Nach Beendigung meiner Forschungen glaube ich mein den Bambuti
oftmals gegebenes Versprechen, mich ihrer anzunehmen, einzulésen und
so der Verantwortung, die ich als ihr ,Baba“ fiir den Schutz ihrer Exi-
stenz und ihr leibliches und geistiges Wohl trage, am besten gerecht zu
werden, wenn ich die Uffentlichkeit, vor allem die am Kongo verant-
wortlichen kolonialen und missionarischen Kreise aufrufe, sich den Pyg-
mien helfend zur Seite zu stellen.

Anmerkung: Den Plan der Errichtung einer Pygméenmission hat der Ver-
fasser nach seiner letzten Forschungsreise (1955) einer zustindigen Stelle in noch
detaillierterer Form unterbreitet. Hiermit wird er auch der Uffentlichkeit mit-
geteilt, um weitere zustindige Kreise einerseits iiber die Wichtigkeit, anderer-
seits iiber die Eigenart der Pygméenmission, wie sie der Erforscher der Pyg-
maen sieht, zu unterrichten.

ZUM URSPRUNG DER TOTENGERICHTS- UND HULLEN-
VORSTELLUNGEN BEI DEN TIBETERN

von Siegbert Hummel

Es wurden in den letzten Jahren und neuerdings wieder einige Bilder
bekannt, auf denen das Totengericht und die sich anschlieBenden Hollen-
qualen nach den Vorstellungen der Tibeter dargestellt sind *. Dieses Ge-
richt und die Holle werden nach den lamaistischen Anschauungen von
dem noch wachen Bewufitsein des Verstorbenen im sogenannten Zwischen-
zustand (tib.: Bar-do) erlebt, einer meist auf 49 Tage ausgedehnten Zeit
zwischen dem leiblichen Tod, der am 8. oder 4. Tage nach dem Sterben
eintritt, und der Auflésung derjenigen Komponenten, die nach dem
Glauben der Buddhisten die Psyche ausmachen und sich im Anschlufl
an das Leben im Bar-do meist wieder zu einem neuen Wesen konstitu-
ieren. Die einzelnen Phasen des Gerichtes und der héllischen Zustinde
wihrend des Lebens im Bar-do haben nach der Meinung gelehrter Tibe-
ter symbolhafte Bedeutung fiir Auseinandersetzungen im Bewuftsein des
Verstorbenen, die im Karma, also im vergangenen irdischen Leben, be-

1 1. A. WaopeLL: The Buddhism of Tibet, London 1895, Abb. auf S. 91. —
A. GriunwepeL: Padmasambhava und Uerwandtes (in: Baessler Archiv, Berlin,
IT1/1 mit Tafel II). — Tu. Scureve: Ein Besuch im buddhistischen Purgatorium
(in: ZDMG Bd. 65, Leipzig 1911, 471 ff.). — Das Tibetanische Totenbudh, her-
ausgegeben von W. Y. Evans-Wentz, Ziirich 1936, Abb. zu S. 110 (= W. Y.
Evans-WEeNTz: The Tibetan Book of the Dead, London 21957, Abb. zu S. 166).
— 5. Hummer: Eine Jenseitsdarstellung aus Tibet (in: Acta Ethnographica
VI/1—2, Budapest 1957, Abb. 1).
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griindet sind2. Alles das ist im Totenbuch ausfithrlich niedergeschrieben
und wird am Leichnam und nach dessen Entfernung aus dem Trauer-
hause vor der Puppe, die den Toten real vergegenwirtigt?3, durch einen
Lama verlesen. Dadurch soll der Verstorbene auf seinem Weg durch das
Zwischenreich iiber die Phantomhaftigkeit seiner Gesichte aufgeklart
werden, weil diese ihn unnétig verwirren, den Eingang in das reine Licht
des Absoluten vereiteln und ihm dann als einzigen Ausweg nur die
Flucht in eine sogenannte Wiedergeburt iibriglassen.

Diese Praxis des Totengeleites ist, wie die Vorstellung vom Bar-do,
einem Totengericht und einer Holle, in Tibet vorbuddhistischen Ur-
sprungs. Bei den Indern ist sie dagegen viel weniger ausgebildet. Be-
kanntlich ist die tibetische Bon-Religion und durch diese auch der Lama-
ismus reich an schamanistischen Traditionen Nord- und Zentralasiens.
Zu diesen gehort auch die Jenseitsreise des Schamanen, der den Ver-
storbenen begleitet und auf seinem Weg durch das Jenseits beschiitzt.
Zahlreich sind aber auch die alt-vorderorientalischen Uberlieferungen,
die Tibet zu einem der unberiihrtesten Riickzugsgebiete mediterranen
und kleinasiatischen Geistesgutes machen .

