstehen, und kann doch nicht einem
unbewiesenen Weg folgen . . .¢

In diesen Worten gibt sich der gute Schahrastini als einer jener
wohlmeinenden, aufrichtigen Rationalisten und Aufklirer zu er-
kennen, fiir die zu allen Zeiten , Wissen® nur Bildung, Belesenheit
und Gelehrsamkeit bedeutet hat. Fiir Leute dieses Schlages ist ein
Professor die Verkdrperung der Weisheit. Schahrastini und seines-
gleichen sind unfihig, zu begreifen, dafl es grundsitzlich zweierlei
» Wissen“ gibt: ein blofl intellektuelles, und ein im weitesten Sinne
existentielles (zu dem auch das ,sakrale® oder ,esoterische® Wissen
gehort.)

Ersteres ist lern- und lehrbar, letzteres uniibertragbar; denn es ist
Folge eines Erlebnisses, Resultat einer inneren Erfahrung, und da-
mit bleibt es jedem, der nicht dasselbe erfuhr und erlebte, ver-
schlossen. Die einzige Moglichkeit, existentielles Wissen zu vermit-
teln, ist die Einweihung, die Initiation. Wenn (um ein Beispiel zu
nennen) Ignatius von Loyola in seinen ,Exerzitien® fordert, die
Passion Christi miisse vom Meditierenden nicht nur vorgestellt, son-
dern wirklich bis in alle Einzelheiten hinein nachvollzogen werden
— es miisse sich also gleichsam in einem mystischen Wachtraum die
Passion nochmals ereignen —; wenn ferner derselbe Ordensgriinder
sagt, Worte miifiten (um in die Wirklichkeit einzutreten) nicht ge-
lesen, sondern , gegessen® werden: so handelt es sich hierbei um die
Vermittlung existentiellen Wissens.

Solches Wissen ist seiner Natur nach Gebeimnis. Wenn Hafez davor
warnt, ,die Geheimnisse des Rausches und der Liebe“ (also: exi-
stentielles Wissen schlechthin) Auflenstehenden und Unberufenen zu
verraten, so meint er natiirlich nicht, Geheimnisse dieser Art kénn-
ten iiberhaupt mitgeteilt werden. Das ist unméglich. Aber um so
mehr sind die Miffverstindnisse und Mifldeutungen zu fiirchten, die
einem solchen Versuch der Mitteilung zu folgen pflegen.




Von hier aus betrachtet, kann man die Kritik eines Schahrastini an
den ,,Assassinen® in einem weiteren Zusammenhang sehen: es ist die
typische Kritik der ,Draufiengebliebenen® an den ,Eingetretenen®.
Gleichgiiltig, ob es sich bei letzteren nun um Templer oder Jesuiten,
um den Geheimbund von Alamut oder um den Stefan-George-
Kreis handelt. Die Vorwiirfe sind immer dieselben.

Haschisch als ,sakrale Droge”

Es ist durchaus moglich (aber weder erwiesen noch von entscheiden-
der Bedeutung), dafl das Haschisch in Alamut die Rolle einer
»sakralen Droge® gespielt hat. Schon de Sacy wufite um solche Ver-
wendung des Hanfes durch gewisse mystische Orden. Er publizierte
einen arabischen Text von al-Maqrizi, in dem dieser Autor erklirt,
die Rauschwirkung des Hanfes sei zuerst in Indien bekannt ge-
wesen, und von dort sei das Geheimnis nach Yemen, Persien, Klein-
asien, Agypten und Syrien gedrungen. Der Ordensgriinder Scheich
Heidar (Haydar) habe vor seinem Tod (1051) seinen Adepten in
Ostpersien den Haschischgenuf§ erlaubt und empfohlen, sie aber
gleichzeitig schworen lassen, die Droge, deren sakraler Charakter
damit betont wird, vor der Offentlichkeit geheim zu halten®.
Warum sollte in Alamut nicht dhnliches geschehen sein?

Zum Problem der nezdrischen Selbstanfgabe

Wir haben schon in einem fritheren Abschnitt die Frage nach dem
inneren Wahrheitsgehalt der Assassinen-Legende gestellt. In dieser
Legende nimmt ein Leitmotiv des islamischen Orients — das Paradies,
in das die Jiinglinge versetzt werden — die Schliisselstellung ein.
Wesentlich ist, daf es sich um ein Pseudo-Paradies handelt. Die ver-
sinnbildlichte ,Einweihung® wird als gemeiner Trick und bewuflter
Betrug aufgefafit, durch den sich der ,Alte vom Berg® willfghrige
Werkzeuge seines Machtstrebens schafft.

Von der Legende aus gesehen, waren also die einfachen ,, Assassinen®
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gutgldubige Opfer eines raffinierten Verfithrers und zynisch be-
rechnenden Machiavellisten. Es liegt auf der Hand, daff diese Theo-
rie mancherlei Vorteile bot. Sie erklirte auf natiirlichste Weise die
selbstmdrderische Opferbereitschaft der nezirischen Elite (die viel-
leicht in Wirklichkeit in der Vorstellung wurzelte, durch den kor-
perlichen Opfertod , gereinigt® in eine hdhere, seelische Wirklichkeit
einzutreten?s).

Man schirmte sich ab gegen das metaphysische Grauen, das solche
Feinde in jedem Durchschnittsmenschen wecken mufiten, indem man
irregefiihrte, halb oder ganz verriickte, durch stindigen Haschisch-
genuf} zerriittete Marionetten eines skrupellosen Machtmenschen in
ihnen sehen wollte. Man schiitzte sich zugleich gegen die gefdhrliche
Faszination, die Alamut damals zweifellos auf die gesamte isla-
mische Welt ausgeiibt hat.

Es ist unméglich, und wird vielleicht niemals mdglich sein, diesen
Kern der Legende eindeutig zu beweisen oder zu widerlegen. Fiir
die Masse einfacher NezAris war der Imam die verkSrperte Wahr-
heit. Er war ,,der Beweis Gottes auf Erden. An ibn glauben, ibm
folgen, das hieff: an Gott glauben, Gott folgen. Es gab keine andere
Mboglichkeit der Erkenntnis. Falls zwischen der Gottheit und dem
jeweiligen Imam iiberhaupt ein Unterschied bestand, so war dieser
dem menschlichen Geist jedenfalls nicht fafibar.

Es folgt hieraus zwingend, dal der jeweilige ,Herr von Alamut®
tun, bestimmen und verlangen konnte, was immer er wollte, ohne
von seiten der Gliubigen irgendwelchen Widerstand oder Wider-
spruch befiirchten zu miissen. Das, woran der einfache Nezéri
glaubte, war ja keine ,Lehre” im eigentlichen Sinn dieses Wortes,
sondern es war die in der Person des Imams sichtbar gewordene
gottliche Wahrheit.

So wird es verstindlich, daff die Nachfolger von Hasan Sabbih auf
Alamut die verwirrendsten und scheinbar widerspriichlichsten
Schwenkungen vollzichen konnten, und dafl doch deshalb das innere
Gefiige der nezirischen Bewegung nicht im geringsten ins Wanken
geriet. Mochte beute der sunnitische Kalife in Baghdad als Tod-
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feind gelten, dessen Ermordung man beschlof}, und mochte morgen
derselbe Kalife als ,Fiirst der Gliubigen“ auf Alamut anerkannt
werden: der einfache Neziri nahm das beide Male hin als Aufle-
rungen des unerforschlichen gdttlichen Willens, iiber den zu urteilen
oder auch nur nachzudenken ihm nicht zustand.

Hasan 11. und seine Proklamation des ,irdischen Paradieses“

Es gibt ein historisch faflbares Ereignis, das wie durch einen jihen
Schleierrifl Licht auf die inwendige Wirklichkeit des Geheimbundes
von Alamut wirft: der schon erwihnte Imam Hasan II. prokla-
mierte am 8. August 1164 in seiner Eigenschaft als ,Richter der
Auferstehung® den Anbruch des Paradieses auf Erden.

Damit drang ein greller Schein von jenem esoterischen Wissen des
innersten Kreises von Eingeweihten iiber die Mauern von Alamut
hinaus in die Offentlichkeit: nicht nur der profanen NezAris, son-
dern der islamischen Welt ganz allgemein. Der franzosische Orien-
talist Massignon, und mit ihm sein Wiener Kollege G. E. von
Grunebaum, erblicken in eben diesem Ereignis, der offiziellen Pro-
klamation des ,irdischen Paradieses®, denn auch den Ausgangspunkt
zur spiateren Assassinen-Legende2®.

M. G. S. Hodgson hat sich mit groflem Scharfsinn bemiiht, durch
den schmalen Spalt in die tieferen Schichten der nez4rischen Esoterik
einzudringen®. Es scheint, dafl diese unter ,Paradies” einen be-
stimmten Grad geistiger Erleuchtung begriff, den gewisse Menschen
schon zu Lebzeiten erlangen kénnen, und der nach dem leiblichen
Tod nur in das Stadium seiner endgiiltigen und absoluten Verwirk-
lichung eintritt. Umgekehrt wire dann auch ,H6lle” ein innerer
Zustand der Unwissenheit schon in diesem Leben, dessen Verewi-
gung nach dem Tode keine neue Wirklichkeit bedeutet, sondern nur
die schon bestehende bestitigt.

Als Kennzeichen des paradiesischen Zustandes, den der Imam her-
beifithren wird, nennt ein von Hodgson zitierter ismailitischer Text
die Abschaffung simtlicher religitser Gesetze und Gebote, das Auf-
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horen von Arbeit und Krankheit, das Ende aller Taten und Worte.
Wir wissen natiirlich nicht mit Bestimmtheit, was Hasan II. be-
wog, mit der Tradition seiner Vorginger zu brechen, 6ffentlich als
Imam hervorzutreten, das Religionsgesetz als aufgehoben zu er-
kliren, das Weltende und den Anbruch des Paradieses zu verkiin-
den — und mit all dem ein bisher streng gehiitetes Geheimwissen
einer zwangsliufigen Mifldeutung auszusetzen. Bezeichnenderweise
war dieser vierte Herr von Alamut viel mehr Mystiker als Poli-
tiker. Von ihm wird berichtet, er habe Wein getrunken, die sufischen
Dichter studiert und geliebt und deren Gedankengut mit der neziri-
schen Uberlieferung zu verbinden versucht?s.

Das Dilemma

Man kénnte sagen, dafl mit Hasan II. und seiner Proklamation des
»irdischen Paradieses® ein inneres Dilemma offenbar wurde, das
latent schon immer bestanden hatte. An diesem Dilemma ist der
Geheimbund schlieflich gescheitert. Seine Kraft war erlahmt, seine
Wurzel verdorrt, lange bevor die Mongolen seine duflerliche Er-
scheinungsform zerschlugen. Die Ursache hiefiir sehen wir im nezé-
rischen Versuch, grundsitzlich Unvereinbares zu vereinen: militd-
rische Methoden und politischen Machtanspruch mit esoterischer
Geistigkeit. Der Griff der ,, Wissenden® von Alamut nach der Welt-
herrschaft war ein grandioser Miflgrifi.

Gewifl besaf} diese Elite die Schliissel zu {iberzeitlicher Erkenntnis
und dies hob sie turmhoch iiber das politische Eintagsfliegengetiim-
mel und -gezink ihrer Zeit, ja, jeder Zeit hinaus. Aber gerade des-
halb hitte sie die Ebenen nicht vermischen diirfen. Politische Mystik
oder mystische Politik ist ein Unding, ein Widerspruch in sich selbst.
Insofern waren die Herren von Alamut Schwarzmagier — wenn
auch woh! in einem anderen, viel tieferen Sinne, als die Legende
das ausdriickt.

»Alamut® (Adlernest) und ,al-mout (der Tod) werden in arabi-
scher Schrift genau gleich geschrieben: eine unheimlich wahre Sym-

133




bolik, so zufillig sie auch sein mag. Das apokalyptische Grauen, das
Orient und Okzident vor den Assassinen empfanden, riihrte letzt-
lich von der Ahnung her, daff hier Mystiker nach der Macht streb-
ten, dafl Wissende sich des Mordes als eines politischen Mittels zum
Zweck bedienten, Das allein — und nicht die Taten oder Untaten
als solche — war ddmonisch. Es bedeutet Schuld nicht aus der mora-
lischen, sondern aus der metaphysischen Perspektive. Und so ge-
deutet, diirfte die Legende Wirklichkeit sein.

VI

RAUSCH UND RAUSCHMITTEL IM WESTEN

Relativitit der Freibeit

Die Freiheit, tiber die ein Mensch verfiigt, existiert in seinem Be-
wufltsein; nirgends sonst. Dagegen sind die ,Freiheiten, von denen
gewohnlich gesprochen wird, blofle Konventionen politischer, sozia-
ler oder wirtschaftlicher Art. Einen absoluten Wert besitzen sie
weder einzeln noch in ihrer Summierung. Sie umgrenzen den Spiel-
raum, den die Gesellschaft, der ich angehdre, mir zubilligt. Durch
Herkunft, Erzichung und GewShnung bin ich natiirlich geneigt, die
Summe dieser relativen Freiheiten mit der Freiheit iiberhaupt und
als solcher zu verwechseln.

Wie kann ich diesen Trugschluf erkennen? Es gibt dafiir die ver-
schiedensten Wege und Methoden. Einige davon kann ich bewufit
wihlen, andere werden mir vom Schicksal aufgedringt. Wenn ich
beispielsweise durch Neigung oder Fiigung meine angestammte
Umgebung verlasse und sie mit einer anderen, mir urspriinglich
fremden vertausche, so wird sich der neue Freiheitsbegriff, den ich
nunmehr zwangsliufig erfahren muff, mit dem mir gewohnten
keineswegs decken.

Nichts ist natiirlich schwieriger, als Art und Mafl der Freiheit, die
Menschen in riumlich und zeitlich von einander geschiedenen Ge-
sellschaften genieflen, mit einiger Objektivitdt zu beurteilen. Man
mufl sich sogar fragen, ob wir dazu tiberhaupt jemals imstande sein
werden. Die Erfahrung zeigt doch im Gegenteil, dafl der berithmte
,Barbarenstandpunkt® der alten Griechen — das heifit: die im Tief-
sten durch nichts zu erschiitternde Uberzeugtheit von der eigenen
Uberlegenheit und fremden Unterlegenheit — heute wie jemals das
kollektive wie individuelle Bewufltsein bestimmt. Das hat ver-
schiedene Griinde.




Einmal ist ja dieses Uberlegenheitsgefiihl des ,ich® (oder ,wir®)
eine direkte Projektion des Selbsterhaltungstriebes. Jeder Versuch
zu objektiver Erkenntnis nihert das Individuum — und damit auch
die Gruppe, der es angehdrt — der Gefahrenzone der Selbstaufgabe;
und dies um so mehr, je groBer die tatsichliche Schwiiche ist, die
man zu verbergen hat.

Ferner geniigt auch der bewufite Wille zur Objektivitit noch keines-
wegs, um diese auch wirklich zu erreichen. Die ,wissenschaftliche
Objektivitit“ des Westens beruht ihrerseits wieder auf einer ganzen
Reihe hichst subjektiver Voraussetzungen, die nur richtig sind aus
der Perspektive der Zivilisation des weiflen Mannes. Dafl es da-
neben grundsitzlich andere Existenzformen mit anderen Arten des
Wirklichkeitserlebens gibt, ist eine Tatsache, die auch heute noch
dem Verstehen des Wissenschaftlers viel engere Grenzen setzt, als
etwa jenem des Kiinstlers.

Droge und naturwissenschaftliche Betrachtungsweise

Jede Droge ,an sich® ist neutral: ein Weichensteller oder Schalt-
hebel des BewufYtseins; weiter nichts. Zwar besitzt jede Droge, mit
anderen verglichen, ihre spezifische Wirkung, die es zu erforschen
gilt. Diese 148t sich aber auf verschiedenen Ebenen zum Ausdruck
bringen: durch die chemischen Strukturformeln der Wirkstoffe etwa;
so besteht, um ein Beispiel zu nennen, das Molekiil von Ampheta-
min (Benzedrin) aus 9 Kohlenstoffatomen und 1 Stickstoffatom;
dasjenige des ungefihr gleich stark wirkenden Pervitin enthilt — an
den Stickstoff angehingt — ein zusitzliches Kohlenstoffatom. Ein
Sauerstoffatom, dem Pervitin-Molekiil zugesetzt, ergibt Ephedrin;
fiigt man es aber dem Amphetamin-Molekiil bei, so entsteht Katin,
der Wirkstoff der in Abessinien und Yemen als Anregungsmittel
gekauten oder getrunkenen Kat-Pflanze (Catha edulis). Entspre-
chend den so nahe verwandten Strukturformeln, ist natiirlich auch
die spezifische, hirnstimulierende Wirkung der vier Substanzen sehr

dhnlicht.
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Nun ist aber diese modern-naturwissenschaftliche Betrachtungsweise
natiirlich nur eine unter anderen, ebenfalls méglichen und ebenso
giiltigen, und sollte — wenn man sich der ganzen, so komplexen
Wirklichkeit nihern mochte, und nicht nur einem ihrer Teilaspekte
— mit diesen kombiniert werden. So wird beispielsweise der abstrakt
und analytisch gerichtete Verstand des Chemikers die Unterschiede
der spezifischen Wirkungen von Wein und Opium in entsprechende
Formeln ausgedriickt finden; wihrend vielleicht der kontemplative
und kiinstlerische Geist aus der Versenkung in die Zufleren Er-
scheinungsformen von Mohn und Rebe diese Einsicht intuitiv ge-
winnt.

Die Erkenntnis der spezifischen Wirkungen von Drogen auf den
menschlichen Organismus ist ja keineswegs an die (sehr einseitige)
Methodik und Perspektive der modernen Naturwissenschaften ge-
bunden. — ,,Die gute Naturbeobachtung®, schreibt A. Mosig in seiner
Abhandlung ,Chinesische Materia medica®, ,welche dem chine-
sischen Volk als Bauernvolk seit Jahrtausenden eigen ist, brachte es
mit sich, dafl man jetzt bei exakten wissenschaftlichen Untersuchun-
gen alter Arzneimittel auf erstaunlich anmutende therapeutische
Erfolge st68t, die empirisch schon jahrhundertelang bekannt waren.
So wurde z. B. in Schildkrétenpanzern, die in der alten chinesischen
Medizin in gepulverter Form bei Nachtblindheit verordnet wurden,
Vitamin A nachgewiesen. Gegen epileptische Krampfanfille wurde
seit altersher eine Zubereitung aus Eselshaut benutzt. Neuere Unter-
suchungen zeigten, dafl diese Substanz im Blut eine Erhohung des
Calcium-Spiegels hervorruft. Durch den Genufl von geschiltem
Reis stellen sich in Ostasien hiufig Vitamin-B-Avitaminosen, in
ihrer schweren Form als Beriberi, ein. Seit Jahrhunderten wurden
dagegen Abkochungen von Reiskleie angewandt, von der wir heute
wissen, dafl sie Vitamin B, enthilt, Die bei uns iibliche Verwendung
des Quecksilbers bei parasitiren Erkrankungen ist in China uralt.
Als Abfithrmittel finden seit den #ltesten Zeiten Rhabarber und das
Glaubersalz Anwendung . . .*2

Dasselbe, was hier mit Bezug auf physisch wirkende Arzneimittel
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festgestellt wird, gilt selbstverstindlich auch fiir die bewufBtseins-
verindernden ,magischen Drogen“. Die auflereuropiischen Vélker
hatten diese in Weltbild und Gesellschaftsstruktur integriert; und
eine Zuspitzung auf die Frage, ob es sich bei den durch solche Dro-
gen bewirkten Zustinden um ,ein Modell von Verriidktheit, einen
Einschufl von Schizophrenie, oder eine Abkiirzung zum Nirwana
fiir die Millionen®® handle, wire zweifellos in keiner anderen Zeit
und Gesellschaft als der unseren méglich gewesen.

Schon diese Fragestellung ist falsch; denn die magischen Drogen
bewirken nie entweder dies oder aber jenes, sondetrn eine Um-
schaltung des Bewufitseins, die als Méglichkeiten sowohl die Ver-
riicktheit wie auch die Erleuchtung zulifit. Das weifl auch Sidney
Cohen, der seine Frage wohl nicht ohne Ironie auf den Zeitgeist so
formuliert hat; denn er selbst weist ja darauf hin, dafl von der
Drogen-Wirkung ,viel zu lernen® sei iiber das, ,was wir ,Ich-Auf-
I8sung® nennen, die Mystiker aber ,Selbst-Transzendenz®, was wir
;Regression® und sie ,Unio mystica‘ heiflen, was wir mit ,Riickzug®
(withdrawal) bezeichnen, sie hingegen als ,Abkehr von der Illusion
der Realitit® verstehen.“4

Der Alkohol als Berauschungsmittel des Westens

Der einzige Rausch, den der Westen wirklich kennt — weil er nur
ihn offiziell anerkennt —, ist der Alkoholrausch. Man kann sagen,
dafl diese Art von Berauschung in der ganzen Vielfalt ihrer ,in-
ternen® Erscheinungsformen in das Bewufltsein des weiflen Mannes
integriert worden ist. Von je hat der Alkohol unsere Dichter und
Kliinstler inspiriert; er wird beim Abendmahl in unseren Kirchen zu
Christi Blut; er ist der Troster der Finsamen und der Freund der
Geselligen; er hilft aber auch dem Elenden und dem Verbrecher, zu
vergessen oder zu hoffen; und dem Soldaten macht er Mut, zu tSten
und gettet zu werden.

Kurz — der Wirkungen des Alkohols sind viele, und ebenso zahl-
reich wie seine inneren sind auch seine dufleren Erscheinungsformen.
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Wodka, Absinth oder Champagner, alle die hunderterlei Wein- und
Schnapssorten, besitzen ihre voneinander sehr verschiedenen, spe-
zifischen ,Tonlagen“; und beriihmte Liebhaber des Alkohols wie
Jean Paul oder E. T. A. Hoffmann haben regelrechte Typologien
aufgestellt, in denen sie gewisse literarische und musikalische Gat-
tungen bestimmten alkoholischen Getrinken zuordneten®.
Dennoch ist die Frage, die sich uns heute stellt, eine grundsitzliche
und lautet: kann der Rausch als solcher, also jeder Rausch, in der
modernen Gesellschaft, innerhalb der technischen Zivilisation, wie
sie heute ist und morgen sein wird, noch einen Platz einnehmen, der
Rang, Wert und Wiirde besitzt? Kann er da anders noch als nur rein
negativ erlebt und bewertet werden? Anderes bedeuten als ein
Symptom der Flucht, der Kapitulation, der Selbstzerstrung und
Isolierung, des sinnlosen Protestes gegen Unvermeidliches und Un-
aufhaltsames, der Schwiche und Krankheit, der ,inneren Emigra-
tion, der nihilistischen Selbstaufgabe?

Fragen dieser Art sind nicht nur berechtigt; sie dringen sich auf. Die
Funktion, die unsere heutige Gesellschaft und Gesetzgebung dem
Alkoholrausch noch zuerkennen, ist die eines individuellen und
kollektiven ,Blitzableiters“. Chronische wie gelegentliche Siufer
finden in der Alkoholisierung einen zeitweiligen Ausweg aus inne-
ren Spannungen und Hufleren Grenzsituationen, die sie niichtern
nicht {iberstehen zu konnen glauben; und man liflt sie gewihren,
so lange sie jedenfalls nicht allzu offensichtlich die Allgemeinheit
gefihrden.

Es gibt in unserer Gesellschaft Menschen, die sich Mut antrinken; es
gibt andere, die gewisse Dinge oder sich selbst erst vergessen miis-
sen, ehe sie geniefen und sich freuen kénnen; und es gibt solche
—und es diirfte die Mehrzahl sein —, die trinken aus Langeweile und
dem unbestimmten Gefithl auswegloser Einsamkeit, aus innerer
Leere und seelischer Verddung.

Das alles sind letztlich Mangelerscheinungen, denen sonst nicht ab-
geholfen werden kann, und die der Alkohol iiberbriicken und er-
trinken soll. So, als einen Helfer in der Not, liflt unsere Gesell-

139




schaft den Rausch noch gelten — gleichsam am Rande ihres Gesichts-
feldes, ungern zwar und mit vielen Einschrinkungen, und nur
darum, weil sie ihn ganz nicht entbehren kann.

Denn — und dies scheint mir von entscheidender Bedeutung zu sein:
der Rausch besitzt im funktionalistischen Getriebe der modernen
westlichen Gesellschaft keinerlei Eigenwert; weder wird er in einem
geistigen Sinn bejaht und gedeutet, noch hat man ,offiziell* Ver-
wendung fiir jene Lebenswerte, mit denen der Rausch (genau wie
tibrigens auch die Erotik) in unmittelbarer Bezichung steht, nim-
lich: schépferische Phantasie, Mufle, Meditation, Inspiration, Innen-
schau, Sensibilitit, magische und mystische Fihigkeiten, Einsichten
und Eingebungen kiinstlerischer, philosophischer und religiser Art.

Vom modernen Elitemenschen

» Wissenschaft und Technik prigen unser gesamtes Leben in immer
stirkerem Mafle, verwandeln die Gesellschaft von Grund auf, ent-
scheiden heute iiber das Ansehen der Nation und sichern morgen
deren Zukunft®, schrieb kiirzlich Adolf Butenandt, Nobel-Preis-
trdger fiir Chemie und Prisident der Max-Plank-Gesellschafts, und
er schlof seinen Aufsatz mit einem Zitat des beriihmten, 1963 ver-
storbenen Psychiaters Ernst Kretschmer: , Wissenschaft ist eine Frage
des Charakters, der strengen Zucht und des Verzichtes, eine Frage
der Redlichkeit, der Unerbittlichkeit, der aufrechten Gesinnung und
emnes unendlichen Leistungswillens.“7

Dies ist tatsichlich eine geradezu klassisch zu nennende Definition
des Elite-Menschen innerhalb unserer technischen Zivilisation. Ent-
kleiden wir sie der allerdings bezeichnenden Adjektive und mehr
oder weniger wiederholenden Umschreibungen, so enthilt sie die
folgenden fiinf ethischen Forderungen: Zucht, Verzicht, Redlichkeit,
Unerbittlichkeit, Leistungswille.

Keine dieser Qualititen ist, fiir sich allein genommen, als ausschlieR-
lich westlich oder modern zu bezeichnen; in ihrer programmatischen
Verbindung jedoch sind sie beides in hichstem Mafe; denn wer ent-
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spricht diesem Ideal? Wer, wenn nicht diese modernen, personlich
meist so anspruchslos und bescheiden wirkenden Adepten und
Manager des abstrakt gewordenen Willens zur Macht? Diese nur
selten noch weintrinkenden, kaum noch scherzenden oder betenden,
dafiir stindig von Uhr und Kalender gehetzten Mdnche ohne Klo-
ster? Diese allen Geniissen entfremdeten, nur noch in Zielen und
Zahlen lebenden Asketen auch dann — und dann gerade —, wenn sie
im Smoking an offiziellen Banketten Festreden halten und héren,
oder wenn sie von der sterilen Zelleneinsamkeit ihrer Biiroriume
und Laboratorien aus Aufstieg und Fall der Borsenkurse, Ausbruch
oder Abbruch von Krisen und Kriegen bestimmen?

Es besteht kein Grund zur Annahme, Albert Einstein, J. Robert
Oppenheimer und die iibrigen , Viter der Atombombe® hidtten der
Kretschmerschen Definition des idealen Wissenschaftlers nichtin voll-
endeter Weise entsprochen. Nicht gegen irgendwelche einzelnen, und
auch nicht gegen die Definition als solche, kénnen Finwinde erhoben
werden. Wohl aber ist es ein Gebot elementarster intellektueller Red-
lichkeit, klar zu erkennen und auszusprechen, wie ungeheuer einsei-
tig das Menschenideal, mit dem wir es hier zu tun haben, tatsichlich
ist, und welchen Preis wir fiir die technische Zivilisation, die es ge-
schaffen hat, bezahlten, bezahlen und noch bezahlen werden.

Technische Zivilisation und Ekstase

Diese technische Zivilisation ist ihrem ganzen Wesen nach funk-
tionalistisch; und das einzige, allgemein verbindliche Kriterium, an
dem die moderne Gesellschaft das Individuum miflt, ist mehr und
mehr dessen sozialer Funktionswert. Rausch wie Eros aber sind
— ihrem eigentlichen, die Grenzen des blof Funktionellen sprengen-
den Wesen nach — transzendent. Thr gemeinsamer Nenner heifit
Fkstase. Das aber ist etwas, was wohl in die orientalischen und
andere auflereuropiische Gesellschaften integriert worden ist, kei-
neswegs aber in die Zivilisation des Westens. Deren ganzer, so
extrem auf Leistung und Zweckdenken ausgerichteter Funktionalis-
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mus, deren linear und ad infinitum in den Zeitablauf projizierte
Fortschrittsglaubigkeit, schlielen ein tieferes Verstindnis, eine gel-
stige Durchdringung und existentielle Bejahung des Phinomens der
Ekstase zwangsliufig aus.

Welche Folgen hat das? Unter anderen natiirlich die, daf das nicht
in Struktur und Bewufltsein der Gesellschaft integrierte Element des
Ekstatischen sich, angestaut, dennoch bisweilen Bahn bricht — und
dann um so wilder und zerstérerischer auswirkt, je weniger es zu-
vor auf der oberen, geistigen Ebene anerkannt und gemeistert
worden ist.

So, und nur so, erkliren sich diese uns allen bekannten, aber nur
scheinbaren Widerspriiche zwischen wissenschaftlicher Perfektion,
technisch bis ins letzte durchorganisierter Gesellschaft einerseits,
und orgiastischer Zerstorungswut, die bis zum Ausmorden und Aus-
rotten ganzer Volker und Rassen fithrt, andrerseits.

Wie kann eine Gesellschaft, die Eros in die Kloaken verbannt, den
Rausch prostituiert, die Seele entfleischt, das Fleisch entseelt, den
Geist aushungert, Mystik fiir Aberglauben, Ekstase fiir Verriickt-
heit, Meditation fiir Faulheit, und alle drei zumindest fiir Merk-
male primitiver Riickstindigkeit hilt — wie kann eine solche Ge-
sellschaft, deren eingestandenes Menschenideal noch heute der von
»Zucht, Verzicht, Redlichkeit, Unerbittlichkeit und unendlichem
Leistungswillen“ geprigte Wissenschaftler ist, erwarten, das von
ihr so radikal zerstérte Gleichgewicht zwischen Seele und Kérper,
Geist und Natur, werde sich nicht richen — auch (aber leider keines-
wegs nur) an ihr selbst?

Funktion der Rauschmittel im Okzident und Orient (R. Brunel)

In seinem wichtigen, auflerordentlich gut dokumentierten Werk ,Le
monachisme errant dans 'Islam“ kommt René Brunel auch auf den
fundamentalen Unterschied in der Bewertung des Rausches im
Orient und Okzident zu sprechen. Er sagt dort, ,in der gegenwiir-
tigen westlichen Welt“ sei die Rolle der Rauschmittel klar. Die
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Angehorigen unserer Gesellschaft seien in ihrer grofen Mehrheit
»angepafit an die extrem despotischen Bedingungen des sozialen
Lebens“; und nur in Ausnahmefillen ,von Schwiche, Dekadenz,
Verzweiflung oder zuweilen genialer Nichtanpassung® werde die
Flucht in den Rausch als Alternative gewihlt.

Ganz anders, fihrt Brunel dann fort, verhalte es sich im Orient.
Dort gebe es, erstens, ,den Typ des Genieflers®, der von jeher in
seine raffinierten Kombinationen von kdrperlichen und geistigen
Geniissen, von Phantasie und Sinnlichkeit, die verschiedenen Rausch-
mittel mit einbeziehe — auch ,um der voriibergehenden Illusion
willen, die Schwelle des Paradieses erreicht zu haben, das der Pro-~
phet den Gliubigen versprochen hat.”

Zweitens existierten im Orient zahlreiche Geheimgesellschaften von
Liebhabern von Rauschdrogen, prisidiert von einem ,,Sultan Sans-
Souci® -~ Minjaturstaaten im Untergrund gleichsam, verschwiegen
und verschlossen nach auflen, deren Mitglieder durch bestimmte
Initiationsriten, ferner durch nur ihnen verstindliche Zeichen, Sym-
bole und Ausdriicke, miteinander verbunden sind.

Drittens seien im Morgenland die Dichter, deren Ansehen ja von
jeher gewaltig ist, traditionelle Anhinger des Rausches und wiirden
zum Beispiel im Haschisch ,la lucidité et ’émotivité compléte®
suchen.

Als viertes, letztes und wichtigstes Element, das die Haltung des
Orientalen dem Rausch gegeniiber bestimmt, erwihnt Brunel die
Ekstase, ,das Ideal aller Sufis“; denn ,diese Mystiker machen die
Ekstase zum Ziel ihres geistigen Kampfes gegen die natiirlichen
Neigungen®.

Der franzosische Autor — der in seiner Darstellung von den Ver-
hiltnissen Nordafrikas ausgeht, dessen Derwisch-Orden er aus per-
sonlicher Erfahrung bestens kennt — macht aus seiner Ablehnung
der Rauschdrogen kein Hehl. Er nennt den Haschischrausch ,die
Karikatur der geistigen Ekstase®, ,brutalen Mystizismus, heftige
und kiinstliche Loslésung von den Dingen dieser Welt, absolute
Abdankung der Perstnlichkeit . . .«




Zwar fiigt Brunel sogleich hinzu, seiner Ansicht nach seien in der
Welt der Rauschliebhaber ,die Getreuen des Haschisch noch die
sympathischsten®; denn deren Paradies-Visionen seien der bloflen
skorperlichen und intellektuellen Zernichtung, die der gewdhn-
lichen Berauschung folgt“, immerhin vorzuziehen; aber dann fafit
er sein Urteil folgendermaflen zusammen: ,Wenn es eine im hohen
Sinne menschliche Tugend gibt, so ist es der Wille (la volonté), so
ist es die Selbstbemeisterung (Ja maltrise de soi-méme).“ Und gerade
diese Tugend, meint Brunel, werde dem Haschisch ,vollkommen
aufgeopfert”, wie ja Baudelaire schon festgestellt habe. Darum, so
schlieft unser Autor, hitten jene islamischen Mystiker, die sich der
Rauschdrogen bedienen, ,den leuchtenden Weg des Himmels ver-
lassen“8,

Es ist hochst bedauerlich, daR auch ein Kopf wie René Brunel -
trotz der hervorragenden Voraussetzungen, die er wissensmifig
hiezu besifle — einer grundsitzlichen Diskussion des Problems aus
dem Wege geht. Die Griinde, die er gegen den Rausch und Rausch-
drogen wie Haschisch anfithrt, sind durchaus konventionell und
gehen tatsichlich in keiner Weise iiber das hinaus, was der von ihm
mehrfach zitierte Charles Baudelaire schon hundert Jahre frither
festgestellt hatte.

Baudelaire iiber den Haschischrausch

Baudelaires Analyse des Haschischrausches ist eine in jeder Hin-
sicht bewundernswerte Leistung, von bestechender Prignanz in der
Formulierung und von seismographischer Sensibilitdt im Aufspiiren
und Durchleuchten auch der verborgensten Symptome und hinter-
griindigsten Symbole dieses an Ritseln reichen, im Westen noch
immer sehr wenig erforschten, im Orient hingegen mit Absicht ver-
schleierten Rausches.

Baudelaire unterscheidet drei Phasen:

Fine erste, charakterisiert durch unmotivierte Heiterkeit und Lustig-
keit. Die ,normale Welt® und die Niichternen werden als unwider-
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stehlich komisch, ja, unsinnig erfebt. Dagegen ,verstehen® sich die
Berauschten untereinander spontan. Ein Aufenstehender, der zu-
fallig in eine solche Gesellschaft gerit, erregt durch sein Benehmen
Heiterkeitsstiirme und Lachanfille, die aber véllig frei sind von
Bosartigkeit, sondern im Gegenteil gepaart mit einer sonderbaren
»Menschenfreundlichkeit“. Man bemitleidet den Niichternen wegen
seiner ,geistigen Inferioritit®, ergdtzt sich an ihm, méchte ihn aber
keineswegs verletzen. — Mufl aber umgekehrt der Haschisch-Be-
rauschte an einem gesellschaftlichen Anlaf teilnehmen, so ist er sich
seines Andersseins und der Notwendigkeit, seinen Zustand vor den
Mitmenschen zu verbergen, qualvoll bewuft, und seine vorge-
tduschte Normalitdt (,den iibrigen gleich zu scheinen®) kostet
ihn ,iibermenschliche Anstrengungen®. — Schon in diesem ersten
Stadium sind iibrigens die Trennwinde zwischen verschiedenen
und selbst entgegengesetzten Affekten iiberaus diinn geworden;
so kann Lachen unmittelbar in Weinen umschlagen oder umge-
kehrt.

Auf diese erste Phase folgt nach Baudelaire — gelegentlich nach
einem Zwischenspiel ,momentaner Beruhigung® — eine zweite,
charakterisiert zunichst durch eine Reihe physischer Symptome, die
aber (was ja fiir alle Psychotomimetika typisch ist) immer sogleich
auf seelischer Ebene ihre Entsprechung finden. So tritt, besonders an
den Extremititen, ein oft sehr intensives Kiltegefiihl auf. In einem
vom Dichter anschaulich geschilderten Fall (es diirfte sich dabei
wohl um ihn selbst handeln) fiihlt sich der Haschisch-Berauschte in
einem Pariser Theater mitten im Sommer so, als seien seine Hinde
in ,gefrorenes Wasser® getaucht, und gleichzeitig — und bezeich-
nenderweise — gefrieren auch seine Gedanken, ja, wird er selbst
schlieflich zu einem ,denkenden Eisstiick®, wihrend sich die Men-
schen ringsum den Schweiff von der Stirn wischen. — Ein merk-
wiirdiger Kontrast besteht zwischen der atemberaubenden Flut an-
dringender innerer Bilder, Assoziationen und Empfindungen, und
der duflerlich-kdrperlichen Trigheit und Mattigkeit, die genufivoll
erlebt wird, wenn man ihr nachgeben darf, aber duflerst quilend,
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sobald man gezwungen ist, irgendwelche zielgerichteten Leistungen
zu vollbringen. So nimmt man beispielsweise lieber den brennen-
den Durst einer ausgetrockneten Kehle in Kauf, als die ,Miihen,
die es bereitet, diesen Durst zu befriedigen. — Die nun auffillig
vergroflerten Pupillen sind in hohem Mafle lichtempfindlich: das
Haschisch bedient sich in diesem Stadium alltiglichster Lichteffekte,
um diese ins Wunderbare zu iibersteigern. Auch verindert sich die
Perspektive: in dem erwihnten Fall sah der Theaterbesucher die
Schauspieler auf der Bithne ,unendlich klein und fern®, aber
zugleich schirfstens konturiert, ,wie am Ende eines ungeheuren
Stereoskops.“ Auch die {ibrigen Sinne (,das Ohr hért fast unver-
nehmbare Téne inmitten des gréfiten Tumults®) sind geschirft und
tiberempfindlich.

Von hier ist nur noch ein Schritt zu dem, was man als dritte Phase
bezeichnen konnte — jene der eigentlichen Halluzinationen. Diese
werden aber von Baudelaire mit Nachdruck von den Halluzina-
tionen der Geisteskranken geschieden. Letztere, sagt er, hitten zur
dufleren Welt keinerlei Beziehung mehr, wihrend die Rausch-
halluzinationen ,im zeitlich und drtlich Gegebenen wurzeln“ (man
vergleiche die Definition von Hartwich: ,Der Hanf ist kein Neu-
schdpfer, sondern ein Vergroferer“?). Haschisch verdichtet nur gleich-
sam die Realitit — in grundsitzlich gleicher Weise, wie der Kiinstler
das tut — und 1488t sie uns in Analogien erleben: ,Die Tone kleiden
sich in Farben, und die Farben enthalten eine Musik . . .* -~ Diese
immens gesteigerte Erlebnisbereitschaft und -fihigkeit kann nur
dazu fiihren, dafi, wie Baudelaire sich ausdriickt, ,,die Persdnlichkeit
verschwindet® — also zu jener participation mystique, in der das Ich
im Schauen sich selber vergifit, sich selbst in das Geschaute ver-
wandelt, in der das Subjekt mit dem Objekt verschmilzt. Konkret
heiflt das: der Betrachter, der noch eben in den Anblick eines Bau-
mes, eines Vogels oder des Rauchs seiner Pfeife, versunken war, ist
nun plétzlich selbst dieser Baum, Vogel oder Pfeifenrauch. — In
dieser Phase des Rausches, die man die ,mystische* nennen konnte,
ist nun auch das Zeitgefiihl vollig abhanden gekommen: jede ,neue
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Minute wird eine neue Ewigkeit sein®, und man durchlebt ,mehrere
Menschenleben innerhalb einer Stunde“1°,

Kritik der Kritik Brunels

Wenn René Brunel die nordafrikanischen Derwische und ihre Orden
in solche einteilt, die sich zur Erreichung der Ekstase gewisser Dro-
gen bedienen, und in andere, die das nicht tun, und wenn er von
den ersteren sagt, sie hitten sich einem ,brutalen Mystizismus®,
einer ,heftigen und kiinstlichen Loslésung von den Dingen dieser
Welt“ und einer ,absoluten Abdankung der Personlichkeit” ver-
schrieben, und sie hitten ,den leuchtenden Weg des Himmels ver-
lassen“1t - dann ist diese ganze Art der Bewertung und systemati-
sierenden Einteilung als in hohem Grade westlich zu bezeichnen.
Brunel tut genau das, was sein Landsmann René Guénon mit so
viel innerer Berechtigung den westlichen Orientalisten vorwirft!?;
er versucht nicht, die geistigen und existentiellen Erscheinungsfor-
men des Orients aus sich selbst heraus zu verstehen, sondern prefit
sie in die ihnen wesensfremden westlichen Denkschemen.

Brunel stellt eine Frage, die fiir den orientalischen Mystiker durch-
aus zweitrangig ist — nimlich die, wie ein Zustand innerer Erleuch-
tung erreicht wird — in den Mittelpunkt seiner Betrachtung. Damit
noch nicht genug, fithlt er sich bemiifligt und berechtigt, gewisse
Methoden, die immerhin auf eine uralte Tradition zuriickblicken,
als kiinstlich® und moralisch anriichig in der Art eines Schul-
meisters zu brandmarken. Das, worauf es aber letzten Endes an-
kommt, worum es dem Orientalen geht, das eigentlich Zentrale
— nimlich das Phdnomen der Ekstase selbst — verliert er dabei vollig
aus den Augen. Verstindlicherweise! Denn sonst miifite er ja ge-
stehen, daf in der technischen Zivilisation des Westens jede Art von
mystischer Erfahrung — sei sie nun auf angeblich ,kiinstliche® oder
sogenannt ,natiirliche Weise zustande gekommen — nicht nur fak-
tisch auf dem Aussterbeetat steht, sondern vielmehr auch theoretisch
dem Charakter und der Entwicklung dieser Zivilisation diametral
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widerspricht. Hitte Brunel das festgestellt, wire seine Verurtei-
lung dessen, was er ,absolute Abdankung der Personlichkeit®
nennt, zumindest ehrlich. So aber erweckt er den Anschein, als
mafle er sich eine Schiedsrichterrolle an in der Frage, was ,echte®
und was ,unechte’ Ekstase sei. Und das ist, gelinde gesagt,
grotesk.