Schon ein fliichtiger Blick auf tibetische Bilder vom Totengericht er-
innert uns an bekannte europiische Darstellungen mit Hollenszenen. Im
Campo Santo zu Pisa befindet sich beispielsweise eine derartige Malerei,
die wahrscheinlich mit Unrecht dem berithmten Architekten, Bildhauer

2 S, Hummer: Lamaistische Studien, Leipzig 1950, Kap. I. — Die tibetischen
Vorstellungen vom Sterben lassen noch alte animistische und ebenso alte nicht-
animistische Vorstellungen erkennen. Der leibliche Tod ist durch das Entschwin-
den der Lebenskraft, ecines unpersonlichen Seelenstoffes, bedingt, nachdem die
personliche ,Secle“ den Leib bereits verlassen hat. Das erinnert uns an das
Nebeneinander von Kérper(Hauch)- und Schattenseele bei anderen Vélkern;
vgl. A. C. Kruyr: Het Animisme in den Indischen Archipel, s’ Gravenhage
1904, — B. AnkermaAny: Totenkult und Lebensglaube bei den afrikanischen
Ublkern (in: Zeitschr. f. Ethnologie, Braunschweig 1918). — H. NAcCHTIGALL:
Die erhihte Bestattung in Nord- und Hochasien (in: Anthropos 48, Posieux
1953, 59 ff.). — Die personliche Seele besonders heiliger Menschen 16st sich nach
dem Glauben der Tibeter bei dem Sterben sofort ins Nirvina auf. Die Lebens-
kraft, tib.: Bla; die personliche Seele, tib.: rNam-shes; beide Begriffe werden
jedoch oft vertauscht. Fiir Lebenskraft findet sich auch Srog (vgl. R. A. STEIN:
Le Linga des Danses Masquées Lamaiques et la Théorie des Ames (in: Sino-
Indian Studies V, 3—4).

* §. HummeL: Nichtanimistisches und Animistisches im Lamaismus, in: Jahrbuch
des Museums f. Ublkerkunde zu Leipzig, Bd. XII (Leipzig) 1954. — Ip.: Grund-
ziige einer Urgeschichte der tibetischen Kultur, ebd. Bd. XIII (Leipzig) 1955.
1§, Hummer: Grundziige (. ¢.). — Ip.: Gesdhichie der tibetischen Kunst, Leip-
zig 1953. — Ip.: Tibetisches Kunsthandwerk in Metall, Leipzig 1954. — Ib.: Der
lamaistische Donnerkeil (Rdo-rje) und die Doppelaxt der Mittelmeerkultur, in:
Anthropos 48 (Posicux) 1958. — Ip: Der lamaistische Ritualdolch (Phur-bu) und
die alt-vorderorientalischen Nagelmenschen, in: Asiatische Studien VI, 1—4
{(Bern) 1952. — Ip.: Die Heilige Hohle in Tibet, in: Anthrofos 52, 1957.

4 Missions- u. Religionswissenschaft 1956, Nr. 1 49



und Maler Andrea Orcagna (um 1329—1868) zugeschrieben wird,
zumindest aber in dessen Zeit gehort’. Bei einem Vergleich mit tibe-
tischen Bildern lassen sich bequem die einzelnen Parallelen im héllischen
Strafvollzug feststellen 6. Selbst die Darstellung des Héllenfiirsten scheint
lamaistische Vorlagen gekannt zu haben. Dieser tiber und iiber mit Augen
bedeckte teuflische Korper, dessen Bauch einer Didmonenfratze gleicht,
findet sich wieder als gefihrliche Gottheit in der Umgebung des Pad-
masambhava?, der als Begriinder des Lamaismus (8. Jh.) gilt und
von den Tibetern als Kompilator der lamaistischen Fassung des tibe-
tischen Totenbuches angesehen wird 8.

Ein christliches Mandala, also ein Diagramm des Weltbildes, von
Piero di Puccio (um 1380) im gleichen Campo Santo mufl ganz zweifel-
los, wenn auch, wie noch dargestellt werden soll, indirekt, auf buddhisti-
sche Vorbilder zuriidgehen 9. Da die Beziehungen Oberitaliens zum Mon-
golenreich im 18. Jh. rege waren, liegt es natiirlich nahe, fiir das Toten-
gericht in Pisa Kenntnisse vom Lamaismus vorauszusetzen. So einfach ist
jedoch die Frage nach den geistigen Urspringen der betreffenden christ-
lichen Bildwerke nicht zu beantworten; denn sowohl jenes Mandala als
auch die Gerichts- und Folterszenen finden sich im Abendland bereits zu
ciner Zeit, da man von den religiosen Vorstellungen des Lamaismus noch
nichts durch einen Giovanni dal Pian de Carpine (1246 in Karakorum),
Wilhelm v. Rubruk (Reise mit Bartholoméus von Cremona 1253—1255)
oder Marco Polo (1254—1324) u. a. erfahren hatte.

Ein Weltbild als Mandala ganz im Stile der tantristisch-buddhistischen
Diagramme zeigt schon Hildegard v. Bingen (1098—1178) in ihrem
Liber divinorum operum simplicis hominis'®. Auf die verschiedenen,
seltsamen und unméglich zufilligen Ubereinstimmungen dieses Bildes
mit lamaistischen Kosmogrammen habe ich an anderer Stelle aufmerksam
gemacht 1. Evans-Wentz (1. c., 240) erwahnt aber auch eine Hollen-
szene in der englischen Kirche von Chaldon, die etwa um 1200 gemalt
sein wird. Die Wage im Gericht und die Siedekiibel fiir die Verdammten

5 §. HummeLr: Eine Jenseitsdarstellung aus Tibet, 1. c., Abb. 2.

8 S. HumMmeL: Eine Jenseitsdarstellung aus Tibet, 1. c.

7 §. HumMeL: Geheimnisse tibetischer Malereien, Leipzig 1949, Abb. 35.

8 So die gelehrten Lamas. Nach mehr populdrer Auffassung war Padmasam-
bhava der Schopfer des Totenbuches. Nach einer Version der tibetischen Tradi-
tion stammt das Totenbuch von einer Inkarnation des Padmasambhava (Evans-
Wen1z, L c., 75). Dic Frage des Ursprungs wird nicht zu entscheiden sein.

® S. HummMeL: Lamaistische Studien, Leipzig 1950, Kap. XII mit Abb. 61 u. 62.
— Vgl. auch G. Scuuremann: Ein dristliches ,Mandala®, in: Zeitscr. f. Mis-
sionswissensch. u. Religionswissensch., Miinster 1949, 3).

10 H. Leisgcanc: Die Gnosis, Leipzig (Kroner Bd. 32), S. 20 ff. mit Abb.
1§ Hummer: Der Lamaismus und die lhonenmalerei des morgenlindischen
Christentums, in: Jahrbuch des Museums f. Udlkerkunde zu Leipzig Bd. XIII,
1955.
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auf dem englischen Bildwerke fehlen niemals auf den entsprechenden
lamaistischen Malereien, und die Briicke mit den scharfkantigen Spitzen,
die von den armen Seelen iiberschritten werden muf}, erinnert uns an die
dolchartigen Berge (tib.: Shal-ma-ri), in denen Verdammte des tibe-
tischen Bar-do herumzuklettern haben und sich dabei stdndig verletzen.

Die Wage beim Totengericht ist schon dem Jenseitsglauben der Perser
bekannt. Nach einer Handschrift des tibetischen Totenbuches in Prag
errechnen beim Wiegen der guten und bosen Taten ein guter und ein
boser Genius, die beide mit dem Menschen geboren werden und ihn
stindig begleiten, mit weiflen und schwarzen Kieselsteinen die kiinftigen
Geschicke des Verstorbenen ', Das erinnert uns an die beiden Engel des
Islam, die den Toten examinieren, worauf P. Poucha (l. c¢.) hingewiesen
hat. Iranische, inshesondere zarathustrische und manichaische Traditionen
sind gerade in der tibetischen Bon-Religion sehr auffillig??, und die
Annahme lidge daher nahe, dafl Jenseitsvorstellungen aus dem Iran nach
Tibet und andererseits nach Europa gekommen sind. Es findet sich aber
das Totenbuch mit dem Totengericht und der Totenwage schon im alten
Agypten. Wenn im dgyptischen Jenseits der affenkopfige Gott Thot das
Wiegen iiberwacht * und dieser Gott zwar im Iran fehlt, aber zusammen
mit tierkopfigen Gestalten wieder im tibetischen Bar-do-Gericht auf-
taucht, so miissen wir in diesem Falle Beziehungen zu Jenseitsvorstel-
lungen in Agypten gegeniiber iranischen Einflissen den Vorrang geben.
Das wird auch noch durch die Anwendung des Totenbuches unter-
strichen. In Agypten wird dieses vor einem Abbild des Toten, der so-
genannten Statue des Osiris, verlesen, in Tibet nach Entfernung der
Leiche aus dem Hause vor einer Puppe und einem Papierbild (tib.:
mTsan-spyang bzw. sPyang-pu)*®. Beide stellen, wie wir bereits sagten,
die reale Gegenwart des Verstorbenen dar. In Agypten wie in Tibet gibt
man ferner dem Leichnam Totenbuchtexte mit.