Andere Rauschgegner

Aber Brunel steht ja keineswegs allein. Man kénnte ein dickes Buch

fillen mit den Auflerungen westlicher Gelehrter und Publizisten,

in denen diese These von der ,natiitlichen® und der ,kiinstlichen®
Ekstase — mit dem obligaten Hinweis auf die ,Schidlichkeit* und
Verruchtheit der letzteren, das versteht sich — mit ermiidender
Monotonie und Phantasielosigkeit breitgewalzt wird.

Aufgestdrt und empért durch den Vorschlag von Aldous Huxley,
dem in Materialismus und Zweckdenken erstarrten westlichen Men-

schen durch Anwendung ,magischer Drogen® wieder zu einem

existentiellen Verstindnis des Transzendenten zu verhelfents, hat
der Orientalist R. C. Zaehner ein umfangreiches Werk verfaflt iiber
~religivse und ,profane® Mystik!s. Abgesehen davon, dafl er
selbstverstindlich die ,kiinstliche® Ekstase verdammt, teilt er die
Mystiker in die drei Klassen ,, Naturmystiker®, ,monistische Mysti-
ker“ und ,theistische Mystiker® ein, wobei nach ihm die erstgenann-
ten am tiefsten, die zuletzt erwihnten am hochsten stehen sollen.

Eine solche Klassifizierung, und vor allem auch Zensurierung, ist

leider bezeichnend fiir eine ziemlich weit verbreitete Art ,wissen-
schaftlichen Denkens®. Man glaubt, ein Stiicke Wirklichkeit erfaflt
und bewiltigt zu haben, indem man ihm eine Etikette umhingt
und es in irgendeine Schublade einordnet. Nie kime ein wirklicher
Mystiker auf den Gedanken, sich selbst in eine von Zaehners Kate-
gorien einzureihen. Verglichen mit diesem ,objektiv® sein wollen-
den Buch sind die Gedankenginge Huxleys — der ohne Berufung
auf eine ja doch nicht verpflichtende Gelehrsamkeit von seiner
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eigenen Existenz und der Situation seiner Gesellschaft ausgeht —
von iiberzeugender Bescheidenheit und Aufrichtigkeit.

In seinem unter Mitarbeit erstklassiger Spezialisten verfafiten
Standardwerk ,,Iranische Literaturgeschichte® schreibt der beriihmte
tschechische Islamforscher Jan Rypka unter der Uberschrift ,,Kul-
turschidliches im Sufismus“ iiber die angeblich negativen Aus-
wirkungen der orientalischen Mystik: ,Der Glaube an Wunder
und Wunderkraft der Heiligen verdummt die Massen; die Vorstel-
lung der ,reinen Liebe“ fordert die Homosexualitit, und das Stre-
ben nach Ekstase fithrt zum Genufl von Rauschgiften.“15

Liest man solche Auflerungen, die sich beliebig vermehren lieflen,
so wird die Bitterkeit des pakistanischen Dichtermystikers Moham-
mad Eqbil verstindlicher, der den europiischen Intellektuellen
bescheinigt, sie wiifiten ,nichts von der Liebe und nichts vom
Rausch®, und der das Schicksal Nietzsches mit den Worten kom-
mentiert: , Weh dem von Gott Trunkenen, der in Europa geboren

wird .. .“16

Unaufrichtigkeit der westlichen Argumente

Sagen wir es offen und ohne Umschweife und falsche Riicksichten:
die beiden Haupteinwinde, die von westlicher Seite wieder und
wieder gegen die sogenannten ,Rauschgifte* erhoben werden
— nimlich die, dafl deren Wirkungen ,kiinstlich“ und ,schadlich®
selen — sind, bewuflt oder unbewuflt, so unaufrichtig, dafl sie einer
Verhdhnung des gesunden Menschenverstandes gleichkommen.

Ich habe schon in einem fritheren Bericht iiber Selbstversuche mit
LSD und Psilocybin den Satz geschrieben: ,Wer hitte in dieser
Zeit, die ihren politischen und technischen Wahnideen bedenkenlos
(auch im ,Frieden’) Millionen von Menschenleben opfert, das mora-
lische Recht, vom ,schlechten Beispiel* und der ,Sittenverderbnis’
zu reden, die von weintrinkenden M&nchen, haschischrauchenden
Sufis oder pilzessenden Indianerpriestern ausgingen?“%
Derselbe Staat, der seine Biirger zwingt, sich fiir irgendeines dieser

149




modernen Religionssurrogate (wie etwa ,Nationalismus®, ,Kapita-
lismus®, ,Liberalismus®, ,Sozialismus® usw.) jahrelang in Unifor-
men stecken und abschlachten zu lassen — ,,fiir Ehre und Vaterland®
steht auf lingst vergessenen Kreuzen des Krieges von 1870/71 im
deutsch-franz&sischen Grenzgebiet —, dieser selbe Staat, der seinen
Wissenschaftlern und Technikern Vernichtungswaffen in Auftrag
gibt, die schon im letzten Weltkrieg Stidte wie Coventry, Dresden,
Hiroshima, Nagasaki samt ihren Bevilkerungen tiber Nacht ,aus-
radiert® haben, — dieser gleiche Staat, sagen wir, hat die Anmaflung,
uns vorschreiben zu wollen, wie, wo, wann und womit wir uns
berauschen diirfen, welche Art Rausch als ,natiirlich® und ,erlaubt®,
und weldhe als ,kiinstlich®, ,schidlich® und ,verboten zu gelten
hat. Ubertreten wir aber diese Vorschriften, so hetzt der Staat
(wohlgemerkt auch dann, wenn wir keinem Mitmenschen das
geringste Leid zugefiigt haben) seine Polizisten, Juristen und Psych-
iater auf uns und iRt uns im allgemeinen nur die Wahl, entweder
als ,kriminell* oder ,krank® zu gelten. In beiden Fillen werden
wir reichlich Gelegenheit haben, dariiber nachzudenken, was in der
Sfreien Welt® unter Freiheit verstanden wird.

Aber Spaf beiseite: dafl in unserer modernen Gesellschaft die Ge-
fihrlichkeit der ,,Rauschgifte® mit voller Absicht maflos iibertrieben
wird, dafl die tatsichlichen Schiden in gar keinem Verhiltnis zu
den vorgetiuschten und angedrohten stehen — das diirfte auch den
berufsmifigen Hiitern und Lenkern der 6ffentlichen Meinung, zu-
mindest den kliigeren unter ihnen, allmihlich klar geworden sein.
Aber darum geht es ja letztlich auch gar nicht. Den Sack, die
»Rauschgifte“, schligt man; aber der Esel, den man damit meint,
ist die seelische Verfassung, die Geisteshaltung und die Lebensform
des Mystikers und Ekstatikers ganz allgemein. Sie mufl man treffen;
denn Mystik und Ekstase, die in allen aulereuropiischen Kulturen
einen in die Gesellschaftsstruktur integrierten Bestandteil gebildet
haben, sind unvereinbar mit dem Charakter und den Grundlagen
unserer technischen Zivilisation.

Das zu erkennen, und es auch &ffentlich auszusprechen, ist allerdings
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zweierlei. Gewifl — auch im Orient sind die verschiedenen Berau-
schungsmittel zu allen Zeiten umstritten gewesen. Aber wie sehr
unterscheidet sich die Art, in der dort die Diskussion gefithrt wird,
von der bei uns iiblichen!

Vom koranischen Weinverbot

Schon das koranische Weinverbot kann mit den westlichen Tabus
hinsichtlich der sogenannten ,Rauschgifte“ kaum verglichen wer-
den; denn wihrend diese ja weitgehend auf Unkenntnis, Kom-
plexen und Vorurteilen beruhen, waren der Wein und seine Wir-
kungen im damaligen Arabien jedermann bekannt, und wandte sich
das koranische Verbot eindeutig gegen die extremen Folgen eines
oft maflosen Alkoholgenusses in der altarabischen Gesellschaft. In
dieser nimlich fiithrte die Verbindung von Alkoholgenuf und
Gliicksspielen zu dhnlichen Erscheinungen, wie sie uns von Tacitus
auch fiir die alten Germanen bezeugt sind: die Minner verspielten
ihr Hab und Gut, ihre Freiheit, ihre Frauen und Kinder; Streit,
Kampf, Totschlag und Blutrache als Abschlufl und Konsequenz
solcher Wein- und Spielgelage waren unter den Beduinen an der
Tagesordnung. Und dagegen richtete sich die koranische Offen-
barung, die mit dem Wein zusammen auch das Gliicksspiel unter-
sagt, und die im iibrigen klarstellt, der Wein stifte Schaden wie
auch Nutzen, aber ersterer iiberwiege den letzteren — ein Stand-
punkt, den beispielsweise der populire persische Prediger Rasched
in der Gegenwart auch gegeniiber dem Opium eingenommen hat!8.

Unterschied der orientalischen von der westlichen Haltung

Das ist zweifellos eine realistische Haltung; und ihr entspricht auch
das Niveau der spiteren Diskussion der Berauschungsmittel in der
islamischen Gesellschaft. Immer bleibt dabei Raum fiir verschiedene
Auffassungen und Auslegungen. Das gilt zum Beispiel auch fiir das
Haschisch, das vom 9. Jahrhundert an (3. Jh.d. H.) in den Schriften
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der islamischen Theologen auftaucht. So untersagt seinen Genufl
die Rechtsschule der Schafe’iten, wihrend die der Hanefiten ihn
gestattet'®; und doch wire es den Anhingern der beiden Richtungen
niemals eingefallen, sich deswegen gegenseitig zu verketzern oder
gar zu bekriegen.

Im modernen Sinn staatliche, in den Paragraphen der Gesetzbiicher
verankerte Verbote bedeuten das Ende jeder Diskussion iiberhaupt.
Sie setzen an Stelle von Dialog und Disput die Dschungelmethoden
der Unterwelt auf der einen Seite, Polizeiterror und Gerichtsver-
handlungen auf der andern. Die westliche Gesellschaft ist in der
Praxis einer freien Diskussion ihrer Tabus meistens aus dem Wege
gegangen — gleichgiiltig, ob es sich nun etwa um ,Knabenliebe®, um
»Pornographie“ oder um ,Rauschgifte* handle. Wer gegen solche
Tabus verstofit, gilt a priori als ein Gesetzesbrecher, ein Verbrecher;
und es ist leicht einzusehen, warum es dann Einzelginger so schwer
haben, mit der Gesellschaft in Frieden zu leben.

Die hier angetnte Tendenz kann jederzeit ausarten in Inquisition,
Hexenprozesse, kalvinistischen Sittlichkeitsfanatismus, Staatsterror
und Staatstotalitarismus; Erscheinungen also, die der islamischen
Zivilisation und Gesellschaft bis vor kurzem fremd gewesen sind.
Selbst der Wein, dessen Genufl der Koran doch eindeutig untersagt,
hat in allen Jahrhunderten islamischer Geschichte seine offenen
Liebhaber und offiziellen Verteidiger und Befiirworter gefunden;
und selbst die Theologen sind sich in der Beantwortung der Frage,
ob'mit ,Wein“ nur der Rebensaft (unter Ausschlufl beispielsweise
des Dattelschnapses), oder aber der Alkohol als solcher gemeint sei,
niemals einig gewesen.

Heute freilich sind im Zuge und unter dem Druck der weltweiten
Verwestlichung die meisten islamischen Linder nolens volens dazu
iibergegangen, die westliche Gesetzgebung offiziell zu iibetnehmen.
Was dabei herauskommen wird, kann heute noch nicht mit Sicher-
heit gesagt werden. Doch eines steht fest: die inneren Voraussetzun-
gen, aus denen die dufleren Formen der technischen Zivilisation des
Westens entstanden, sind dem Geist der orientalischen Tradition
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derart wesensfremd, dafl diese iiber kurz oder lang entweder die
kiinstliche Hiille von innen heraus vollig umformen, oder aber sie
wieder abstoflen wird, sobald das die Verhiltnisse erlauben. Jeden-
falls ist jene Ubergangsphase der zweiten Hilfte des 19. und ersten
Halfte des 20. Jahrhunderts, als grofie Teile der geistigen Eliten des
Orients der Faszination durch die materialistische Versuchung des
Westens verfielen, jetzt schon weitgehend vorbel.

Vergessen wir, um auf unser Thema zuriickzukommen, nicht die
grofe und bleibende Bedeutung folgender Tatsache: seit Moham-
mad al-Ghaz4li (1058-1112), von dem die Moslems sagen, er wire
ein Prophet geworden, wenn ein solcher nach der Offenbarung des
Korans noch méglich gewesen wire — seit also dieses Genie ,des
Kopfes wie des Herzens“ die Orthodoxie mit der Mystik versshnt
hat, ist im islamischen Orient die Ekstase nie mehr ernstlich ange-
fochten, wohl aber gerade von den Besten und Begabtesten als eine
hihere BewuBltseinsstufe anerkannt und auf den verschiedensten
Wegen angestrebt worden.

Rausch und islamische Praxis

Nun gab und gibt es innerhalb des Islams religiose Schulen und
mystische Orden, die den Gebrauch aller oder nur gewisser Berau-
schungsmittel ablehnen, und es gibt andere, die ihn gestatten — was
ja genauso vom Tanzen, vom Musikhren oder von der schwir-
merischen Versenkung in den Anblick menschlicher Schonheit als
Mittel zur Erreichung der Ekstase gilt —~; aber immer war es doch
dem Einzelnen freigestellt, sich der Gruppe und dem Weg zu ver-
schreiben, die seiner persdnlichen Konstitution und Auffassung am
besten entsprachen. An ihm lag es, zu entscheiden, was er — fiir sich
selbst — als ,kiinstlich“ oder ,schidlich® vermeiden wollte, und was
nicht. Ein Beispiel:

Ein Mystiker des Ne’matollahi-Ordens, den ich vor einigen Jahren
in der zentralpersischen Stadt Yazd kennenlernte, hatte einen hohen
Grad menschlicher und geistiger Vervollkommnung erreicht, den
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man auf den ersten Blick in dem still, heiter und sehr bescheiden
witkenden Kaufmann und Familienvater kaum vermutet hitte.
Doch besafl mein Freund erstaunliche Fihigkeiten, die er selbst fiir
unwichtig und nebensichlich hielt, wihrend ein anderer, weniger
reiner und weiser Mensch daraus zweifellos Kapital geschlagen
hitte: so konnte er mithelos Gedanken lesen, die geheimen Wiin-
sche, Angste und Hoffnungen anderer erraten, sowie jederzeit in
Trance fallen — ,das Auge des Geistes 6ffnen®, ,heimkehren®, ,im
inneren Meer versinken®, wie er selbst es nannte.

Dieser Mann hatte frither sowohl Opium wie Haschisch geraucht.
Jetzt aber hielt er, in seinem eigenen Fall, Berauschungsmittel fiir
»unndtig® und ,,iiberfliissig®. Er kam ohne sie aus; er brauchte nicht
linger diese Vermittler zwischen den verschiedenen Ebenen geistiger
und materieller Erscheinungsformen; aber er kannte und anerkannte
Wert und Bedeutung, die Drogen wie Opium und Haschisch auf
niedrigeren Stufen der Erkenntnis besitzen; und er hatte gar nichts
dagegen einzuwenden, daf sein eigener Schiiler — ein leidenschaft-
licher und hochbegabter Jiingling — sich ihrer gelegentlich bediente,
um mit ithrer Hilfe leichter ,,die Sinne aus der Zufleren in die innere
Welt zuriickzichen® zu kénnen.

»Rauschgifle” und Zivilisationsgife

Ich erwihne dieses Beispiel (und ich kenne andere, shnliche), weil
es deutlich macht, wie sehr und warum die ,Entweder-oder-Kate-
gorien® des westlichen Denkens versagen, wenn man sie auf die
Wirklichkeit orientalischer Mystiker anwenden will. Mit einem
Vorschlaghammer kann man keine Feinarbeiten ausfiihren. Natiir-
lich wissen die Orientalen um die Grobschlichterei und Eingleisig-
keit europiischer Tabu-Begriffe; und im allgemeinen unterziehen
sie sich denn auch gar nicht erst der Miihe, den Fremden in ihre
differenziertere Betrachtungsweise einzufiihren, sondern ziehen es
vor, mit héflichem Licheln ihren Abscheu vor ,Rauschgiften jeder
Art® zu bekunden.
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Das ist begreiflich genug; denn die westlichen Schlagworte von der
»Kiinstlichkeit* oder ,Schidlichkeit® dieses oder jenes Rausches
sind ja Scheinargumente, Spiegelfechtereien, vorgebracht und bis
zum Uberdruf} nachgeplappert von Leuten, die entweder von My-
stik und Ekstase nicht die geringste Ahnung mehr haben, oder aber
die bewuflt eine Tendenz verfolgen, die schlieflich auf eine totale
Funktionalisierung und Automatisierung des Menschen und des
Menschlichen innerhalb einer technischen Superzivilisation abzielt.
Wiirden diese Gesundheitsapostel und Rausch-Inquisitoren ihre
eigenen Argumente ernst nehmen, so miifiten sie ja in erster Linie
gegen die systematische Vergiftung der Atmosphire und Gewisser,
besonders unserer Grofistidte und Industriegebiete, protestieren; so
miifiten sie Sturm laufen gegen die synthetische Herstellung chemi-
scher Verbindungen, ,die sich in der Natur nicht vorfinden®, oder
gegen die Zerstdrung des Atoms durch die moderne Physik; so
miifiten sie endlich zum selben Schluff kommen wie etwa Gustav
Schenk, der seine lesenswerte Betrachtung {iber die ,Gifte der
technischen Zivilisation® in die Worte zusammenfafit: ,Fs gehort
zum Wesen und Charakter der technischen Zivilisation, daf sie in
jedem Sinne giftig ist. Gift ist ihr Merkmal, Gift ist ihr unauslosch-
liches Zeichen,“2¢

Wie nimmt sich auf solchem Hintergrund das Gerede von der
»Schidlichkeit® orientalischer und indianischer Rauschdrogen aus?
Ist es denn mehr als ein untaugliches Tarnungsmandver, das die
Offentlichkeit nur ablenken soll von den wirklichen Gefahren und
Dimonen, denen sie — der Chimire eines steten ,Fortschritts zum
Untergang® zuliebe — Krper und Seele zum Opfer bringen soll?
Gibt es, so fragen wir, eine groteskere Situation als die, wenn
Angehérige einer Gesellschaft, welche die Natur immer mehr aus
ihrem Dasein verbannt, und welche unter anderem die Welt mit
ihren synthetisch hergestellten Beruhigungs-, Schlaf-, Aufputsch-
und sonstigen Pillen iiberschwemmt, fremden und ungleich natur-
niheren Véikern vorwerfen, sie suchten mit Hilfe von ,schidlichen
Rauschgiften® (das heifit: Mohnsaft, Hanfextrake, Pilzen, Kaktus-
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scheiben, Windensamen — also lauter reinen Pflanzenstoffen) ,uner-
laubte und kiinstliche Ekstasen®? Wer, so fragen wir weiter, soll
mit dieser plumpen Heuchelei betrogen werden? Wessen Interessen
erfordern diesen Siindenbock? Was soll damit verdeckt und ver-
steckt werden? Ja, lige nicht in diesem grof} aufgezogenen, tiglich
von einer internationalen Schmierenpresse in Millionenauflagen
kolportierten ,Rauschgift-Mythos“ so viel bewufite Unehrlichkeit
und berechnendes System, so konnte man dariiber lachen — als iiber
eines der vielen Symptome der offenbar unaufhaltsamen Verblo-
dung des Menschen im Maschinen- und Atomzeitalter.

Ludwig Klages iiber Ekstatiker und Narkotiker

Der Gerechtigkeit halber mufl gesagt werden, dafl es im Westen
auch immer wieder einzelne gegeben hat, und auch gibt, die trotz
aller Tabus, trotz der extremen Ungunst der Verhiltnisse und der
offentlichen Meinungsmanager, die Wahrheit nicht nur sehen, son-

dern auch ausgesprochen haben.

Ludwig Klages etwa, in seinem zuerst 1921 erschienenen, ebenso
unzeitgemiflen wie tiefsinnigen Buch ,, Vom kosmogonischen Eros®,
schreibt, nachdem er die ,nicht zu bezweifelnde Tauglichkeit nar-
kotischer Gifte zur Herbeifithrung sowoh! der sprengenden als auch
der schmelzenden Ekstasis® festgestellt hat: ,Es gab vielleicht nie-
mals noch einen echten Ekstatiker, der nicht gelegentlich auch
Narkotiker war...“2

Vollig unvoreingenommen durchschaut Klages (der ja selbst in
Chemie promoviert hatte) den ursichlichen inneren Zusammenhang
zwischen dem Wirklichkeitserleben des Ekstatikers und den uralten
Zauberdrogen, wenn er sagt:

,Die seelenkundliche Erforschung der Ekstase bedarf der Erginzung durch
eine Wissenschaft von den Berauschungsmitteln. Opium, Haschisch, Koka,
Alkohol, itherische Ole, Weihrauch, Lorbeer, die Solaneengifte, selbst
Nikotin, Koffein, Thein haben wechselweise dem Entselbstungsdrange der
Visionire gedient, und wir diirfren die groften Awfschliisse Gber das
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Wesen des Rausches von einer Wissenschaft der ,Signaturen® erwarten,
wie sie im Freskostil die Mystik der Renaissance entwarf. Angesichts des
Versagens heutiger Medizin bleibt uns vorerst nur der Weg der inneren
Zergliederung offen.“22

Gottfried Benns Apologie des Rausches

Ein anderer Wissender, der das Versagen des modernen Staates und
der technischen Zivilisation gegeniiber dem Phinomen des Rausches
zur Diskussion gestellt hat, ist der Arzt und Dichter Gottfried Benn.
In seiner 1943 verfafiten, aber erst viel spiter verdffentlichten Stu-
die ,,Provoziertes Leben® — dem vielleicht Geistvollsten, was bisher
in deutscher Sprache zu diesem Thema gesagt worden ist — kommt
Benn, nebenbei bemerkt, zu einer iiberraschend dhnlichen Einschit-
zung der abendlindischen Situation wie in Frankreich nur wenige
Jahre frither René Guénon?3, obwohl die beiden allem Anschein
nach nichts voneinander gewufit haben.

»Eine Gemeinschaft®, schreibt Benn, ,deren Hygiene und Rassen-
pflege als modernes Ritual auf den hohlen biologisch-statistischen
Erfahrungen beruht, kann immer nur den duflerlichen Massenstand-
punkt vertreten, fiir den kann sie Kriege fiihren, unaufhorliche,
denn Wirklichkeit ist fiir sie Rohstoffe, aber ihr metaphysischer
Hintergrund bleibt ihr verschlossen.“24

Er nennt ,das, was die denaturierten europiischen Gehirne in ihren
Berufsiibungen, Interessenverbdnden, Sippenzusammenrottungen,
Sommerausfliigen und sogenannten Festen an Lebensinhalt realisie-
ren®, ,das Platteste an Konvention und Verbrauchtheit, das die
geschichtliche Uberlieferung kennt“. Auch Benn, genau wie Gué-
non25, konstatiert das Fehlen aller ,wahren Grundsitze® in unserer
Zeit und Gesellschaft, und er schlieft daran die beriihmt — und bei
den Dummkdpfen natiirlich beriichtigt — gewordene Bemerkung:
,Sonst kime sie darauf, durch den Ausbau visionirer Zustinde,
etwa durch Meskalin oder Haschisch, der Rasse einen Zustrom von
Erkenntnissen und von Geist zu vermitteln, der eine neue schop-
ferische Periode aus sich entbinden kénnte.“28




Es ist wohltuend und ermutigend — vergleichbar dem Hochgefithl
eines Wiistenwanderers, der unverhofft auf eine Qase stéfit —, wenn
man, und zudem noch in deutscher Sprache, solchen Sitzen eines
wirklich freien Geistes begegnet.

Benn entlarvt auch dieses heuchlerische und angesichts der extremen
Kiinstlichkeit der gesamten technischen Zivilisation doppelt ver-
logen anmutende Argument, man bekimpfe ja nur die , kiinstliche®,
nicht aber die ,natiirliche® Fkstase. Was heifit denn das schon?
Wissen die Leute, die so argumentieren, denn wirklich nicht, daf}
simtliche anderen Methoden, die zu Innenschau und mystischen
Erfahrungen fithren (wie etwa Exerzitien, Fasten, Schlaflosigkeit,
Atemiibungen, magische Formeln, Meditation), erstens einmal — vom
naturwissenschaftlichen und medizinischen Standpunkt aus gesehen —
genau wie die Drogen gewisse biochemische Verdnderungen in der
physisch-psychischen Gesamtstruktur bewirken; und daf, zweitens,
Staat und Gesellschaft im Westen diesen ,,anderen Methoden® genau
so fremd und v&llig beziehungslos gegeniiberstehen wie den ma-
gischen Drogen? Der Unterschied besteht doch einzig datin, dafl
man diese verbieten kann, jene aber nur indirekt einschrinken,
unterbieten und allmihlich verunmdglichen, indem das voll in den
sozialen Funktionalismus der technischen Zivilisation integrierte
Individuum gar nicht mehr die Moglichkeit, die inneren und dufle-
ren Voraussetzungen, besitzen wird, um zu einer Innenschau und
einem inneren Wissen irgendeiner Art zu gelangen.

JPotente Gehirne aber stirken sich nicht durch Milch, sondern durch
Alkaloide®, schreibt Gottfried Benn. Er kommt damit auf das
Problem der ,Schidigung, des einzelnen wie der Rasse” zu spre-
chen: ,Drogen, Riusche, Ekstasen, seelische Exhibitionismen, das
klingt der Volksgemeinschaft infernalisch.“ Nach Auffassung unse-
res Autors steht, zunichst einmal, das Argument der Schidigung
Leinem Staat nicht zu, solange er Kriege fithrt, bei denen innerhalb
von drei Jahren drei Millionen Minner getStet werden.“

Dann aber, fihrt er fort, ,ist es duflerst interessant, festzustellen,
daR Schidigungen universaler Art, die eine Rasse treffen, ihr Kom-
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pensationen bringen kdnnen, die das Verlorene weit an Lebenswert
ibertreffen.«

Benn, der hier ja auch als Arzt und Naturwissenschaftler spricht,
veranschaulicht dies am Beispiel des Verlustes des Hautpigments,
»der die weifle Rasse aussonderte®, und erklirt abschlielend: ,Man
mufl also, wenn man das Wort Schidigung anwendet, immer die
niheren Beziehungen angeben. Ob und wieso man in dieser Bezie-
hung das versackende mitteleuropiische Gehirn tiberhaupt schidigen
kann, bediirfte der weiteren Bestimmung . .. Nach geistigen Maf3-
stiben hat der extravagante Korper mehr geleistet als der normale,
seine bionegativen Figenschaften schufen und tragen die mensch-
liche Welt.«2

Die Stellungnahme von Gottfried Benn zeigt und beweist, daf} es
durchaus auch innerhalb der abendlindischen Tradition — denn
Benn ist in der Art seines Denkens und dem Stilcharakter seiner
Dichtung ein absolut westlicher Mensch — Wege geben kann, die
verzerrte Perspektive der Moderne gegeniiber Ekstase, Rausch und
Berauschungsmittel zu {iberwinden. Doch gehdrt dazu Mut und
selbstindiges Denken.

Antonio Peri: ein westdstlicher ,Drogenforscher

Ffin ebenso bedeutendes, wenn auch ganz andersartiges Zeugnis fiir
die Auseinandersetzung des abendlindischen Geistes sowohl mit
dem Phinomen des Rausches, wie auch zugleich mit der Innenwelt
des Orients, bildet der Roman ,Heliopolis“ von Ernst Jiinger.
Heliopolis ist eine Stadt der Zukunft; und die Michte und Stro-
mungen, die heute noch so unentwirrbar ineinander verfilzt erschei-
nen, haben sich in ihr gleichsam kristallisiert. Die Gestalt, die uns
hier vor allem interessiert, ist Antonio Peri — Angehdriger einer ein
Altstadtviertel bewohnenden Minderheit von etwa tausend per-
sischen Emigranten, die, »als nach der Austreibung der Angelsach-
sen die Gottlosen-Bewegung den mittleren Orient bedrohte®, in
Heliopolis Aufnahme gefunden hatten?®,




Dieser Peri nun ist Buchbinder, aber ganz und gar kein alltig-
licher — mit Grund wird von Werkstitten wie der seinen gesagt, sie
»glichen verborgenen Bliiten und ihre Gonner den Bienen, die
zugleich Honig suchten und befruchteten®® —; denn der duflere
Beruf ist in diesem Falle nur Hiille und Tarnung der inneren
Berufung. Dieser ,stille Biirger, der so bescheiden und fleiffig mit
seinem Kippchen in der Werkstatt saff“s9, ist ein heimlicher Drogen-
forscher. Er liebt ,wie viele Parsen, das Opium und seine Inspira-
tionen“3!; und er besitzt ,eine kleine Bibliothek®, bestehend ,teils
aus Kriuterbtichern und medizinischen Berichten, teils aus Werken
von Dichtern und Magiern®, in denen er zu lesen pflegte, ,,wihrend
die Wirkung der Drogen sich entwickelte.“ — ,Auch fithrt er ein
Logbuch iiber seine Ausfahrten.3?

Sehr aufschlufireich ist vor allem ein Gesprich, das nach dem Tod
dieses seltsamen Mannes zwischen seiner Nichte Budur®® und deren
abendlindischem Freund Lucius stattfindet, und aus dem wir das
fiir uns Wesentlichste wortlich zitieren wollen.

»Mein Onkel®, sagt Budur, ,fing Triume ein, so wie man andere
mit Netzen nach Schmetterlingen jagen sieht ... Er schlof sich in
sein Kabinett zum Ausflug in die Traumregionen ein. Er sagte, alle
Linder und unbekannten Inseln seien in die Tapete eingewebt. Die
Drogen dienten ihm als Schliissel zum Eintritt in die Kammern und
Hohlen dieser Welt.®

Lucius erwidert: ,Er ging im Universum seines Hirnes auf Ent:
deckungsfahrt. Das sind die eigentlichen Ausbeuten . .. Das ist noch
eine der Arten, auf die sich das Leben fithren lif¢, als Eremit in der
Kristallwelt — vielleicht auch in guter Partnerschaft.«

Dann kommt auch das Problem der Gefihrdung, und des bei sol-
chen Experimenten méglichen Selbstschutzes, zur Sprache. Dazu
meint Budur:

» Vielleicht war es nur die Methodik, die ihn an Katastrophen und
Delirien vorbeifiihrte. Er hat sie oft gestreift. Er war der Meinung,
daf jede Droge eine Formel in sich enthilt, die Zugang zu gewissen

160

Réumen und zu bestimmten Weltritseln gewihrt . .. Die héchsten
dieser Formeln miifiten gleich dem Stein der Weisen oder dem
Arcanum coeleste das Universalgeheimnis aufschliefen.«

»Das hdchste Arcanum®, antwortet Lucius, ,mufl notwendig t5dlich
sein. Man miifite sich entschliefen, den Kérper als Zoll zuriickzu-
lassen, wenn man die Grenzen tiberschreiten will

Darauf betont Budur die maivolle und letztlich bewuft innerhalb
des Humanen bleibende Zielsetzung ihres Onkels: ,Antonio war
wiederum auch niichtern und seine Spekulationen gingen nicht in
den absoluten Raum. Sie waren auf das Logbuch angelegt, das heift
auf Fahrten, von denen man berichten kann . . . Er kannte die maxi-
male Dosis und hielt bei den Experimenten stets auf Sicherheit, “34

Antonio Peri und Lucius sind fiir Ernst Jinger auch Reprisentanten
des Orients und Okzidents. Lucius, als Vertreter des letzteren, ist
»Eroberer und daher der ,Raum in seiner Brust lebendig und
Sehnsucht nach riumlichen Entfernungen. Umgekehrt zihlt Peri
»zu den Unterdriickten und Verfolgten dieser Erde“. Was ihm somit
an Raum versagt und verschlossen bleibt, wird gewissermafien aus-
geglichen durch sein Streben ,nach tieferem Gewinne in der Zeir® 3
denn es sei ja ,jeder Rausch magische Verwandlung und Verdich-
tung des Raumes in innere Historie — also ,ein ungeheurer Spiel-
raum, der der Tyrannis entzogen sei“. Schon Thomas de Quincey

habe ,auf die Aeonen hingewiesen, die man in einer Opiumnacht
gewinnt“%5,

Rausch, Raum und Zeit

Was Jinger hier antdnt, ist zweifellos einer der wichtigsten und
faszinierendsten Aspekte des Phinomens Rausch tiberhaupt: nim-
lich die durch den Rausch bewirkte Verschiebung im Koordinaten-
system von Raum und Zeit. Das Verhiltnis, in dem diese beiden
zueinander stehen, bestimmt ja unsere Vorstellung von ,, Wirklich-
keit“; und also mufl sich diese in eben dem Mafle verindern, in dem
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auf der Skala unseres Gehirns der Schnittpunkt der Koordinaten
verschoben wird.

Der von Jiinger zitierte Thomas de Quincey spricht ja in seiner
Beschreibung der Spitstadien nach jahrelangem, regelmifligem und
hoch dosiertem Opiumgenufl vom ,Anschwellen des Raumes“ und
der ,ungeheuren Ausdehnung der Zeit“3%. Was von ihm so erlebt
und benannt wird, sind aber natiirlich zwei einander ursichlich
bedingende Erscheinungsformen dessen, was Ernst Jiinger so tref-
fend als ,innere Historie® bezeichnet. Die Schwerkraft von Raum
und Zeit ist aufgehoben: de Quincey bewegt sich in beiden so, als
sei das ,hier und jetzt, also die iibliche Wellenlinge des mensch-
lichen Bewuftseins, fiir ihn zu einem ,allerorten und jederzeit®
geworden. Das bringt er einerseits auf der Ebene der zeitlichen
Dimension zum Ausdruds — ,zuweilen war es mir, als hitte ich in
einer einzigen Nacht 70 oder 100 Jahre lang gelebt, ,die unbedeu-
tendsten Ereignisse meiner Kindheit oder lingst vergessene Szenen
aus spiteren Jahren tauchten oft wieder zu neuem Leben herauf“3 —;
andrerseits in Bildern und Vorstellungen der riumlichen Dimension:
$0, wenn er seine ,orientalischen Triume® beschreibt, die ihn nach
Kgypten oder China entfithren3.

Die fiir uns wesentliche Einsicht lautet so: innerhalb der Eigen-
gesetzlichkeit des Rausches bilden ,Raum® und ,Zeit“ (im Sinne
des normalen Bewufltseins) nurmehr weitgehend austauschbare
Wechselbegriffe zur Wiedergabe jener ,inneren Historie®, deren
tatsichlicher Gegenpol die ,Auflenwelt* ist — reprisentiert sowohl
durch den #ufleren Raum wie die duflere Zeit.

Ernst Jiinger und Charles Baundelaire

Ernst Jiingers Antonio Peri ist — wie es ja iibrigens schon sein west-
ostlicher, halb italienischer, halb persischer Name andeutet — eine
seltsam schillernde, auch innerlich zwischen Orient und Okzident
stehende Gestalt. Ustlich an ihm sind seine gleichsam getarnte
Existenzform, das bewufit Insulare und Oasenhafte daran, seine
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Wahl des mystischen ,, Weges nach innen®, sein konstitutionell (nicht
nur sozial) bedingter Verzicht auf jegliches Titertum, auf jedes
sicht- und spiirbare Wirken im elementar ,,politischen Sinn; abend-
Iindisch hingegen sind sein Hang zu System und Methode, die Art
seiner Neugier — ,,die curiosité surnaturelle®, dieser ,letzte Bliiten-
zweig am Baum des Glaubens, der vertrocknet war“s® —, der sehr
ausgeprigte Zug zum ,Experimentellen, zu wissenschaftlicher Ob-
jektivierung durch Verbindung empirisch gewonnener Erfahrung
mit theoretischen Kenntnissen und spekulativen Schliissen, was in
Logbuch, Zusammensetzung der Bibliothek und methodischer Dosie-
rung der ,Einstiege“ zum Ausdruck kommt.

»Die Drogen sind Schliissel“, wird in ,Heliopolis“ einmal gesagt,
sie werden freilich nicht mebr erschlieflen, als unser Inneres ver-
birgt. .. Doch fithren sie vielleicht in Tiefen, die sonst verriegelt
sind.“40

Fine auflerordentlich wichtige Feststellung! Besonders was ihren
ersten Teil betrift, so hat in seinen ,Paradis artificiels* schon
Charles Baudelaire mehrfach und nachdriicklich darauf hingewie-
sen, dafl im Rausch (dort ist es der durch Haschisch erzeugte, aber
dasselbe gilt fiir alle Berauschungsmittel) nur zutage trete, was in
Anlage und Substanz eines Menschen, als latente Energie sozusagen,

schon enthalten sei.
Es lohnt sich, die Quintessenz von Baudelaires wegweisenden und
geistvoll formulierten Beobachtungen zu diesem Punkt hier einmal
zusammenzustellen. In seinem Aufsatz ,Du Vin et du Haschisch®
(1851) sagt er, die von ihm geschilderten Phinomene zeigten sich
»im allgemeinen, unbeschadet etlicher Varianten, bei den kiinst-
lerischen und philosophischen Geistern.“ Daneben gebe es jedoch
das ,vollig materielle Haschisch® primitiver Naturen, die im
Rausch nur zu lippischen und tidppischen Narren wiirden, und die
»den Spiritualisten unertriglich® seien: ,Thr hifiliches Wesen bricht
durch“#t, — Im ,Poéme du Haschisch® (1858) wird Baudelaire
noch deutlicher; es gebe, meint er, eine gewisse Gesetzmifigkeit des
Haschisch-Rausches — im Rahmen ,einer Art Einheit in der Mannig-
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faltigkeit“ — ,vor allem bei Personen, deren Temperament und
Erziehung analog sind,“42

Und an einer spiteren Stelle schreibt Baudelaire, nachdem er Tho-
mas de Quincey zitiert hat, daf} es ,absurd wire, sich — um die
Wunder des Opiums zu beurteilen — bei einem Viehhindler darnach
zu erkundigen; denn dieser wird nur von Ochsen und Weideplitzen
trdumen.” Darum, so fihrt unser Autor fort, bediirfe er, um die
Aspekte des Haschisch-Rausches gleichsam wie ,Strahlen in einem
einzigen Kreis zu konzentrieren, ,einer Seele meiner Wahl, erwa
dem #hnlich, was das 18. Jahrhundert den ,sensiblen Menschen
(’homme sensible) nannte, die romantische Schule den ,unverstan-
denen Menschen® (I’homme incompris), und was die Familien und
die biirgerliche Masse als ,Original® beschimpfen.“43

Bekanntlich lehnt Baudelaire den Haschisch-Rausch, dessen brillan-
ter Chronist in der westlichen Welt des 19. Jahrhunderts er gewor-
den ist, in seinem abschliefenden Plidoyer mit grofer Vehemenz
ab — und zwar mit hierzulande sehr populiren Argumenten, die
darum seither auch immer wieder, und besonders natiirlich in
Frankreich, zitiert worden sind. Das Haschisch, sagt er, lihme und
zerstére den Willen, ,von allen Fihigkeiten die kostbarste“s4, es
lasse ,,véllig den Traum mit der Tat verwechseln“45, und: ,es (das
Haschisch) gesteht auf der einen Seite zu, was es auf der andern
wegnimmt, das heifit: die Imagination — ohne die Fihigkeit, davon
zu profitieren“4s, Und in seinem Essay iiber Thomas de Quincey
bekriftigt er: ,Alles, was ich in meiner Studie iiber das Haschisch
von der Verringerung des Willens gesagt habe, ist anwendbar auch
auf das Opium.“4

Interessanterweise ist in Ernst Jiingers ,,Heliopolis“ von dieser Art
Argumente nirgends die Rede. Das hingt natiirlich auch damit
zusammen, dafl Jiinger ziemlich genau hundert Jahre nach Baude-
laire lebt und schreibt — und dafl in diesem Jahrhundert auf ver-
schiedenen Seinsebenen Dinge geschehen sind, die es einem denken-
den Kopf grotesk und geradezu kindisch erscheinen liefen, Wille
und Téitertum mit Baudelaire’scher Naivitit zu lobpreisen.
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Die Existenz eines Antonio Peri wird im Gegenteil letztlich bejaht:
~Das war noch ohne Zweifel eine der Arten, auf die sich das Leben
filhren lief — bei langsamer, doch késtlicher Verbrennung der Sub-
stanz.“48 Und wihrend Baudelaire die magische Droge mit fiir die
damalige Bourgeois-Moral bezeichnenden Niitzlichkeitserwigungen
ablehnt (man soll von der , Imagination® doch wenigstens ,profi-
tieren® kdnnen!), ist Jiinger-Peri ihr gerade dafiir dankbar, daf sie
ein Schliisse] ist fiir ,die Ornamente im Lebensteppich, den kein
Zweck entweiht, den Vorhang vor den letzten und tSdlichen
Mysterien.“4®

Vom Tod als Freund und Feind

Die Bezichung des Rausches zum Tod tritt in der Sicht Jiingers
tiberhaupt stark hervor, wird aber keineswegs negativ gedeutet.
Zwar sagt der sterbende Antonio Peri: ,Ich warne euch. Wer
Riusche sucht, der rodet in den Vorhéfen des Todes und um die
dunklen Finginge.“5? Aber im gleichen Buch finden sich auch Sitze
wie dieser: ,Die Liebe zum Tode blieb ja der einzige und letzte
Schmuck der Edlen in dieser Welt.“51

Die Liebe zum Tode! Halten wir hier einen Augenblick inne, um
uns zu fragen, was da gemeint sein kdnnte. Zunichst: der Tod hat
unzihlige Gesichter; und in einem ganz allgemeinen Sinn darf man
wohl sagen, daff er um so furchtbarer und sinnloser erscheint, je
mehr thn die Menschen und ganze Gesellschaften aus ihrem Bewufit-
sein verbannen. In einer so ganz auf Expansion, Extraversion,
Organisierung der Materie und technischen Fortschritt ausgerich-
teten Zivilisation wie der unseren gleicht der Tod, der individuelle
wie der kollektive, einem Blitzschlag, der ebenso plétzlich wie
zufillig einen Ameisenstaat trifft und dessen technisch perfekte
Organisation — die sich als scheinbar autonom funktionierende
»Welt in der Welt“ gegen alle Gefahren abgeschirmt glaubte —
jihlings vernichtet. Das Antlitz dieses Todes ist geprigt von unsig-
licher Wildheit und Fremdheit; und es ist nur allzu verstindlich,
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daf ihn die moderne Gesellschaft als den lastenden Schatten und
groflen Widersacher erlebt, den sie entweder ,verdringt®, mit
stindigem Lirm und unablissiger Betriebsamkeit iibertdnt, oder
aber gegen den sie — wie viele ihrer Begabtesten (Kafka, Camus,
Hemingway usw.) — mit verzweifeltem Heroismus rebelliert und
Sturm LHuft.

Aber, so miissen wir fragen, wer ist denn dieser Tod, der solche
Schrecken und Revolten ausldst? Wem gelten Hafl, Angst, Wut und
Verzweiflung, wenn nicht einem ganz und gar Unbekannten,
Unvertrauten, durch und durch Fremden — einem verschleierten
Schreckgespenst, das heimlich in der Finsternis heranschleicht und
seine Opfer aus Schlaf und siiflen Triumen reifdc?

Wenn wir uns nun weiter {iberlegen, dafl jene Menschen, die den
Tod aus persdnlicher Erfahrung und gleichsam von Angesicht zu
Angesicht zu kennen behaupten — die Mystiker nimlich —, ihn nicht
nur nicht fijrchten oder verabscheuen, sondern oft inbriinstig herbei-
sehnen, so stimmt das doch nachdenklich. Die Frage der Ambivalenz
des Todes sei hier vorliufig nur angetdnt. Wir werden sie im letzten
Abschnitt dieses Buches wieder aufgreifen, und uns dann ausfiihr-
licher mit ihr auseinandersetzen.

Magische Drogen als Schliissel (A. W. Watts)

Jene Rolle, die das Haschisch als integrierter Bestandteil der isla-
mischen Kunst und Gesellschaft gespielt hat, nehmen in anderen
Kulturen andere Rauschmittel ein. Daran kann gar kein Zweifel
bestehen. Doch handelt es sich hier um ein Problem, dessen Erfor-
schung noch ganz in den Anfingen steht. Es wird Aufgabe einer
kiinfrigen, vorurteilslosen ,vergleichenden Drogenwissenschaft®
sein, da Klarheit zu schaffen: einerseits die getarnten Zusammen-
hinge zwischen bestimmten Rauschbildern und dem Stilcharakter
verschiedener Kulturen zu erhellen — ein auch vélkerpsychologisch
faszinierendes Unterfangen —, und andererseits die spezifischen Wit-
kungen der einzelnen Rauschdrogen gegeneinander abzugrenzen.
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Dieses Buch stellt nur einen ersten bescheidenen Vorstof in diese
Richtung dar. Zudem ist sein Thema der Rausch im west-Ostlichen
Spannungsfeld; Kulturen und Drogen, die im geographischen wie
geistigen Sinne auflerhalb des Raumes stehen, den die Begriffe
christliches Abendland® und ,islamischer Orient® umreiflen, kén-
nen in ihm nur am Rande beriicksichtigt werden.

Immerhin sollen hier einige Hinweise und Ergédnzungen folgen, die
wenigstens die Fragestellung als solche aufzeigen. Der bekannte
Autor verschiedener Biicher iiber den Zen-Buddhismus, Alan W.
Watts, diskutiert in seinem sehr lesenswerten Essay ,The New
Alchemy*“ das Problem, ob und wie ein Zusammenhang besteht
zwischen magischen Drogen und asiatischen Kunstwerken52.

Fr nennt den Charakter seiner durch Psychotomimetika wie LSD
in Selbstversuchen vermittelten Erlebnisse und Sinneseindriicke
,ausgesprochen exotisch® und vergleicht sie den ,Edelsteingérten®
morgenlindischer Erzdhler, persischen Miniaturen, chinesischen und
japanischen Malereien. Anschliefend stellt Watts die naheliegende
Frage, ob also auch jene Kiinstler nur schufen, was sie zuvor ,unter
dem Einfluf von Drogen geschen hatten®. Im Falle der fern-
sstlichen Maler bezweifelt er dies, und zwar auf Grund seiner
persénlichen Kenntnisse und Erfahrungen. Die Erkldrung fiir die
erwihnte Ubereinstimmung findet er anderswo: nimlich in der
Beobachtung, dafl er sich bisweilen auch obne Mithilfe einer Droge
in einen Zustand versetzen konnte, in dem die Welt ,jenen magi-
schen Aspekt® annahm; und zwar geschah dies immer in Augen-
blidken, wenn er innetlich vollig entspannt war, mit ,unbewacht
offenen Sinnen® seiner Umgebung zugewandt.

Dann, schreibt Watts, begriff er (nicht intellektuell, abstrahierend,
sondern existentiell), ,daB alles Liebesspiel war, in jeder Bedeutung
dieses Wortes ,Liebe’ — ein Spektrum vom Rot erotischen Ent-
siickens tiber das Grin menschlicher Zirtlichkeit bis zum Violett
gottlichen Erbarmens, von Freuds Libido bis zu Dantes ,Liebe,
welche die Sonne und iibrigen Gestirne bewegt’. Alle diese Farben
entsprangen einem einzigen weifen Licht; und mehr noch: diese
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eine Quelle war nicht nur, was wir gewShnlich unter ,Liebe’ ver-
stehen, sie war auch Intellekt; sie war nicht blof Eros und Agape,
sondern auch Logos. “53

Was A. W. Watts hier erlebt und beschreibt, entspricht dem Lebens-
gefithl der mystischen § einshaltung Asiens, zu der das Abendland
durch seine Hinwendung zu abstraktem Begriffs- und Zweckdenken
den Zugang verloren hat, und von der aus gesehen nicht nur Rausch
und Erotik, sondern berhaupt alle Dinge dieser Welt und der
menschlichen Existenz einen vollig anderen Stellenwert erhalten.
Wir werden darauf noch ausfithrlich zu sprechen kommen. Hier sei
blof die Feststellung vorweggenommen, dafl Rausch und Eros nur
dann ihre Tiefendimensionen enthiillen, nur dann ganz verstanden
und bejaht werden kénnen, wenn sie verankert sind in eben dieser
mystischen Seinshaltung. Ist dies — wie in unserer modernen tech-
nischen Zivilisation — nicht der Fall, so verwildern sowohl Rausch
wie Erotik und entarten zu Zerrformen ihrer selbst. Die ungeheure
Bedeutung der Narkotika, und insbesondere der »magischen Dro-
gen (Psychotomimetika), fiir unsere Zeit und westliche Gesellschaft
besteht darin, daf sie vielleicht, wie das Beispiel von Watts zeigt,
als Schliissel dienen kénnen, die nicht nur einzelnen, sondern ganzen
Gruppen die Augen 6ffnen fiir die verlorene und verschiittete Wirk-
lichkeit der Mystik — ehe es dafiir zu spét ist, zu spit jedenfalls fiir
diese Menschheit auf diesem Planeten. Darum, und nur darum, halte
ich selbst so extrem formulierte Ansichten, wie sie der ehemalige
Harvard-Professor Timothy Leary und seine Gesinnungsgenossen
in , The Psychedelic Review*® vertreten, fiir positiv und hoffnungs-
voll.5¢

Indianische Drogen

Aber kehren wir zuriick zum Thema ,Droge und Kunst®. Wahr-
scheinlich werden kiinftige genaue Untersuchungen erweisen, dafl
Meskalin (Wirkstoff des Peyotl, eines mexikanischen Kaktus), Psilo-
cybin (Wirkstoff des ebenfalls indianischen Zauberpilzes Teonana-
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catl), Ololiugui (eine Windenart) und andere Zauberdrogen der
Neuen Welt die Kulturformen und Kunststile der Indianer ebenso
tief beeinfluflt haben, wie das Haschisch die Schopfungen des isla-
mischen Orients. Der Kreis um den franzdsischen Naturforscher
und Pilzkenner Roger Heim hat da schon wichtige Vorarbeit
geleistet, auf die wir aber in diesem Zusammenhang nicht niher
eingehen kénnenss,

7
Vom Zauberpilz Teonanacatl (A. Hofmann, R. G. Wasson)

Dagegen wollen wir wenigstens noch in Kiirze einen fachwissen-
schaftlichen Aufsatz behandeln, der unter dem Titel ,Die psycho-
tropen Wirkstoffe der mexikanischen Zauberpilze“ Material mit-
teilt, das die hier vertretene These in hohem Mafle stiitzt?6. Der
Verfasser ist der Schweizer Chemiker Albert Hofmann, also der
bedeutendste Pionier der Psychotomimetika-Forschung iiberhaupt,
der 1943 das LSD (D-Lysergsiure-didthylamid = ,Delysid“) ent-
deckte, 1958 das Psilocybin isolierte und 1960 die wirksamen Prin-
zipien der Ololiuqui-Droge bestimmte.

Im Sommer 1955 konnten der amerikanische Drogenspezialist R.
Gordon Wasson und sein Begleiter A. Richardson im mexikanischen
Bergdorf Huautla de Jimenez als wahrscheinlich erste Weifle an
einer nichtlichen Pilzzeremonie der dortigen Indianer teilnehmen.
Hofmann faflt thre Beschreibung dieses Teonanacatl-Rausches im
originalen Rahmen, in Anwesenheit und unter Anleitung einer
Curandera (Heilpriesterin), folgendermaflen zusammen:

»Wasson und sein Begleiter, die je 6 Paar der heiligen Pilze erhalten
hatten . .. gerieten ganz in den Bann der mystischen Atmosphire, die sich
in der dunklen Hiitte ausbreitete. Wasson schildert in begeisterten Worten,
wie der Teonanacatl ganz von ihm Besitz ergriff, obwohl er versucht hatte,
gegen die Wirkungen anzukimpfen, um ein objektiver Beobachter bleiben
zu kdnnen. Zuerst erschienen geometrische, farbige Muster, die dann archi-
tekturartigen Charakter annahmen. Dann folgten Visionen von wunder-
vollen Siulenhallen, edelsteingeschmiickten Palisten von iiberirdischer
Harmonie und Pracht, Triumphwagen, gezogen von Fabelwesen, wie sie

169




nur die Mythologie kennt, Landschaften in mirchenhaftem Glanz. Vom
K8rper losgeldst, schwebte die Seele zeitlos in einem Reich der Phantasie
mit Bildern von héberer Wirklichkeit und tieferer Bedeutung als die der
gewthnlichen Alltagswelt. Der Urgrund, das Unaussprechliche schien sich
erschliefen zu wollen, doch &ffnete sich das letzte Tor nicht.“57?

Spiter hat Albert Hofmann selbst, in der natiirlich v8llig ver-
schiedenen Atmosphire eines chemischen Laboratoriums, einen
Selbstversuch durchgefiihrt, und zwar mit 32 mittelgroffen, bei
schwach erhohter Temperatur getrockneten Pilzen, die zusammen
knapp 21/2 g wogen. Wir zitieren das Versuchsprotokoll:

»Nach einer halben Stunde begann sich die Auflenwelt fremdartig zu ver-
wandeln. Alles nahm einen mexikanischen Charakter an. Weil ich mir voll
bewuflt war, dafl ich aus dem Wissen um die mexikanische Herkunft dieser
Pilze mir nun mexikanische Szenerien einbilden kdnnte, versuchte ich
bewuflt, meine Umwelt so zu sehen, wie ich sie normalerweise kannte.
Alle Anstrengung des Willens, die Dinge in ihren altvertrauten Formen
und Farben zu schen, blieb jedoch erfolglos. Mit offenen oder bei ge-
schlossenen Augen sah ich nur indianische Motive und Farben. Als der den
Versuch {iberwachende Arzt sich iiber mich beugte, um den Blutdruck zu
kontrollieren, verwandelte er sich in einen aztekischen Opferpriester, und
ich wire nicht erstaunt gewesen, wenn er ein Messer aus Obsidian geziickt
hitte. Trotz dem Ernst der Lage erheiterte es mich, wie das alemannische
Gesicht meines Kollegen einen rein indianischen Ausdruck angenommen
hatte. Im Héhepunkt des Rausches, etwa 11/2 Stunden nach Einnahme der
Pilze, nahm der Ansturm der inneren Bilder, es waren meist abstrakte, in
Form und Farbe rasch wechselnde Motive, ein derart beiingstigendes Aus-
mafl an, daf} ich fiirchtete, in diesen Wirbel von Formen und Farben hin-
eingerissen zu werden und mich darin aufzulSsen. Nach etwa 6 Stunden
ging der Traum (sic !) zu Ende. Subjektiv hitte ich nicht angeben konnen,
wie lange dieser ganz zeitlos erlebte Zustand gedauert hatte. Das Wieder-
eintreten in die gewohnte Wirklichkeit wurde wie eine begliickende Riick-
kehr aus einer fremden, als ganz real erlebten Welt in die altvertraute
Heimat empfunden. 58

Der ,mexikanische Charakter des Rausches

Bei einem Vergleich dieser beiden Berichte wird man interessante
Ubereinstimmungen und Unterschiede feststellen. Beide , Versuchs-
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personen” sind Weile, Angehdrige der westlichen Zivilisation und
iiberdies Wissenschaftler. Beide setzen daher dem Rausch Wider-
stand entgegen, um ,,objektiv® bleiben zu kénnen, und beiden mifi-
lingt das — obwohl gesagt werden mufl, daf vermutlich dieser
Widerstand (selbst in Fillen, da ein solcher bewnfit gar nicht ge-
leistet wird) den Rauschverlauf in ganz bestimmter Weise beein-
fluft, so dafd vielleicht Europier und Amerikaner gerade das, was
Orientalen oder Indianer als ,letztes Geheimnis® einer ihnen ver-
trauten Droge erleben m8gen (und in Kunst verschliisselt zum Aus-
druck bringen), nicht oder nur sehr abgeschwicht und unvollkom-
men erfassen kénnen. Immerhin hatte Wasson gegeniiber Hofmann
den groflen Vorteil, dafl er sich in der Heimat der Droge befand,
und daf er diese zudem an der Stitte und im Rahmen jener kul-
tischen Zeremonie einnehmen konnte, die von jeher die Indianer als
fiir den ,heiligen Pilz“ angemessen betrachteten. Die Distanz zwi-
schen Ausgangslage und Rausch war also zweifellos sehr viel ge-
ringer, die ,Verfremdungssymptome“ entsprechend abgeschwicht,
das visionsre Erleben dagegen reiner und stirker als im Falle von
Hofmann, der ja, was Hintergrund und Voraussetzungen des Rau-
sches angeht, auf der ganzen Linie benachteiligt war: er befand sich
in der Schweiz statt in Mexiko, tagsiiber in der niichternen Zwedk-
welt eines Laboratoriums statt nachts in der mystischen Atmosphire
eines Kultraums, betreut von einem alemannischen Arzt statt von
einer indianischen Heilpriesterin, beldstigt von Blutdruckmessungen
und #hnlichen Schikanen statt angeregt durch Zauberformeln und
Orakelspriiche, unter ebenso ahnungslosen wie neugierig besorgten
Bleichgesichtern statt unter eingeweihten Rothduten . . . Nicht nur
der Rabmen, auch die Zielsetzung des ,Einstiegs® war in beiden
Fillen eine vollkommen andere, ja entgegengesetzte.

Hochinteressant ist nun folgendes: gerade die so grofe Diskrepanz
zwischen Rahmen und Zielsetzung einerseits, dem spezifischen Cha-
rakter der ,magischen Droge“ andererseits, hat offenbar Albert
Hofmann die Fremdbeit dieses Rausches ganz besonders stark und
tief empfinden lassen. Warum wiirde er sonst mit solchem Nach-
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druck und so oft betonen, daf§ alles und alle um ihn herum , mexika-
nische, ,indianische®, ,aztekische“ Ziige, Farben und Formen an-
nahmen — und dies, obwohl er sich einer méglichen Selbsttiuschung
»voll bewuflt“ war, und obwohl er sich daher mit ,aller An-
strengung des Willens“ gegen diese Verzauberung striubte? Ich
habe in meinen zahlreichen Selbstversuchen mit Psilocybin dasselbe
erlebt®®, bin dabei auch mehrmals selbst in einen Indianer ver-
wandelt worden (und zwar regelmiflig in einen entweder viel
jiingeren oder viel Glteren, einen Knaben oder einen Greis); und
merkwiirdigerweise scheint gerade dieses ,indianische Element® im
Rauschbild des doch sonst phinomenologisch — wie auch chemisch —
so nah verwandten LSD véllig zu fehlen.

Es handelt sich hier offenbar um eine ziemlich genaue Parallele zum
sislamischen Charakter® des Haschisch-Rausches, den wir bespro-
chen haben; jedenfalls wartet hier Neuland auf kiinftige Forscher.

Bewnftseinsspaltungen und ibre Ursache

Noch eine andere Ubereinstimmung von Hanf und Teonanacatl
dringt sich in diesem Zusammenhang auf: beide konnen (miissen
aber nicht) zu Bewufitseinsspaltungen fithren. Im Falle des er-
wihnten Experimentes von Albert Hofmann kam es dazu, ebenso
in der frither zitierten ,Geschichte vom Haschischesser® aus 1001
Nacht; nicht aber bei der von R. G. Wasson und seinem Begleiter
erlebten Pilzzeremonie, und ebenfalls nicht bei zwei ,inneren Welt-
raumfahrten® vermittels Haschisch, die ich in Gesellschaft und unter
sachkundiger Anleitung islamischer Mystiker unternommen habe.
Warum dies?

Unsere Antwort ist nach dem schon Gesagten unschwer zu finden;
sie lautet: Uberschneidungen verschiedener ,, Wellenlingen® des Be-
wufltseins, die der Berauschte meist quilend oder doch peinlich als
Gespaltenheit erlebt, finden immer dann statt, wenn der Rausch-
inhalt aus irgendeinem Grunde, ganz oder teilweise, existentiell
nicht integriert werden kann; und er kann dies zum Beispiel nicht,
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wenn (wie im Falle des Haschischessers) Alltagsrealitit und Wach-
traum unvereinbare und uniiberbriickbare Gegensitze bilden, oder
wenn (wie im Falle Hofmanns) ein dhnlicher Widerspruch zwischen
Drogencharakter und duflerer Umgebung klafft.

Dieses ,,Gesetz* schliefit ein frither erwihntes, wonach der Rausch
die Tendenz hat, die Kebrseite der jeweiligen niichternen Stim-
mungslage zur Geltung zu bringen, keineswegs aus; die beiden
Feststellungen erginzen sich im Gegenteil. Ein Mensch mag wvor
dem Rausch melancholisch gestimmt sein und die dunklen Aspekte
des Daseins vor Augen haben; er mag dann im Rausch den Ausblick
in einen Himmel wolkenloser Heiterkeit genieflen; und er mag
dann schliefllich nach dem Rausch beide Bewufltseinslagen in die
Synthese einer dritten zusammenfassen — wichtig ist allein, daf§
diese verschiedenen seelischen Wellenlingen nicht in einer sich
gegenseitig lihmenden Konfliktsituation zueinander stehen, der in
extremen Fillen irgendein ,Kurzschluff“ (Affekthandiungen wie
Selbstmord, Gewalttat usw.) entspringen konnte.

Uber die Integration von Ranschmitteln

Wenn wir also sagen, dafl ein einzelner, eine Gruppe oder eine
ganze Kultur ein bestimmtes Rauschmittel ,integriert* habe, so
bedeutet das immer auch, dafl der oder die Betreffenden gelernt
haben, die drei fiir den Rauschverlauf entscheidenden Faktoren
(spezifische Drogenwirkung, innere Zielsetzung, iuflerer Rahmen)
auf jenen gemeinsamen Nenner zu bringen, der die angedeuteten
Gefahrenmomente auf ein Minimum reduziert und gleichzeitig dem
Rausch ein Hochstmafl an Entfaltung sichert.

Umgekehrt ist natiirlich der Gebrauch jeder Droge, die von auflen
in eine mit ihr noch nicht vertraute Gesellschaft Eingang findet, mit
Risiken verbunden, die im voraus oft schwer zu berechnen sind, da
sie von Imponderabilien physischer und psychischer, kultureller und
rassischer Art abhingen. So hat bekanntlich der Alkobol auf V&l-

ker, die urspriinglich andere Formen der Berauschung vorgezogen
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hatten, verheerend gewirkt. Dieselben Indianer, die eine so viel-
filtige Auswahl an magischen Drogen kdrperlich und seelisch ,,ver-
daut® haben, sind durch das fiir sie verderbliche ,,Feuerwasser® des
weiflen Mannes zu Abertausenden dahingerafft worden.

Ob Meskalin, Psilocybin oder Ololiuqui —~ wenn diese indianischen
Zauberdrogen der Offentlichkeit zuginglich gemacht und frei an
jedermann abgegeben wiirden — nun eine #hnlich zersetzende
Wirkung auf unsere westliche Gesellschaft des 20. Jahrhunderts
ausiiben wiirden, ist natiirlich schwer zu sagen. Ich halte es fiir
wenig wahrscheinlich; schon, weil alle diese Substanzen (wie iibri-
gens auch das Haschisch) auf den Organismus nicht suchtbildend
wirken. Dagegen wiirden zweifellos der funktionalistische Charak-
ter unserer Zivilisation, unser abstrahierendes Begriffsdenken, un-
sere standig auf Ziel, Zweck und Zukunft gerichtete Seinshaltung,
unsere Ideologiensucht und unsere Vergotzung des ,Leistungs-
prinzips“ auf lingere Sicht ernsthaft in Frage gestellt werden. Ob
das ein Gliick oder ein Ungliick wire, mufl natiirlich jeder selbst
entscheiden.

Sicher ist aber eines: die gegenwiirtige Verwendung der magischen
Drogen als sogenannte ,Psychotomimetika“ (d. h. eine Psychose
erzeugende Stoffe) in der Psychiatrie und Tiefenpsychologie stellt
eine blofle Verlegenheitsidsung dar. Bezeichnenderweise verhilt sich
auch die grofle Mehrzah!l der westlichen Psychotherapeuten ab-
lehnend, oft sehr scharf sogar, oder doch gleichgiiltig. Das ist inso-
fern verstindlich, als gerade die Psychiater und Psychologen — ab-
gesehen von einigen Auflenseitern und Einzelgingern von der Art
des genialen Hans Blilher — im allgemeinen dem Phinomen des
Rausches (und dessen Beziehung zu Kunst, Erotik und Mystik)
ohne tieferes Verstindnis gegeniiberstehen. So wird in ihrer Hand
und Perspektive auch die sakrale Droge zur Karikatur ihrer selbst:
bestenfalls noch gut genug, um ,Modellpsychosen® und ,schizo-
phrene Symptome® hervorzurufen.

Der entheiligte Rausch

Damit ist nichts gegen die moderne Psychologie als solche gesagt;
ihre Terminologie, Betrachtungsweise und Methoden, entsprechen
der Gesellschaft, in der sie entstanden; aber: man sollte sich wenig-
stens klar dariiber sein, dafl der Rausch fiir Naturvolker wie aufler-
europiische Hochkulturen — mit den Worten des bekannten dini-
schen Ethnologen Kaj Birket-Smith — ,,das grofle Mittel® darstellr,
,um mit dem in Verbindung zu treten, was wir das Ubernatiirliche
nennen®, und ,dafl die Verwendung verschiedener Rauschgifte in
der Auffassung wurzelt, der Rausch sei etwas Heiliges . . .“%0
Verglichen mit indianischen Heilpriestern und orientalischen Mysti-
kern, sind die meisten unserer Psychotherapeuten in der Hand-
habung magischer Drogen Anfinger, und sind ihre Deutungen des
Rausches, der von ihnen ebenso verkannt wird wie Eros, entspre-
chend oberflichlich. Aber so lange wir im Westen nicht begreifen,
daf wir in diesen Dingen die ,Unterentwickelten® sind, und dafl
es unsere Aufgabe wire, zu lernen, statt zu lebren — so lange wird
auch kaum eine Besserung eintreten.

Ambivalenz des Rausches

Vergessen wir doch nicht, dafl jede Rauschdroge — ebenso wie das
Phinomen des Rausches selbst — grundsitzlich jenseits von Gut und
Bése steht. Nicht die Droge ist ,gut® oder ,bdse, ,positiv® oder
negativ®, sondern allenfalls die Absicht, in der sie verwendet
wirdél,

Wer aber kann diese Absicht giiltig beurteilen? Der Rausch lihmt
den Willen. Zugegeben; aber ist er darum etwa zu verurteilen? Fiir
den, der den Willen an sich als einen absoluten Wert bejaht — ge-
wit%2, Nur miifite sich ein solcher grundsitzlicher Kritiker schon
sehr bald in Widerspriiche verstricken. Denn auch der Wille, wie
der Rausch, ist vom ethischen Standpunkt aus ein vieldeutiges

Phinomen.




Es konnte ja sein — und ist tatsichlich auch immer wieder ge-
schehen —, daf} einzelne und ganze Gruppen mit Hilfe von Rausch-
mitteln den Willen ihrer Mitmenschen schwichen und lahm legen,
um diese dadurch um so leichter beherrschen und ausbeuten zu
kdnnen. Um die Mitte des 19. Jahrhunderts haben die Englinder
in den sogenannten ,Opiumkriegen diese Taktik gegeniiber dem
zahlenmiflig grofiten Volk der Erde, dem chinesischen, konsequent
befolgt®®; und die gelehrigen Japaner haben keine hundert Jahre
spiter auch diese Lektion des europiischen Imperialismus gegen-
tiber denselben Chinesen erneut zur Anwendung gebracht®t, Nach
Ansicht der persischen Autoren ist die plotzliche, ungeheure Aus-
breitung des Opiumrauchens in Indien und in ihrem eigenen Land
in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts ebenfalls auf politischen
Vorsatz zuriickzufithren®. Auch das ,Feuerwasser hat ja bei der
Ausrottung der nordamerikanischen Indianer — und bei der Dezi-
mierung und Korrumpierung der mittel- und siidamerikanischen —
gewify nicht nur ,zufillig” eine so duflerst wichtige Rolle gespielt.
Aber: welche Schliisse lassen sich aus solchen Tatsachen ziehen? Hier
scheiden sich die Geister, und zwar von jeher. Fiir die Vertreter von
Staat und Gesellschaft ist und bleibt der Rausch eine Bedrohung
einerseits, ein Mittel zur Beherrschung andrerseits. Thnen geht es ja
stets um die Aufrechterhaltung einer ,Ordnung, deren Exponen-
ten und Nutzniefer sie sind, und die sie darum mit allen Mitteln
zu halten, zu stiitzen und zu stirken trachten.

Faktoren der Rauschbewertung

Aus dem frither Gesagten diirfte klar geworden sein, wie wichtig
fiir den Verlauf und die Beurteilung jeden Rausches, und des hallu-
zinatorischen ganz besonders, die vorgefaite Erwartung ist. Einem
schwarzen Singer, der Haschisch raucht, um dadurch seine musika-
lische Sensibilitit zu steigern, zeigt die Droge zum vorneherein ein
anderes ,Gesicht® als einem orientalischen Erzihler, dessen Vor-
stellungskraft sie schirft; einem Vagabunden, den sie fiir Stunden
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zum Sultan macht, bedeutet sie nicht dasselbe wie einem islamischen
Mystiker, dessen Seele nach Einswerden mit der Gottheit diirstet.
Ein mexikanischer Indianer, der aus den Hinden des Heilpriesters
den sakralen Pilz Teonanacatl empfingt, wird etwas vollkommen
anderes erwarten und erleben — und wird vor allem sein Erlebnis
auch ganz anders deuten - als ein europiischer oder amerikanischer
Psychiater, der dieselbe Substanz (als Psilocybin) entweder im
Selbstversuch beniitzt, um durch eine , Modellpsychose® Einblick in
die Innenwelt gewisser Schizophrener zu gewinnen, oder aber sie
einem Patienten verabreicht, um vermittels einer solchen ,Psycho-
lyse“ verdringte Erlebnisinhalte rascher zutage zu fordern.
Deshalb: es gibt keinen Rausch und kein Rauschmittel, iiber die als
solche ein Urteil gefillt werden kénnte. Immer bilden eine ganze
Reihe von Faktoren — die spezifische Eigenart der Droge, die
Dosierung, die psychische und physische Konstitution der ,,Ver-
suchsperson®, Milieu, Zielsetzung des Rausches und anderes mehr —
ein hichst kompliziertes und vielschichtiges Ganzes.

Was sind ,, Rauschgifte*?

Leider sind es heute vielfach gerade die Vertreter und Anhinger
der sogenannten ,wissenschaftlichen Objektivitit®, die, was dic
Probleme des Rausches und der Narkotika betrifft, ihr eigenes
Dogma mit Fiiflen treten. Allein schon die Verwendung des Be-
griffes ,Rauschgifte® fiir ungefihr alle Berauschungsmittel (aufler
dem Alkohol) ist in héchstem Grade unwissenschaftlich; denn ,,Gift*
ist nicht die oder jene Substanz, sondern eine bestimmte Substanz
wirkt in einer bestimmten Dosierung auf einen bestimmten Organis-
mus , giftig®. Dieselbe Substanz kann also, in verschiedener Dosie-
rung, als Berauschungsmittel oder als Gift Verwendung finden. Das
sind Binsenwahrheiten, gewif}; aber wer in der Art, wie es heute
und hierzulande iiblich ist, von ,Rauschgiften® redet, der zieht
eben offensichtlich ein Tabu einer Binsenwahrheit vor.




Alkobol und ,Rauschgifte“

Es gibt nur eine Moglichkeit einer sachlichen Rechtfertigung des
Begriffes ,Rauschgift*, und das ist die Gleichsetzung von Rausch
und Vergiftung. Wer so denkt und urteilt, denkt und urteilt wenig-
stens sauber. Er mufl dann allerdings konsequent sein und unter-
schiedslos jeden Rausch als ,, Vergiftung® bewerten. Ferner muf} er
den Alkobol auf seiner schwarzen Liste der ,Rauschgifte® ziemlich
obenan setzen; denn vorsichtige und ernsthafte Forscher (Jean
Herbert, R. de Ropp u. a. m.) haben ldngst und iiberzeugend dar-
gelegt, dafl und warum beispielsweise Opium und Haschisch den
Organismus weniger schidigen als der Alkohol.

Aber eben! An den tiickischen Unterwasserriffen der anerzogenen
Vorurteile scheitert auch das stolze Schiff ,, wissenschaftliche Objek-
tivitit“. Jeder Europier, abgesehen von einigen Sektierern, wird
es instinktiv als irgendwie licherlich empfinden, vom Wein als von
einem ,Rauschgift“ zu sprechen. Und er hat wirklich recht: es ist
licherlich. Aber der gleiche Europier findet es gleichzeitig durchaus
in Ordnung, wenn im Gefolge der technischen Verwestlichung
dieses Planeten und mit Hilfe irgendwelcher internationaler Orga-
nisationen und Kommissionen, die durch Wichtigtuerei ihre kost-
spielige Existenz zu rechtfertigen bestrebt sind, Asiaten, Indianern
und anderen Nichtweiflen ibre traditionellen Berauschungsmittel
unter Berufung auf eine angeblich objektive Wissenschaft als
»Rauschgifte® verboten werden.

Warum dieser groteske Widerspruch? Weil der extravertierende
Alkohol das traditionsgeheiligte Berauschungsmittel des weiflen
Mannes und der westlichen Zivilisation ist, deren Idealen des Tat-
menschen und des Leistungsprinzips er zugegebenermaflen am
besten entspricht.

Zur Londoner Tagung iiber das Haschisch (1964)

Vor kurzem erst, im Oktober 1964, befafite sich eine internationale
Studiengruppe, bestehend aus 26 namhaften Pharmakologen, Bio-
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logen, Psychologen, Chemikern und Arzten, auf Einladung der
»Ciba Foundation“ in London mit dem Thema ,Haschisch®. Die
Einfithrung des Vorsitzenden A. D. Macdonald, die fiinf Referate
von G. Joachimoglu, F. Korte / H. Sieper, C. J. Miras, J. M. Watt
und S. Garattini, sowie die jeweils folgenden Diskussionen, sind
publiziert worden unter dem Titel ,Hashish: its Chemistry and
Pharmacology“. Die rein naturwissenschaftlichen Aspekte dieser
Veranstaltung interessieren uns hier nicht; wohl aber einige Fragen
von allgemeiner Bedeutung, wie sie besonders in den Diskussionen
zur Sprache kamen.

Schon in seiner Einfithrung wies Professor Macdonald (Manchester)
auf einen 1963 in der britischen Zeitschrift ,Lancet“ erschienenen
Leitartikel hin, der den Standpunkt vertrat, es gebe keine stich-
haltigen Griinde fiir das Verbot des Haschisch-Genusses durch die
Staatsgewalt. Der englische Pharmakologe sprach dieser Argumen-
tation ,eine gewisse Wahrheit“ (an element of truth) nicht abs.
Der erste Referent, G. Joachimoglu (Athen), ein Mitglied des ,,Drug
Supervisory Body“ der UNO in Genf, verteidigte dann die offi-
zielle Achtung des Hanf-Extraktes als einer ,stichtigmachenden
Droge® (an addiction-producing drug). Er mufite zwar zugeben,
daff das Haschisch — im Gegensatz zu Alkohol und Opiaten —
skeinerlei physische Abhingigkeit” erzeuge, doch ,Gewthnung®
(habituation) rufe es dennoch hervor, mache kriminell und sei ,ein
soziales Ubel®, vor dem die Gesellschaft bewahrt werden miisse.
Dafl man dies mit mindestens ebensoviel Berechtigung auch dem
Alkohol vorwerfen kann, wagte Joachimoglu nicht zu bestreiten;
er beschrinkte sich auf die folgende, recht verlegen und unklar
wirkende Stellungnahme:

,Gewisse Leute erkliren, auch der Alkohol sei fiir die Gesellschaft gefahr-
lich und doch werde sein Gebrauch nur geringfiigig eingeschrinkt. Zwei
michtige Ménner, Mohammad und Prisident Wilson, haben beide den
Alkohol verboten. Es ist unméglich, zu sagen, ob es fiir die Moslems besser
wire, Alkohol zu trinken statt Haschisch zu beniitzen. Immerhin ist der

vollstindige Miferfolg der Alkohol-Prohibition in den USA eine Tat-
sache. Man kann sich leicht die schwierige Situation vorstellen, zu der die
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Gesellschaft verurteilt wire, wenn der Verkauf von Haschisch legal wiirde.
Da in meinem eigenen und in anderen Lindern mit Werbung so viel
Erfolg zu erzielen ist, wiirden Millionen von Menschen haschischsiichtig.“®7

Daf diese Millionen jetzt ,alkoholsiichtig® sind, und daf die Ent-
wohnung vom Haschisch (im Unterschied zu der vom Alkohol)
jederzeit ohne die geringsten Schwierigkeiten moglich ist — ganz
abgesehen davon, daff Haschisch auch keinerlei organische Schi-
digungen erzeugt —, das alles verschweigt der griechische Pharmako-
loge und internationale Drogeniiberwacher wohlweislich. In der
anschliefenden Diskussion stellte thm dann sein britischer Kollege
H. O. J. Collier die entscheidende Frage, ob die von ihm behauptete
Zunahme ,krimineller Tendenzen unter dem Einfluf von Ha-
schisch als dessen direkte Wirkung zu verstehen sei, oder nicht viel-
mehr als eine mit der sozialen Notlage der meisten Haschisch-
raucher zusammenhingende Begleiterscheinung.

Die Antwort des Herrn Joachimoglu, der vorher erklirt hatte, in
Griechenland wiirden ,nur ungebildete Leute® (only uneducated
people) Haschisch geniefien, verdient wiederum wortlich zitiert zu
werden. Sie lautet: ,Wir finden kriminelle Handlungen in der
Krisis. Das franzdsische Wort ,assassin® fiir ,Morder® ist abgeleitet
von ,Haschisch’, weil in der Krisis, wenn diese Leute erregt sind
und die volle Wirkung des Haschisch erfahren, sie kriminell han-
deln,“68

Bei aller Achtung, die man der Person und den Amtern eines inter-
nationalen Drogenexperten natiirlich schuldet, muff doch fest-
gehalten werden, dafl gerade aus solchem Munde eine so ganz und
gar unsinnige Behauptung nicht hitte fallen diirfen. Das franzd-
sische (und englische) Wort ,assassin® (= Meuchelmérder) ist ab-
geleitet vom arabisch-persischen ,haschischia® (= Haschisch-Leute),
weil zur Zeit der Kreuzziige der orientalische Volksmund die
ismailitischen Neziris so nannte. Diese ,Assassinen® bekimpften
damals mit dem Mittel des politischen Attentates ihre christlichen
und orthodox-islamischen Gegner; es ist aber mehr als zweifelhaft
— wie an anderer Stelle dieses Buches ausfithrlich dargelegt ist -,
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ob sie dabei iiberhaupt Haschisch jemals verwendet haben®. Aber
wie dem auch sei, jedenfalls gehdrt Joachimoglus ,Beweisfithrung®
als Antwort auf die iiberaus wichtige Frage eines Fachkollegen an
den Pranger gestellt. Das ist nicht Wissenschaft, sondern (besten-
falls) unfreiwilliger Humor; und wenn UNO-Organisationen die
Schwiche ihrer auf veralteten Tabus beruhenden ,Rauschgift-
Theorien mit Argumenten dieser Art stiitzen zu miissen glauben,
dann verfallen sie mit Recht der Licherlichkeit. Ich bin im Orient
vielen Menschen begegnet, die regelmiflig Haschisch rauchen; es
befanden sich darunter Kiinstler, Mystiker und auch einfache An-
alphabeten, aber ,kriminell“ war keiner von' ihnen.

Das Unbehagen iiber die bisher eingeschlagene Tendenz kam denn
auch im Verlauf der erwihnten Londoner Tagung mehrmals deut-
lich zum Ausdruds. So erklirte etwa N. B. Eddy (National Institu-
tes of Health, Maryland) mit sympathischer Offenheit:

»Vor rund 12 Jahren stellte die Weltgesundheitsorganisation Definitionen
von Siichtigkeit (addiction) und Gewdhnung (habituation) auf und modi-
fizierte sie fiinf Jahre spiter. Diese Definitionen wurden mehr oder
weniger akzeptiert; aber nun wiinschten wir wirklich, wir hitten sie
niemals niedergeschrieben.“™

Eddy schligt dann vor, ,Siichtigkeit® und ,,Gewdhnung® grund-
satzlich durch den Begriff ,Abhingigkeit® (dependence) zu er-
setzen; und also beispielsweise von ,Abhingigkeit vom Typ
Haschisch® (dependence of hashish type) zu sprechen’. Da ja be-
kanntlich neue Begriffe oft eine neue Art des Denkens ankiindigen,
wire eine solche Versachlichung der Diskussion nur zu begriifien.

Sehr interessant war auch ein Votum des Agypters A. Ismail, Mit-
glied des Gesundheitsministeriums der VAR in Kairo und des
»Central Opium Board®“ der UNO in Genf. Er wies auf die ,be-
trichtlichen Schwierigkeiten® hin, denen die Narkotika-Kommis-
sion der UNO im Zusammenhang mit dem Haschisch-Problem
begegnet sei. Vor einigen Jahren, sagte er, habe diese Kommission
alle Regierungen aufgefordert, Priparate mit Cannabis indica
(= Haschisch) zu verbieten. Indien — das in dieser wie ja auch in
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anderen Fragen mit betrichtlichem Mut seinen eigenen Weg geht —
weigerte sich rundweg, dieser Zumutung Folge zu leisten. Es be-
grindete dies mit dem Hinweis, mehrere Haschisch-Priparate
(Extrakt wie Tinktur) miiflten auf dem Markt bleiben; es gebe
Krankenhiuser, die ihrer dringend bediirften, um den Appetit
gewisser Patienten wieder herzustellen . . . (Haschisch wirkt appetit-
fordernd; auch den Sinn fiir Humor regt es an, wie diese indische
Auskunft beweist!) Agypten dagegen, zusammen mit anderen
orientalischen Lindern, fiigte sich dem Machtwort der internatio-
nalen ,Rauschgift-Drachentster, obwohl sich dort ein bestimmtes
Hanfpriparat (Pilule damiana composita no. 156) seit jeher grofter
Beliebtheit erfreute. Uber die Folgen des erzwungenen Verbotes
sagte A. Ismail wortlich:

»Ein Aufschrei (outcry) erhob sich, als wir es verboten, und die Leute
iiberhduften den damaligen Gesundheitsminister mit Petitionen . . .¢
Schiichtern regt der Agypter an, es kdnnten ,vielleicht“ solche
Priparate unter gewissen Voraussetzungen von der Narkotika-
Kommission wieder zugelassen werden?.

Der schon zitierte Vorsitzende A. D. Macdonald, ein offenbar er-
frischend vorurteilsloser Kopf, versicherte Ismail seiner Sympathie.
Er stellte unter anderem auch fest, es seien eine Anzahl Narkotika-
Liebhaber aus den USA, Kanada und Furopa nach GrofRbritannien
»emigriert”, da die englischen Gesetze und Arzte weniger streng
seien als die anderer Staaten. Auf die Frage eines Tagungsteilneh-
mers, ob diese Zuziigler die britische Bevdlkerung ,infizierten,
erwiderte Macdonald, das sei kaum der Fall (,there is not much
evidence of this“). Immerhin gebe es gewisse, auf ,,Siichtige® spezia-
lisierte Arzte, die ,zu denken scheinen, der Hauptteil der Behand-
lung bestehe darin, fortlaufend Rezepte fiir die betreffenden Dro-
gen auszustellen®. Macdonald bestitigte, die Kommission ,hoffe,
»einige dieser Arzte zu befragen® (,to interview some of these
doctors®), schlof aber dann mit der Bemerkung: ,In diesem Land
herrscht das Empfinden vor, dafl das Verbot einer Droge nicht
wirklich der Weg ist, das Problem zu 18sen.“3
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Tabus einst und heute

Man gewinnt oft den Eindruck, dafl die von zihlebigen Tabus, von
der Sensationspresse und drittrangigen Kriminalromanautoren irre-
gefithrte und aufgeputschte ,5ffentliche Meinung® die wirklich
kompetenten Wissenschaftler hindert, ihre Ansichten iiber Rausch
und Berauschungsmittel frei zu duflern. Versuchen sie es doch ein-
mal, so stoflen sie bei Verlegern, Redakteuren, Kollegen und Vor-
gesetzten schr rasch auf jene ,Peinlichkeitsschranke®, jenseits derer
sie Gefahr laufen, ihre Wahrheitsliebe mit Schwierigkeiten im
beruflichen Fortkommen bezahlen zu miissen, verleumdet, ver-
unglimpft oder totgeschwiegen zu werden.

Jede Zeit und Gesellschaft hat ibre ,Hexen*, ,Ketzer* und ,In-
quisitoren®. Es ist ein billiges, weil vollig ungefihrliches Vergniigen,
die Tabus der Vergangenheit zu belicheln oder zu kritisieren. Man
stiftet damit weder Nutzen noch Schaden. Man beweist nur sich und
seinem Publikum die eigene Fortschrittlichkeit und Vorbildlichkeit,
und des allgemeinen Beifalls ist man gewif3.

Aber an die eigenen Tabus zu rithren, ist eine andere Sache; und
jedenfalls keine, die heute leichter oder populirer wire als frither.
Vielleicht hingt es auch damit zusammen, dafl so viele wichtige
Erkenntnisse des 19. und 20. Jahrhunderts anferbalb der Unives-
sititen gefunden und ausgesprochen wurden?




ViI

SUCHTIGKEIT UND SEXUELLE PERVERSION

Eine Typologie der Siichtigen

In dem von dem bekannten Pharmakologen Knud O. Mgller her-
ausgegebenen, dinischen Standardwerk »Rauschgifte und Genuf-
mittel“ unterscheidet der Arzt Per From-Hansen folgende drei
Gruppen von Siichtigen:

1. Menschen, die ,nach einem besonderen Plus an Lebensgenuf8“
verlangen, nach ,mebr als dem, was das Leben normalerweise bie-
tet”, wozu gewisse Angehdrige der ,jeunesse dorée®, Kiinstler wie
auch Kriminelle zu rechnen seien.

2. Diese Gruppe ,erstrebt nur einen normalen Zustand, der vor-
ibergehend oder fiir immer verschwand®. Hier dient das Berau-
schungsmittel ,als Medizin, nicht als Genufimittel“. Es soll helfen,
sonst unertrigliche Depressionen — die innerlich oder duferlich be-
dingt, akut oder chronisch sein kénnen — zu iiberstehen. In solchen
Fillen kénne auch der Arzt die Droge (z. B. Opiumtropfen) gerade-
zu verordnen.

3. »Menschen, die vor Konflikten zu fliehen suchen®; teils weil ,ihre
Fihigkeiten den Anforderungen des Daseins nicht genligen®, teils
weil ein ,Miflverhiltnis zwischen dem Ehrgeiz der Betreffenden
und den ihnen offenstehenden Moglichkeiten® besteht. Die Flucht
in den Rausch wiire hier Folge mangelnder Anpassung; ,im Rausch
baut der Siichtige seine eigene Vorstellungswelt auf wie Tagtriu-
mer ihre LuftschlSsser. l

Unter diesen 3 Gruppen von Siichtigen — man kénnte sie ,, Exzen-
triker®, ,Melancholiker® und ,Deserteure® nennen — iberwiegen,
nach From-Hansen, ,gewisse Typen von Psychopathen mit beson-
ders leicht erregbarem oder depressivem Gefijhlsleben*!,
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Vom ,Helden“ zum ,Psychopathen®

Es erfordert keinen besonderen Scharfsinn, zu erkennen, dafl das
Leitmotiv der abendlindischen Entwicklung die Auseinanderset-
zung des Individuums mit der Gesellschaft bildet. Dieses Leitmotiv
hat seine Wurzeln schon in der Antike. Sein klassischer Ausdruck
ist die griechische Tragddie, die Kunstform des Dramas und das
»tragische Lebensgefithl“ ganz allgemein. Seit der Franzésischen
Revolution ist nun an die Stelle des Helden, der zwar zerbrechen
und untergehen mufl, aber dessen ,tragisches* Schicksal die Gesell-
schaft zumindest nachtréglich als ,heroisch® und damit doch irgend-
wie vorbildlich anerkennt, mehr und mehr der blofe Rebell in allen
seinen Schattierungen getreten: als Aufenseiter, Abseitiger, Einzel-
ginger, Verzweifelter, Verbrecher, Verriickter ~ oder eben, kurz
gesagt, Psychopath.

Dieses Auseinanderfallen der urspriinglichen und umfassenden Vor-
stellung des ,Helden® in seine, héchstens noch an unser Mitgefijhl
appellierenden Teilaspekte ist eine zwangsliufige Folge der west-
lichen »Demokratisierung® im weitesten Sinne, einer von Managern
gelenkten Massengesellschaft, in der von den traditionell-europii-
schen Leitbildern des ,faustischen Téters® und der , Persdnlichkeit™
nur die zweckmifig gestutzten und zurechtgeschliffenen Varianten
des moglichst reibungslos funktionierenden Spezialisten und des
hochqualifizierten, aber weitgehend anonymen und austauschbaren
Technikers {ibrigbleiben werden.

Es gehdrt zum Wesen einer solchen gesichtslosen, auf Statistik und
Automatisierung beruhenden Gesellschaft, daf sie es vorzieht, nicht
integrierte Einzelne als ,,Kranke“ zu deklarieren, sie in ihrem Sinne
heilen oder aber isolieren zu lassen, statt die Verantwortung fiir
eine offene Verurteilung zu tibernchmen. Mirtyrer sind ebenso
unzeitgemifl wie Helden.
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Siichtigkeit und moderne Psychologie

Auf diesem allgemeinen Hintergrund ist die Haltung der modernen
Psychologie gegeniiber den Typen des Sichtigen und des Horigen,
die einander ja weitgehend entsprechen, zu verstehen. Wihrend die
konservativere Richtung innerhalb der Psychiatrie beide als Spiel-
formen der sogenannten ,psychopathischen Personlichkeit“ begreift
und diese wiederum durch die Vererbungslehre erklirt, legen andere,
und offenbar ist es die Mehrzahl, heute mehr Gewicht auf das, was
mit dem Modebegriff ,Milieuschiden® bezeichnet wird.

,Die neuere Auffassung®, schreibt J. Cremerius, ,erwachsen auf
den Erfahrungen der verstehenden Psychologie, der Psychoanalyse,
kann nachweisen, dafl es lebensgeschichtlich bedingte Storungen im
Seelenleben sind, die der Sucht den Boden bereiten.“2

Als solche Stdrungsfaktoren nennt Hans Hoff (,,Lehrbuch der Psych-
iatrie“) bei den von ihm behandelten Siichtigen etwa die folgen-
den: Elend in frither Kindheit (bei 46 %0); schwere Stdrungen des
Familienmilieus in der Kindheit durch Tod, eheliche Zerriittung,
Scheidung (83-93%0); ,ambivalente affektive Bindung an den
Elternteil gleichen Geschlechts (73%/0); mangelnde ,affektive Bin-
dung an Lebensziele und Lebensaufgaben® (83%0); ,homosexuelle
Tendenzen® (83%/0); dauernder Wechsel des Sexualpartners (77%0);
»Storungen der Sexualfunktion im Sinne von Frigiditit oder Im-
potenz® (55%0); und anderes mehr3.

Die Psychoanalyse, meint Cremerius zusammenfassend, habe ge-
zeigt, »daR alle Siichtigen in einer bestimmten Phase ihrer frithesten
Entwidklung gewisse Storungen der Beziehung zur Mutter erfahren
haben®. — Der hieraus resultierende Mangel (an Wirme, Geborgen-
heit und dergleichen) werde frith kompensiert durch ,Heraustreten
aus der Realitit in die Welt der Phantasie”.

Genau diesen Ausweg, so fahrt unser Autor fort, wihle spiter auch
der Siichtige. Dieser versuche infolge seiner Lebensschwiche »auf
dem Wege der Umgehung der Realitdt“ seine Wiinsche zu befriedi-
gen. Vor allem sei der Rausch Ersatz fiir den ,Hauptmangel des
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Siichtigen, seine Kontaktlosigkeit“, wogegen der Gesunde und Nor-
male ,die mithevolle, ernsthafte Arbeit* unternehme, ,in einem
langsamen, planenden, Enttiuschungen bewiltigenden Prozef, eine
Welt echten Engagements aufzubauen®. Folgerichtig sei auch die
Erotik des Siichtigen gekennzeichnet durch: Partnerwechsel, Don-
Juanismus, Perversionen, kdrperliche und seelische Liebesunfihig-
keit.

Soziologischer Hintergrund der Sucht sei oftmals, und insbesondere
in den USA, ein extremer Materialismus: die ,, Verédung des Nestes,
diese Vereisung der Brutstitten® — Familien, die ,nur noch Schlaf-
stellen, im besten Falle Tankstellen fiir die primitiven physiolo-
gischen Bediirfnisse darstellen®; und schlieflich wird noch fest-
gestellt: ,Die Frage, warum eine Neurose sich gerade als Sucht
manifestiert und nicht als Angst, Depression, Zwang oder kérper-
liches Leiden, ist noch nicht geklirt.“4

Psychoanalyse als Heilmethode

Dies ist — in den groflen Ziigen jedenfalls — die Haltung der aller-
meisten Vertreter der modernen Psychologie gegeniiber dem Phino-
men der Sucht. Daf diese Konzeption durch zahllose Fille, geheilte
wie unheilbare, praktisch bestitigt wird, soll hier keineswegs be-
stritten werden. Auch steht es natiirlich aufler jedem Zweifel, dafl
die erwihnten ,Stérungen®, die der Analytiker in der frithen Kind-
heit solcher Patienten aufspiirt, die Disposition zur ,Flucht in den
Rausch® entscheidend verstirken kdnnen. Das Prinzip der Psycho-
analyse, Heilung durch Ausgraben verschwiegener und verdringter
Erlebnisinhalte, ist ja so wenig neu wie etwa auch die Schockthera-
pie; obwohl es im Westen noch kaum bekannt ist, hat der grofle
islamische Arzt Ebn-e Sind (Avicenna, gest. 1037) schon vor fast
einem Jahrtausend beide Methoden bei der Behandlung besonders
schwieriger Fille (Melancholie, hysterische Lihmung u. a. m.) mit
Erfolg angewandts.




Die Bedentung von Hans Bliher

Wir wenden uns also hier nicht gegen die Methode als solche, die
duflerst hilfreich und wertvoll sein kann: dann nimlich, wenn der
Analytiker, der sich ihrer bedient, ein iiberlegener und von Vor-
urteilen freier Kopf ist. Ein solcher war beispielsweise Hans Blither
— noch heute ein Schreckgespenst aller Mucker, Schulmeister und
Paragraphengldubigen —, der in seinem hochgescheiten Buch ,Die
Rolle der Erotik in der minnlichen Gesellschaft“ die Aufgabe des
Analytikers mit folgenden Kernsitzen definiert: ,Man muf} sich
unbedingt und ohne jeden Zweifel auf die Seite des Erkrankten
stellen, und zwar auf die seines Triebes und seines Eros, niemals
aber darf man auch nur im geringsten die verdringenden Tenden-
zen vertreten, also das, was hierzulande ,,Sittlichkeit* heiflt. Wer
sich mit der Sittlichkeit befleckt, ist unrein und macht den Patienten
nur krinker. Der Patient will keine Sittlichkeit, sondern er will
sein Leben, und das ist sein gutes Recht. Wer ihm nicht zu diesem
verhelfen kann, soll die Finger davon lassen.8

Bliiher wendet sich in seinem Buch gegen die im christlichen Abend-
land iibliche, auch noch von Freud und den meisten seiner Nach-
folger vertretene Ansicht, Homosexualitdt sei eine ,Krankheit®
oder gar ,Siinde“. Daf sie das nicht ist, sondern erst durch be-
stimmte Tabus in gewissen Gesellschaften zu gewissen Zeiten kiinst-
lich dazu gemacht wird, ist leicht nachzuweisen und diirfte heute
auch jedem, der sich ernsthaft mit dem Problem beschiftigt hat,
klar sein. Es ist nur eben leider sehr viel bequemer, auch gegen
besseres eigenes Wissen zumindest nach auflen den Standpunkt der
Gesellschaft zu vertreten; und das ist es, was wir der groflen Mehr-
zah! der Psychoanalytiker vorzuwerfen haben: sie gehen in ihrer
Praxis wie in ihren Schriften davon aus, ,dafl ein Mensch nur dann
gliicklich sein konne, wenn er in tiefster Ubereinstimmung mit der
biirgerlichen Norm lebt“?. Statt einzugestchen, daf} es in sehr vielen
Fillen die neurotischen Verdringungen und Verklemmungen unse-
rer Gesellschaft sind, die an sich v$llig gesunde Einzelne zu ,Kran-
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ken® stempeln, ergreift der Analytiker zum vorneherein die Partei
dieser Gesellschaft, als seien deren Gesetze, Sitten und Vorurteile
Ausdruck einer gdttlichen Offenbarung, zu deren Gralshiiter er
bestellt sei.

Der tiefere Grund, weshalb so viele Psychologen das Werk von
Hans Bliher entweder totschweigen oder ihn selbst verleumden, ist
wohl Neid oder schlechtes Gewissen; es seien hier die mutigen
Sdtze zitiert, mit denen der Psychiater Konrad Wolff die kiirzliche
Neuauflage des erwihnten Buches von Blither begriifit hat:

»Das Werk ist derart bedeutend, daf keiner, der Psychologie, Soziologie,
Psychiatrie oder Pidagogik treiben will, daran vorbeigehen kann, was zur
Folge hatte, dafl die Schulwissenschaft, mit threm untriiglichen Sinn fiirs
Echte, eintrichtiy daran vorbeigegangen ist: der Kliingel kann keine
Solitire brauchen. Blither ist mit seinem Buch zum Begriinder der moder-
nen Sexologie geworden, der Sexologie nimlich, die noch nicht existiert.“8

Was ist ,pervers“?

Wie wir nicht genug betonen kénnen, sind Rausch und Eros Zwil-
lingsgeschwister. Unsere bewufite und unbewufite ,erotische Wellen-
linge“ findet in unserem Verhiltnis zu Rausch und Berauschungs-
mitteln ihre spiegelgleiche Entsprechung. Dafl dem so ist, bestitigt
ja gerade auch die Psychoanalyse, indem sie, wie wir gesehen haben,
»Stichtigkeit” einerseits, ,sexuelle Perversionen® andererseits, im-
mer wieder als einander gegenseitig bedingend feststellt.

Die Tatsache als solche ist unbestritten. Sie ist es, wie wir noch aus-
fiihrlich zeigen werden, auch und gerade im Orient. DieWege tren-
nen sich erst ~ dann allerdings griindlich —, wenn es darum geht,
selbst Stellung zu beziehen und das durch die Erfahrung so vielfach
erwiesene Faktum auch zu bewerten. Begriffe wie ,Sichtigkeit®
und ,Perversion“ enthalten ja diese Wertung bereits, weshalb ein
unabhingig denkender Kopf wie Blither sie teils vermeidet und
durch eigene neue ersetzt (so etwa das Gegensatzpaar ,Mudter®
und ,,Faun®), oder aber sie neu definiert.




»Der Begriff des perversen Charakters in der gewdhnlichen Auf-
fassung®, sagt er, ,ist kein Wissenschaftsbegriff; er kam durch einen
blofen Majorititsbeschlufl zur Geltung . ..“. Die Konzeption, die
dann Blijher entwirft, ist im Westen die einzige, mir bekannte, die
ohne Einschrinkung auch aus der Perspektive der orientalischen
Tradition gebilligt werden kdnnte. — ,,Eine Perversion®, schreibt er,
»ist ein Teilreiz, der pldtzlich, gegen den bewufiten Willen, den
Gesamtreiz an sich zieht und damit den symphonischen Charakter
der Sexualititsentfaltung zerstdrt“; und er fithrt das so aus: ,Es
mag jemand die verwegensten, ekelhaftesten, licherlichsten oder
grausamsten Nebenliiste verwenden, es mag jemand kurz vor dem
Orgasmus in sadistischem Uberschwang das geliebte Wesen tSten
und hinterher sich selbst in neuem Aufrausch: er ist kein perverser
Charakter. Er wire es dann, wenn gegen seinen Plan der Orgasmus
in eine Priigelszene mit t&dlichem Ausgang verrutscht wire und er
hinterher aus Reue oder Angst Selbstmord veriiben wiirde.“? So
verwegen, ja ausgefallen diese Definition auch fiir manche klingen
mag: sie ist unseres Erachtens die einzige, die sowohl Anspruch
erheben darf auf die so oft miflbrauchte ,, wissenschaftliche Objekti-
vitdt“, wie auch auf (im ethnologischen Sinne) weltweite Giiltig-
keit; denn sie wurzelt, ganz im Gegensatz zu den sonst {iblichen
erotischen Gartenlaubenspielregeln der psychoanalytischen Brief-
kastenonkels und -tanten, in der Natur des Menschen selbst — und
nicht in irgendeiner Polizistenmoral, die dariiber wacht, daf} der
kleine Moritz und sein Lieschen kein &ffentliches Argernis erregen.

Rausch und Eros in Bliiher’scher Sicht

Nach dem Gesagten ist es nur selbstverstindlich, dal eine solche
vorurteilslose Betrachtung der Erotik auch unsere Vorstellung von
Rausch und ,Siichtigkeit* beeinflussen mufl. Blither selbst weist
darauf hin, dal der ,faunische Mensch®, als Kiinstler, ,,dionysisch“
sei; wihrend er andererseits als Erscheinungsformen des ,Mudkers®,
aufler dem biirgerlichen Christen, etwa die folgenden aufzdhlt:
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Temperenzler, Abstinenten, Gesundheitsapostel, Tierschutzfanati-
ker und vegetarische Sonnenmenschen!® — erklirte Rauschfeinde
also, die erfahrungsgemif nicht einmal den ,Rausch der Niichtern-
heit® (Holderlins ,heilig niichtern®) kennen, da das, was sie unter
sgesund®, ,normal® und ,natiirlich® verstehen, ja nie und unter
keinen Umstinden gesteigertes Leben bedeutet, sondern immer nur
jene sterile Sicherheit von Familienharmonie und Volkswohlfahrt,
von Sonntagsspaziergingen und Girtchengliick, die nicht an ihre
heimliche Lebens- und Todesangst rithrt, und die ihrem uneinge-
standenen Ideal embryonaler Geborgenheit noch am ehesten ent-
spricht.

Da Hans Blither den landldufigen Begriff der ,sexuellen Perversion®
nicht anerkennt, miifite er notwendig auch den Typus des ,Siichti-
gen® anders fassen und bewerten, als dies {iblicherweise geschicht.
Indirekt tut er dies auch. Er stellt ndmlich fest, daf} der Alkohol die
Eigenschaft habe, ,J-{emmungen der Sitte zu lockern und die Subli-
mierungen riickgingig zu machen®. Dadurdi wecke er, zum Beispiel
in unserer so betont heterosexuell orientierten Gesellschaft, die im
Alltag aus dem Bewufitsein verdrangten homoerotischen Tendenzen.
Natiirlich gilt dasselbe auch fiir andere Berauschungsmittel, ja, fiir
den Rausch ganz allgemein; und Blither spricht dies auch aus, wenn
er meint: ,, Dies ist eine der tiefsten psychologischen Verankerungen,
welche die Narkotika tiberhaupt haben: sie stehen im Dienste der
minnlichen Gesellschaft.“!!

Der Begriff der ,Sidhtigkeit”

Daraus folgt nun, daf einzelne wie ganze Gruppen und Gesell-
schaften den Rausch um so weniger zu fiirchten haben, je mebr ihr
Bewuftsein mit ihrem Unbewufiten, ihre geistigen Uberzeugungen
mit den Wiinschen ihrer Triebseele, ihre Alltagsrealitit mit ihren
Triumen, iibereinstimmen. Umgekehrt wird der Rausch um so ge-
fihrlicher, je groRer der individuelle oder kollektive , Verdringungs-
drudk® ist. Von dieser zentralen Tatsache miissen wir ausgehen.
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Es ist vollkommen falsch, das Problem der Siichtigkeit zu verquicken
mit dem sogenannten , Kampf gegen die Rauschgifte®, der ohnehin
mehr Schaden als Nutzen stiftet, auf Kosten des Steuerzahlers die
Taschen der Schwarzhindler und ihrer michtigen Hinterminner
fiillt, einer gewissen Sensationspresse und Schundliteratur Stoff und
Schlagzeilen liefert — und im iibrigen jede sachliche Diskussion un-
endlich erschwert, indem er unausrottbare Vorurteile schaft. Ich
habe immer wieder die Beobachtung machen kdnnen, dafl Personen,
die auf dem Gebiet des Rausches und der Berauschungsmittel grifite
personliche Erfahrung, theoretisches wie praktisches Wissen be-
sitzen, Arzte vor allem, im privaten Gesprich Ansichten iuflern,
die sie aus Riicksicht auf ihre Stellung und ihr Ansehen 8ffentlich
niemals zu vertreten wagten. Schuld daran ist die systematische
Verhetzung der &ffentlichen Meinung durch Leute, die entweder
vGllig unwissend sind, oder die direkt oder indirekt von den
»Tabus®, die sie so wirkungsvoll verteidigen, profitieren. Dies
vorausgesetzt, wollen wir jetzt versuchen, den Typus des ,Siichti-
gen“ — wie er heute und in unserer westlichen Gesellschaft auf-
tritt — noch niher zu bestimmen.

Wir sind davon ausgegangen, dafl nach den Ergebnissen der moder-
nen Psychotherapie Neurosen, die sich als ,Sucht® manifestieren,
immer oder fast immer mit ,sexuellen Perversionen“ gekoppelt
erscheinen. Konfrontieren wir diese Tatsache mit den Einsichten,
zu denen Hans Blither vorgestofien ist — und die wir ja in aller
Kiirze skizziert haben —, so kommen wir zwangslaufig zu Schliissen
von {iberraschender Einfachheit, die nur darum nicht schon lingst
gezogen worden sind, weil sie die Gesellschaft zwingen wiirden,

Ursache von Sucht und Perversion nicht so sehr in der Person des

Patienten, als vielmehr in ihren eigenen Vorurteilen und Konven-
tionen zu suchen. Was heifit das konkret?

Um besser gewappnet zu sein, wollen wir zunichst den Begriff
»Stichtigkeit* in dhnlicher Weise definieren, wie Hans Blither das
mit dem Begriff ,Perversion® getan hat. Demnach kdnnten wir
etwa sagen: Siichtig ist jemand, fiir den das freiwillig eingegangene
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Abenteuer des Rausches zu einer mechanischen Zwangshandlung
entartet ist. Insofern ist der Typus des Siichtigen das Gegenteil
eines rauschhaften und rauschbegabten Menschen; denn wihrend
dieser auf seiner Suche nach Steigerung und Intensivierung des
Lebens wie ein kiithner Kapitin auf Entdeckungsfahrt die Gefahr
liebt und dem Schicksal vertraut, indem er es herausfordert, flieht
jener aus Angst und Schwiche in den Elfenbeinturm seiner Sucht
(oftmals mit der heimlichen Dornréschen-Hoffnung auf den Retter-
prinz Psychiater). Es mag einer sich unzihlige Male und mit den
verschiedensten Narkotika berauschen; er mag in seinen Riuschen
paradiesische Seligkeiten und héllische Qualen durchleben; er mag
vordringen bis an die Grenzen der Selbstvernichtung, und er mag
sie sogar iiberschreiten und zum Opfer seiner Kithnheit werden, fiir
die nur er allein die Verantwortung trigt und tragen will: er ist
kein Siichtiger. Er wire es dann nur, wenn er gegen seine bewuflte
Haltung und wider Willen zum Rauschmittel gegriffen hitte.

Echte Siichtige und Psendo-Siichtige

Jedermann kennt den Typus des Alkoholikers, jener Menschen also,
die nur die Wahl haben zwischen Sucht und totaler Abstinenz. Sie
sind echte, primire Siichtige, und sie wiren es wahrscheinlich in
jeder Zeit und Gesellschaft. Aber kann und darf ein Staat um eini-
ger Kranker willen den Alkohol verbieten? Es scheint absurd; und
doch wire es nur die letzte Konsequenz des modernen Wohlfahrts-
staates, der ja dem einzelnen schon heute weitgehend vorschreibt,
wie, wann und womit er sich berauschen darf. Es ist ein blofler, auf
Unkenntnis und Vorurteil beruhender Aberglaube, zu meinen,
andere ,Rauschgifte” seien schidlicher als der Alkohol. Es gibt, wie
der Psychiater Sidney Cohen in seinem LSD-Buch nicht ohne Ironie
feststellt, keine ,guten® und ,schlechten® Drogen; es gibt nur deren
gute und schlechte Verwendung!?, Wiren alle Rauschmittel ebenso
frei erhiltlich wie der Alkohol, so gibe es deswegen hchstwahr-
scheinlich doch nicht mehr Stichtige als bisher schon, sondern eher
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weniger; denn es ist erwiesen, dafl zum Beispiel die Mehrzahl der
Liebhaber von Opiaten, die vor dem Richter und dem Psychiater
landen, nicht Schiffbruch erleiden wegen des Rauschmittels als sol-
chen — das Intellekt und Organismus weniger ruiniert als der
Alkohol ~, sondern infolge des aufreibenden ,Doppellebens* und
der moralischen Diskriminierung, zu denen unsere Gesetze und
Tabus sie verdammen®s. Es gibt also, neben dem echten und pri-
miren, den sekundiren Siichtigen, der nur insofern ,krank® oder
»kriminell“ ist — oder wird —, als er gegen die Vorurteile seiner
Gesellschaft verstdfit. Je puritanischer und engherziger eine Gesell-
schaft ist, je mehr Gewicht sie auf das ,Gesetz“, auf Spielregeln und
Paragraphen legt, um so mehr solcher Pseudo-Siichtiger wird sie
aufweisen.

Relativitit der gesellschafilichen Spielregeln

Den Paritaner als psychologischen Typ hat es immer und iiberall
gegeben. Er wird stets dazu neigen, die Grenzlinie zwischen ,er-
laubt* und ,verboten® zugunsten des letzteren zu verschieben.
Mit der Tatsache und der Art der Gesetze selbst hat das wenig zu
tun; denn deren Giiltigkeit ist ja ohnehin eine nur relative. Im
alten Mexiko stand, um nur dies eine Beispiel zu nennen, auf Alko-
holismus die Todesstrafe, wihrend die sogenannten ,magischen
Drogen® (Peyotl, Teonanacatl, Ololiuqui u. a. m.) integrierter Be-
standteil des religidsen Weltbildes warentd,

Der Ethnologe weifl, daf ungefihr alles, was beispielsweise in der
westlichen Gesellschaft als ,tabu® gilt — als ,Sucht®, , Verirrung®,
»Verbrechen®, ,Krankheit oder ,Unsittlichkeit gewertet wird —,
in anderen Kulturen anerkannter oder sogar geforderter Teil der
menschlichen Existenz war oder noch ist. Kannibalismus, die von
Sigmund Freud und seinen Kollegen ins &ffentliche Bewuf3tsein
gehobenen ,,Perversionen® (wie Homosexualitit, Sadismus, Maso-
chismus, Exhibitionismus, Transvestitismus, Fetischismus usw.), der
Genufl von Narkotika aller Art, Torturen und Verstiimmelungen,
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Menschenopfer und sexuelle Orgien, Sklaverei, Tyrannei, Geistes-
krankheiten — das alles, ja jede iiberhaupt nur vorstellbare Hand-
lung oder Verhaltensweise, kann irgendwann von irgendeiner
menschlichen Gemeinschaft zum ,Gesetz* und zur Institution er-
hoben und damit im &ffentlichen BewuRtsein legalisiert werden.
Irgendwo und irgendwann ist wohl jede Mdglichkeit, die sich das
menschliche Gehirn nur aussinnen kann, nicht nur in Wirklichkeit
schon geschehen, sondern auch (sei sie auch vom heutigen und hiesi-
gen Standpunkt aus noch so abseitig, ausgefallen, verriickt und ver-
brecherisch) , gesetzlich geschiitzt“ gewesen. Esistgenau dieses intui-
tive Wissen um die véllige Relativitit aller menschlichen Gesetze,
die den Mystiker — diesen Gegentyp des Puritaners par excellence —
die Wirklichkeit auRerhalb der ethischen Zwickmiihle von ,gut®
und ,bose“ suchen liflt; aber davon werden wir spiter noch aus-

fithrlich zu sprechen haben.

Der Puritanismus

Nun gibt es aber nicht nur den Puritaner als individuellen Typ in
allen Zivilisationen, sondern es gibt auch ganze Vélker, die kollek-
tiv dessen Merkmale tragen. Dazu gehSren die alten Rémer und
die alten Juden. Beide waren extrem ,gesetzestreu®, beiden war
alles, was mit Rausch, Ekstase und Mystik zusammenhing, zutiefst
verdichtig, und beide haben ein Menschenideal geschaffen von un-
verkennbar puritanischem Grundcharakter: den Staatsbiirger die
einen, den Priesterrichter die anderen.

Zwei von den drei Grundpfeilern der abendlindischen Zivilisation
- Rom und Israel — waren also vorwiegend puritanisch geprigt;
und der Inbegriff von westlichem Puritanismus, Calvin und sein
»Gottesstaat®, stellt eine Verbindung der extremsten Tendenzen
beider dar, in der das versshnende und ausgleichende dritte Ele-
ment, Hellas, vollkommen fehlt. Zwar finden wir puritanische
Stromungen auch zu allen Zeiten im islamischen Orient — die Sekte
det Wabbabiten, die beispielsweise nicht nur das Weintrinken, son-
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dern sogar das Tabakrauchen als Siinde betrachten und verbieten,
sind hierfiir ein Beispiel' —; aber im ganzen gesehen waren im
Orient die Gegenkrifte eben doch viel stirker: das rémische Ele-
ment fiel dort so gut wie ganz weg; und das hellenistische Erbe ver-
band sich mit den iranischen und indischen Einfliissen und blieb so
immer lebendig und krafivoll genug, die Zivilisation des Islams vor
dem Moloch ,Gesetz“ und dem starren Fanatismus seiner Hohe-
priester zu bewahren.

Ursache und Heilung von ,Perversion und ,Siichtigkeit”

Betrachten wir von daher unser Problem und erinnern wir uns, wie
und warum wir dem ,primiren® vom ,sekunddren® Sichtigen
unterschieden haben, so ist es ganz klar, dafl fiir den sogenannten
Perversen dasselbe gilt. Gewif} ist zuzugeben, dafl die grofle Mehr-
zahl derer, die als ,Siichtige® und ,Perverse® vor dem Psychiater
oder dem Richter erscheinen, wirklich krank sind. Aber kann uns
denn das iiberraschen? Es geht ja doch um die Frage, wie es zu die-
ser Krankheit gekommen ist und worin sie besteht.

Blither berichtet mehrfach von Patienten, deren vollige Heilung in
verhiltnismifig kurzer Zeit ihm gegliickt ist, wihrend die Behand-
lungsmethoden anderer Analytiker, die vorher aufgesucht worden
waren, nicht nur versagt, sondern vielfach die Neurose noch ver-
schlimmert hatten. Und warum dies? Der Grund war einfach der,
daf Blither — im Unterschied zu seinen Kollegen — Hetero- und
Homosexualitit als grundsitzlich gleichwertig anerkannte. Infolge-
dessen betrachtete er auch die ganz, vorwiegend oder teilweise
homoerotische Fixierung eines Patienten nicht als ,Krankheit“ oder
»Fehlentwicklung®, sondern als durchaus natiirlich und normal.
Dadurch befreite er die Betreffenden von der ihnen durch Erziechung,
Sitte und Umwelt eingeimpften Zwangsidee, gegen ihre Veranla-
gung ankimpfen und ihre erotische Weichenstellung dndern zu
miissen, weil diese ,widernatiirlich® sei. Mit anderen Worten:
Blisher 15ste den Knoten durch den bloflen Hinweis, es gebe ja gar
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keinen Knoten. Er heilte ,eingebildete Krankheiten®, die nur darin
bestanden, dafl bewufiter Wille und Triebseele einander wider-
sprachen. In ihrer Koordination bestand die Heilung.

Das klingt wie die Geschichte vom Ei des Kolumbus; aber damit
dies moglich wurde, war es notwendig, daff der Philosoph und
Psychotherapeut Blither gegen den Strom schwamm, dafl er als
einzelner den Mut und die Autoritit besaf, die Partei des Indivi-
duums gegen die dffentliche Meinung, gegen Staat und Gesellschaft
zu ergreifen und zu seinem Patienten zu sagen: nicht sie haben
recht, sondern du; denn die dich verurteilen, tun dies auf Grund
eines blofien Majorititsbeschlusses. Dir bleibt nur die Wahl, ihr
Urteil anzunehmen und damit vor dir selbst als ,Kranker® oder
LStinder® zu gelten — so lange, bis du es auch in Wirklichkeit
wirst —, oder aber deine Richter als unzustindig und dich selbst als
gesund zu erkliren, und dann bist du es auch . . .

Man nehme den Modellfall eines jungen Menschen, der vielleicht in
einer nordwesteuropiischen oder amerikanischen Provinzstadt auf-
wichst und auf der Schwelle vom Kind zum Jiingling die Ent-
deckung macht, das er ,anders ist als die andern®, daf er sich nicht
in MiAddchen, sondern nur in andere Jungen und Minner verlieben
kann. Finige solcher Fille unter Freunden, Kollegen, Studenten
haben mir selbst ihre Lebensgeschichte erzihit; von zahlreichen
anderen habe ich sie durch Dritte vernommen. Manche von ihnen
sind vorijbergehend oder fiir immer ,entgleist®, von Stufe zu Stufe
gesunken, sind verbogen, verlogen, kriminell und siichtig (!) ge-
worden; andere fiihren ein Doppelleben unter dem stindigen zwie-
fachen Druck ihrer Umwelt und ihres eigenen ,schlechten Gewis-
sens“; und nur einige wenige — zu denen bezeichnenderweise jene
gehdren, die im Orient Fuf} fassen und dort eine Wahlheimat finden
konnten — haben sich schlieflich durchgerungen zu voller Selbst-
bejahung und bekennen sich als gesund und gliicklichts.




Homoerotik als Beispiel

Der oben zitierte Psychiater Hans Hoff hat bei 83 Prozent der von
ihm behandelten Siichtigen ,homosexuelle Tendenzen® registriert.
Amerikanische Psychologen, die ich befragte, nannten einen eher
noch héheren Prozentsatz. Was heiflt das? Bedeutet es vielleicht
wirklich — wovon offenbar eine starke Mehrheit der ,,6fentlichen
Meinung® und ihrer Manager noch immer iiberzeugt ist —, dafl der
auf das gleiche Geschlecht gerichtete Eros als solcher zu Unterwelt,
Stichtigkeit und Zerfallserscheinungen aller Art pridestiniert?
Wire dem so, miifiten V6lker und Kulturen, die — wie etwa das
klassische Griechenland und, zumindest de facto, der islamische
Orient und der Mittelmeerraum iiberhaupt bis heute — die Knaben-
liebe stets als eine mehr oder weniger natiirliche Erscheinung an-
erkannt haben, einen gewaltigen Uberschufl an Psychopathen,
Rauschsiichtigen und kriminellen Elementen aufweisen. Es ist dies
aber keineswegs der Fall. Je enger Begriffe wie ,normal®, ,natiir-
lich® und ,,gesund® durch Sitten, Tabus und Gesetze umrissen wer-
den, je weniger Spielraum die Zwangsjacke der Paragraphen Rausch
und Eros gewihrr, je puritanischer eine Gesellschaft nach auflen
sich gibt, um so gréfler wird naturgemif der , Verdringungsdruck®
— und dzeser ist es ja, der die nach oben oder unten irgendwie von
der statistischen Norm abweichenden Individuen in innere und
duflere Finsamkeit, in ,Perversion® und ,,Siichtigheit®, in Gerichts-
sdle und Irrenhiuser fijhrt.

Folgen der Verwestlichung im Orient

Man kann diese negative Tendenz gerade im Orient iiberall da
feststellen, wo infolge der Verwestlichung, des moralischen Druckes
der internationalen Presse und 6ffentlichen Meinung, die iiberliefer-
ten Sitten und Traditionen durch importierte Paragraphen ersetzt
werden. Das wirkt nie und nirgends heilend, sondern fiigt zu den
einheimischen Ubeln nur neue, schlimmere,
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So hat beispielsweise in Iran das Verbot der traditionell-schiitischen
»Zeit-Ehe und der Kinderehe, sowie die Erschwerung und mora-
lische Diffamierung der Polygamie, einerseits die beide Seiten lih-
mende Spannung zwischen Staat und Geistlichkeit ganz unnétig
verschirft, und andererseits die frither nabezu unbekannte Prostitu-
tion gewaltig gefordert. Heute gibt es in Teheran ein ganzes grofies
Viertel im Siiden der Stadt, sinnigerweise ,Neue Stadt“ genannt,
das fast ausschliefflich aus Bordellen und Spielhollen besteht.
Ahnliches gilt fiir das seit 1955 bestehende Verbot der Gewinnung,
des Verkaufs und Genusses von Opium und Haschisch. Die Folgen:
entsprechende Erhdhung des groteskerweise von den Behdrden noch
geforderten Alkohol-Konsums; Steigen der Opium-Preise um das
Zehn- bis Fiinfzehnfache zum ausschlieflichen Nutzen von Schmug-
gel, Korruption und Schwarzhandel; deutliche Zunahme (nicht
etwa Verminderung) von im Rauschzustand begangenen Gewalt-
verbrechen. Letzteres mag erstaunen, ist mir aber von den verschie-
densten Seiten bestitigt worden. Man iiberlege sich folgendes: wel-
chen Sinn hat es, die im Orient heimischen, den Orientalen von
jeher vertrauten Drogen Opium und Haschisch zu verbieten, gleich-
zeitig aber nicht nur den Absatz des von der Religion untersagten
Alkobols (insbesondere des hochprozentigen Wodka) in jeder Weise
zu férdern, sondern tiberdies auch den Verkauf der aus dem Westen
importierten Pharmazentika véllig unkontrolliert zu gestatten?

So kann man beispielsweise Weckamine aller Art (Dexedrin, Drina-
myl, Ritalin etc.) in jeder persischen Apotheke ohne Rezept in un-
beschrinkten Mengen beziehen. Ein Opiumliebhaber, der die Ille-
galitit des Schwarzmarktes oder dessen Preise scheut, braucht also
nur auf Amphetamin umzustellen — was leichter ist, als man denkt,
aber die entschiedenen Nachteile hat, daf in der diinnen und trok-
kenen Luft der persischen Hochebenen Amphetamin, rein medizi-
nisch gesehen, auf die Dauer den Organismus und die Nerven mehr
angreift als Opium, welches in verniinftiger Dosierung keine Schi-
digung hervorruft, und dafl ferner der Erlos nicht mehr dem den
Mohn (oder Hanf) anpflanzenden persischen Bauern, sondern den
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europiischen und nordamerikanischen chemischen Industrien zugute
kommt . . 17 Aber genau das scheint ja auch beabsichtigt und wird
offenbar von den internationalen Kommissionen und ,Rauschgift-
kreuzrittern®, den westlichen Experten und ,Entwicklungshebam-
men“ als ein Fortschritt gewertet.

Den Gipfel lacherlicher Nachahmung westlicher Verhiltnisse bildet
die Einfithrung eines Homosexuellen-Paragraphen in gewissen
orientalischen Lindern. Natiirlich nimmt dort kein verniinftiger
Mensch, von der Spitze des Staates bis hinunter zum letzten Ge-
packtriger, ein solches ,Gesetz“ irgendwie ernst, Aber es hat (genau
wie das Opiumverbot) allenfalls den Zweck, als bequemer Vor-
wand fiir Erpressungen oder Verurteilungen sonstwie mifliebiger
oder in Ungnade gefallener Personen zu dienen.

Doch genug davon! Die Don-Quichotterien der westlichen Purita-
ner und ihrer orientalischen Stiefellecker werden einst als Muster-
beispiele unfreiwilligen Humors in die Geschichte eingehen. Vor-
liufig sind sie erst dankbare Objekte fiir den Volkswitz und tragen
wacker dazu bei, das Ansehen besonders der Missionare des ,, Ame-
rican way of life“ in ganz Asien mehr und mehr zu untergraben
(die Ausdriicke ,,dumm wie ein Amerikaner® und ,berechnend wie
ein Europder” sind dort bereits sprichwdrtlich).

Wir sprechen ja aber hier nicht so sehr vom Orient in der Zwangs-
jacke der Verwestlichung — einer tragikomischen Karikatur vor-
iibergehenden Charakters —, als vielmehr von der im Morgenland
selbst gewachsenen und dort verwurzelten Geistigkeit und Seins-
haltung, die zur abendlindischen eine echte Alternative darstellt,
und die, obwohl sie sich heute noch vorwiegend in der Defensive
befindet, ohne jeden Zweifel die Hautkrankheiten der ,, Europiisie-
rung“ und ,,Amerikanisierung® iiberleben wird.

Mehr noch: gerade im Falle der zwei Phiinomene, die uns hier be-
schiftigen, Eros und Rausch, ist die traditionelle Haltung des
Orients der modern-westlichen an Einsicht derart iiberlegen, dafl
auf die Dauer die 8stliche die westliche Auffassung weit stirker und
nachhaltiger beeinflussen wird als umgekehrr,
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Die Bedeutung der Phantasie fiir Rausch und Erotik

Auch der Rausch hat, genau wie die Erotik, ,symphonischen Cha-
rakter (um hier diesen so gliicklich gew#dhlten Ausdruck Blithers
zu verwenden). Diese Gleichartigkeit beider ist keineswegs erstaun-
lich; gibt es doch keinen Rausch, der nicht Kraft und Farbe von
Eros erhielte; und gibt es doch keine Erotik, die nicht das Rausch-
hafte als wichtigstes Element in sich enthielte. Dionysos ohne Eros
wire nur der Schatten seiner selbst; und Eros ohne Dionysos wire
ungefihr das, was sich ein Paulus unter ehelichem Beischlaf vorge-
stellt haben mag, da er ja noch nicht mit den Mbglichkeiten der
modernen Wissenschaft rechnete: der kiinstlichen Befruchtung, der
Fortpflanzung in der Retorte.

Abgesehen von dieser natiirlichen Wechselwirkung von Eros und
Rausch, ist es auch derselbe Dirigent, der die Instrumente und
Klangfarben zum FEinsatz bringt — nimlich die Phantasie. Ein zwar
triebstarker, aber phantasiearmer Mensch wird in berauschtem Zu-
stand zum grobschlichtigen T6lpel, als Verliebter zum briinstigen
Schwerenéter, im Beischlaf zum Platzregen, der sich ohhe den Luxus
von Liebesspielen, ohne Umschweife oder Riicksichten auf den Part-
ner innerhalb eines Minimums an Zeit sexuell entlidt und be-
friedigt.

Natiirlich hat die grundsitzliche Erosfeindschaft der christlichen
Kirchen gerade diesen Typus auflerordentlich begiinstigt. Die von
Katholiken und Calvinisten bis heute vertretene Auffassung, wo-
nach die Sexualitit lediglich durch ihren sogenannten ,,Endzweck,
nimlich die Fortpflanzung, moralisch zu rechtfertigen sei, hat zwi-
schen Phantasie und Erotik einen Keil getrieben.

Mufl man noch sagen, daff dies zum Schaden beider geschah? Dafl
man durch diese gewaltsame Trennung natiirlicher Partner im Na-
men der ,Sittlichkeit® der Phantasie ihren angestammten Nihr-
boden entzog? Dafl man sie damit entstofflichte und aushungerte;
wihrend man umgekehrt den Eros gleichsam enthauptete, entgei-
stigte und nur in seiner primitivsten Form noch bestehen lief}?




Bildlich gesprochen: man verbannte die Phantasie zuoberst auf den
Dachboden des Hauses, wo sie hungrig und frierend den Sternen
nachtriumen mochte; Eros hingegen kettete man zuunterst im Kel-
ler in einen finsteren Winkel, wo er in Kot und Abfillen verkom-
men muflte. Diese beiden, der Seelenvogel und das Raubtier, die in
altorientalischen und griechischen Sphinxen so innig miteinander
vereint gewesen waren, sollten nun pldtzlich nichts mehr von ein-
ander wissen diirfen. Was Wunder, wenn da der Ménch als Orgiast
vor den Folterbinken der Inquisition und in den Kerkertriumen
eines Marquis de Sade zum furchtbaren Zerrbild antiker Sinnenlust
wurde?

Phantasie und Sexualitit gehSren zusammen. Nur da, wo das Zu-
sammenspiel dieser beiden bejaht, bewufit gepflegt und geférdert
wird, kann von ,erotischer Kultur® {iberhaupt gesprochen werden.
In einer vom puritanischen Tabu beherrschten Gesellschaft jedoch
— in einer von lebensfeindlichen Neurotikern von der Art eines
Paulus, Savonarola, Torquemada, Calvin, Cromwell, Robespierre,
Hitler vergifteten Gesellschaft — entarten die erotischen Genies zu
erotischen Monstren, werden Ovid und Petronius zu Sade und
Sacher-Masoch.

Man vergleiche doch mit den einsamen Phantasien dieser letzteren
die beriithmten antiken, islamischen, indischen oder chinesischen
Meisterwerke erotischer Kunst und Kultur (so weit sie zuginglich
und nicht als , Pornographie® den Staatsanwilten der abendlindi-
schen Zivilisation zum Opfer fielen)! Selbst in den Erzihlungen
und Mirchen von ,, Tausendundeine Nacht®, diesem grandiosen Ge-
meinschaftswerk aller Volker des Islams!8, findet man simtliche
»sexuellen Perversionen® in Hiille und Fiille vertreten; und doch
ist keine einzige dieser Geschichten pervers. Pervers sind vielmehr
unsere christlichen und nach-christlichen Puritaner, die Eros ver-
giftet und amputiert haben, indem sie ihn der Fliigel der Phantasie
beraubten und zur Funktion der Fortpflanzung degradierten. Da-
durch erst wurde es moglich, dal einzelne , Teilreize“, die man aus
dem Gesamtorganismus herausgeschnitten, verpdnt, verketzert und

202

verboten hatte, sich selbstindig machten, aus heiteren Kobolden in
finstere Dimonen verwandelten, wie Krebsgeschwiire alles andere
iberwucherten, in Form von ,Siichten® und ,Perversionen® Rache
nahmen fiir ihre Unterdriickung.

Der Marquis de Sade

Ein Kopf wie der Marquis de Sade wuflte natiirlich um diese Zu-
sammenhinge. Er selbst sagt vom monstrosesten seiner Produkte,
dem grotesk-schauerlichen Rarititenkabinett ,Die 120 Tage von
Sodom® (verfafit 1785)19, ein derartiges Buch sei noch nie, in keiner
anderen Zeit und Gesellschaft, entstanden. Aber gewifl nicht! Wo
sonst hitte ein so reich veranlagter Geist, eine so differenzierte und
vielseitige Phantasie, derart verkommen und verderben kénnen,
dafl sie erstarrte im véllig mechanischen Zwang, jede nur mégliche
Lust in jede nur mégliche Qual zu verwandeln?

»Man sollte spiiren, liebe Thérése® — sagt der Marquis in der ,Ju-
stine“ durch den Mund des geistlichen Scheusals Clément zu dessen
gemartertem Opfer — ,dafl die Objekte in unseren Augen nur den
Preis besitzen, den unsere Einbildungskraft in sie hineinlegt.“20
Nach der von Sade mit dufierster Konsequenz vertretenen Philo-
sophie schmilert der Genuff, den man dem Partner verschaflt, den
eigenen. Fiir ihn sind ,lieben® und ,genieRen® Gegensitze. Infolge-
dessen gibt es fiir ihn den Partner gar nicht mehr; er spricht ihm
die Existenzberechtigung ja zum vorneherein ab; der Partner wird
zum bloflen ,,Objekt“ der Phantasie, zur willenlosen und unbeseel-
ten Puppe der Imagination; und wenn Sades ,Helden® ihre
»Opfer” auf jede nur ausdenkbare Weise erniedrigen, foltern und
schliefllich t5ten, so sind das gemimte Ritualmorde in einem Wachs-
figurenkabinett, denn ,Objekte® empfinden keinen Schmerz und
konnen in Wirklichkeit nicht umgebracht werden. Sade nimmt nur
Rache an sich selbst, quilt und totet sich selbst: sein Werk ist nur
die gigantische Projektion seines Gehirns, hinter dessen hermetisch
abgeriegelten Winden (von denen die dufleren Mauern seiner Ge-
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fingniszellen nur ein unbedeutender Abglanz sind) er langsam den
Selbstmord des hoffnungslos eingeschlossenen Skorpions vollzieht.

Zuy Abwertung der Erotik im Westen

Im Roman ,La voie royale“ liflt André Malraux seinen Perken,
den Deutsch-Dinen mit der ,masque de brute consulaire®, sagen:
»Das Wesentliche ist, den Partner nicht zu kennen. Er sei: das

andere Geschlecht . .

»Man schligt immer nur sich selbst .

.“ Und {iber die sogenannten Masochisten:
. . Es gibt nur eine einzige
,sexuelle Perversion® — wie die Dummkdpfe das nennen —: nimlich
die Entwicklung der Einbildungskraft, die Unfihigkeit zur Sitti-
gung.“

Solche und Fhnliche Aussagen, von denen die moderne europiische
und amerikanische Literatur ja wimmelt, bilden die Reaktion des
Individuums auf eine in erotischer Hinsicht Zuflerst riickstindige,
technisch aber iiberentwickelte Gesellschaft, die offiziell nur die
primitivste Form des (selbstverstindlich heterosexuellen) Ge-
schlechtsverkehrs als ,normal“ und ,natiirlich® anerkennt.

Es ist nicht einmal notwendig, den Mafistab vorchristlicher und
auflereuropiischer Kulturen anzulegen, um iiber die erotische Bar-
barei und die hinterwildlerischen Perversionen-Tabus des biirger-
lichen Zeitalters im Westen ein vernichtendes Urteil zu fillen.
Francoise d’Eaubonne, die in ihrem gescheiten Buch ,,Eros noir®
die Lebensgeschichten berithmter und beriichtigter Erotiker unter-
sucht, betrachtet die Renaissance als Hohepunkt erotischer Kultur
im Abendland, deren unmittelbare Nutzniefer Dichtung und
Kiinste gewesen seien. Dann aber seien die damaligen aristokrati-
schen Wertmafistibe ,,durch die Gegenreformation und die Geburt
des Kapitalismus zerstort worden®. Seither stehe das (kiinstlerisch
und erotisch begabte) Individuum in einem konfliktgeladenen
Spannungsverhiltnis zu Staat und Gesellschaft. Kunst und Eros
seien beide ,zwecklos®, um ihrer selbst willen da; sie kénnten nicht
integriert werden in eine puritanische Arbeitswelt der Zwecke und
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Funktionen, und eben deshalb seien sie auch mehr und mehr in
Gefahr geraten, als ,,deliktisch, ja kriminell“ zu gelten. Leben und
Werke von Schriftstellern wie dem Marquis de Sade und dem Ritter
von Sacher-Masoch miifiten aus diesem Zwiespalt und dieser Ab-
wertung von Erotik und Kunst heraus verstanden werden; und der
sogenannte Sado-Masochismus sei ,entstanden aus einem tiefen
moralischen Schuldkomplex“. Einer Zeit und Gesellschaft, der schon
Kunst als solche verdichtig sei, miisse erotische Kunst doppelt ver-
werflich erscheinen. Sie zwinge sie in die Rolle und auf die Ebene
der Pornographie, so wie sie die Erotik der Prostitution ausliefere??.

Die ,bionegativen® Genialen

Bezeichnenderweise gibt es fiir den westlichen Begriff ,Genie“ im
islamischen Orient (und vermutlich auch in anderen nicht-europii-
schen Gesellschaften) keine irgendwie vergleichbare Entsprechung;
und auch im Abendland ist ja die Vorstellung, die heute mit diesem
Wort verbunden wird, eine Schdpfung der Neuzeit. Auch dieser
ganze Problemkreis, der in dem Schlagwort ,Genie und Irrsinn®
enthalten ist, wurzelt im 19. Jahrhundert.

Psychiater wie Lange-Eichbaum, Kretschmer, Binder, Birnbaum
u. a. m., sekundiert von Gottfried Benn — der hier als grofRer Dich-
ter und Arzt doppeltes Stimmrecht genoff —haben dann im 20. Jahr-
hundert das Genie definiert als ,Hochtalent plus bionegative An-
lage®, und sein Schaffen als — bestenfalls — ,,eine durch die enormste
geistige Gewalt lebenslinglich kompensierte Antinomie®, eine ,,im-
mer wieder durch spirituelle Leistungen geldschte primire Dishar-
monie“; denn: ,Genie ist Krankbeir, Genie ist Entartung, davon
mufl man sich, glaube ich, fiir iiberzeugt erkliren® (Benn)28.

Als Beweise fiir die Richtigkeit dieser Auffassung werden vorge-
legt die Biographien von Genialen, psychiatrisch und psychoanaly-
tisch durchleuchtet, wobei unter den angefithrten ,Krankheits-
symptomen® Sichtigkeit nach Berauschungsmitteln und sexuelle
Perversionen zweifellos die hiufigsten und wichtigsten sind.




Nun mufl man freilich betonen, daf§ — abgesehen von wenigen Aus-
nahmen (so Propheten wie Jesus, Buddha, Mohammad; Dichtern
wie Li T"ai-po usw.) — ausschlieflich abendlindische Genies in sol-
cher Weise untersucht und interpretiert werden, und dafl ferner auch
unter diesen die Beriihmtheiten des 19. und 20. Jahrhunderts ganz
unverhiltnismiflig stark vertreten sind. Das ist in mehrfacher Hin-
sicht verstindlich, gewif}; es stellt aber doch die objektive Giiltig-
keit der aus so einseitig ausgewihltem Material gewonnenen
Schliisse zum vorneherein in Frage. Aber davon einmal abgesehen,
wiegt vielleicht ein anderer Einwand noch schwerer: kann man
unsere heutigen und westlichen Begriffe von ,gesund® und , krank®
denn so ohne weiteres verallgemeinern und sogar riickwirkend auf
andere Epochen und fremde Gesellschaften anwenden?

Ist es, um nur dies eine Beispiel zu nennen, nicht tiberaus naiv,
arrogant und geschmacklos, Alexander den Groflen, Sokrates und
Cisar in die Liste angeblich bionegativer ,,psychopathischer Genies®
oder ,genialer Psychopathen“ einzureihen — mit der Begriindung,
sie seien sowohl Alkoholiker wie auch homosexuell gewesen?

Wer so argumentiert, dem kann ich versichern, dafl ihn seine eigenen
Vorurteile und Scheuklappen dazu zwingen werden, fast die ge-
samte Liebeslyrik, Mystik und sogar Volksdichtung des Orients als
vielleicht ,geniale®, aber jedenfalls ,pathologische® Schépfungen
»bionegativer Perverser* in sein Weltbild einzureihen. Wem das
Spafl bereitet, der mége es tun! Wir im Westen leiden ja ohnehin
an der Wahnidee, wir hitten eine Erscheinung dann erst (dann
aber auch ,definitiv® und ., wissenschaftlich objektiv¥) begriffen,
wenn wir sie — mit irgendeiner Etikette versehen — in irgendeiner
Schublade untergebracht haben.

Aber wire es in unserem Fall nicht doch vielleicht kliiger, zur Ab-
wechslung den Spief§ einmal umzukehren? Zu fragen, ob nicht viel-
leicht wir, die Normen unserer Gesellschaft, jene Psychiater und
Psychoanalytiker, samt ihren Etiketten und Schubladen, Hkrank®,
»pervers* und ,bionegativ® (wenn auch nicht unbedingt ,genial®)
sein kénnten?
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Noch hat bisher kein Orientale — so weit mir wenigstens bekannt
ist — die diimmliche Frechheit besessen, Héfez, Sa’di, Rumi und
andere morgenlidndische Grofle als ,pervers® zu entlarven, so wie
das im Abendland Plato, Michelangelo und Shakespeare geschehen
ist, und geschieht — nur, weil das erotische Idealbild dieser Riesen
mit den sexuellen Wunschtrdumen des kleinen Moritz, den wogen-
den Busen und den wackelnden Hinterteilen irgendwelcher von der
Filmindustrie standardisierter Weibchen, nicht iibereinstimmt.

Der Exzentriker

Der Typus des ,Exzentrikers, wie ihn dasselbe 19. und 20. Jahr-
hundert im Abendland hervorgebracht hat, ist nichts anderes als
eine der noch moglichen Reaktionen des geistigen Menschen auf die
beispiellose Herausforderung durch den zur gesetzlichen Norm,
zum offiziellen Ideal und &ffentlichen Idol erhobenen ,statistischen
Durchschnitt“. Dessen soziale Erscheinungsform kann natiirlich
wechseln. Bis 1914 war es eindeutig der SpieRbiirger, der besten-
falls - als ,bourgeois gentilhomme® — zur grotesken Imitation des
weitgehend entthronten Adligen geworden war. Dieses Ausweichen
ins Abseitige und Absonderliche, das gerade fiir die Begabtesten der
westlichen Dichter und Kiinstler der letzten 150 Jahre so charakte-
ristisch erscheint, ist eine Form der inneren Emigration, zu der auch
»Stichte® und ,Perversionen® zu rechnen sind.

Wenige haben diese Zusammenhidnge so klar erkannt und ausge-
sprochen wie Joris-Karl Huysmans, der in seinem berithmt-beriich-
tigten Exzentrikerroman ,A Rebours® (1884) die Situation folgen-
dermafien charakterisiert:

» Verbrecherischer, verichtlicher als der verarmte Adel und die herunter-
gekommene Geistlichkeit nahm die Bourgeoisie noch deren frivoles
Protzentum und hinfillige Grofisprecherei an; durch ihren Mangel an
Manieren war sie noch wiirdeloser; sie stahl deren Fehler und verwandelte
sie in scheinheilige Laster; autoritativ und verschlagen, feige und niedrig
ging die Bourgeoisie mitleidlos auf ihr ewiges Opfer, die Proletarier, los,

207




denen sie selbst den Maulkorb abgenommen und die sie dazu abgerichtet
hatte, den alten Stinden an die Gurgel zu springen . . . Das Ergebnis
seiner (des Biirgers) Thronbesteigung war die Unterdriickung jeder In-
telligenz, die Verneinung jeder Ehrlichkeit, der Tod jeder Kunst; und in
der Tat waren die erniedrigten Kiinstler in die Knie gesunken und kiifiten
voller Eifer die iibelriechenden Fiifie der hohen Rofitiuscher und der
niederen Satrapen, von deren Almosen sie lebten . . . In der Literatur:
eine platte und feige Vielschreiberei, denn der Wucher brauchte An-
stindigkeit, und der Freibeuter, der fiir seinen Sohn eine Mitgift ergattern
wollte und sich weigerte, sie fiir seine Tochter zu bezahlen, brauchte
Tugend; keusche Liebe brauchte der Voltairianer, der die Priester der
Vergewaltigung beschuldigte, selbst aber, scheinheilig, ohne wirkliche Ver-
derbtheit, in zweideutigen Zimmern das fettige Waschwasser und die laue
Wirme schmutziger Unterrdcke beschnupperte . . . Es war letzten Endes
die ungeheure, die tiefe, die unvergleichliche Gemeinheit des Geldmannes
und Emporkdmmlings.«24

Ich habe Huysmans so ausfiihrlich zitiert, weil dieser unbemittelte
Sohn eines hollindischen Vaters und einer franzosischen Mutter,
der wihrend 32 Jahren als bescheidener Kanzlist im Pariser Innen-
ministerium sein Dasein fristete, der als Schiiler und Bewunderer
Zolas begann und als katholischer Mystiker endete, als Mensch und
Schriftsteller frei ist von der gewollten und affektierten Uber-
spanntheit mancher seiner Nachahmer, die (wie etwa Oscar Wilde
im viktorianischen England) erst zu Hofnarren, dann zu Opfern
der Gesellschaft wurden, um deren Gunst sie doch buhlten, indem
sie sie auf amiisante Art kritisierten und verspotteten. Huysmans’
Worte haben mehr Gewicht.

»Fortschritt und ,Riickschritt im biirgerlichen Zeitalter

Wir ersparen uns hier die Aufzihlung weiterer Zeugen. Worum es
uns geht, ist einfach dies: was das biirgerliche Zeitalter als stindigen
und unaufhaltsamen ,Fortschritt® bejubelte — wobei es kommer-
zielle Gewinne, wirtschaftliche Expansion, naturwissenschaftliche
Entdeckungen und deren technische Auswertung als das Ziel des
Menschen und der Zivilisation ansah —, das konnte und kann genau
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s0 gut als ,Riickschritt“ aufgefalt werden, wenn man nimlich in
Betracht zieht, womit alle diese materiellen Errungenschaften und
technischen Vervollkommnungen bezahlt worden sind.

Da ja dieses Buch nicht den Anspruch erhebt, ,objektiv® sein zu
wollen, kdnnen wir offen gestehen, daf8 wir personlich der zweiten
Auffassung zuneigen und also durchaus reaktionir gesinnt sind.
Dies einmal vorausgesetzt, erscheint uns nun aber die Auffassung
des Genies als eines kranken (oder, was ja dasselbe bedeutet, ,,bio-
negativen“) Hochtalents als eine glatte Umkehrung des wahren
Sachverhaltes. Nicht das Genie, also der schopferische Mensch par
excellence, ist krank, sondern die Gesellschaft und Zivilisation, die
zu einer solchen Verzerrung der Perspektive fithren — oder wer-
filhren ~ konnte.

Genie und Ideal des . statistischan Durchschnitts®

Der Umstand, dafl die meisten abendlindischen Genialen des
19. und 20. Jahrhunderts auf die eine oder andere Weise Schiff-
bruch erlitten, daf sie durch direkten oder indirekten Selbstmord,
im Wahnsinn, im Rausch, im Elend ihr Ende gefunden haben, dafl
sie ,Stichten® und ,Perversionen® aller Art verfielen, daf sie (zu-
meist freilich unfreiwillig) die Aufmerksamkeit von Polizei, Justiz
und Psychiatrie iiber Gebiihr in Anspruch nahmen, ja, daf} etliche
von ihnen (wie etwa Chatles Baudelaire oder Gottfried Benn)
schliefflich sogar selbst davon iiberzeugt waren, Genialitit, Deka-
denz und Psychopathie gehdrten nun einmal unweigerlich zusam-
men — dieser Umstand, sage ich, soll selbstverstindlich nicht be-
stritten werden. Doch ist er ein Bumerang, der nicht jene Elite
trifft, sondern die Gesellschaft und deren goldenes Kalb des ,stati-
stischen Durchschnitts®,

Wer sich das Mittelmaf zum Ideal erwihlt, bat ja in Wirklichkeit
gar kein Ideal mehr. Er selbst ist sein eigener Gbtze; und was man
»Offentliche Meinung“ nennt, ist bloff die Summierung aller dieser
ungezihlten individuellen Mittelmafl-VergStzungen. Folgerichtig
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stehen ja heute auch Presse, Rundfunk, Fernsehen und Filmindustrie
auf der einen, das Publikum auf der anderen Seite, in einem Ver-
héltnis gegenseitiger Horigkeit. Das Ideal des ,statistischen Durch-
schnitts® ist also ein Widerspruch in sich selbst. Seine Verfechter
sind reine Opportunisten, die den Standpunkt des Werbefachman-
nes und Reklameberaters einnehmen und das demokratische Prinzip
auf allen Gebieten ad absurdum fihren, indem sie die Meinung
eines fiktiven ,Mannes von der Strafle® zur unantastbaren Norm
erkliren. Thre Methode ist die Statistik, ihr einziger Grundsatz die
Vergdtterung der Majoritit. Es handelt sich also einfach darum,
Geschmack, Wiinsche und Ansichten dieser Majoritit mdglichst
genau zu kennen, um hernach dieses Wissen als ein , Wortfijhrer
der 6ffentlichen Meinung® in Erfolg und klingende Miinze umzu-
setzen,

Dies ist der omindse Schnittpunkt, in dem moderne Demokratie
und moderne Diktatur einander beriihren, und in dem die erstere
jéhlings umschligt in die letztere. Denn vom Glauben an Statistik
und Majorititsprinzip ist nur ein winziger Schritt zum Glauben
an die Allmacht der Propaganda. Hier aber unterscheidet sich der
Diktator unserer Tage grundsitzlich vom Fiirsten der Vergangen-
heit: dieser war Symbol und verkdrperte ein echtes Menschenideal
(mochte er persdnlich auch noch so kliglich versagen und hinter
dem an ihn gestellten Anspruch zuriickbleiben)?5; jener hingegen
wird immer gezwungen sein, sich als Sprachrohr und Werkzeug der
vox populi auszugeben, da er ja seine Machtfiille anders gar nicht
rechtfertigen kann — mag er auch in Wirklichkeit ein Menschen-
verichter, ein Genialer oder ein Krimineller, sein.

Aber wie dem auch sei: die Theorie des ,bionegativen® Genies ist,
psychologisch gesehen, nur eine unter vielen anderen Folgen der
weltweiten Demokratisierung des Geschmacks und aller Wertmaf-
stdbe. Je mehr Macht, Erfolg und Prestige heute ein Individuum
in der Gesellschaft besitzt, um so mehr ist es auch in allen Fragen
der Moral, Sittlichkeit und Lebensfithrung der Gefangene der
»Offentlichen Meinung®; und diese ist, beispielsweise in Gestalt
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eines kalifornischen Frauenvereins, unbarmherziger und intoleran-
ter als irgendein antiker oder orientalischer Tyrann, wenn es sich
etwa darum handelt, die sakrosankte Mittelmafl- und Mittelstands-
moral gegen ,Perverse®, ,Siichtige“ und sonstige Wiihlmiuse zu
verteidigen. '

Von daher gesehen, mutet die Gleichsetzung von ,genial® und
»krank® wie ein fast rithrender Versuch an, unsere vergangenen
und gegenwirtigen Geistesgrofien noch rechtzeitig in psychiatrische
Schutzhaft zu nehmen, ehe sie ihres unsittlichen Lebenswandels
wegen einem Offentlichen Verdammungsurteil verfallen.

Der andere Standpunkt

Wir verstehen das zwar; aber das kann uns nicht hindern, die
gegenteilige Ansicht zu vertreten: dafl nimlich die geistig schopfe-
rischsten, seelisch differenziertesten und phantasiereichsten Men-
schen immer auch die gesiindesten gewesen sind — falls das Wort
»gesund® {iberhaupt noch einen anderen und tieferen Sinn haben
soll als denjenigen, den ihm Unteroffiziere, Blut-und-Boden-
Dichter, Gymnastiklehrer und Werbeprospekte fiir Vitaminpillen
zugestehen. Wer aber daran festhilt, ,gesund® und ,mittelmifBig®
und ,,durchschnittlich® als austauschbare Wechselbegriffe zu ver-
wenden, der sollte wenigstens wissen, daff sein Standpunkt in
keiner anderen Zeit und Gesellschaft als der westlichen nach der
Pranzosischen Revolution irgendwelche Aussicht gehabt hitte, ernst
genommen zu wetrden.

Krank ist nicht Plato, der gestand, er wire kein Philosoph, wenn
es in Athen nicht so schdne Jiinglinge gibe; krank sind vielmehr
jene grimlichen Schulmeister, die seine Dialoge zensurieren, jene
seelisch bleichsiichtigen Verfasser und Verteidiger der Homosexu-
ellen- und sonstigen Tabu-Paragraphen, jene neurotisch verklemm-
ten und gehemmten Jugendrichter und Tugendanwilte. Krank
sind weniger die Minderheiten, die Hexen und Ketzer, Juden und
Neger, ,Stichtigen und ,Perversen®, als vielmehr die Inquisitoren,
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die in ihnen ihr eigenes ,ungelebtes Leben® verfolgen und verbren-
nen, verhaften und verfehmen. Krank ist keineswegs der Erotiker,
der alle Regenbogenfarben der Liebe kennen und nennen will;
aber krank ist mit Sicherheit der Sittlichkeitsapostel, der hdchstens
eine Farbe gelten 1ift — am liebsten grau oder graulich —, der
Kiinstler zu Pornographen stempelt, und der Phantasie (weil er
selbst keine hat) mit Unzucht verwechselt. Krank sind nicht die
Trunkenen, sondern deren puritanische Neider; nicht die Spieler,
sondern die Spielverderber; nicht die Leidenschaftlichen, sondern

die Leidenschaffenden ,aus Prinzip®, die Rechner und die Ideo-
logen.

VIII

RAUSCH UND MYSTIK

Vom ,Sterben” der Mystiker

Fir die Mystiker war und ist die Todesnihe der Ekstase eine
Grunderfahrung, was sie auch jederzeit mit der grofiten Selbst-
verstindlichkeit ausgesprochen haben. — ,Sterbe, weil ich noch nicht
stertbe*?, ist das Leitmotiv einer leidenschaftlichen Christushymne
der heiligen Theresa von Avila; und der unvergleichliche Dscha-
l14loddin Rumi dichtet:

»Damit du nicht sterbest, sei nicht ohne Liebe,
damit du lebest, stirb an der Liebe . . .2

Oder auch:

»Sterbt, sterbt, an dieser Liebe sollt ihr sterben;

seid ihr an ihr gestorben, sollt ihr das Leben erben.

Sterbt, sterbt — habt keine Furcht vor solchem Sterben:

entwerden der Erde auf Erden; um die Himmel sollt ihr werben . . .“3

Das ,sterben“ des Mystikers ist nun aber von der Vorstellung, die
ein heutiger Durchschnittsmensch unserer Maschinenzivilisation mit
dem Tod verbindet, himmelweit verschieden. Die Griinde hiefiir
sind klar, und wir haben sie schon mehrfach genannt. Man bort und
liest oft die Behauptung, fiir die Orientalen, die Asiaten {iberhaupt,
habe der Tod weniger Gewicht und Bedeutung als fiir uns Weifle;
sie nihmen ihn gelassen hin und ergiben sich ihm ohne Widerstand
und Auflehnung.

Das ist schon richtig; fragwiirdig sind nur die Griinde, die dann im
allgemeinen fiir diese Haltung angefiihrt werden: nimlich die an-
geblich ,fatalistische, ,pessimistische oder auch ganz einfach
»primitiv riickstindige® Lebensauffassung der Orientalen. Das sind
Miflverstindnisse, die daher riihren, dafl der so Urteilende nicht
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bereit und fihig ist, seine angestammten Denkkategorien zu ver-
lassen und ihm Fremdes aus sich selbst heraus zu begreifen.

In Wahrheit ist die orientalische Seinsweise weder »fatalistisch®
noch ,pessimistisch (so erscheint sie nur aus der linear-evolutio-
nistisch gerichteten Perspektive des Westens), sondern sie ist — wenn
wir dafiir schon eine Bezeichnung finden miissen, zu der es auch
abendlindische Entsprechungen gibt — mystisch.

Verschiedene Voraussetzungen im Westen und Osten

Innerhalb der abendlindischen Geistesgeschichte ist die mystische
Haltung immer nur eine unter zahlreichen anderen Strdmungen
gewesen. Sie hat das europiische Menschenideal bald mehr, bald
weniger — aber jedenfalls seit der Franzdsischen Revolution nur
noch in sehr geringem Ausmaf — beeinflult und mitbestimmt,

Das ist natiirlich kein Zufall, und wir haben ja bereits ausfithrlich
davon gesprochen, daf die Erosfeindschaft des Christentums die
abendlindische Mystik ihrer natiirlichen Quelle beraubt hat. Da-
durch, dafl die Kirche ,himmlische® und ,irdische® Liebe ausein-
anderriff — wobei sie letztere verketzerte, erstere fiir sich allein in
einem gleichsam luftleeren Raum bestehen lieR —, zwang sie die
Mystiker, entweder als Hiretiker in die Katakomben zu ver-
schwinden oder die Scheiterhaufen zu besteigen, oder aber unter
dem wachsamen und argwohnischen Blick der Theologen das Seil-
tinzerkunststiick zu vollbringen, ihre Fkstatik ,rein® zu halten
von aller ,irdischen® Beimischung.

Diese ungiinstigen Voraussetzungen, unter denen die christlichen
Mystiker — und nur sie — zu leiden hatten, verhinderten nicht nur
das Aufblithen und die Verbreitung der Mystik selbst, sondern sind
auch der Grund dafiir, dafl jemand, der nur die christlich-abend-
lindische Mystik kennt, lediglich einen sehr begrenzten und be-
schrinkten Ausschnitt der mystischen Wirklichkeit iibersieht.
Verglichen mit dieser europiischen Mystik, steht die des islamischen
Orients auf einer viel breiteren und stirkeren Grundlage. Dies gilt
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in jeder Hinsicht. Man kann ruhig sagen, daff die v&llige Durch-
dringung des Islams mit den seelischen Erfahrungen und dem
Gedankengut einer ekstatischen Liebesmystik ein Vorgang gewesen
ist, an dem alle sozialen Schichten gleichermaflen teilgenommen
haben, und dafl nicht nur die Literatur und das Bewufitsein der
gebildeten Elite, sondern Weltbild und Lebensgefiihl der Gesell-
schaft als Ganzes, im Orient durchtrinkt sind von mystischem
Geist.

Vielleicht dieses Erbes wegen wird der Orient — auf lange Sicht
gesehen — der Herausforderung durch die technische Zivilisation fles
Westens widerstehen konnen. Diese Herausforderung ist ja eine
materielle; und wiirde ihr das Morgenland dauernd und endgiiltig
erliegen, so miifite es Magie auf niedriger Stufe (,Steine in Brot
verwandeln®) mit dem Stein der Weisen bezahlen, den es selber
besitzt.

Vom unsagbaren Wissen

Es gehort zum Wesen dieses ,Steines der Weisen®, dafl mit Worten
nicht beschrieben — sondern hdchstens angedeutet — werden kann,
woraus er besteht. Die Weisen selbst wissen das. Gewif}, sie fordern
zwar immer wieder dazu auf, ,das Geheimnis zu bewahren®; aber
sie tun das nicht aus Angst vor wirklicher Preisgabe, sondern weil
sie die Folgen der unvermeidlichen Miffverstindnisse fiirchten (,sag
es niemand, nur den Weisen, weil die Menge gleich verhShnt®);
denn gleichzeitig ist ihnen ja die Unzuldnglichkeit der menschl'ichen
Sprache, als eines Mediums zur Ubermittlung des ,,Geheimnisses®
an Unberufene, vollkommen bewufit.

Scheich Faridoddin “Attir hat dies in einem Gleichnis sehr schon
zum Ausdruck gebracht; der Inhalt ist kurz folgender:

Die Nachtfalter wollen herausfinden, worin das Geheimnis der
Kerze besteht; denn sie, die doch unwiderstehlich von diesem Licht
angezogen werden, wissen ja nicht, warum. Zweimal schickt ihr
Anfithrer Kundschafter aus, und diese umkreisen. die Kerze, be-
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obachten sie genau, kehren dann zuriick zu ihren Gefihrten und
schildern diesen in allen Einzelheiten, was sie gesehen haben: Farbe,
Aussehen und Benehmen des Wachslichtes. Das alles ist zwar durch-
aus richtig, und niemand bestreitet es; aber nichts von alledem ver-
mag den Faltern diese ritselhafte Anziehung zu erkliren, welche
das Licht auf sie ausiibt. Schlieflich meldet sich ein dricter Falter,
fliegt auf die Kerze zu, stiirzt sich geradenwegs in ihre Flamme,
gliiht auf und verbrennt. ,Er kennt nun das Geheimnis der Kerze*,
sagt da der alte Anfithrer zu seinem Volk, ,aber wer durch den
Schleier eingetreten ist ins Innere des Mysteriums, der kehrt nicht
zuriick, und seine Lippen bleiben versiegelt — wer aber zuriick-
kommt und spricht, der ist noch kein Wissender.“4

»Wenn du das Auge 6ffnest, so bist du alles — und didh gibt es nicht
mehr®, sagt Fachroddin “Eriqi in seinem ,Buch der Blitze“; und an
einer anderen Stelle erginzt er: ,Darum sind Liebender und Ge-
liebter, Verlangender und Verlangter, Rufer und Hoérender, Be-
fehlender und Gehorchender: alle eins — aber nicht jedermanns Ver-
stehen reicht so weit.“s

»Ich bin nicht; was ist, ist die Geliebtes, sagt der Liebende in
Nezimis groflartigem Epos ,Leila und Madschnun®; und “Eriqi
kommentiert: ,Wie sehr auch Madschnun in Leilas Schonheit ver-
sunken ist, so ist diese doch nur ein Spiegel . . . in ihm schaut
Madschnun eine Schonheit, aufler der alles haflich ist . . . das
Spiegelbild der absoluten Schonheit.“?

Auch dieses Erlebnis des Absoluten ist natiirlich ,,objektiv (und in
Worten) nicht fafbar. In Sa’dis so beriihmtem ,Rosengarten — der
heute noch in allen Schulen Persiens, Afghanistans und Pakistans
gelesen wird — findet sich eine kleine Geschichte, die das vortrefflich
illustriert:

Ein K&nig, der von Madschnuns grenzenloser Liebe zu Leila gehért
hat, 148t sich die so Angebetete vorfithren. Thr Anblick enttiuscht
ihn; denn er sicht ,.ein von der Sonne schwarz verbranntes, mageres
Wesen, dem noch die geringste seiner Haremsdienerinnen an Schén-
heit itberlegen war®, Madschnun jedoch, der des Kénigs Gedanken
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errit, spricht zu ihm: ,Durch das Fenster von Madschnuns Auge
mufit du die Schénheit von Leila schauen, damit ihr Geheimnis dir
offenbar werde.“#

Unterschied zur ,Ideologie®

Das sind nur ein paar ganz wenige, fast wahllos herausgegriffene
Beispiele. Man kann heute nicht oft und nachdriicklich genug die
Tatsache betonen, dafl das, was wir die ,mystische Seinshaltung®
des Orients genannt haben, in gar keiner Weise eine neben anderen
»ldeologien® oder ,Weltanschauungen® darstellt (eine Betrach-
tungsweise, die einer unzuldssigen Projektion europiischer Begriffe
und Verhiltnisse gleichkime), sondern dafl wir es hier mit einem
die gesamte menschliche Existenz mit einbeziehenden ,way of life”
zu tun haben, einer im ,vollkommenen Menschen“ und in der
Erkenntnis des Absoluten gipfelnden Wegweisung, mit der ver-
glichen die Relativitit aller Ideologien besonders krafl zutage tritt.
Diese orientalische Mystik ist sowohl {iberkonfessionell wie auch
iibernational — sie ist allmenschlich; und ihre Einsichten sind den
Verschiebungen im Koordinatensystem von Zeit und Raum nicht
unterworfen, weil sie im Absoluten selbst verankert sind. Sie sind
gewachsen auf dem Boden des Islams, gewiff; aber den Spitzen
orientalischer Geistigkeit ist es niemals zweifelhaft gewesen, dafl
von hoherer Warte aus betrachtet alle Unterschiede der Konfes-
sionen und ideologischen Streitpunkte ihre (ja immer nur relative)
Giiltigkeit verlieren. So sagt etwa Dschaldloddin Rumi:

»Die Glaubensgemeinschaft der Liebe ist von allen Religionen
[geschieden;

durch Glaube und Gemeinschaft mit Gott sind verbunden jene,
[die lieben.“?

Und Hifez dichtet:

Ob niichtern, ob trunken: ein jeder sucht, wen er liebe;
Moschee oder Kirche: in beiden ist Raum fiir Liebe.1®
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Nun sind natiirlich solche Ausspriiche — zu denen auch das im Orient
so oft zitierte Bekenntnis von Rumi gehért, seine Heimat sei »nicht
Agypten, nicht Iraq und nicht Syrien®, sondern ,der Ort, an dem
der Geliebte weilt* — hchst mifiverstindlich, wenn sie in modern-
westlichem Sinne interpretiert werden: nimlich aufklirerisch und
rationalistisch, beispielsweise als Propaganda fiir ,freie Liebe®, fiir
Religionsfreiheit und dergleichen. Nichts wire falscher. Die orien-
talischen Dichter und Mystiker kimpfen nicht , fiir® und »gegen®
etwas; sie stehen auflerhalb dieses Teufelskreises der Reformer und
Revolutionire, die ja immer duflere, politische, wirtschaftliche und
soziale Ziele verfolgen, wobei sie an Stelle der Ketten, die sie
brechen, sogleich neue, noch schwerere und driickendere setzen (etwa
den Terror der Kirche mit dem des Staates, die Herrschaft von
Kénig und Feudaladel mit der Tyrannei der Industriekapitine und
Borsenkurse, und diese wiederum mit der ,Diktatur des Prole-
tariats“ vertauschen).

Vom Wert der Historie

Es ist meines Erachtens auch eine Verkennung und Mildeutung des
orientalischen Welt- und Lebensgefithls, wenn etwa Jan Rypka
tiber den historischen und gesellschaftlichen Hintergrund der klas-
sischen Dichtung Irans schreibt: ,Es gab nur ein zeitweiliges Ent-
rinnen aus Grauen und Greueln schlimmster Art. Wut, Hoffnungs-
losigkeit und das Gefiihl vélliger Ohnmacht erzeugten Pessimismus.
Eben diesem Hafen strebte auch die Mystik zu .. .“1t

Ganz abgesehen davon, dafl es natiirlich nicht angeht, ,Pessimis-
mus® einen ,,Hafen zu nennen — und zudem noch fijr Mystiker —,
stellt sich hier sofort die Frage: gab oder gibt es denn irgendwo
und irgendwann in dieser Welt eine geschichtliche Epoche, die nicht
aus ,Grauen und Greueln schlimmster Art* bestinde? Und selbst
wenn es sie gibt, dann ganz bestimmt nicht im Abendland, und
schon gar nicht in dessen neuer und neuester Geschichte, die ja, wie
wir alle wissen, an ,Grauen und Greueln® alles in den Schatten
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stellt, was andere Kulturen und Zeitalter sich nur jemals geleistet
haben. Wiren die Dinge so, wie Rypka und viele seiner Kollegen
sie sehen wollen, so miifite es in der westlichen Gesellschaft des
20. Jahrhunderts von Mystikern nur so wimmeln — und das scheint
mir, wenigstens vorldufig noch, keineswegs der Fall zu sein.

Wenn Rypkas Urteil fiir irgendeine Periode der iranischen Ge-
schichte und Literatur Giiltigkeit haben sollte, dann in erster Linie
fiir die der vergangenen hundert Jahre — und verantwortlich hiefiir
ist die zwangsweise ,, Verwestlichung® und systematische Ausbeu-
tung des Landes durch den Imperialismus der europiischen Grof-
michte (insbesondere Grofbritanniens und Rufilands)z,

Noch fiir die Zeit nach 1800 gilt das Urteil des damaligen englischen
Gesandten Sir John Malcolm, er habe noch ,kein Land“ gesehen,
»in dem so wenig gebettelt wird wie in Persien®!®; und M. A.
Djamalzideh wies nach, dafl in der Safawidenzeit (1501-1736)
Persiens Export den Import tibertroffen, und das Land sich damals
»eines bedeutenden nationalen Wohlstandes® erfreut hatted, Ahn-
liches gilt auch fiir Nordafrika, den arabischen Nahen Osten, und
Asien ganz allgemein, ehe der Westen diese Gebiete zu ,koloni-
sieren” begann. Die Schlagworte vom ,traditionellen Elend® der
auflereuropiischen Gesellschaften, und von den »Segnungen der
Zivilisation®, die wir ihnen angeblich gebracht hitten, sind leicht
zu durchschauende Zwedkliigen, die dadurch, dafl man sie stindig
wiederholt, nicht wahrer werden.

Doch davon abgesehen, bestand natiirlich der ,Gang der Welt-
geschichte immer und tiberall aus Machtkdmpfen; und es ist sicher
nur ein Zeichen geistiger Reife, wenn die Mehrzahl orientalischer
Denker und Dichter grundsitzlich darauf verzichtet hat, das mono-
tone Einerlei der politischen Zinkereien auch nur zur Kenntnis zu
nehmen. Sie wuflten ja doch, was im Jahr 1155 der Chronist Ahmad
Samarqgandi in die Worte kleidete:

»Wenn der Todesengel, dem ein jeder gehorchen muf, den Kénig abberuft,
so werden bald keine Spuren mehr bleiben von seiner Armee und seinen
Schitzen; aber sein Name mag dauern fiir immer in eines Dichters Vers —
so wie Scharif Modschalledi aus Gorgan sagt:
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Von allen den Schitzen dieser Welt,

gehortet von den Konigen der Sassaniden, der Samaniden:
davon ist aufler den Hymnen von Rudaki

und den Gesingen des Barbod nichts geblieben hienieden.«15

Es ist nicht ohne Reiz, mit dieser Einsicht die des britischen Histo-
rikers Arnold J. Toynbee aus dem Jahre 1946 zu vergleichen:
»What, in the final account, did these Western national victories amount

to?... Vanity of vanities! But Islam remains, with a mighty spiritual
mission still to carry out...“18

Fortschritt als ,,Flucht nach vorn®

Kehren wir zum Leitfaden unseres Themas zuriick: dem Bild des
Todes aus der Perspektive mystischer Seinshaltung. Wer wollte
bestreiten, dafl die Ziige des Todes um so schrecklicher und sinnloser
werden, je mehr sich der Mensch auf Kosten seiner Innenschau und
seines Wissens um die innerweltliche Wirklichkeit der Auflenwelt
und deren Scheinrealitit aus Zeit und Raum zuwendet? Je ,extra-
vertierter® der Charakter einer Gesellschaft ist, um so schwieriger
wird es fiir sie, die doch so unleugbare und {iberwiltigende Allmacht
des Todes sinnvoll in ihr Bewufltsein zu integrieren. Die natiirliche
psychologische Folge solchen Unvermdgens ist panische ,, Flucht nach
vorn® — eine Hetzjagd von ,Fortschritt“ zu , Fortschritt® —, deren
einziger, allerdings uneingestandener Zweck stindige Betiubung
ist: der Mensch soll, und will auch, keine Zeit mehr finden, sich
seines Schicksals bewuflt zu werden.

Der Weg des Mystikers ist der genau entgegengesetzte: er, der die
Relativitit alles Aufleren erkannt und durchschaut hat, sehnt aus
innerer Erfahrung heraus den Tod herbei; denn dieser allein ist es,
der das abgespaltene ,Ich® aus seiner Vereinzelung in Zeit und
Raum heimfithren wird in die verlorene Wirklichkeit.

Mystik im technischen Zeitalter (H. Werthmiiller)

. TR
Nun soll keineswegs geleugnet werden, dafl sich der Durchbruch zu
solch letzter innerer Gewiflheit jederzeit und in jeder Gesellschaft
ereignen kann. Auch innerhalb der modernen technischen Zivili-
sation, und sogar unter bewuflter nachtriglicher Einbeziehung der
Rolle von Naturwissenschaften und Technik im kosmischen Gesamt-
plan. Ein Beispiel hiefiir ist die groffartige Schau des noch immer
seiner ,Entdeckung® harrenden Buches von Hans Werthmiiller
»Der Weltprozefl und die Farben®.
»Mein Integralismus®, schreibt Werthmiiller, ,ist jedoch der Aus-
druck eines Erlebnisses, einer Unio mystica, eines Todes- und
Gotteserlebnisses, in dem sich fiir meinen Blick wie fiir mein Ohr,
fiir mein Hirn wie fiir mein Herz die Dinge geordnet haben, so daff
ich nun, wie ichs auch anstelle, immer nur Beweise finden kann.
Wenn ich dabei mit Vorliebe naturphilosophisch argumentiere, so
hat das seinen Grund nicht in einer besonderen Neigung oder Aus-
bildung bei mir; ich mdchte sogar das Gegenteil behaupten. Aber
es ist nun einmal so, dafl heute die Zeugenschaft von Einstein oder
Plank héher eingeschitzt wird als diejenige von Christus, Buddha
oder Origenes.“1”
Héren wir nun, auf welche Weise dieser moderne Mystiker, der
von den Gegebenheiten und Bewufltseinsinhalten unserer Zeit und
Gesellschaft ausgeht, die Gewiflheit des Todes in sein Weltbild und
Lebensgefiihl integriert:

»Der Mensch existiert, weil er, mit seiner Existenz als Mensch, von Anbe-
ginn dreidimensional organisiert, mithin in einen Prozefl verwickelt war.
Er fiel nicht irgendwann im Verlaufe seiner Entwicklung in Stinde, son-
dern die Tatsache, dal er iiberhaupt in Erscheinung trat und sich, wenn
er schon da war, auch entwickeln mufite: das war die Wirkung einer
,Siinde’, die auflerhalb dieser Existenz und ihrer entwicklungsgeschicht-
lichen Existenzformen begangen worden ist... Der Tod ist also keine
Strafe, sondern eine Erlosung von der Strafe, die in einem ganzen Leben,
in einem ganzen Weltprozef ausgetragen wurde. Und die Tatsache, dafl
der Mensch im letzten, im grauen Zeitalter dieses Weltprozesses zu gott-
ihnlicher Machtfiille erhoben wird, ist ein Zeichen dafiir, dafl danach die
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Strafe abgebiifit und getilgt sein soll: daff der Mensch wieder in seine
gottlichen Rechte eingesetzt, als vierdimensionales Ebenbild Gottes in die
Dimensionslosigkeit Gottes zurtickkehren wird.“18

Aus der Sicht des Mystikers Werthmiiller erscheint die Vision der
Selbstvernichtung der Menschheit in einer kiinftigen technischen
Superzivilisation nicht nur aller Schrecken entkleider — ,was wir
schreckhaft als Weltuntergang bezeichnen, ist lediglich die unendlich
dimensionale Bestitigung dessen, was im vierdimensionalen Kleinen
je und je die Sterbenden géttlich getrostet und erquickt hat*t¥ —
sondern diese Selbstvernichtung wird tiberdies als ein im héchsten
Grade sinnvoller und notwendiger Akt der Erfiillung des mensch-
lichen Schidksals bejaht.

»Die Atomkernbombe der Zukunft, sagt Werthmiiller, ,,wird da-
durch einen unvergleichlich groBeren Wirkungsgrad erreichen, daf in
ihr ausschlieflich die weit konzentrierteren Krifte der Nukleonen,
der Protonen und Neutronen, aktiviert werden. Und mit der Neu-
tronenbombe, in der allein der Kern des Kernes zur Explosion auf-
gerufen ist, wird der Mensch jenen unendlich-dimensionalen Wir-
kungsgrad des Urgrau realisieren, durch den er Gott ebenbiirtig
wird, den ganzen Kosmos als tiberfliissig zerstdrt, mit dem ganzen
Kosmos in die Ureinheit zurlickkehren wird,«20

»Aber nicht jedermanns Verstehen reicht so weit“, mdchten wir
hiezu die oben erwihnten Worte des persischen Ekstatikers Fachrod-
din *ErAqi zitieren, der aus einem ganz anderen rdumlich-zeitlichen
Sichtwinkel heraus die Realitit dieser gleichen , Ureinheit* erfahren
und ausgesprochen hatte.

Gemif der Entsprechung von duflerem und innerem Weltraum, von
Makro- und Mikrokosmos, ist fiir Werthmiiller der kollektive Tod
im Weltuntergang nur gleichsam Wiederholung und Bestitigung
dessen, was individuell ,im Zustande mystischer Illumination iiber-
all und jederzeit, vor und nach Christi Geburt, Moglichkeit und
Tatsache gewesen® ist: ,Die Aufhebung von Raum und Zeit, von
Gleichzeitigkeit und Identitit in Gott, die Personalunion mit Gott
als einem identischen und gleichzeitigen Vorgang mit dieser Auf-
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hebung von Gleichzeitigkeit und Identitit — das ist heute mdglich
wie vor tausend Jahren®; und was uns aus der Perspektive der
Zeitlichkeit als , Tod“ erscheint, ist in Wahrheit »Vollzug dieser
iiberzeitlichen Gleichzeitigkeit mit Gott*21,

In Werthmiillers im Erlebnis eines Letzten und Absoluten ver-
ankerten Schau — die deshalb als Ganzes angenommen oder abge-
lehnt werden muf —, ist auch das dem Abendlinder sonst so geldu-
fige ,Bewufltsein des Tragischen® als eine blofe optische Tuschung
ad absurdum gefithrt. In Sitzen wie dem folgenden, der wie eine
tollkiihne Prophetie anmutet, aber sich in Wirklichkeit vollig natiir-
lich und zwangsldufig aus der mystischen Grunderfahrung seines
Verfassers ergibt, wird uns diese innere Uberwindung der tragi-
schen, oder auch heroischen, Perspektive des Okzidents deutlich vor
Augen gefijhrt:

»Erst wenn das Mittel gefunden ist, das uns die Unsterblichkeit zu ver-
leihen imstande ist, wird die unendlich-dimensionale Neutronenbombe
diese Unsterblichkeit in der Form bestitigen, dafl sie die Menschheit
gleichzeitig in einer Urexplosion in die Ureinheit zurtickfihren wird,“2

Wir miissen uns hier weitere Zitate aus diesem Buch, das einst chne
allen Zweifel als eines der bedeutendsten und eines der ganz weni-
gen ,inspirierten® Zeugnisse innerhalb der westlichen Gesellschaft
unseres Jahrhunderts gelten wird, versagen. Wenn meine eigene
Kritik des Westens und seiner technischen Zivilisation in mancher
Hinsicht dem ,Integralismus® von Hans Werthmiiller zu wider-
sprechen scheint, so erklirt sich das aus der begrenzteren Zielsetzung
dieser Untersuchung iiber die Phinomene des Rausches und der
Ekstase.

Uberzeitlichkeit der inneren Erfabrung

Das Beispiel von Werthmiiller macht uns ein weiteres Mal klar, daf
der Mystiker zugleich auBerhalb und #ber allen nur moglichen
philosophischen, konfessionellen, wissenschaftlichen und welt-
anschaulichen Blickpunkten und Bekenntnissen steht. Der Mystiker
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ist, wenn man so will, , Existentialist* und ,Realist in einem — in-
sofern, als er von seiner hochst persdnlichen, durch keine Argumente
zu widerlegenden Erfahrung einer letzten Wirklichkeit ausgeht.
Diese Erfahrung ist, iiber alle riumlichen und zeitlichen Unter-
schiede hinweg, substantiell immer dieselbe — so wie, gleichnishaft
ausgedriickt, hinter dem stindigen Wechsel von Wolkenschatten
und Nebelschleiern das Sonnenlicht unverinderlich strahlt — aber
andrerseits kann natiirlich der Mystiker, nachdem er aus der abso-
luten in die Raum-Zeit-Realitiit zuriickgekehrt ist, seine Erfahrungs-
gewiflheit ,iibersetzen® in die Sprache seiner Zeit und Gesellschaft.
Darum: vergleicht man die Berichte von Mystikern aus den ver-
schiedensten Jahrhunderten und Kulturen miteinander, so wird
man stets feststellen, dafl sie bei formaler Unterschiedlichkeit inbalt-
lich iibereinstimmen.

Rausch und Ekstase

Von hier aus kommen wir nun zu einer fiir uns zentralen Frage; sie
lautet: wie verhilt sich zur Ekstase, dem mystischen , AuRer-sich-
Sein®, der Rausch? Besteht iberhaupt zwischen den Zustinden, die
man mit diesen beiden Begriffen zu bezeichnen pflegt, ein grund-
sitzlicher Unterschied? Nach fremden wie eigenen Erfahrungen,
und auf Grund der mir in Leben und Literatur, durch Gespriche,
Briefe und Erlebnisse bekannt gewordenen Zeugnisse aus vier Kon-
tinenten, mochte ich diese letztere Frage verneinen.

Ich bin mir bewuft, dadurch wieder einmal alle jene herauszufor-
dern, die darauf bedacht sind, moglichst hermetisch abschlieRende
Trennwinde aufzurichten zwischen dem, was sie etwa ,natiirliche®
und ,kiinstliche® Ekstase, ,religitse® und »profane® Mystik,
»reine“ (himmlische) und ,unreine® (irdische) Liebesleidenschaft
nennen. Vom Standpunkt dieser Theoretiker aus gesehen, wire
beispielsweise die ~mystische Ekstase® schatf zu trennen vom
bewuBlt angestrebten, mit Hilfe von Narkotika zustande gekom-
menen ,gewdhnlichen Rausch®.
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Eine solche Unterteilung mag sich nun zwar aus der Studierstuben-
Perspektive methodisch sehr schén und sauber ausnehmen, und
zudem hat sie auch noch den Vorteil, die 6fentliche Moral und
ithre Tabus nicht zu verletzen; ihr einziger, aber entscheidender
Schénheitsfehler ist der, daf sie einer Konfrontation mit der
Wirklichkeit nicht standhalten kann.

Ich habe bereits das Beispiel jenes mir personlich bekannten Mysti-
kers in Yazd erwihnt, der selbst keiner Berauschungsmittel mehr
bedurfte, um den von ihm gewiinschten Grad innerer Versenkung
zu erreichen; der aber friiher zu diesem Zweck sowohl Opium wie
auch Haschisch geraucht hatte, und der deren (natiirlich miRige)
Zuhilfenahme durch andere, ~weniger Fortgeschrittene, verstand
und billigte. Das allein schon zeigt, wie sehr auch von einer betont
mystischen Seinshaltung aus (allerdings einer praktisch verwirklich-
ten, nicht blofl gelehrt-theoretischen) die Phinomene, die man
»Ekstase® und ,Rausch“ nennt, ineinander verflochten sind, ein-
ander oft gegenseitig bedingen und sich nur graduell — keineswegs
grundsitzlich — voneinander unterscheiden.

In den USA sah und sprach ich schwarze Singer und Prediger, die
bald mit, bald obne Haschisch oder Alkohol in Ekstase gerieten.
Umgekehrt bin ich in Europa, in Amerika und im Orient immer
wieder Menschen begegnet, die gleichsam konstitutionell nicht nur

aller ekstatisch-mystischen, sondern auch der elementar-rauschhaf-

ten Fihigkeiten zu ermangeln schienen. Diese Leute konnten grofle
Mengen Alkohol trinken, Opium oder Haschisch rauchen, ja, selbst
die mexikanischen Zauberdrogen Meskalin (Peyotl) oder Psilocybin
(Teonanacatl) versuchen: alles, was sie damit erreichten, war eine
ziemlich primitive und hemmungslose Ausgelassenheit, oder auch
eine ebensolche Depression, gefolgt vom iiblichen Katzenjammer —
und jedenfalls nichts, was man, selbst bei bescheidensten Ansprii-
chen, als ,Rausch® bezeichnen konnte, geschweige denn als
»Ekstase®.

Es gibt also zweifellos (worauf ja schon Baudelaire hingewiesen hat)
Individuen, wie auch ganze Rassen und Kulturen, die von Natur
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orauschhafter® sind als andere; aber man kann mit Sicherheit
annehmen, und wird diese Feststellung durch eigene Beobachtungen
bestitigt finden, dafl die Begabung eines Menschen zum Rausch in
einem direkten proportionalen Verhiltnis zu seinen ekstatischen
und mystischen Fibigkeiten stebt.

Man mag hier einwenden, es gebe ja doch eine derartige Vielfalt
der Erscheinungsformen von Rausch, Ekstase und Mystik, dafl es
unzulissig sei, sie gesamthaft in eine innere Beziehung zueinander
zu setzen. Was 148t sich hierauf erwidern? Zunichst einmal ist die
Feststellung, von der wir hier ausgehen, rein typologischen und
psychologischen Charakters. Sie bedeutet noch kein Werturteil. Das
heifit beispielsweise: die elementarsten Arten der Berauschung — so
etwa ein Weingelage im Rahmen eines Volksfestes — und die Erfah-
rungen der groflen Mystiker, die den Urgrund allen Seins erleben,
sind zwar Vorginge, die sich gleichsam am untersten und obersten
Ende einer Skala befinden, durch zahlreiche Zwischenstufen von-
einander getrennt; aber andrerseits weisen sie doch zweifellos beide
in eine gleiche Richtung, weil sie beide darauf angelegt sind, die
normalerweise bestehenden Zeit-Raum-Schranken zwischen Ich und
Du, Individuum und Welt, Subjekt und Objekt, BewufStsein und
Witklichkeit, zu durchbrechen.

Vergessen wir nicht, dafl ja gerade die sozusagen ,berufsmifligen®
Mystiker und Ekstatiker (Derwische, Ménche, Yogis, Schamanen)
Hilfsmittel aller Art zur Herbeifiihrung oder Unterstiitzung ihrer
Seelenreisen niemals verschmiht haben; und es ist nicht einzusehen,
inwiefern etwa Fasten, Nachtwachen, Flagellationen, Atemtech-
niken, Gebetsformeln und dergleichen mehr weniger ,kiinstlich®
sein sollten als gewisse Drogen, die als Bewufitseinsschalter dhnliche

oder gleiche Wirkungen hervorrufen — wenn auch in abgekiirztem
Verfahren.
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Mystik und Kiinstler

Der italienische Gelehrte Mario Praz ist in seinem der ,schwarzen
Romantik“ gewidmeten Werk zu analogen Schliissen gelangt, wenn
er etwa schreibt:

,Doch zwischen dem Mystiker, welcher die Welt der Sinne verneint, und
dem Exotiker, der sie bejaht; zwischen dem Mystiker, der seinem Uni-
versum jeden stofflichen Inhalt abspricht, und dem Exotiker, der die
entferntesten Epochen und die entlegensten Linder verstofflicht und sie
mit den Schwingungen seiner Sinne erfiillt, besteht eine Ahnlichkeit der
Absichten. Beide verlegen die Erfilllung ihrer Wiinsche in eine ideale
Traumwelt; um die notwendigen Voraussetzungen zur Intensivierung
ihrer Triume zu schaffen, greifen beide in der Regel zu Reizmitteln: der
Mystiker zu Fasten und Wachen, der Exotiker zu Opium und anderen
Rauschgiften. — In einem allgemeinen und vorliufigen Sinn ist jeder
Kiinster ein Exotiker, weil er sich vermittels seiner Phantasie iber die
unmittelbare Gegenwart erhebt...“®

Praz hat natirlich den christlich-abendlindischen Mystiker im
Sinn. Sonst kénnte er keineswegs so generell behaupten, dafl der
Mystiker ,die Welt der Sinne verneint®. Die Mehrzahl der orien-
talischen Mystiker etwa verneinen nicht eigentlich die Sinnenwels,
sondern betonen nur deren verginglichen und gleichnishaften Cha-
rakter — als eines ,Spiegels® oder ,Schleiers*, der zugleich Abbild
und Abglanz wie auch Verhiillung der Wirklichkeit ist. Aus der
Sicht der Praz’schen Typologie miifite man die islamische Liebes-
mystik — und damit den groften und bedeutendsten Teil orienta-
lischer Dichtung iiberhaupt — als ,mystisch-exotische® Mischung
bezeichnen. Auch kann ich mich selbstverstindlich der positivi-
stischen und materialistischen Auffassung von Mario Praz, wonach
Mystiker (und Exotiker) ,die Erfiillung ihrer Wiinsche in eine
ideale Traumwelt® verlegten, nicht anschliefen. In Wahrheit ver-
hilt es sich doch genau umgekehrt, und durchst6ft der Mystiker eine
Scheinrealitit aus Zeit und Raum — was ja bekanntlich auch die
moderne Physik tut, weshalb sie mehr und mehr zu einem Kron-
zeugen der Mystik im 20. Jahrhundert wird —, um dabinter die

Wirklichkeit zu erfahren.
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Aber davon abgesehen, hat Praz zweifellos recht, wenn er die
»Ahnlichkeit der Absichten von Mystiker und Kiinstler konsta-
tiert. Auch wenn er die grundsitzlich gleiche Funktion der von
beiden angewandten ,Reizmittel® — handle es sich dabei nun um
Exerzitien oder um Berauschungsmittel ~ hervorhebt, kénnen wir
diese Ansicht nur teilen. Wir fiigen hinzu, daf} aus schon hinlénglich
erwihnten Griinden im Orient (und wahrscheinlich mehr oder
weniger in allen auflereuropiischen Gesellschaften) die Bereiche von
Mystik und Kunst noch heute weit mehr ineinander iibergehen, als
dies im Abendland der Fall ist. Charles Baudelaire beispielsweise
(ein im Praz’schen Sinn typischer ,Exotiker®), der die ,partici-
pation mystique des Haschisch-Berauschten, sein Sprengen der
Fesseln des ,,Ichs“ und sein Aufgehen im reinen, zeit- und raum-
enthobenen Schauen, erlebt und hervorragend geschildert hat —
Baudelaire hitte als orientalischer Mensch und Dichter keinerlei
Anlafl gehabt, nachtriglich aus schlechtem Gewissen gegeniiber
seiner Erziehung und Gesellschaft in masochistischer Selbstkritik
und Selbsterniedrigung sich selbst, seine Natur, seine Lebensfithrung,
seine erotischen Neigungen, seine Stichte und Sehnsiichte, Erlebnisse
und Einsichten, als , kiinstliche Paradiese® und ,,Blumen des Bésen
zu beklagen und zu verurteilen. Er tat dies ja nur darum, weil er als
ein geborener Ekstatiker mit eminent mystischen Fihigkeiten in
seiner Zeit und Gesellschaft auf nichts als Unverstindnis und Ableh-
nung stofflen muflte.

Uber den Schlaf

Wenden wir uns nun dem Kern unseres Problems zu: dem ursich-
lichen Zusammenhang zwischen Todeserlebnis und der Aufhebung
der Koordinaten von Zeit und Raum. Dieser Zusammenhang kann
nicht eng genug gefaflt werden; denn er ist der Schliissel zum Ver-
stindnis einer Reihe von Phinomenen, die immer dann auftreten,
wenn wir uns der Grenze nihern, jenseits derer das Ich-Bewufltsein

erlischt.
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Wo und wann ist das der Fall? Zunichst doch einmal im Schlaf.
,Schlafend oder gestorben — beides ist eines“, sagt der persische
Dichter NezAmi, wohl in bewufiter Anlehnung an das arabische
Wort: ,Der Schlaf ist der Bruder des Todes“ (an-noum ach al-
mout)?t, Von der Alltagsrealitit aus gesehen, bezahlen wir ja
gleichsam die Freiheit von den Zeit-Raum-Schranken in unseren
Triumen mit der Aufgabe unseres ,Ichs“ und mit dem Wegfallen
all jener Funktionen, die nur dieses Ich in Zeit und Raum auszu-
tiben vermag, und die in ,Leistungsprinzip“ und »Lweckdenken®
zum Ausdruck kommen.

Damit hingt natiirlich zusammen die psychologische Tatsache, dafl
vorwiegend phantasiebegabte, medial und kontemplativ veranlagte
Menschen, Kiinstler etwa, im allgemeinen mehr, aber auch anders
und lieber schlafen, als extravertierte, materiellen Zielen und
Zwedken verschriebene Taternaturen, Politiker, Militirs und
Geschiftsleute. Fiir diese letzteren ist Napoleon, dem drei bis vier
Stunden Schlaf geniigten, Musterbeispiel und Vorbild zugleich. In
ihr Lebensgefithl und Weltbild sind Schlaf und Traum in keiner
Weise integriert, auch kaum integrietbar, und werden darum von
diesen kleinen und groflen Napoleonen auch instinktiv als ,» Verlust®
gebucht, oder doch wenigstens als ein ,notwendiges Ubel“ betrach-
tet — dhnlich der Ruhepause, derer eine heif} gelaufene Maschine
bedarf.

Ganz anders der zu Phantasie, Meditation und Selbstversenkung
neigende, dichterische und kiinstlerische Mensch. Fiir ibn ist der
Schlaf gleichsam natiirlicher Zustand, in den er Lheimkehrt® und
den er auch bewuft iiber das Erwachen hinaus verlingert, indem
er Getriumtes und Gedachtes miteinander zu verbinden sucht und
die Leitmotive seiner Triume auch im Wachen weiter verfolgt.

Die ,Nachtwachen® dieser Art Mensch sind natiirlich von Grund
auf verschieden vom rein zwedsbedingten Wachbleiben der Titer.
Von jeher ist ja bewuft angestrebte Ubermiidung eines der Hilfs-
mittel gewesen, das die Erreichung von Zustinden mystischer
Erleuchtung unterstiitzte.
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Es gibt einen ,Rausch der Ubermiidung®. Wenn nimlich der Schlaf
iiber eine bestimmte Zeitspanne hinweg ferngehalten wird — wobei
man sich mit Vorteil fester Nahrung enthilt, nur Tee trinkt, und
im {ibrigen in m&glichst entspannter Haltung meditiert -, s0 gelangt
man schlieflich frither oder spiter an einen ,kritischen Punkt, in
dem bleierne Ersch6pfung, physische und psychische Abgespannt-
heit, Miihe zur Konzentration, Depression oder Gleichgiiltigkeit,
jahlings umschlagen in ihr Gegenteil: der eigene Kérper, soeben
noch eine kaum zu bewegende Last, scheint sein Gewicht zu ver-
lieren, schwerelos und wie unempfindlich zu werden; alle Gegen-
stinde der gewohnten Umgebung erscheinen verwandelt, durch-
sichtig und in blendendes, manchmal fluktuierendes Licht gehiillt;
und ganz hnlich ergeht es einem mit Gedanken, Empfindungen
und personlichen Problemen, die vielleicht eben noch in lastender
Unl6sbarkeit den Geist bedriickten, sich jetzt aber mit einemmal
wie von einem Zauberstab beriihrte Wolken in Nichts auflésen.
Das Charakteristikum dieses Zustandes, der verhiltnismiRig leicht
zu erreichen ist, kénnte mit dem Wort von Novalis definiert wer-
den: ,Das Kuflere ist ein in Geheimniszustand erhobenes Innere.
Vielleicht auch umgekehrt . ..“2 Die zwei auffilligsten Wahrneh-
mungen sind die der Helligkeit und der Schwerelosigkeit; und beide
gelten sowohl fiir die AuRenwelt wie auch fiir das eigene Innere.
Ja, diese dem Alltagsbewuftsein so geliufige Scheidung in ,innen*
und ,auflen®, ,Ich® und , Welt®, »Subjekt und ,,Objekt*, scheint
durchbrochen; und was in der Zeit-Raum-Welt zu Materie ver-
dichtet uns begegnet, erlebt der so Berauschte als umgesetzt in
Lichtwellen.

Ich habe diese Art Rausch, bewirkt durch anhaltende Schlaflosig-
keit, des &fteren an mir selbst und Dritten beobachtet. Er [if3¢ sich
allerdings und aus leicht ersichtlichen Griinden mit dem auf Uhr
und Kalender abgestimmten Funktionalismus des modernen Lebens
nur in Ausnahmefillen verbinden. Aber das gilt ja fiir alle Erschei-
nungsformen einer mystischen Seinshaltung; und wenn heute die
grofle Mehrzah] der Menschen im Westen vom Wirklichkeitserleben
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im Sinne der Mystik keine Ahnung mehr haben, und die‘ses fiir
»Aberglauben® oder , Verriicktheit“ halten, so ist das le1cht. zu
verstehen als Unkenntnis infolge Mangels an Gelegenheit zu eige-
nen inneren Erfahrungen. Gewifl waren die grofiten Mystiker
Begnadete; aber ebenso gewifl ist Mystik — als der Weg zur Erkennt-
nis der innerweltlichen Wirklichkeit — zu einem grofien Teil ebenso
lehr- und lernbar wie bekanntlich ihr Gegenpol, die Wissenschaft,
die Wege und Methoden zur Erfoschung der dufleren Realitit
vermittelt. .
Das jihe Umschlagen von geistig-kérpetlicher Ubermiidun.g in einen
gegensitzlichen Zustand von Uberhelle und Uberwachheit, de'r als
eine Vorstufe zur Unio mystica gelten mag, kann uns auch zu einem
vertieften Verstindnis der Phinomene von Schlaf und Traum ver-
helfen. Die innere Verwandtschaft ist offensichtlich. In der ,Dunkel-
heit® des Schlafes wie in der ,Helligkeit* der durch bewufite Schlaf-
losigkeit erreichten Uberwachheit sind die Raum-Zeit—Schranl.ien
des normalen Ich-Bewufitseins gesprengt; und man konnte vielleicht
sagen, daf die mystische Uberwachheit eine Art ,Schlaf® auf
hoherer Ebene darstellt — nimlich so, dafl die erste und elementare
Form der Entriickung unter korperlichem, die zweite jedoch unter
geistigem Vorzeichen steht. In beiden Fillen handelt es sich aber
— was fiir uns hier das Entscheidende ist — um Annsherungen und
Angleichungen in Richtung auf jene letzte Wirklichkeit, die das
Ich-Bewufltsein mit der Chiffre ,Tod“ belegt.

Der sexuelle Ransch

Ein analoges Verhiltnis zu dem, das wir soeben fiir Schlaf ur'ld
Uberwachheit festgestellt haben, besteht nun auch auf dem Gebiet
der Frotik zwischen sexuellem Rausch und ekstatischer Liebes-
mystik. In beiden Zustinden sind Sprengung des Ich-Bewufitseins
und Todeserfahrung nur einander bedingende Wechselwirkungen
auf jener Grenzlinie, hinter der die Schwerkraft von Raum und Zeit

erlischt,
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In seinem groflen Werk ,Metaphysik des Sexus® schreibt Julius
Evola: ,So wire es zum Beispiel banal, die bekannten Analogien
anzufithren, welche die Phinomenologie der korperlichen Ver-
einigung mit der Phinomenologie des Leidens bis in das Stohnen,
in bestimmte Bewegungen, in Schreie usw. hinein gemeinsam hat.
Es ist auch bekannt, daf} insbesondere in bezug auf die Frau im
Intimjargon mehrerer Sprachen der Terminus ,Sterben/ gebraucht
wird fiir den Augenblick, in welchem der Spasmus vollstindig
erreicht ist . . . Es ist etwas Wahres an der Behauptung: ,Die
Wollust ist eine Agomie im strengsten Sinn des Wortes* (C.
Mauclair) . . <28

Sowohl in der klassischen Literatur wie auch in der modernen
Umgangssprache Persiens werden die Worte »getotet” und ,Getd-
teter®, ,gestorben® und ,Gestorbener, auch im Sinne von ,ver-
liebt“ und , Verliebter® verwendet. , Téte mich!“ bedeutet, geduflert
wihrend des Liebesspiels, noch heute im ganzen Orient eine unzwei-
deutige Aufforderung, den ‘Orgasmus herbeizufithren; ,ich sterbe®
sagt dort die Frau (und oft auch der Mann) auf dem Hohepunkt
der Lust, und ,ich bin gestorben® oder ,er hat mich getdtet™
darnach.

Auch der sexuelle Rausch kann, genau wie der Schlaf, als ein
sKleiner Tod®, als ein , Bruder des Todes“ bezeichnet werden; und
ganz dhnlich, wie bewufit gestautes Schlafbediirfnis schlieflich in die
Uberhelle und Uberwachheit des Mystikers miindet, kann auch die
sexuelle Spannung durch vom Geist her bestimmte Stauung in die
Transzendenz ekstatischer Liebesmystik iiberhht werden. Die
Worte sind annihernd dieselben (,sterbt, sterbt — an dieser Liebe
sollt ihr sterben®, sagt ja auch Rumi;) aber die Ebenen, auf denen
beide Male diese Begegnung mit dem Absoluten (genannt ,Tod*)
stattfindet, unterscheiden sich ebenso wie die kreatiirliche , erste®
Geburt von der ,zweiten® des Geistmenschen.

Um solche Zusammenhinge richtig durchschauen und vor allem
auch vorurteilslos beurteilen zu kénnen, ist es allerdings notwendig,
sich freizumachen von dem hier schon hinlinglich behandelten
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»erotischen Komplex“ des Christentums, oder besser vielleicht der
christlichen Kirchen.

»Nach Auffassung bedeutender Denker Asiens scheint Sexualitit
mit Moral nicht mehr zu tun zu haben als Gymnastik mit drztlicher
Wissenschaft, schreibt der franzosische Orientalist Jean Herbert
und fihrt dann fort, Enthaltsamkeit werde in den asiatischen Hoch-
kulturen ,nur aus praktischen und rituellen Griinden® gefordert
und ,damit die sonst im Geschlechtsleben verbrauchte Energie fiir
den Aufstieg zu hdheren geistigen Ebenen genutzt werden kann . .“%7

Die Aggregatzustinde der Liebe

Das entspricht genau der auch von uns eingenommenen Haltung.
Die Lehren der Naturwissenschaften von den verschiedenen Erschei-
nungsformen der Energie, von der Umwandlung einer Substanz
von einem Aggregatzustand in einen anderen, fithren natiirlich
— angewandt auf das Gebiet der Erotik ~ zu den gleichen Schliissen.
Um fir den scharfsinnigen Realismus, mit dem der Orient die
»Aggregatzustinde der Liebe® zu unterscheiden pflegt, ein Beispiel
zu geben, {ibersetze ich im folgenden einen kurzen Abschnitt aus
einem Brief des persischen Schriftstellers und Gelehrten Mohammad
Ali DjamAilzAdeh an mich:

»Vor einigen Jahren schrieb mir ein mir unbekannter Jiingling aus Schiraz
und stellte mir die Frage, was ich von der Liebe halte. Ich antwortete
ihm: wenn du die Liebe im geistigen, ,idealen’ Sinne meinst, so beant-
worten unsere groflen Dichter deine Frage tausendfach; meinst du jedoch
die Liebe eines jungen Mannes zu einer jungen Frau, so gilt die Antwo%‘t,
die einst Molla Sadri gegeben hat: ,Die Liebe ist eine Geisteskrankheit;
sie tritt ein durch das Auge, und sie tritt aus durch das Geschlechtsglied;
und ihre Heilung besteht im Beischlaf oder in der Abreise®...“28

Das ist keineswegs Zynismus, wie westliche Leser leicht annehmen
konnten, sondern humorvoll formulierte Einsicht in das Wesen der
Sexualitdt, die damit ja durchaus nicht abgewertet oder verketzert
wird — wie so oft aus christlich-theologischer Sicht —, sondern einfach
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realistisch gesehen als eine Art ,Rohstoff“, der entweder seine
natiirliche Umsetzung in Familienbildung und Nachkommenschaft
findet, oder aber unter Verzicht auf primire Triebbefriedigung eine
Veredelung ins ,,Feinstofliche® erfihrt. — ,Er ist ertrunken in einem
Meer, wo es weder Vergangenheit noch Zukunft mehr gibt*2?, sagt
Fachroddin *Eriqi vom Liebenden; und wenn man sich iiberlegt,
dafl dieser Ausspruch ja sowohl fiir den Gipfelpunkt des erotischen
Rausches in der kérperlichen Vereinigung, wie auch fiir die Ekstase
des Mystikers seine volle Giiltigkeit besitzt, so begreift man beide
Zustinde als verschiedene Erscheinungsformen ein und desselben
Absoluten.

Sprengkraft des Eros (Leila und Madschnun)

Vielleicht das groflartigste Beispiel fiir die Sprengung des in Zeit
und Raum verhafteten Ich-BewufBtseins durch Eros, und fiir die
innere Wechselwirkung zwischen Erotik und Mystik, ist die im
ganzen islamischen Orient in vielen Sprachen und seit Jahrhunder-
ten in zahllosen Fassungen immer aufs neue beschworene Geschichte
von Leila und Madschnun.

Ich mufl mich hier auf die fiir unser Thema wesentlichsten Punkte
dieses hochst vielschichtigen Stoffes beschrinken und verweise im
tibrigen auf meine frither erschienenen Spezialuntersuchungen im
Zusammenhang mit meiner Ubersetzung des Leila-Madschnun-
Romans von Nezdmi (Nizami)3,

Der Kern der Erzihlung, wie sie uns die fritharabischen Quellen
schildern, lautet etwa so: Der Beduinenknabe Qeis begegnet als
Hirte dem Midchen Leila. Beide werden von heftigster Liebe
zueinander ergriffen; aber Leilas Vater will von einer Heirat nichts
wissen, weil Qeis durch Liebesgedichte die Ehre des Madchens und
seiner Sippe verletzt habe. Schliefflich wird Leila gegen ihren Willen
einem andern vermzhlt. Darauf steigert sich die Liebesleidenschaft
des Jiinglings zu offenem Wahnsinn: aus Qeis wird ,Madschnun®
(Verriickter). Umsonst pilgert sein Vater nach Mekka mit ihm;
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vergeblich sind alle Befehle, Bitten und Ermahnungen seiner Ange-
hérigen. Madschnun verlifit Heimat, Eltern und Stamm. Allein,
nackt und ziellos durchirrt er die Felsgebirge der Wiiste von
Nadschd. Die Augen der Gazellen erinnern ihn an die ferne Ge-
liebte. Niemand kann ihm helfen, niemand ihn zuriickholen in die
Menschenwelt. Er weifl von nichts anderem mehr als von Leila.
Auch dichtet er stindig Verse auf sie, die teilweise von anderen
gesammelt werden und ihn und seine Liebe berithmt machen. End-
lich stirbt er — in volliger duflerer Einsamkeit und innerer Umnach-
tung. —

In seinem Epos hat Nezimi diese kargen Ziige der urspriinglichen
Beduinenlegende zu einem der genialsten Werke der Weltliteratur
verwoben. Aber nicht davon kann hier die Rede sein, sondern nur
von der Deutung der Liebesleidenschaft Madschnuns, die in den
arabischen Quellen kometengleich ihren grellen Schein auf den sonst
fast leeren Hintergrund der Wiistenwelt wirft, um am Ende als ein
blindes Verhingnis in sich selbst zu verglithen. Madschnun erscheint
dort als ein Kranker, Verirrter, Verriickter — getadelt, bemitleidet
oder verspottet.

Und bei NezAmi? Liebe, Wahnsinn und Dichtertum: diese drei
Grundelemente der Madschnun-Gestalt erkennt der persische Mei-
ster als sich gegenseitig bedingende Aspekte des Durchbruchs zur
eigentlichen (mystischen) Wirklichkeit. Beide, Wahnsinn und Dich-
tertum, entspringen wie ein dunkler und ein heller Strahl derselben
Quelle eines von allem Anfang an auf Absolutheit gerichteten
Eros.

Madschnun ist bei NezAmi zu dieser Art Liebe ,geboren®. Sie ist
sein ihm innewohnendes Schicksal, ein existentielles Gesetz, das
gleichsam selbsttitig den Aggregatzustand aller Dinge des Lebens
und der Natur, mit denen er in Berithrung kommt, verdndert,
,Rohstoff“ in ,Feinstoff verwandelt; und darum heifit es vom
Kleinkind schon: ,Jeder Schlucdk Milch, den es trank, wurde in
seinem Innern zu einem Buchstaben der Treue; jeder Bissen, den es
af, gab seinem Herzen ein Stiick Zirtlichkeit. ..
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Es ist nun Madschnuns Aufgabe, daf er sich dieser seiner Bestim-
mung mehr und mehr bewufit werde. Er selbst nennt spiter seine
Liebe ein ,,Geheimnis®, das man ,niemandem deuten® kénne: »Es
kam in den Leib zugleich mit der Muttermilch — und es wird erst
mit der Seele zusammen den Leib einst verlassen . . .«

So gesehen, sind die dufleren Hindernise, die einer Erfillung von
Madschnuns Liebe in Zeit und Raum entgegenstehen, nurmehr sinn-
bildlich zu verstehen fiir die innere Unméglichkeit einer solchen
Erfiillung. So sind — immer in der Sicht des persischen Dichters —
die dufleren Schicksalsschlige Wegweiser zur inneren Wirklichkeit.
Nez&mi selbst vergleicht die erste Begegnung der beiden Liebenden
als Kinder mit einem Rausch: ,Schwer ist der Rausch vom ersten
Wein — schwer fillt, wer nie noch gefallen ist...“3t Schon jetzt,
gleich zu Beginn, zeigt diese Liebe ihren absoluten Charakter, der
unvereinbar ist mit den Gesetzen und Erfordernissen, den Schran-
ken und Bedingtheiten der menschlichen Gesellschaft.

Madschnun ,weif}“ das natiirlich zuerst nicht. Solange die Geliebte
fiir thn noch erreichbar ist, geht er durch diese Welt wie ein Schlaf-
wandler, der nichts weif}, sieht und hért aufler seinem Traumbild.
Als ihm dieses entzogen wird, nach der Trennung, erwacht er zwar
scheinbar — aber nur, um zu erfahren, daf das fiir ihn einzig Wirk-
liche eben sein Traum ist, die Wirklichkeit der andern jedoch so leer
wie die Wiiste. Was somit aus der Perspektive seiner Mitmenschen
als ,Wahnsinn®“ erscheint, ist fiir Madschnun selbst nur Ausdrudk
seines Wissens um eine hshere Welt. Er ist wie einer, dem man das
Paradies gezeigt hat, um ihn hernach davon auszuschlieen.

Daf dieses Paradies nicht der reale Besitz der Geliebten, nicht die
kérperliche Vereinigung mit ihr sein kann, ist fiir NezAmi so selbst-
verstandlich wie fiir Dante. Das sagt nichts gegen die Sexualitit als
solche — die ja, wie wir gesehen haben, ihre eigene Metaphysik und
Transzendenz hat, was iibrigens gerade auch NezAmi in anderen
seiner Werke meisterhaft gestaltet hat —; aber man kann nicht die
beiden Ebenen des ,,Rohstofflichen und des , Feinstofflichen®, der
dunklen und der hellen Ekstase, der magischen Beschworung und

236

i
I
i

J
;
+
i

der mystischen Entriickung, des ,Sterbens® im Beischlaf und des
»Sterbens“ in der Unio mystica, willkiirlich mischen.

Darum: als sich die beiden Liebenden, zum zweiten und letzten Mal
nach der Trennung, heimlich treffen, da nihern sie sich einander nur
auf ,zehn Schritte®, weil, wie Leila sagt:

»Das Nihergehen verderblich ist,
in der Religion der Liebe verwerflich ist -

und weil Madschnun, der ,,vollkommene Liebende®, mehr auch gar
nicht ertriige; denn er wird schon ohnmichtig, als er die Geliebte
nur sieht; und zudem weifl und sagt er: ,/ch bin nicht; was ist, ist
die Geliebte.“32 —

Gradunterschiede der Entriickung

Zwischen dem gewothnlichen Rausch und der mystischen Ekstase
besteht ein dhnlicher Unterschied wie zwischen Sexus und Eros:
also nicht ein Unterschied der Substanz, sondern der (,rohstoff-
lichen® oder ,feinstofflichen®) Erscheinungsform dieser Substanz ~
ihrer mehr oder weniger groflen Durchsichtigkeit und Verdichtung.
Auch der Diamant besteht bekanntlich aus reinem Kohlenstoff, und
doch wird ihn niemand mit der gemeinen Kohle gleichsetzen. So
sagt Dschalidloddin Rumi:

,Immer sind wir trunken: ohne Wein—
immer sind wir gliicklich: ohne uns . . .“8

Solcher Zustand des mystischen Bewuftseins ist ,, Trunkenheit®.
Aber diese bedarf des Weines nicht mehr, weil ja auch kein ,Ich“
mehr vorhanden ist, dessen Fesseln und Grenzen das Berauschungs-
mittel erst sprengen miifite.

Daf fiir Madschnun, diesen Modellfall mystischer Liebe im Orient,
die korperliche Vereinigung mit der Geliebten gar nicht mehr in
Frage kommt, bedeutet nicht Ausdruck irgendeines moralischen
Verzichtes, nicht Verurteilung des Beischlafes an sich — denn die
Mystiker haben ja wieder und wieder betont, daf} ihre Wirklichkeit

237




auch der Schwerkraft der ethischen Kategorien entzogen und jen-
seits von ,Gut und Bdse® sei —, sondern es handelt sich hier um eine
existentielle Notwendigkeit. Das Kohlenfeuer ist eines, und das
Licht des Diamanten ein anderes. Thr Ursprung ist derselbe; aber
man kann die ,Aggregatzustinde® nicht vermischen: man kann
nicht heizen mit Diamanten, und nicht die Kohle zum Spiegel des
Weltlichts machen.

So kann Casanova nicht Madschnun sein, und Madschnun nicht
Casanova, und wird der Mystiker im Zustand der Entriickung nicht
nach dem Weinbecher greifen, und der Wein dem Trinker nicht die
Unio mystica vermitteln — obwohl im einen Erscheinungszustand
der andere keimhaft enthalten ist.

Die schwarze Mystik

Diese Feststellungen bilden nun keineswegs — wie es einem ober-
flichlichen Leser vielleicht scheinen konnte — einen Widerspruch zu
frither Gesagtem. Im Gegenteil: wir haben damit unsere Ansicht,
wonach alle Formen des Aufler-sich-Seins, des Rausches im allge-
meinen wie der Ekstase im besonderen, einem gemeinsamen Wurzel-
grund entspringen (nimlich dem Durst des Menschen nach einer
Wirklichkeit jenseits des Ich-Bewuf3tseins in Zeit und Raum), noch
vertieft und bestirkt. Auch sind wir nach wie vor der Uberzeugung,
die populiren Argumente von der ,Schidlichkeit* dieses oder jenes
Rausches, oder der ,Kiinstlichkeit® irgendeiner Form der Fkstase,
seien schon darum nicht ernst zu nehmen, weil sich in ihnen immer
nur die Vorurteile und Interessen einer bestimmten Gruppe oder
Gesellschaftsschicht spiegeln, der es nicht um Erkenntnis der Wirk-
lichkeit, und nicht einmal um den Menschen als solchen geht, son-
dern immer nur um dessen funktionelle Verwendbarkeit,

Wenn nun dennoch eine Art der wertenden Unterscheidung — nim-
lich die zwischen ,niedrigeren und ,hheren® Erscheinungsformen
der Wirklichkeitserfahrung — auch in unserer Sicht Giiltigkeit be-
sitzt, so nur unter der Voraussetzung, daf die innere GewifSheit des
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Mystikers von der Existenz einer auflerzeitlichen und auflerrium-
lichen Realitit, welche der Mensch schrittweise oder auch in einem
jahen Durchbruch zu erfahren vermag, nicht grundsitzlich geleugnet
wird.

Anders ausgedriickt: wenn wir iiberzeugt sind von der Zufilligkeit
und Sinnlosigkeit des menschlichen Daseins, so wird uns nichts und
niemand (es sei denn unser eigenes Innere) das Gegenteil beweisen
kénnen. Ich denke hier vorerst weniger an die Verhaltensweise des
Vertreters der modernen westlichen Zivilisation gegeniiber der
Seinshaltung des Mystikers — die ja ein blofles Ausweichen in das
Bedingte und Vorldufige materieller Zielsetzungen bildet —, als
vielmehr an jene dunkle Kehrseite der Mystik im Orient selbst, die
man, unter Ubertragung abendlindischer Begriffe, als ,pessimi-
stisch“ oder ,nihilistisch® bezeichnet hat.

Ein berithmter Vertreter dieser Richtung ist — jedenfalls nach der
Mehrzahl der ihm zugeschriebenen Vierzeiler zu schlieflen — der
Naturforscher und dichtende Philosoph Omar der Zeltmacher (gest.
1122) gewesen; so, wenn er etwa erkldrt:

»Du sahst die Welt, und was immer du sahst — ist nichts;
und auch das, was du sagtest und vernahmst — ist nichts;
du durcheiltest die Horizonte von Anfang bis Ende — nichts ist;
und der auch, der zu Hause herumkriecht — ist nichts, “3

Folgerichtig ist fiir Chayyim auch der Rausch, zu dem er ja immer
wieder Zuflucht nimmt und auffordert, Funktion dieses seines Welt-
bildes: nimlich ein, ja, das Mittel schlechthin, die Sinnlosigkeit von
Leben und Sterben wenigstens voriibergehend zu vergessen; denn
aus der Sicht dieses ,Rebellen® (als der er im Orient gilt) ist:

»gliidklich jener, der nicht einen Atemzug lebendig war,

und geborgen einer, der von der Mutter nicht geboren ward .. .“%

In unserem eigenen Jahrhundert hat beispielsweise der grofle irani-
sche Erzihler SAdeq HedAyat (1903-1951) diese geistige und exi-
stentielle Haltung des von ihm verehrten Omar — die er selbst auf
die Formel brachte: ,Das Leben ist ein Augenblick: vergessen wir
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ihn!“36 geteilt und erneuert. Fr empfiehlt schon auf der ersten Seite
seines Romans ,Die blinde Fule“, aus dessen hervorragenden Schil-
derungen des Opiumrausches wir zitiert haben, als ,einziges Heil-
mittel® gegen die Martern des Daseins ,das Vergessen durch den
Wein und den kiinstlichen Schlaf mit Hilfe von Opium und
Betiubungsmitteln, obwohl leider deren Wirkung voriibergehend
ist“?7, und sein langjihriger Freund und Vertrauter Abu’l-Qésem
Endschawi schildert den Selbstmord Hed4yats mit den Worten:

»In dieser Stunde hatte er keinerlei Verbindung mehr mit der dufleren
Welt. Er war angelangt an der Grenze zum Nichts; und wie ein von
Liebe Wahnsinniger auf der Suche nach dem Geliebten, schritt er dem
Vergehen und dem ewigen Nichts entgegen aus . . . Das Nichts mit seiner
magischen Lockung hatte ihn in seinen Zenit gezogen . . .“3

Und im gleichen Bericht 14t Endschawi den Freund zu seinem
letzten Besucher — einem Sozialisten, der ihn fiir die ,Aktion“
gewinnen will — sagen:

»Ich hinge nicht mehr am Aufleren, und ich glaube, dafl jene Welt, die
es wert ist, betrachtet zu werden, innen ist . . . Je mehr ein Mensch in sich
selber versinkt, um so tiefer geniefft er. Oder was meinen Sie denn?
Konnen Dinge und Personen, denen Sie begegnen, die Sie anschauen -
kinnen sie jemals so wirklich fiir Sie werden wie Ihr eigenes Innere, Ihr
eigenes Denken? Aber jenseits dieser Versenkung — und hoher als sie — ist
die Stille, ist das Schweigen. Verstehen Sie das? Ein Schweigen, das an-
dauert. Es allein beliigt sie nicht, denn es allein ist die Wirklichkeit — die
hiillenlose, letzte Wirklichkeit. Alles sonst liigt und triigt . . . Und Sie —
vergessen Sie eines doch niemals: nicht immer leiden Menschen nur dann,
wenn sie zu wenig gegessen oder geschlafen haben . . .“30

Diese Sitze verraten nicht umsonst ihre Herkunft aus dem Erbe
und der Vorstellungswelt der orientalischen Dichtermystiker. Chay-
yAm oder Hed4yat sind ja nicht etwa ,Nihilisten im westlichen,
beispielsweise Schopenhauerschen oder Nietzscheschen Sinne (wenn
auch heute die Orientalen selbst das bisweilen so darstellen); viel-
mehr sind auch sie, was schon durch ihr heftiges Leiden an der
Zeitlichkeit und ihr enttduschtes Sichabwenden von allen nur be-
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dingten und endlichen Zielen deutlich bezeugt wird, mystische
Sucher nach dem Absoluten. Der Unterschied besteht nur darin,
daf} sie am Sinn dieses Suchens verzweifeln; und dafl sie schliefilich
den leiblichen Tod als die Schwelle ins Nicht-Sein begriifien, wih-
rend ihn der Mystiker umgekehrt als Tor zum eigentlichen Sein
erfihre.

Aber beide Typen streben, wenn auch unter entgegengesetzten Vor-
zeichen, aus der Ich-Welt aus Zeit und Raum — die sie iibereinstim-
mend als ,,Schein® erleben — nach Absolutheit. Entsprechend ist ihr
Verhiltnis zu Rausch und Berauschungsmitteln: der Mystiker ge-
braucht sie vielleicht, oder gebraucht sie auch nicht, bedarf ihrer
aber jedenfalls nicht mehr auf jener Bewufitseinsstufe, auf der er
auch ,trunken ist ohne Wein“. Der Sucher von der Art des Zelt-
machers und Hed4yats jedoch bedient sich ihrer stindig und be-
denkenlos, da er zwar die Alltagsrealitit fiir genau so schattenhaft
und ,nichtig® hilt wie der Mystiker, dariiber hinaus jedoch auch
die FErfahrbarkeit einer iiberzeitlichen Wirklichkeit leugnet, und
also das mystische ,,Entwerden® nicht als Aufgehen im Licht, son-
dern als ein Zuriicktauchen ins Dunkel begreift.

Stufen des Wirklichkeitserlebens

Wir kehren damit zum Ausgangspunkt dieser kurzen Betrachtung
zuriick: der Frage nach der Berechtigung einer Unterscheidung
»niedrigerer” und ,héherer Erscheinungsformen der Ich-Sprengung
in Erotik, Rausch und Ekstase. Unsere Antwort lautet jetzt: wir
sind dann hiezu berechtigt (und sogar gezwungen), wenn wir die
Existenz von etwas absolut Seiendem und iiberzeitlich Dauerndem
in uns selbst nicht grundsitzlich bestreiten.

Dann nimlich muf} es unsere Aufgabe sein, den Teil unseres Wesens,
der am Absoluten teilhat, aus seiner Verflechtung mit der schein-
realen Zeitlichkeit des ,,Ichs® zu ldsen; und dann gibt es selbstver-
stindlich auf diesem Weg, dem ,Pfad“ der Mystiker, auch eine
innermenschliche Entwicklung von niedrigeren, noch verhiltnis-
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mifig verdunkelten Graden, Stufen und Stationen des Wirklich-
keitserlebens zu immer hoheren, lichteren, luzideren.

Von da aus betrachtet, iberschauen wir zweierlei Stufenleitern:
nicht nur die vom Aufersichsein des gewthnlich Berauschten bis
hinauf zum Mysterium der Unio mystica, sondern auch eine des
inneren Weges, der gewisse Erfahrungen des Transzendenten be-
dingt und andere ausschliefit.

Der Bewufitseinszustand des Mystikers schliefit den des gewdhnlich
Berauschten als eine Vorstufe seiner selbst in sich ein. Darum kann
sich der Mystiker wohl einen ,Berauschten nennen, nicht aber der
Berauschte so ohne weiteres einen ,Mystiker®. Doch hiefiir ein Bei-
spiel.

Der chinesische taoistische Meister Lieh-tse (vermutlich 5. Jh.v. Chr.)
berichtet von sich selbst, er sei nach neunjihriger Meditation iiber
das Absolute an einen Punkt gelangt, jenseits dessen Ich und Nicht-
Ich zusammenfielen; und dann fihrt er wortlich so fort:

~Danach hérten auch die Unterschiede der fiinf Sinne auf, alle wurden sie
einander gleich, Da verdichteten sich die Gedanken, der Leib ward frei,
Fleisch und Bein 18sten sich auf, ich hatte keine Empfindung mehr davon,
worauf der Leib sich stiitzte, wohin der Fufl trat: ich folgte dem Wind

nach Osten und Westen wie ein Baumblatt oder trockene Spreu, und
wirklich weif ich nicht, ob der Wind mich trieb oder ich den Wind . . .“

Lieh-tse vergleicht sodann diesen Zustand der Entriickung mit dem
eines Betrunkenen, der nicht mehr weifl und spiirt, was um ihn
herum vorgeht; und anschlieflend sagt er:

Wenn nun dieser Mann im Wein schon eine solche v&llige Abgeschlossen-
heit erreicht, wie erst muf es sein, wenn man im Geiste Abgeschlossenheit
erlangt! Der Berufene ist geborgen im Geist, darum konnen ihm die
Auflendinge nicht schaden.“4

Man sieht: der Mystiker selbst setzt seine nach jahrelanger Innen-
schau erworbene Erfahrung der Transzendenz in Beziehung zum
Rausch — darum ja auch die symbolische Bedeutung des Wortes
Wein® im islamischen Sufismus —; aber zugleich ist er sich des
grundsitzlichen internen Rangunterschiedes zwischen mystischer
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und nur rauschbedingter Trunkenheit v6llig bewufit; mogen auch
die beiden Zustinde, von auflen betrachtet und nach ihren iufleren
Symptomen gleichsam ,medizinisch“ beurteilt, von tduschender
Ahnlichkeit sein.

Niemals wird beispielsweise der Berauschte jene Luziditit und
Durchgeistigung der gesamten Existenz erlangen, die schon diese
frithen chinesischen Mystiker im Tod den groflen Erfiiller begriifien
148t, der sie endgiiltig wieder mit dem Absoluten vereinigen wird.
So sagt etwa Chuang-tse (Dschuang-Dsi, 4./3. Jh. v. Chr.), einer der
Nachfolger des grofien Lao-tse, in seinem Dialog mit einem Toten-
schidel:

»Im Tode gibt es weder Fiirsten noch Knechte und nicht den Wechsel der
Jahreszeiten. Wir lassen uns treiben, und unser Lenz und Herbst sind die
Bewegungen von Himmel und Erde. Selbst das Gliick eines Konigs auf
dem Throne kommt dem unseren nicht gleich . . .«

Und ehe er selbst starb, sprach derselbe Meister zu seinen Schiilern:

,Himmel und Erde sind mein Sarg, Sonne und Mond leuchten mir als
Totenlampe, die Sterne sind meine Perlen und Edelsteine, und die ganze
Schopfung gibt mir das Trauergeleit.“4!

Audh in der islamischen Liebesmystik ist der Tod ein Fest, das in
ganz dhnlichen Bildern geschildert wird; so etwa, wenn Nezémi
die sterbende Leila zu ihrer Mutter sprechen lifit:

,Du sollst mich, wenn ich tot bin, schmiicken wie eine Braut. Mache mich
schén — womit? Nimm als Augensalbe Staub von den Wegen Madschnuns,
bereite mir Indigo aus seiner Not, besprenge meinen Scheitel mit dem
Rosenwasser seiner Trinen, hiille mich in den Duft seines Grams . . . Ein
blutrotes Totenkleid wiinsche ich mir, denn ich bin ein Blutzeuge wie die
Mirtyrer. Man trigt Rot zu den Festen, und ist mein Tod nicht mein
Fest? Dann hiille mich in den Schleier aus Erde, den ich nicht wieder
ablegen will . . . Oh, er wird kommen, mein Wanderer, mein Ruhloser!
Ich weifl es. Er wird auf meinem Grab sitzen und den Mond suchen und
nur den Schleier sehen — die Erde, und er wird weinen und klagen. Dann,
Mutter, sag ihm: ,Jm Augenblick, da Leila die Kette dieser Welt zerrissen
hat, ist sie gegangen mit dem Gedanken an dich und in Liebe zu dir . . .
Thre Sehnsucht nach dir ist mit ihr nicht gestorben. Du kannst ihre Augen
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hinter dem Schleier von Erde nicht sehen, aber diese Augen halten Aus-
schau nach dir und folgen dir auf deinem Weg, wohin du auch gehst, und
warten auf dich und fragen: wann kommst du? . . .° Sag ihm das,
Mutter!“42

Solche Zeugnisse sind nicht, nie, das Ergebnis eines durch Be-
rauschungsmittel oder bewufBte asketische Ubungen — welcher Art
auch immer — zu erreichenden inneren Zustandes. Sie sind vielmehr
Ausdruck einer mystischen Seinshaltung, die den ganzern Menschen
immer, von Augenblick zu Augenblidk, erfiilllt. In Rausch und
Ekstase gewonnene Erfahrungen mogen als Wegweiser hiezu von
unschitzbarem Wert sein; aber es sind Wegweiser, und nicht der
Weg selbst.

Absolutheit der mystischen Seinshaltung

Der Mystiker erweist sich in jeder Zeit und Gesellschaft daran, dafl
er von seiner Absolutheitserfahrung her alle #ufleren Formen,
Gesetze, Anschauungen und Uberlieferungen weder annimmt noch
ablehnt, sondern als ,uneigentlich® durchschaut und damit relati-
viert. Wire seine Haltung eine andere, und wiirde er in irgendeiner
Weise eine Anderung des duflerlich Bestehenden anstreben, so wire
er ja — wie der ,Revolutionir® und ,Reformer® — nur ein Titer
mehr auf der Bilhne der Weltgeschichte, der dadurch, daf} er gegen
den Widerstand der jeweils herrschenden Michte eine Verinderung
der geltenden Spielregeln und Rollenbesetzung durchsetzt, im
Grunde iiberhaupt nichts bewirkt. Denn politische Zielsetzungen,
soziale Reformen, wirtschaftliche Programme, ideologische Grund-
sitze und dergleichen behandeln den Menschen ja immer nur als
blofe Funktion ihres abstrakt gewordenen Machtstrebens, wie um-
gekehrt auch der Mensch in ihnen ein willkommenes Mittel zum
Zweck erblickt, seiner eigenen inneren Wirklichkeit zu entflichen.
Darum sagt der lebende indische Mystiker Krishnamurti (geb. 1895)
mit Recht: ,Alle Wege der Flucht sind sich gleich, es gibt keinen
hoheren oder niederen. Gott und Trunk stehen auf derselben Ebene,
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solange es Mittel sind, dem zu entfliehen, was man ist. Nur wenn
man sich seiner Wege der Flucht vor sich selber bewufit wird, kann
man seine Bedingtheit erkennen®; oder auch: ,, Aber die Reforma-
toren wie die sogenannten Revolutionire haben ein Ziel vor Augen,
das sie erreichen wollen, und beide benutzen den Menschen als
Mittel zu ihrem Zwedck ... Man kann aber Zweck und Mittel nicht
trennen, denn sie bilden einen einzigen, unteilbaren Vorgang. Die
Mittel sind Zweck ...“4

Alles, wonach wir in dieser Welt aus Zeit und Raum jagen, was
uns hier Befriedigung und Leiden schafft, Reue und Hoffnung ein-
gibt, begehren und flichen lifit, ist ja letztlich un-eigentlich. Wir
weichen damit nur dem aus, was ist; immer ist, von Augenblick zu
Augenblick. Was aber ist das? Das 148t sich nicht formulieren — weil
es ja damit auch schon wieder begrenzt und bedingt wire —; wohl
aber liflt es sich erfabren. Wie? Indem wir, erwidert Krishnamurt,
durch den Strom der Zeit und des Zeitlichen auf unseren Grund
tauchen, der selbst unbewegt ist:

»Man muf jeden Tag allen seinen Erinnerungen, Erfahrungen, Kennt-
nissen und Hoffnungen gegeniiber absterben, und das Ansammeln von
Vergniigen, von Bufie und Tugenden mufl von einem Augenblidk zum
andern aufhéren. Das sind keine leeren Worte, es ist die Darlegung eines
tatsichlichen Zustandes. Was fortdauert, kann nie den Segen des Un-
bekannten erleben. Nichts anzusammeln, sondern jeden Tag und jede
Minute zu sterben, bedeutet zeitloses Dasein. Solange noch der Drang
nach Erfiillung mit all seinen Konflikten herrscht, mufl die Furcht vor
dem Tode bestehen bleiben . . . Der Suchende mufl verschwinden. Das ist
Meditieren. Die Ruhe des Geistes liflt sich nicht durch einen Willensakt
herbeifithren. Stille herrscht, wenn unser Wille endet. Das ist Meditieren.
Wirklichkeit kann man nicht suchen, sie ist da, wenn der Suchende nicht
mehr besteht . . . Das Problem liegt also zweifellos im Aufhéren aller
Bemithungen des Verstandes, etwas zu sein, und zwar in jeder Be-
ziehung .. .“4

Zu dieser mystischen Grundhaltung stehen nun aber alle die moder-
nen Ideologien und Pseudo-Religionen in einem zwar meist unaus-
gesprochenen, aber nichtsdestoweniger uniiberbriickbaren Gegen-
satz; denn sie wollen ja keineswegs den Menschen zu sich selbst
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hinfithren, sondern sich seiner im Gegenteil bemichtigen und be-
dienen, wofiir sie thn durch Erfiillung seiner materiellen Wiinsche,

in Form von ,Fortschritt® und ,Sicherheit“, zu belohnen ver-
sprechen.

Hintergriinde der westlichen Rauschfeindschaft

Dies ist auch der tiefere, mehr oder weniger unbewufite Grund der
westlichen Tabus und Vorurteile gegeniiber Rawusch und Berau-
schungsmitteln, und ganz besonders gegeniiber jenen Drogen, die
(im weitesten Sinne des Wortes) ,introvertierend wirken, oder
auch in auflereuropiischen Kulturen kultische Verwendung fanden
und finden, indem sie dort die innere Bereitschaft zu mystischer
Seinshaltung begiinstigen und verstirken. Gewifl kann man nicht -
und wir haben das ja hinlinglich betont — den Narkotiker und den
Ekstatiker, rauschbedingtes Auflersichsein und mystische Entriickung,
einfach einander gleichsetzen; aber noch viel weniger kann deren
ursichliche innere Verwandtschaft, und die Bedeutung des Rausches
als ,,Unterbaus® der Mystik, ernsthaft bestritten werden.

In diesem Zusammenhang ist folgende Uberlegung sehr aufschlufi-
reich: im Okzident ist wohl der Kiinstler derjenige Typ, der eine
mystische Seinshaltung, wie sie der Orient versteht, noch am ehe-
sten zu verwirklichen imstande ist. Dichter und Kiinstler sind aber
auch diejenigen, die einerseits dem immer stirkeren Gefille der
westlichen Zivilisation zu Zweckdenken, Zielgebundenheit und
Funktionalismus den hartnickigsten Widerstand leisten; und die
andererseits — von den Hirten und Hiitern der &ffentlichen Moral
und Meinung aus gesehen — so oft durch ihre eigene Gefdhrdung
auch die Gesellschaft gefihrden, indem sie beispielsweise erwiesener-
mafen den sogenannten ,Rauschgiften® viel leichter und griind-
licher verfallen als die anderen, besser integrierten Biirger.

Warum wohl ist das so? Was die erwihnten ,Hirten und Hiiter®,
die offiziellen Sprachrohre von Staat und Gesellschaft, eben immer
wieder iibersehen oder tot zu schweigen versuchen, ist folgendes:
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Was sie anzubieten haben, wird einen Thomas de Quincey oder
Charles Baudelaire, einen Gottfried Benn oder Aldous Huxley,
niemals von der Uberlegenheit des niichternen iiber das berauschte
Bewufltsein zu iiberzeugen vermdgen.

Wenn beispielsweise im Zuge der Kampagne gegen das Opium-
rauchen in Persien ein Professor der Medizin in einer Sendung von
Radio Teheran erklirt: ,Die jungen Manner anderer Lander haben
unerschrodken unter Granaten- und Bombenhagel gekdmpft; ihre
stihlernen Leiber, starken Nerven und ehernen Arme sind vor
keiner Pein und Miihe zuriidigeschreckt®, wihrend ,der Opium-
siichtige nie ein verniinftiger Soldat sein, und eine opiumrauchende
Nation nie eine starke Armee haben wird“45 — dann kann doch die
Reaktion eines nur halbwegs geistigen Menschen auf diesen profes-
soralen Unsinn nur darin bestehen, innig zu wiinschen, die ganze
Menschheit mochte doch Opium rauchen, statt als ,verniinftige Sol-
daten starker Armeen unerschrocken unter Granaten- und Bomben-
hagel zu kimpfen®.

Das Beispiel soll nur verdeutlichen, worum es hier geht. Rausch
und Sucht kénnen ,iiberhdht® werden — der Mystiker steht turm-
hoch iiber dem Trunkenbold und dem Siichtigen —; aber wenn Staat
und Gesellschaft den entgegengesetzten Weg gehen, wenn sie Rausch
und Sucht zugleich ,unterbieten®, indem sie sie verbieten zugun-
sten besserer Verwendbarkeit des Individuums als Kanonenfutter,
dann kann ein solcher Staat auch nicht mehr erwarten, dafl seine
Gebote und Verbote intellektuell ernst genommen werden. Es ent-
steht dann jener latente Kriegszustand zwischen dem modernen
Staat der Massen und Manager einerseits und den geistigen Eliten -
die mehr und mehr in die Katakomben abwandern — andererseits,
wie Gottfried Benn und andere ihn prophezeit haben, und wie er
heute schon, durch die zwangsliufige Verwestlichung auch der aufler-
europiischen Gesellschaften, in weltweitem Ausmaf zu beobachten
ist.
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Sakrale Drogen oder Psychotomimetika?

So betrachtet, ist es ein typisches Symptom, daf die moderne Zivili-
sation die kultischen Drogen héchstens als ,Psychotomimetika® —
das heifit: eine Modell-Psychose bewirkende Substanzen — bedingt
hat gelten lassen; wihrend der andere und eigentliche Aspekt, der
in der von Sidney Cohen vorgeschlagenen Bezeichnung ,Mysticomi-
metica® (also: mystische Zustinde hervorrufende Stoffe) zum Aus-
druck kommt4, erst durch Huxleys , The Doors of Perception®
offiziell zur Kenntnis genommen wurde, aber gleichzeitig auch
Reaktionen und Ressentiments von auferordentlicher Heftigkeit
ausgeldst hat,

Das kann niemanden verwundern, der sich iiber Wurzeln und
Wesen der technischen Zivilisation des Westens im klaren ist. Der
Mystiker — als der Prototyp des im modernen Sinne »nicht-enga-
gierten Menschen — stellt durch sein blofles Dasein und So-Sein
das Bestehen jeder Ideologie und aller Ideologen, welcher Art auch
immer sie seien, grundsitzlich in Frage. Nun kann man aber Mystik
nicht direkt verbieten, selbst der totalitirste Staat kann das nicht;
denn sie richtet sich ja gegen nichts und niemanden. Wohl aber lifit
sich all das verbieten, verunméglichen oder erschweren, was den
einzelnen Menschen veranlassen und bestirken konnte, den »Weg
nach innen“ einzuschlagen und sich einer mystischen Seinshaltung
anzunzhern - und wozu, neben manchen anderen Dingen, nun eben
auch der Rausch im allgemeinen, und gewisse Drogen im besonde-
ren, gehdren.

»Was“, so fragt Sidney Cohen am Ende seines Buches iiber das
LSD, ,s0ll eine rationalistische, materialistische, ziemlich ungliubige
Gesellschaft mit den visionenschenkenden Drogen beginnen? Sollten
sie vollstindig verboten werden? Wer sollte Zugang zu ihnen be-
sitzen? Der Wissenschaftler fiir Forschungszwecke? Der Psycho-
therapeut? Der Philosoph, der seine Denkprozesse zu ergriinden
wiinscht? Der Kiinstler, der auf erhghte Schopferkraft hoft? Der
Mystiker? Der Hedonist? .. .«
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guten® und ,schlechten® Drogen, sagt der Psychiater

Es gibt keine ,,g
S. Cohen weiter — jede Droge kann sowohl zum Heil wie zum
Verderben des Menschen angewendet werden, hat eine helle und
eine dunkle Seite, mag positiv oder negativ gedeutet werden. Selbst
der Teonanacatl, der ,heilige Pilz“ der Azteken, bewirkte — ein-
genommen von der Bevolkerung nach der Krdnung von Monte-
zuma IT. um 1502 — Selbstmord der einen, prophetische Hellsicht

anderer?.

Rausch und moderne Gesellschafl

Wir haben gesehen, dafl es verschiedene Wege gibt, die jenseits des
Ich-Bewufitseins und seines zeit-riumlichen Koordinatensystems be-
stehende Wirklichkeit existentiell zu erfahren. So oder so hat ja
auch der Mensch, und zwar jeder Mensch, an dieser metaphysischen
Wirklichkeit teil und ist insofern — im weitesten Sinne des Wortes —
ein ,Mystiker®; selbst dann noch, wenn sich sein Teilhaben auf die
Tatsache beschrinken mag, dafl er schlafen und sterben mufi.

Wir miissen hier nochmals wiederholen, dafl die konventionellen
Unterscheidungen von ,kiinstlicher und ,natiirlicher” Ekstase, von
,schidlichem® und ,unschidlichem®, ,erlaubtem® und ,verbote-
nem® Rausch, zwar soziologisch und v8lkerpsychologisch aufschlufi-
reich sein mdgen, weil sie Charakter und Eigenarten einer Gesell-
schaft spiegeln, daf} sie uns aber einem Verstehen des Phinomens
von innen heraus nicht nur um keinen Schritt niher bringen, son-
dern im Gegenteil ein solches geradezu verunmdglichen, indem sie
die Frage nach der Wirklichkeit — auf die es hier allein ankommt —
zudecken mit sekundéren und nur relativ giiltigen Gesichtspunkten
moralischer, konfessioneller, politischer, juristischer oder medizi-
nischer Art.

Daraus folgt nun auch, dafl die Frage, wie ein Zustand des (im
weitesten Sinne) mystischen Aufler-sich-Seins zustande kommt, iiber
Wert und Wahrheitsgehalt einer solchen Erfahrung kaum etwas
aussagt. Ebenso wie der Wurzelgrund jeder Konfession als Aus-
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gangspunkt fiir mystische Erfahrungen einzelner oder ganzer Grup-
pen dienen kann — obwohl und gerade weil ja die mystische Seins-
haltung ithrem Wesen nach iiberkonfessionell ist —, so kdnnen auch
die verschiedensten Wege und Methoden doch zu gleichen oder dhn-
lichen Frgebnissen und Erlebnissen filhren. Grundsitzlich aber gilt,
daf} selbst der gewShnlichste Rausch der raum-~ und zeitlosen Reali-
tit der Mystiker phinomenologisch noch immer niher steht als bei-
spielsweise das ebenso abstrakte wie rein materialistische Zweck-
denken eines Bérsenmaklers.

Sogar der Alkohol — der ja doch keineswegs zu den Berauschungs-
mitteln gehért, die primir innere Erfabrungen begiinstigen — spielte
und spielt, ganz besonders in der westlichen Gesellschaft, eine kaum
zu iiberschitzende Rolle als ,Sprenger des Ich-Bewufitseins“; und
sicher nicht zu Unrecht schreibt der Religionswissenschaftler William
James:

»Die Herrschaft des Alkohols iiber die Menschheit ist zweifellos seiner
Macht zuzuschreiben, in der menschlichen Natur die mystischen Fihig-
keiten anzuregen, die {iblicherweise niedergehalten werden durch die
kalten Fakten und die diirre Kritik des niichternen Alltags. Niichternheit
vermindert, unterscheidet und sagt ,nein’. Trunkenheit erweitert, ver-
bindet und sagt ,ja* . . . Das berauschte Bewnftsein ist ein Teil des
mystischen Bewuftseins; und unsere gesamte Haltung gegeniiber jenem

mufl eingeschlossen sein in unsere Haltung diesem gréfleren Ganzen gegen-
iiber.“48

Dafl Rausch und Mystik in einem ursichlichen inneren Zusammen-
hang stehen — und daf eine Gesellschaft, die das eine verneint, auch
das andere nicht mehr wirklich bejahen kann — bildet ja auch eine
der Grundiiberzeugungen dieses Buches. Erinnern wir uns hier der
Feststellung von Ludwig Klages, wonach es , vielleicht niemals noch
einen echten Ekstatiker gab, der nicht gelegentlich auch Narkotiker
war“4®, Bedenken wir auch vor allem den unwiderstehlichen Hang
fast aller Hochtalente, die man in der westlichen Welt ,Genies®
nennt, zu Rausch und Berauschungsmitteln — man vergleiche nur die
von Gottfried Benn in seinem Aufsatz ,Das Genieproblem® auf-
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gezihlten Beispiele®® —, und man wird kaum noch leugnen kénnen,
daf es der mystische Durst nach Wirklichkeit ist, die Sehnsucht nach
Sprengung des Ichs und seines engen Kerkers aus Raum und Zeit,
die den Menschen den Rausch suchen lifit.

Wenn aber schon der Wein, wie William James sagt, dieser meta-
physischen Sehnsucht entgegenkommt, so gilt das fiir die ,magischen
Drogen® (Psychotomimetika) in noch viel htherem Mafle. Die Geg-
ner dieser Art Drogen werden nicht miide, immer wieder zu be-
tonen, das Unmoralische und ,Schwarzmagische® von deren Ver-
wendung duflere sich gerade darin, daff die Wirkung unfehlbar und
gleichsam ,automatisch® eintrete, also nicht mit ethischen Leistun-
gen bezahlt werden miisse.

Das ist ein in jeder Hinsicht merkwiirdiger Einwand. Denn, erstens
einmal, macht ja die Droge nur sichtbar, was schon vorher iz uns
enthalten war; sie ist, wie Ernst Jiinger so prizis feststellt, ein
»Schliissel“, der nicht mebr erschlieflt, ,als unser Inneres verbirgt®st
—und es ist schwer einzusehen, warum es grundsitzlich nicht erlaubt
sein sollte, den Horizont des Bewufltseins auch auf diese Weise zu
erweitern.

Sodann aber liegt doch gerade in der ,,Unfehlbarkeit® der Wirkung
der Psychotomimetika — darin, dafl sie das Individuum zwingen,
die Existenz einer iiberzeitlichen Realitit in sich selbst zu erfahren —
auch ein ungeheurer Vorteil. Dies ganz besonders in einer Zeit und
Gesellschaft wie der unseren, die obne den Umweg iiber diese von
Chemie und Psychiatrie ,wiederentdeckten® Drogen erst recht in
Gefahr wire, daf fiir sie die Zeugnisse der groflen Mystiker zu
einem ,,Buch mit sieben Siegeln® wiirden.

Was schlieRlich das angeblich ,Unverdiente® der durch Drogen be-
wirkten inneren Erfahrungen und Einsichten betrifft, so gibt es dar-
auf verschiedene Antworten. Schon die Art dieser Erfahrungen
selbst, die ja ebenso qualvoll und zutiefst erschiitternd wie be-
seligend sein konnen (zu denen das Individuum jedenfalls pri-
disponiert war, und mit denen es sich nachher nolens volens aus-
einandersetzen mufl), widerlegen meiner Ansicht nach diesen Ein-
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wand zur Geniige. Fs ist ja so, wie Sidney Cohen in seinem
Standardwerk , The Beyond Within. The LSD-Story“ schreibt —
nachdem er konstatiert hat, dafl ,wahrscheinlich ein Dauerzustand
der Selbst-Transzendenz weder wiinschenswert noch erreichbar
ist® —: ,Was im visioniren Zustand erfahren worden ist, mufl
zuriickgebracht werden in unsere gegenwirtige Verfassung und
dort seine Anwendung finden gegeniiber den Mifilichkeiten und
Verwirrungen des alltiglichen Lebens . . .“52 — Fiir welchen Mysti-
ker hitte das nicht anch gegolten?

Die Moglichkeit subjektiver Gefahrdung ist natiirlich unbestritten.
Auch hier gilt: je extravertierter (im weitesten Sinn) ein Mensch
gelebt hat, je weniger er sich, dem Schein zuliebe, des Seins bewufit
geworden war, um so grofer ist das Risiko, daf ihn die jaihe Kon-
frontation mit seiner inneren Wirklichkeit — der er dann ja nicht
mehr ausweichen kann — iiberfordert, und dafl er in extremen Fillen
vielleicht daran zerbricht. Aber selbst dann weifl er doch wenig-
stens, warum und woran er scheitert; wihrend die Absurditit des
Todes in der modernen Zivilisation ja gerade in der furchtbaren Zu-
filligkeit und blinden Willkiir besteht, mit der hier - sei es nun im
Krieg oder im Frieden, auf der Autobahn oder durch Herzinfarkt —
die menschlichen Existenzen ausgelscht werden.

Andrerseits kann nun aber gar nicht bezweifelt werden, daf} fiir
den modernen Menschen des Westens, den bekanntlich schon Baude-
laire ,den Beduinen det Zivilisation in der Sahara der Grofistidtes?
genannt hatte, der Rausch — und insbesondere die magischen Dro-
gen — eine (und wohl in den allermeisten Fillen: die einzige) Mog-
lichkeit bildet, das Absolute existentiell zu erfahren und den ver-
schiitteten Zugang zur mystischen Wirklichkeit wieder freizulegen.

Mystische Erfabrungen durch Drogen

Sogar eine so sanft wirkende Droge wie das Opium kann dazu
fithren, daf die ,Schallmauer der Zeit“ durchbrochen wird, und
das menschliche Bewuftsein Anker wirft in der Windstille ewigen
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Mittags, wo es mit einemmal weif}, was die Mystiker gemeint haben
mit dem ,Zugleich aller Dinge“ und mit dem ,Ertrunkensein in
einem Meer, wo es weder Vergangenheit noch Zukunft mehr gibt®
(‘Eriqi). In seinem persischen , Traktat fiir Opiumraucher” dichtet
Abu’l-Qisem Yazdi:

» Wirest du auf Verehrung der Opiumpfeife gesonnen,
wirst der Begegnung der Zeit du inskiinftig entronnen . . .“%

Thomas de Quincey hat dank dem Opium in einer Zeit und Ge-
sellschaft, die solchen Erkenntnissen keineswegs forderlich war, die
mystische Gleichzeitigkeit erfahren und sie an einer hochinteressan-
ten Stelle seiner ,Bekenntnisse“ geschildert. Er geht dort aus vom
Erlebnis einer Dame seines Bekanntenkreises, die beinahe ertrunken
wire — und dabei geschah ihr folgendes:

»An einem bestimmten Punkt dieses Hinuntersinkens schien sie ein Schlag
zwischen die Augen zu treffen: sie nahm eine phosphorische Helligkeit
wahr, und im gleichen Moment entrollte sich in ithrem Hirn ein unge-
heures Theater. In einem Nu von der Dauer eines Wimpernschlags lebte
jedes Muster ihres vergangenen Lebens wieder auf, aber nicht im zeit-
lichen Nacheinander, sondern als Teil eines groflen Synchronismus. Ihr
Weg bis zuriick in die Kindheitsdimmerung lag wie der Weg nach
Damaskus plotzlich von Licht iibergossen vor ihr.“%

De Quincey sagt, das eigentlich Bedeutsame dieses vielfach ange-
zweifelten Erlebnisses sei ,,die Reproduktion verschiitteter Gedidcht-
nisinhalte*; und er nennt das ,ein Mysterium, das den Zweifel
ausschlieft; denn den Mirtyrern des Opiums wiederholt es sich, es
wiederholt sich im Rausch zehntausendmal . . .“ Im menschlichen
Gehirn, so fahrt er fort, ,haben die unzihligen Schichtungen sich
iiberlagert bis zur Unkenntlichkeit. Und in der Todesstunde, im
Fieberdelirium und in den Heimsuchungen des Opiums kommen sie
alle in ungebrochener Stirke wieder zum Vorschein. Sie waren nicht
tot, sie schliefen nyr.“58

Man sieht: durch seine Erfahrungen mit dem Opium gelangte de
Quincey zu einer richtigen Auffassung tiber so komplexe Dinge wie
das mystische ,Zugleich“, die Relativitit des Zeitfaktors und das
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Absinken (oder ,,Verdringen“) von Gedichtnisinhalten ins Unbe-
wuflte, wo sie aber nicht verloren, sondern nur unterschwellig auf-
bewahrt werden, um unter gewissen Voraussetzungen wieder iber
die Horizontlinie des Bewufitseins zu steigen. —

Der franzésische Schriftsteller, Graphiker und Drogenforscher
Henri Michaux kommt in seinem Buch ,L’infini turbulent® eben-
falls zu einem sehr vertieften Verstindnis der mystischen Wirklich-
keit, wenn er beispielsweise aus seinen Selbstversuchen mit der

Meskalin-Droge den Schlufl zieht:

»Was nach dem Tode geschieht, will man zu substantiell begreifen . . . Im
Tod wiirde die voriibergehende Unendlichwerdung (infinisation) zur end-
giiltigen Unendlichwerdung. Der Tod wire die Ekstase. Man wire dort
dem Unendlichen zugewendet und ohne andere Mdglichkeit . . . Die grofie
mystische Ekstase ist gewohnlich von einer vollkommenen Unempfindlich-
keit begleitet: das eine ist Bedingung des anderen . . .“%7

Ich selbst habe mehrere Male, und mit Hilfe verschiedener Drogen,
einen Bewufltseinszustand erreicht, von dem ich iiberzeugt bin, dafl
er demjenigen, den die Mystiker ,Entwerden® und ,, Vereinigung*
nennen, zumindest auflerordentlich nahekommt. Besonders ein-
driicklich war fiir mich mein erster Selbstversuch mit einer verhilt-
nismiflig niedrigen Dose (10 mg) Psilocybin, dem Wirkstoff des
mexikanischen Zauberpilzes Teonanacatl, am 6. April 1961; und
ich mdchte hier einen Teil meines nachher in der Zeitschrift ,,An-
taios® erschienenen Berichtes zitieren:

»Der Rausch trieb rasch einem Hoéhepunkt zu. Obwohl ich mir fest vor-
genommen hatte, stindig Notizen zu machen, erschien mir das nun als
reine Zeitverschwendung, die Bewegung des Schreibens als unendlich lang-
sam, die Ausdrucksmoglichkeiten der Sprache als unsiglich armselig —
gemessen an der Flut von innerem Erleben, die mich iberschwemmte und
zu zersprengen drohte. Hundert Jahre, so schien mir, wiirden nicht aus-
reichen, um die Erlebnisfiille einer einzigen Minute zu schildern . . . Ich
ging dann noch weiter fort (die Nihe der andern stdrte mich) und legte
mich in einem Gartenwinkel auf einen sonnenwarmen Holzstoff — meine
Finger streichelten dieses Holz . . . Zugleich versank ich nach innen; es
war ein absoluter Hohepunkt: ein Gliicksgefithl durchdrang mich, eine
wunschlose Seligkeit — ich befand mich hinter meinen geschlossenen Lidern
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in einem Hohlraum voll ziegelroter Ornamente und zugleich im ,Welt-
mittelpunkt der vollkommenen Windstille’. Ich wuBite: alles war gut — der
Grund und Ursprung von allem war gut. Aber ich begriff im gleichen
Augenblick auch das Leiden und den Ekel, die Mifistimmungen und Mif3-
verstindnisse des ,gewdhnlichen Lebens: dort ist man nie ,ganz‘, sondern
zerteilt, zerhackt und zerspalten in die winzigen Scherben der Sekunden,
Minuten, Stunden, Tage, Wochen und Jahre; man ist dort ein Sklave des
Molochs Zeit, der einen stiidkchenweise auffrifit; man ist zu Stammeln,
Stiimperei und Stiickwerk verdammt; man mufl das Vollkommene und
Absolute, das Zugleich aller Dinge, den Ewigen Nu des Goldenen Zeit-
alters, diesen Urgrund des Seins — der doch schon immer bestand und
immer bestehen wird — ,dort’, im Alltag des Menschseins, als einen tief in
der Seele begrabenen Qualstachel, als ein Mahnmal nie erfiillten An-
spruches, als eine Fata Morgana von verlorenem und verheiflenem Para-
dies, mit sich dahinschleppen durch diesen Fiebertraum ,Gegenwart® aus
einer verdimmernden ,Vergangenheit® in eine umnebelte ,Zukunft’. Ich
begriff es. Dieser Rausch war ein Weltraumflug nicht des dufleren, sondern
des inneren Menschen, und ich erlebte die Wirklichkeit einen Augenblick
von einem Standort aus, der irgendwo jenseits der Schwerkraft der Zeit
liege.“%8

Meer obne Ufer

Diese Sdtze hatte ich unmittelbar nach dem Selbstversuch nieder-
geschrieben. In den mehr als vier Jahren, die seither vergangen sind,
hatte ich Gelegenheit zu zahlreichen weiteren Experimenten mit
Psychotomimetika, und ich habe deren Wirkung nicht nur an mir
selbst, sondern auch an Menschen verschiedener Herkunft, Rasse
und Gesellschaftsschicht in Europa, den USA und Persien beobadhtet
und eine grofle Anzahl von Berichten gehdrt und gelesen.

Auf Grund dieser Erfahrungen und dieses Materials mochte ich
annehmen, dafl die primir visionenschenkenden Drogen wie etwa
Psilocybin, LSD, das iltere Meskalin und (in geringerem Mafle)
das Haschisch, das menschliche Bewufitsein auf eine Wellenldnge
umschalten, die zum Erlebnisbereich der Mystiker gehdrt. Was ge-
schieht? Nun, was wir im Alltag unser ,Ich® heiflen, und als solches
erfahren, ist doch der Schnittpunke simtlicher ,Beziige®, die von
Vergangenheit und Zukunft her in jedem gegenwirtigen Augenblick
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unsere Fahrtrichtung bestimmen. Was nun, wenn diese Leitseile mit
einemmal durchschnitten werden? Dann gleicht das Bewuftsein
einem Segelschiff, das aus einem engen Kanal, der thm bisher seinen
Kurs vorgeschrieben hatte, plotzlich aufs offene Meer hinaus ge-
trieben wird. Die Ufer zu beiden Seiten, die eine Orientierung iiber
Fahrigeschwindigkeit und Reiseziel ermdglichten, weichen zuriick,
versinken in der Ferne; und wohin nun das Auge auch schweift,
begegnet ihm iiberall die gleiche Unendlichkeit des Horizontes.
Wie wird der Schiffsbesitzer auf eine solche Entdeckung reagieren?
Es gibt dafiir verschiedene und gegensitzliche Moglichkeiten. Es
mag sein, daff Angst und Schredken in ihm iiberwiegen, daf er sich
ausgeliefert und verlassen vorkommt, um Hilfe ruft, um sein Leben
zittert und sein Geschick verflucht. Es kann aber auch sein, dafl er
gerade diese Uferlosigkeit des Meeres als sein geheimes Reiseziel
erkennt — ,toujours avec Iespoir de rencontrer la mer . ../ mordant
au citron d’or de Iidéal amer“s®, heifit es in einem herrlichen Ge-
dicht von Mallarmé —, und daf also seine Seligkeit die Furcht und
Unsicherheit, die auch er zuerst gefithle haben mag, bei weitem
iibersteigt. Kurz: die jihe Konfrontation mit einer grenzenlosen
Freiheit, mit einer Welt ,ohne Horizonte®, in der es kein ,hier
und kein ,dort®, keinen Ausgangspunkt und kein Ziel mehr gibt,
wird zweifellos einen Schods auslsen, der positiv oder negativ
erlebt werden kann.
Aber nicht nur das Erlebnis als solches, sondern vor allem auch seine
Folgen gilt es zu bedenken. Denn der Segler (um bei unserem Yer—
gleich zu bleiben) mufd ja frither oder spiter zuriickkehren in seinen
engen FluB} oder Kanal. Diese Riidckehr in die Welt des Gewohnten
wird ihn mit Freude und Erleichterung erfiillen, und er wird sich als
ein aus einem Sturm geretteter Schiffbriichiger vorkommen, wenn
ihm das Meer nur oder doch in erster Linie seine schrecklichen
Gesichter zeigte. Was aber geschieht, wenn das Abenteuer als.eine
héchste Steigerung und Erfiillung erlebt wurde, wenn unser Schiffer,
wie einst Odysseus, den Gesang der Sirenen vernahm, und wenn
er im Ewigen Augenblidk einer Unio mystica die Vermdhlung der
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Unendlichkeit seiner inneren mit der Unendlichkeit der dufleren
Horizonte erfuhr?

Dann wird er — und hier sind sich ja die modernen Psychologen mit
den Mystikern grundsitzlich einig — dieses sein Absolutheitserlebnis
in die ,endliche Welt“ aus Raum und Zeit integrieren miissen. Ob
ihm das leicht oder schwer fillt, gelingt oder mifllingt, hingt aber
nicht nur von ihm allein ab, sondern auch in hohem Mafe vom
Charakter seiner Umwelt.

Die Wiiste der Zeit

Wie die Mythen fast aller Volker beharrlich und {ibereinstimmend
behaupten, hat es einst ein ,,Goldenes Zeitalter® gegeben, in dem
der Mensch, ohne altern und sterben zu miissen, ein paradiesisches
Dasein gefiihrt hat. Das war ,einmal®, und in denselben Zustand
sollen wir ,einst* wieder zuriickkehren. Das versprechen jedenfalis
die Religionen den Gliubigen.

»Denn alle Lust will EWigkeit“, sagt selbst Nietzsche noch und ver-
kiindet seine Lehre von der ewigen Wiederkunft alles Gleichen, weil
er die endlose Wiederholung in einer entgétterten Welt doch immer-
hin ertriglicher fand, als jene entsetzliche Sinnlosigkeit des Ein-
maligen, die schon viel frither der Visionir Jean Paul seinen toten
Christus vom leeren Weltall herab bekennen lieff.

Der Verlust des Glaubens ist fiir die Erben der groffen monotheisti-
schen Weltreligionen besonders folgenschwer, weil sie so viele Jahr-
hunderte lang die Existenz eines personlichen Gottes mit dem Ewi-
gen und Unverginglichen schlechthin identifiziert hatten.

»Allahs sind wir, und zu Thm kehren wir zuriick®, beteuert der
Moslem, wenn ithm eine Trauerbotschaft iiberbracht wird. Aber
wessen sind wir, wohin kehren wir zuriick, und was bleibt uns,
wenn Gott uns allein 1488t, und der Glaube an diesen immer ferneren
Schweiger wankt und schwindet?

Dann bleiben uns nur die Schwellen von Geburt und Tod, und
dazwischen die Wiiste der Zeit. Dafl es eine ,, Wiiste® sei, und ein
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,Jammertal®, hat man uns lange und tief genug eingeimpft. Aber
wir haben das in Kauf genommen um der Oasen unseres Ursprungs
und Reisezieles willen. Wir hofften auf eine Riickkehr in das Para-
dies, aus dem man uns angeblich einst ausgewiesen hatte, damit wir
die Erbsiinde abbiiflen sollten.

Gott und das Paradies sind fiir den Gliubigen ewig — das heifit
also: jenseits der Zeit. Dasselbe gilt auch fiir das Goldene Zeitalter;
denn in ihm ruhten Léwe und Lamm Seite an Seite, und gab es
weder Kampf noch Krankheit, weder Alter noch Tod, weder
Werden noch Vergehen.

Wieder miissen wir fragen: was aber geschieht, wenn Anfang und
Ende verloren gehen? Wenn nur der Weg iibrig bleibt, ohne Aus-
gangspunkt und Ziel? Nur die Wiiste, das Diesseits, die Zeit?
Dann bleibt uns nur iibrig, zu versuchen, den Weg selbst zum Ziel
zu machen. Die Oasen, die wir aufSerhalb nicht mehr zu finden
hoffen, mit eigenen Hinden in der Wiiste zu schaffen. Selber die
Zeit in Ewigkeit zu verwandeln.

Vom Dilemma des Menschen

,Nicht wer arm ist — wer verlor, mufl weinen®, sagt ein Vers von
Stefan George; und Thornton Wilder erklirt: ,Wir kommen aus
einer Welt, in der wir unglaubliche Mafistibe der Vollkommenheit
gekannt haben, und erinnern uns deutlich der Schonheiten, die wir
nie festzuhalten vermochten, und kehren wieder in jene Welt
zurlick.“60

Wire der Mensch — religids gesprochen — nicht aus dem Paradies
vertrieben worden, so miifite er auch keine Sehnsucht darnach emp-
finden und wiirde seinen gegenwirtigen Zustand als den einzig
wirklichen betrachten. Man kann es aber auch anders ausdriicken:
je stirker die Erinnerung an das Verlorene nachwirkt, je schirfer
zugespitzt dieser Stachel der Ahnung von etwas Absolutem und
Vollkommenem ist, um so heftiger wird der Mensch nach ,Unmdg-
lichem® verlangen, um so mehr wird er alles Erreichte und Erreich-
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bare stets als nur ,vorliufig® betrachten, um so weniger kann es
ihm gelingen, die innere Wirklichkeit seines wahren Selbst in die
dreidimensionale uflere Realitit aus Raum und Zeit zu integrieren.
Das Dilemma besteht nun aber darin, dafl ja der Mensch als ein
endliches Wesen fiir eben diese dreidimensionale Realitit geschaffen
erscheint, wihrend er jenseits von deren Schwerkraft, also im
inneren Weltraum (genau wie im dufleren) — wohin doch sein tief-
ster Kern ithn zieht — nicht zu existieren vermag, oder héchstens
voriibergehend in Ausnahmefillen, da man ja, mit den Worten
Ernst Jingers, ,sich entschlieflen miifite, den Korper als Zoll
zurlickzulassen, wenn man die Grenzen tberschreiten will.“61
Dieses Dilemma des Menschen ist seinem Wesen nach unlésbar; oder
besser gesagt: wenn es eine Losung geben sollte, so liegt diese jenseits
der menschlichen Daseinsbedingungen. Einer meiner orientalischen
Freunde hat diese Situation einmal sehr geistvoll so ausgedriickt:
»Der Mensch gleicht einem Fisch, der einen Angelhaken verschluckt
hat, an dem ein Bissen himmlischer Speise befestigt war. Nun ist
er ein zwiefach Gezeichneter; denn der Schmerz vom verschluckten
Haken in seinem Gaumen lifit ihn zugleich den Geschmack jenes
Paradiesbissens niemals vergessen. Damit verglichen, schmeckt alle
sonstige Speise schal und abgestanden — und so sucht und jagt denn
unser Fisch unermiidlich nach einem zweiten solchen Angelhaken,
obwohl er doch weif}, dafl er, wenn er thn findet und verschlucke,
sterben muf.“

Was bedeutet also, von hier aus gesehen, die Forderung, daf wir
mystische Erfahrungen in unser alltigliches Weltbild und Lebens-
gefiihl ,integrieren® miifiten? Wie denn, da doch diese Erfahrungen
das ,Ich® widerlegen?

Gebért die Zukunft den Drogen?

Ich gestehe, dafl ich unsere Psychiater und Psychologen, die fiir
Angehorige der modernen westlichen Gesellschaft auf diese Frage
eine Antwort finden sollen, um ihre Aufgabe keineswegs beneide.
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Von ihnen wird ja erwartet, dafl sie den Einzelmenschen, und
besonders eben die ,schwierigen Fille® — wozu bekanntlich Idioten
wie Genies, Verbrecher wie Heilige gehdren — entweder so in diesen
komplizierten Mechanismus unserer technischen Welt einbauen, dafl
sie darin einigermafien reibungslos ,funktionieren®, oder aber sie
als Geisteskranke (und damit als unbrauchbar und unzurechnungs-
fihig) isolieren.

Ob und wie diese Aufgabe mit den existentiellen Konsequenzen
mystischer Erfahrungen in Einklang zu bringen sein wird, weif} ich
nicht. Jedenfalls steht es zweifellos fest, daf die ,,Psychotomime-
tika“ genannten Drogen, die Indianern und Orientalen als Schliissel
zu den Pforten zwischen Diesseits und Jenseits gelten, die meist
verschiitteten, aber latent vorhandenen mystischen Fahigkeiten auch
im modernen Menschen in bisher kaum fiir moglich gehaltenem
Ausmaf reaktivieren. Wie das zu verstehen ist, werden wir im
folgenden Abschnitt noch sehen — bei der Besprechung eines mit
minutidser wissenschaftlicher Genauigkeit geplanten und durch-
gefithrten Experimentes des amerikanischen Drogenforschers W. N.
Pahnke in der Harvard-Universitit.

Hier sei nur vorausgeschickt, daR ich es fiir durchaus méglich halte,
daf die in den letzten Jahren immer leidenschaftlicher gefithrte
Diskussion pro und contra die bewuftseinsindernden Drogen
schlieflich mit deren offizieller Achtung enden wird®2. Was dann
aber immer auch die 6ffentlich genannte Begriindung fiir ein solches
Verbot sein mag — der wabre Grund wird allein der sein, dafl Staat
und Gesellschaft die durch diese Drogen bewirkten Einbriiche
mystischer Wirklichkeit als eine Bedrohung von innen heraus emp-
finden, deren Konsequenzen sie nicht ins Gesicht zu sehen wagen,
weil sie die Grundlagen unserer technischen Zivilisation, oder doch
einige ihrer Lieblingsdogmen, erschiittern und in Frage stellen
konnten.

Eine solche Entscheidung wiirde aber gleichzeitig einen gewollten
Verzicht auf Erkenntnis der eigentlichen Bestimmung des Menschen
bedeuten; denn die von der modernen Naturwissenschaft wieder-
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entdeckten alten Zauberdrogen werden — mit den Worten von
Aldous Huxley — ,auf lange Sicht gesehen, dazu fithren, das geistige
Leben der Gemeinschaften, in denen sie erhiltlich sind, zu ver-
tiefen®; und daran schlieft Huxley die folgenden bemerkenswerten
Sdtze:

»Diese berlihmte ,Wiederbelebung der Religion‘, von der so viele Leute
seit so langer Zeit reden, wird nicht eintreten als das Resultat evange-
listischer Massen-Meetings oder der Fernseh-Sendungen photogener Geist-
licher. Sie wird aber eintreten als das Resultat biochemischer Entdeckun-
gen, die es einer grofien Anzah!l von Minnern und Frauen erlauben
werden, radikale Selbst-Transzendenz und ein tieferes Verstindnis iiber
das Wesen der Dinge zu erlangen. Und diese Wiederbelebung der Religion
(revival of religion) wird zugleich eine Revolution sein. Religion wird von
einer hauptsichlich mit Symbolen sich befassenden Betitigung in eine
solche, die vor allem mit Erfahrung und Intuition zu tun hat, verwandelt
werden — eine Mystik des Alltags (everyday mysticism), die der alltig-
lichen Verniinftigkeit, den alltiglichen Aufgaben und Pflichten, den all-
tiglichen menschlichen Beziehungen, zugrunde liegen und Sinn geben
wird,“63

Sollte diese Vision von Aldous Huxley jemals Wirklichkeit werden,
so wiirde es sich dabei um eine Art Verbindung der technischen
Zivilisation des Okzidents mit der mystischen Seinshaltung des
Orients handeln.

Das Experiment von Harvard (W. N. Pabnke)

Den meines Wissens bisher bedeutendsten Versuch, die durch ,magi-
sche Drogen® (Psychotomimetika) ausgeldsten Bewufltseinsverinde-
rungen mit den Erfahrungen der Mystiker zu konfrontieren, bildet
das umfangreiche Werk ,,Drugs and Mysticism* des amerikanischen
Arztes Dr. Walter Norman Pahnke. Diese Untersuchung, die im
Sommer 1963 der Harvard University (Cambridge, USA) vorlag,
ist offenbar im Buchhandel noch nicht erschienen; und ich beziehe
mich im folgenden auf das Manuskript, in das ich durch die liebens-
wiirdige Vermittlung meines Freundes, Herrn Dr. Albert Hofmann,
habe Einsicht nehmen konnen®,
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Die Abhandlung ist in zwei Hauptteile gegliedert: Der erste, theo-
retische, ist vor allem den Zeugnissen der Mystiker gewidmet; er
beschreibt und definiert die Merkmale des mystischen Wirklichkeits-
erlebens auf Grund zahlreicher Beispiele und Zitate, die grofle
Belesenheit und einen sicheren Blick fiir das Wesentliche verraten.
Im zweiten, empirischen Teil werden dann die Ergebnisse eines
wissenschaftlichen Experimentes vorgelegt und diskutiert, das im
Rahmen eines Gottesdienstes an einem Karfreitag in einer Kapelle
in Harvard unter aktiver Beteiligung von 30 Versuchspersonen
(davon die Mehrzahl Theologiestudenten) durchgefithrt worden
1st.

Sehen wir nun zunidhst, was Pahnke als fiir die Erfahrungen der
Mystiker besonders charakteristisch bezeichnet. Da wére an erster
Stelle zu nennen das Erlebnis der Einbeit (unity) — auf hochster
Stufe der Unio mystica im Sinne des Aufgehens des Einzelnen im
Ganzen, des Relativen im Absoluten, des Subjekts im Objekt, des
Ichs im Du, des Menschen in der Gottheit. Naturgemif ist dieses
Erlebnis einer letzten Identitit ja insofern ambivalent, als es sowohl
die Geburt des ,, wahren Selbst® wie auch den Tod des individuellen
LIchs* bedeutet — dieses Ichs nimlich, dessen Schleier uns nach
Ansicht der Mystiker normalerweise den Ausblick auf die Wirklich-
keit verhiillen.

Alle weiteren Merkmale des mystischen Zustandes sind, streng
genommen, nur Folgeerscheinungen dieser primiren und zentralen
Erfahrung der Einheit, und je zwingender diese ist, um so aus-
geprigter werden auch jene sein; nimlich: die Transzendenz von
Zeit und Raum (also die Sprengung unserer dreidimensionalen All-
tagsrealitit); die stark empfundene Vieldestigkeit und entspre-
chende Unbeschreiblichkeit des Erfahrenen, wenn es nachtriglich
iibersetzt® werden soll in die menschliche Sprache; ferner das
Erlebnis tiberwiltigender Freude, Liebe und Heiligkeit; und schlieB-
lich die — im Unterschied zum voribergebenden Charakter der
Ekstase selbst — bleibenden Folgen fiir die innere Einstellung gegen-
iiber der eigenen Existenz und den Mitmenschen,
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Die ecigentliche Absicht Pahnkes bestand nun darin, ,auf empi-
rischem Wege Material iiber den durch Drogen bewirkten Bewufit-
seinszustand zu sammeln®, und hernach dieses zu vergleichen mit
seiner , Typologie des mystischen Zustandes des Bewufitseins*.

Als Droge wurde aus praktischen Griinden Psilocybin gewihlt, weil
dessen Wirkung nur 3 bis hichstens 5 Stunden anhilt, die von LSD
oder Meskalin aber ungefihr doppelt so lang. Den dufleren Rahmen
fiir das Experiment bildete, wie gesagt, ein Karfreitagsgottesdienst,
abgehalten in einer Kapelle mit einem Haupt- und drei Neben-
riumen, in denen sich die Versuchspersonen unter diskreter
Bewachung frei bewegen durften.

Simtlichen dreifig Teilnehmern an dem Versuch wurden gleich
aussehende Kapseln verabreicht, von denen die eine Hilfte Psilo-
cybin enthielt, die andere aber nur ein konventionelles, schwach
und sehr kurzfristig wirkendes Anregungsmittel. Dies geschah um
halb 11 Uhr morgens. Nach einer 80 Minuten wihrenden Besin-
nungszeit begann der Gottesdienst und dauerte bis halb 3 Uhr
nachmittags. Um halb 5 Uhr konnten alle Versuchspersonen ent-
lassen werden.

Es wiirde natiirlich viel zu weit filhren, wenn wir hier die minutidse
Vorbereitung und Durchfiihrung dieses Experimentes, die Samm-
lung der Ergebnisse vermittels Tonbindern, Fragebogen, Gespri-
chen und Aufsitzen, sowie die Sichtung und Verwertung dieses
Materials durch verschiedene Instanzen und unter Zuhilfenahme
der modernsten Methoden der Psychologie, im einzelnen schildern
wollten. In Pahnkes Bericht geschieht das mit aller wiinschenswerten
wissenschaftlichen Akribie.

Wir aber miissen uns darauf beschrinken, die Resultate, zu denen
Pahnke und seine Mitarbeiter gelangt sind — und die Schlisse, die
sie daraus gezogen haben — in aller Kiirze hier festzuhalten. Sie
lassen sich in die folgenden sieben Punkte zusammenfassen:

1. Ein Vergleich des Materials iiber die Versuchspersonen, die unter
Psilocybin-Einfluff standen, mit dem jener, bei denen das nicht der
Fall war, beweist durchwegs und eindeutig die Auslésung latent
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vorhandener mystischer Fihigkeiten durch die Droge. Dabei ist zu
bedenken, dafl es sich bei den Versuchspersonen zwar um Theologie-
studenten handelte, aber zugleich auch um nach Herkunft, Erzie-
hung und persénlicher Einstellung ,ziemlich un-mystische® (rather
non-mystical) typische junge Durchschnittsamerikaner aus dem
Mittelstand.

2. Genaue und ins einzelne gehende Vergleiche des experimentell
gewonnenen Materials mit den Zeugnissen der Mystiker haben den
Beweis erbracht, dafl Drogen wie DPsilocybin ,Bewufitseins-
Zustinde (states of consciousness) bewirken, die offensichtlich von
den durch die Mystiker erfahrenen und beschriebenen nicht unter-
schieden werden kinnen, wenn nicht gar beide iiberhaupt identisch
sind*“.

3. Ganz besonders ausgeprigt wurden von den Versuchspersonen
erfahren: Einheits-Frlebnis — Transzendenz von Zeit und Raum
(z. B. ,die Zeit schien still zu stehen, endlos zu werden .. .“) - Viel-
deutigkeit und Unfihigkeit zu addquater Wiedergabe des Erlebten —
dauernde und positive Verinderungen gegeniiber dem eigenen Selbst
und dem Dasein iiberhaupt. — ,Manchmal erschrak ich dariiber®,
beschreibt beispielsweise einer der Teilnehmer riickblickend seinen
Zustand, ,,dafl es nichts mehr auflerbalb gab, nichts mehr vorber,
nichts mehr nachber ...« — Und ein anderer definiert die Wirkung
des Erlebnisses auf sein religioses Weltbild folgendermafien: ,Was
bisher nur eine Konzeption gewesen war, wurde jetzt wirklich.”

4. Experimente dieser Art sollten wiederholt und nach verschie-
denen Richtungen hin systematisch ausgebaut werden. Von ihnen
ist zu erwarten, dafl sie ein ,neues Licht® werfen auch auf die
psychologischen und biochemischen Mechanismen, die in den soge-
nannten ,nicht-kiinstlich® (d. h. durch asketische Ubungen, Fasten,
Schlaflosigkeit u. a. m.) bewirkten mystischen Erfahrungen am
Werk sind“. Kiinftige Versuche und Versuchsreihen kdnnten mit
solchen anderen Methoden (z. B. mit vorhergehendem Fasten und
sexueller Abstinenz) kombiniert werden.

5. Resultat, Richtung und Gesamtcharakter eines solchen Expe-
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rimentes bilden ,eine delikate Kombination vom spezifischen
Charakter der Droge, der inneren Zielsetzung und dem iufleren
Rahmen (drug — set — setting). Das heifit also: die Wirkung der
Droge ist abhingig von den Faktoren von Subjekt und Milien. Sie
wird sich im Rahmen und unter der Zielsetzung einer psychiatri-
schen Klinik anders duflern, als beispielsweise im Rahmen und unter
der Zielsetzung einer kultischen Zeremonie der Indianer oder eben
eines christlichen Gottesdienstes in einer Kapelle.

6. Die Psychotomimetika sind ,Werkzeuge fiir das Studium des
mystischen Bewufltseins® — genau so, wie sie andrerseits vom Psych-
iater als Mittel zur Erzeugung von sogenannten ,Modell-Psycho-
sen® betrachtet werden, die Einblicke in die Vorstellungswelt von
Schizophrenen vermitteln sollen. Darum ,mdgen derartige Ver-
suchsreihen auch das ganze Problem der gegenseitigen Bezichung
von Geisteskrankbeit (psychosis) einerseits und mystischem Bewufit-
sein andrerseits aufhellen®.

7. Die Hindernisse und Gefahren, die den Drogenforscher erwarten,
diirfen nicht unterschitzt werden. Bisher ,sind Mystik und Innen-
schau von den &stlichen Religionen weit mehr betont worden als
von den westlichen®. Der Westen hat stattdessen materielle Ziele,
Herrschaft iiber die Natur und wissenschaftlichen Fortschritt ange-
strebt. Daher bestehen in der westlichen Gesellschaft starke Tabus
und Vorurteile sowohl gegen die Mystik — weil sie zu einer Abkehr
von der dufleren Wirklichkeit mit thren politischen und gesellschaft-
lichen Problemen fithre —, wie auch gegen jede ,nicht rein medizi-
nisch bedingte* Anwendung von Drogen: letzteres teils aus dem-
selben Grund, teils auch ,aus puritanischer Mifibilligung jeden Ver-
gniigens oder Genusses um ihrer selbst willen; insbesondere, wenn
nicht verdient durch harte Arbeit . . .“ Deshalb erscheint dem durch-
schnittlichen Okzidentalen eine durch Drogen bewirkte mystische
Erfahrung doppelt suspekt. Demgegeniiber ist aber zu betonen, dafl
die nachtrigliche Verarbeitung derartiger Erfahrungen grofite Dis-
ziplin und Einsicht erfordert, und daf ,die mit solcher Forschung
Beschiftigten eine schwere Verantwortung tragen®.
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Mystik, Wahnsinn und Psychoanalyse

Dem ,gesunden Menschenverstand“ — so, wie ithn die Gesellschaft
gewohnlich versteht: nimlich als ihre eigene genormte Blindheit —
fehlen die Mittel, den ,,Wahnsinn® als Tarnung und Hiille hoherer
Einsicht, sei es im Falle eines Hamlet oder eines Madschnun, eines
chinesischen Zen-Meisters oder eines persischen Derwischs von pri-
mirer Verriicktheit unterscheiden zu kdnnen.

Und doch liefert allein die Erkenntnis des inneren Rangunterschie-
des dieser beiden duflerlich so Zhnlichen Zustidnde den Schliissel zum
Verstindnis des Problems. Um das zu illustrieren, bedienen wir
uns wiederum der Gestalt von Madschnun.

Er, dieses Idol der orientalischen Liebesmystik, ist also ,verriickt,
wie es schon sein Name besagt. Aber was ist damit wirklich gemeint?
Das Wort ,, Wahnsinn® ist ja nur eine Chiffre. Es ist nicht des Ritsels
L&sung, sondern selbst dieses Ritsel. Als der Vater Madschnuns den
Sohn in der Wildnis besucht, erkennt ihn dieser erst nicht; und
beschreibt dann seinen Zustand mit den Versen:

»Nicht der Vater allein schwand aus meiner Erinnerung hin:
meine Erinnerung selbst schwand aus meinem Innern dahin;
ich wilze mich in mir selber: wer bin ich?

Geliebte und Liebender: welcher bin ich?“85

Entsinnen wir uns der oben zitierten Worte von Krishnamurti:
»Man mufl jeden Tag allen seinen Erinnerungen, Erfahrungen,
Kenntnissen und Hoffnungen gegentiber absterben . . . Wirklichkeit
kann man nicht suchen, sie ist da, wenn der Suchende nicht mehr
besteht . ..“ — In dieser Wirklichkeit lebt Madschnun. In ibr ist er
eins mit der Geliebten. Darum ist er Mystiker, und darum auch ist
er ,wahnsinnig®.

Krishnamurti hat in einem sehr aufschlufireichen Gesprich einem
Psychoanalytiker die Frage gestellt: , Was versuchen Sie, mit Thren
Patienten zu tun?“ ,In einfachen Worten® — so lautete die Ant-
wort — ,und ohne psychoanalytische Fachausdriicke gesprochen, ver-
suchen wir, ihnen zu helfen, ihre Schwierigkeiten, Depressionen und
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so weiter zu Uberwinden, dafl sie fiir die Gesellschaft tauglich
werden.” — Darauf fragte der Inder weiter: ,Halten Sie es wirklich
fiir so wichtig, Menschen fiir unsere verderbte Gesellschaftsordnung
tauglich zu machen?“ — , Vielleicht ist sie verdorben®, erwiderte der
Psychoanalytiker, ,,aber die Umgestaltung der Gesellschaft ist nicht
unsere Sache. Unsere Aufgabe besteht darin, dem Patienten zu
helfen, sich seiner Umgebung anzupassen und ein gliicklicherer und
niitzlicherer Biirger zu werden.“%

Wir brauchen uns nur vorzustellen, Madschnun lebte hier und heute
und fiele in die Hinde eines Psychoanalytikers, was in Europa
wahrscheinlich, in Amerika unausweichlich wire. Was geschihe?
Wiirden sich die beiden nicht mit Sicherheit mifiverstehen? Denn:
wihrend fiir den Mystiker die Frage nach der Wirklichkeit iiber-
haupt erst gestellt werden kann, nachdem sich der einzelne aus
seiner Verflechtung mit dem gesellschaftlichen Funktionalismus
geldst hat, sind fiir den Psychoanalytiker ,,Gesellschaft* und ,,Reali-
tit“ ein und dasselbe, und ist ithm alles nur Mittel zu seinem Zweck,
das Individuum so in die Gesellschaft zu integrieren, daf es in deren
Mechanismus mdglichst reibungslos funktioniert.

Damit ist nichts gegen die Psychoanalyse als eine therapeutische
Methode im Dienste von Staat und Gesellschaft gesagt; wohl aber
gegen eine Mifldeutung der Mystik aus psychoanalytischer Sicht, wie
sie gerade auch im Zusammenhang mit der Diskussion der Psycho-
tomimetika, und auch von deren Befiirwortern erfolgt ist. Aldous
Huxley beispielsweise geht so weit, neben der durch Drogen erfah-
renen Transzendenz andere Methoden der Mystiker als ,beim
gegenwirtigen Stand des Wissens sinnlos® zu bezeichnen. Er ver-
gleicht diese letzteren mit dem Vorgehen eines Kochs, der, um ein
Schwein zu braten, das ganze Haus niederbrenne, und er empfiehlt
dem Mystiker, sich ,fiir technische Hilfe an die Spezialisten zu
wenden“®7,

Ein echter Mystiker wird das aber schon darum nie tun, weil er es
gar nicht ndtig hat; und ein Nicht-Mystiker wird durch so gewon-
nene Erfahrungen und Einsichten zwar wahrscheinlich der mysti-
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schen Seinshaltung gegeniiber aufgeschlossener werden, als er dies
vorher war, und darin liegt (heute und fiir ihn selbst) schon ein
grofer Gewinn. Aber wenn er dabei stehen bleibt, so fithrt ihn
dieser Weg allenfalls zur Vergottung der Droge, mit ihm selbst als
deren Propheten, und damit zur Propagierung einer neuen Staats-
religion und Griindung einer neuen Sekte, was alles zwar psycho-
logisch und soziologisch hochst interessant sein mag, auch vielen
anderen Beschiftigungen vorzuziehen ist und beim heutigen Stand
der Dinge das Uberleben der Menschheit auf diesem Planeten
bestimmt eher fordert als umgekehrt; aber: damit allein wird ein
Mensch noch nicht zum Mystiker.

Wen wir zum Beispiel sagen (wie dies ein namhafter Psychologe
mir gegeniiber auch tatsichlich getan hat), Madschnun sei ein Selbst-
hasser und mafBloser Masochist, ein vom Todeswunsch besessener
Psychopath und Amokliufer wider sich selbst, der zur Realitit der
Menschenwelt jede innere Bezichung verliere, ein in seine Sehnsucht
Verliebter, stindig auf der Flucht vor Gliidk und Gesundheit und
irdischer Erfiillung — was sich ja alles tatsichlich ,belegen” 1dfit —,
und darum sei er wahnsinnig; so wiirden uns zweifellos Madschnun,
der Dichter Nezimi, und die orientalischen Mystiker iiberhaupt,
darauf antworten (und auf ihre Weise tun sie das auch): nein,
gerade weil Madschnun so ist, und dadurch die Scheinwelt aus Zeit
und Raum eintauscht gegen das Ewige und Unzerstdrbare in sich
selbst, weil er um des Absoluten willen auf das Bedingte und
Begrenzte verzichtet, gerade darum ist nicht er wahnsinnig, sondern
ibr, die ihr ihn dafiir haltet, weil ihr als Blinde gegeniiber dem
Sehenden in der Mehrzahl seid. Das eben ist ja die besondere
Dialektik oder , Relativititstheorie“ der Mystik, und der persischen
ganz besonders, daf sie, was von auflen besehen als wahr und wirk-
lich erscheint, als inwendig unwahr und unwirklich entlarvt; und
umgekehrt.

Natiirlich war und ist bei weitem nicht jeder Mystiker ein derart
alle Grenzen der Menschennatur sprengender Liebesekstatiker wie
Madschnun; aber der beispiellose Ruhm, den dieser »Konig der

268

Liebe“ nicht nur unter den Sufis selbst, sondern in der ganzen
islamischen Welt durch soviele Jahrhunderte bis heute geniefit, zeigt
doch, wie sehr diese Gestalt als vorbildlich erlebt wurde.

Weltflucht als Realismus

Der Mystiker ist ein Revolutionir, und zwar der radikalste; denn
er will, wie Krishnamurti sagt, nicht die menschlichen Verbdltnisse
indern, sondern den Menschen, sich selbst. Fiir ihn sind alle Erschei-
nungsformen politischer, historischer, ethischer, technischer oder
ideologischer Art nur Masken und Larven, hinter denen der Mensch
seine wahre und eigentliche, ins Transzendente weisende Bestim-
mung versteckt.
Darum sagt der nun schon wiederholt zitierte Scheich Fachroddin
*Eriqi:

»Fiir den, der sein eigenes Innerstes las,

sind Ja und Nein, sind Gut und Bose: was?“

Und etwas spiter fihrt er so fort:

»Ein jeder, dem in Wahrheit die Tir gedffnet wird, der im Innenraum
seines Seins und Nichtseins sitzt und im gemeinsamen Spiegel den Freund
erkennt, der wird inskiinftig nicht mehr reisen; denn, wie es heiflt: ,Nach
dem Sieg gibt es keinen Auszug mehr® ... Ja, wenn es darnach noch eine
Reise gibt, so iz Thm und in Seinen Eigenschaften. Abu Yazid (Allah
erbarme sich seiner) horte einmal den Koranvers: ,Eines Tages bringen
wir die Gottesfiirchtigen als Abgesandte beim Barmherzigen zusammen*
(K. 19,88). Da schrie er auf und sprach: ,Wohin bringt er den dann, der schon
bei Thm ist? Jemand antwortete: ,Von Seinem Namen ,der Bezwingende®
(al-dschabbir) zum Namen ,der Barmherzige’ (ar-rahmin) und vom
Namen ,der Unterwerfende‘ (al-qahhir) zum Namen ,der Erbarmer
(ar-rahim) ., <68

Die ,, Weltabkehr, die man dem Mystiker vorwitft, ist — von ihm
selbst aus gesehen — nur sekundire Folge seiner primiren Hinwen-
dung zur Wirklichkeit. Die sufischen Dichter haben das in Form
von Geschichten und Gleichnissen wieder und wieder zum Ausdruck
gebracht; so in der folgenden von Rumi:




Eines Tages sitzt in einem wundervollen Garten ein Derwisch, das
Gesicht auf die Knie gelegt, in tiefer Versunkenheit. Ein oberflich-
lich Frommer, der voriibergeht, hilt diesen Zustand fiir Schlaf,
drgert sich dariiber, belistigt den Mystiker und tadelt ihn mit den
Worten: , Wie kannst du nur schlafen am hellichten Tag und in einer
so herrlichen Umgebung? Sieh doch die Blumen, die Friichte, die
Biische, die Weiher — lauter Werke und Zeichen des Schopfers! Hast
du denn niemals Gottes Worte vernommen, die da lauten: Offnet
die Augen? Richte also deinen Blick auf die Wunder der Schépfung,
solange du das noch kannst!“ — Darauf erwidert der Sufi: , Was das
duflere Auge hier schaut, sind nur die Zeichen der Zeichen. Was
willst du da drauflen schon finden? Was du erblickst, hier und dort,
ist nur fliichtiges Spiegelbild im Fluf der Zeit. Hoffst du denn,
diese Friichte machten dich satt? Nur immer hungriger machen sie
dich. Hinab und hinein in dein eigenes Innere muflt du steigen;
denn dort ist der Garten, der wahre, wirkliche, von dem die Welt
nur Abbild und Abglanz ist. .. Thr aber rennt euch selber davon;
und wenn ihr erwacht, ist es zu spit, und bleibt ihr allein und ver-
zweifelt. Glaub’ mir, nur der findet Seligkeit, der vor dem Sterben
schon stirbt.“8?

Es soll so sein, sagt auch Nezimi, dafl ,die Welt im Menschen
stirbt, nicht der Mensch in der Welt“??; und der Teil des Menschen,
der in der ,Welt® wurzelt, mufl sterben mit ihr: nimlich das
individuelle ,Ich®.

Ist Mystik asozial?

Es stellt sich hier die Frage, ob der mystische Existentialismus #ber-
baupt mit den Grundlagen und Voraussetzungen einer menschlichen
Gesellschaft vereinbart werden kann. Gewifl — in weiten Teilen
Asiens ist diese Verschmelzung in einem erstaunlich hohen Ausmafl
Wirklichkeit gewesen. Aber die praktischen Konsequenzen, die sich
hieraus ergeben haben, widersprechen derart fundamental dem
Menschenideal der technischen Zivilisation, dafl eine auch nur teil-

270

weise Integration in die politische und gesellschaftliche Realitit des
20. Jahrhunderts unwahrscheinlich erscheint.
Selbst Sidney Cohen diskutiert die Erwigung, ,ob wohl das

~ Haschisch den Mittleren und Nahen Osten riickstéindig, verelendet

und ohne den Willen, sich zu bessern, gehalten® habe; und obwohl
er persbnlich diese Theorie fiir ,,sehr zweifelhaft“ ansieht, schreibt
er dann doch den bezeichnenden Satz: ,Groflere Krifte als der
Gebrauch des indischen Hanfs haben die Passivitit und das Fehlen
von Entwicklung dieser Gesellschaften bewirkt . . .“7t, Welche ,,gré-
Beren Krifte“ wohl, wenn nicht Einflu und Vorbild der mystischen
Seinshaltung fast der gesamten geistigen Elite des Orients? Man
kann nicht beides zugleich haben: den technischen Fortschritt, die
materielle Expansion ad infinitum #nd die Verankerung des inneren
Menschen im Transzendenten.

»Der orientalische Ausblidk ist geradezu zerstérend“, sagte ein
europidischer Kritiker, dem man Ehrlichkeit nicht absprechen kann,
zu Krishnamurti, ,sehen Sie nur, wohin er den Orient gebracht hat!
Thre negative Haltung und ganz besonders Ihr Betonen des Sich-
Freimachens von allem Denken ist fiir uns Abendlinder sehr irre-
fithrend, wir sind aktiv und fleiffig, sowohl unserem Temperament
nach, wie aus Notwendigkeit. Was Sie lehren, steht in vollkomme-
nem Gegensatz zu unserer Lebensart . . .“ — Darauf antwortete der
Inder unter anderem: ,, Die sogenannt riickstindigen V6lker konnen
aunch Wissen erlangen und werden sich nur z# rasch die Fihigkeiten
des Westens zu eigen machen, sie kdnnen ebensogut Kriegshetzer,
Generile, Anwilte, Schutzleute und Tyrannen mit ihren Konzen-
trationslagern und allem iibrigen werden. Aber Kultur ist etwas
vollkommen anderes.“72

West-ostlicher Ausblick

Tatsichlich kommt in solchen Sitzen, wie sie so oder Zhnlich in
westSstlichen Gesprichen immer wieder auftauchen, eine Verschie-
denheit der geistigen Grundlagen und existentiellen Schwerpunkte
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von Orient und Okzident zum Ausdruck, die auch in einer kiinfti-
gen weltumspannenden Finheitszivilisation nur allmihlich iiber-
briickt werden konnte. Es handelt sich hier ja nicht um blofe
»Meinungsverschiedenheiten®, sondern um eine gegensitzliche see-
lische Gerichtetheit, ein in den Schichten des Unbewufiten veranker-
tes Erbe von Jahrhunderten, das daher dem bewuf3ten Denken und
seinen Argumenten nur ganz an der Oberfliche zuginglich ist.
Auch wenn der Orientale, mehr oder weniger gezwungenermaflen,
die dufleren Formen der westlichen Zivilisation iibernimmt, so blei-
ben thm doch deren innermenschliche Voraussetzungen fremd. Er
fithle sich dann trotz seines vielleicht groflen Willens zur Anpassung
in der angelernten Rolle unsicher, wie ,verkleidet®, ja, ver-riickt
(im urspriinglichen Sinn dieses Wortes). Sein tieferes Wesen, sein
Selbst, rebelliert gegen sein bewufites ,Ich®; und daraus entstehen
jene Spannungen, Konflikte, Widerspriiche und chaotischen Zu-
stinde, die fiir den heutigen Orient so bezeichnend sind.
Umgekehrt werden aber die orientalischen, asiatischen und iiber-
haupt auflereuropiischen Existenzformen und geistig-seelischen Leit-
bilder, mit denen der Westen nun mehr und mehr konfrontiert
wird, diesen genauso erschiittern, verwirren und von innen heraus
in Frage stellen. Dieser Prozef ist bereits im Gange. Der langsam,
aber stetig wachsende Finstrom asiatischen, vor allem indischen
(Yoga), chinesisch-japanischen (Zen) und sufisch-islamischen Lebens-
gefithls; das Aufeinanderprallen angelsichsischen Puritanertums und
afrikanischer Ekstatik in den USA; die immer leidenschaftlicher
werdende Kontroverse um die indianischen und orientalischen
»magischen Drogen® und deren Verhiltnis zu Mystik und Trans-
zendenz einerseits, zu Psychologie und Geisteskrankheit anderer-
seits: das alles sind ja nur Symptome dieser der dufleren Verwest-
lichung der Welt nun folgenden inneren Verdstlichung des Westens.
Dieser Ausgleich wird und mufl auch kommen. Mit ithm verglichen,
hat der politische und ideologische Ost-West-Gegensatz von USA
und UdSSR - falls er jedenfalls nicht in einen die Erde zerstérenden
Krieg entgleist — fast episodenhaften Charakter.
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3¢ Op. cit., S. 105.

3 M. Beihagi, op. cit., S. 734.
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4 Brunel, op. cit., S. 291.

15 Thid., S. 304.

46 Tbid., S. 315 £.

47 Vgl. meine Einleitung zu Naqib al-Mamalek, Liebe und Abenteuer des
Amir Arsalan, Ziirich 1965.

48 Henri Michaux, Misérable Miracle, Monaco 1956, S. 59. :

4 L. M4téfi, Mezcalin- und Lysergsidurediithylamid-Rausch, in: Confinia
Neurologica, Bd. 12, H. 3, Basel / New York (1952), S. 146 ff., 172.

50 Tbid., S. 176. :

Haschisch und islamische Kunst

1 Vgl. R. Gelpke, Das Schicksal des Amir Arsalén (in: Festschrift Alfred
Biihler, Basel 1965, S. 127 f£.). — Vgl. ferner Nagib al-Mamalek, Liebe
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5 Der Sinn des Wortes ,Assassine® war offenbar den Abendlindern da-
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mit Beitrigen von G. Heard, A. W. Watts, T. Leary, R. G. Wasson,
A. Hofmann u. a. m.)

5% Vgl. René Robert, Contribution & I’étude des manifestations neuro-
psychiques induites par la psylocibine chez le sujet normal (35 proto-
coles réalisés chez des peintres), Thése de médicine, Paris 1962. — Rezen-~
sion dieses Werkes durch Roger Heim, L’art aztéque a-t-il puisé son
inspiration dans la drogue? (Le Figaro littéraire 4. 8. 1962, S. 12).

5 A, Hofmann, Die psychotropen Wirkstoffe der mexikanischen Zauber-
pilze, in: Chimia (Aarau) 14/1960, S. 309 ff.

57 Ibid., S. 310.

58 Tbid., S. 311 f. (Hervorhebungen von mir).

5 Gelpke, op. cit., S. 399 ff.

60 Kaj Birket-Smith, Genufimittel und Rauschgifte bei exotischen Volkern,
in: Meller, op. cit., S. 59 f.

o1 Vgl, etwa S. Cohen: ,For millenia men have explored the psychedelic
transformation for a diversity of reasons. Many sought it as a release
from the cares of the day; others have hoped to approach their gods
with this aid. Some have looked for fearlessness and ferocity and a few
for a saturnalia of the senses. They have been used as an ordeal, an
initiation, a therapy . ..“ (Notes on the Hallucinogenic State, in: Inter-
national Record of Medecine, vol. 173, no. 6, June 1960, S. 386).

62 Vgl. Baudelaire, op. cit,, S. 98: ,La volonté surtout est attaquée, de
toutes les facultés la plus précieuse.

83 Vgl. Maller, op. cit., S. 22 f.

8 Tbid., S. 23 f.

65 Vgl. H. Pezeschg-zAd, Ketib-e tamdyoz ..., Teheran 1337/1959,S.303. -
Bozorg Alavi, Das Land der Rosen und der Nachtigallen, Berlin 1957,
S. 151 ff.

86 Hashish: its chemistry and pharmacology (ed. by Wolstenholme and
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? Johannes Cremerius, Was ist Siichtigkeit, Ziirich/Stuttgart 1960, S. 51.

3 Ibid., S. 51 f.
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1965, S. 365 ff. (Hervorhebungen von mir).
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