Wenn es bei den Orphikern und Pythagordern, deren Jenseitsvorstel-
lungen uns Plato und Empedokles iiberliefert haben, Brauch war, den
Toten Goldblittchen mit ins Grab zu geben, auf die man Totenbuchtexte
geschrieben hatte, so werden wohl mit Recht dgyptische Einfliisse ver-

2 P, PoucHa: Das Tibetische Totenbuch, in: Archiv Orientdlni XX, Prag 1952.
Ebenso bei TH. Scureve in A. H. Franckr: Geistesleben in Tibet, Giitersloh
1925, 56. j
13 5. Hummer: Grundziige, 1. c.

“ W. Y. Evans-WenTz: 1 c., 86. — Ein Bild vom &gyptischen Totengericht
(XVIIL. Dynastie) findet sich bei H. Haas: Bilderatlas zur Religionsgeschichte,
Leipzig u. Erlangen 1924, Agypten Abb. 138: Thot sitzt als Affe auf der Wage;
vgl. auch J. H. Breastep: Geschichte Agyptens, Zurich 1936, Abb. 272,

15 Uber ein dem mT shan-spyang der Tibeter entsprechendes Bild bei den dgyp-
tischen Totenbriuchen vgl. W. Y, Evans-Wentz, 1 ¢, S. 22. — Vgl auch
K. Setue: Die Totenliteratur der alten Agypter (in: Forschungen u. Fortschritte
7, 21, Berlin 1981).
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mutet. Wir kennen derartige Goldblittchen aus Gribern des 5. Jh. v. Chr.
in Italien und aus solchen des 2. Jh. v. Chr. in Kreta. Sie lagen neben
Kopf oder Hinden des Toten oder in Amulettkapseln und enthalten
wie das tibetische Bar-do-Zeremoniell und wie die dgyptischen Texte,
denen sie noch eher gleichen, Instruktionen fir das Verhalten im Jenseits
und den dortigen Gottheiten gegeniiber. Sie sollten die Wiedergeburt
unter den Géttern sichern und die Flucht aus dem Kreislauf der Wieder-
geburten unterstiitzen, da ja nach den zugrunde liegenden gnostischen
Anschauungen der Leib als Grab und Gefdngnis der Seele gilt 18.

Ob die Vorstellungen von einem Totengericht und den folgenden
Hollenstrafen zuerst im Zweistromland 17 oder in Agypten oder in bei-
den Lindern zugleich unabhiingig voneinander entstanden sind, wird
sich schwer entscheiden lassen; dafl sie aber aus dem Mittelmeergebiet
bzw. aus Kleinasien frithzeitig nach dem Osten gewandert sind, wird aus
einigen seltsamen Parallelen so gut wie gewifl, die unmdglich in so weit
voneinander entfernten Gegenden, in Agypten oder im Iran einerseits
und in Tibet andererseits, unabhingig voneinander entstanden sein
konnen. Ich erinnere nur an den affenkopfigen Gott neben der Toten-
wage, an die beiden Genien, die bei der Uberpriifung des Verstorbenen
assistieren oder an die Rezitation des Buches vor einem Abbild des Toten
bzw. an die Mitgabe von Texten bei der Bestattung. Da sich die betref-
fenden Vorstellungen organischer in die mediterrane bzw. kleinasiatische
Welt einfiigen und wir zudem wissen, wie frithzeitig vorderorientalisches
Geistesgut ostwirts gewandert ist und Tibet hierfiir seit dem 8.—2. Jahr-
tausend v. Chr. geradezu als ein Riidkzugsgebiet gelten darf1®, so kann
man ohne Zogern dem vorderen Orient den Primat zusprechen.

Das tibetische Totenbuch ist in seiner heutigen Fassung nicht etwa die
Arbeit einer rein indischen Redaktion, sondern enthilt neben Erfahrun-
gen der indischen Yogapraktiken und neben psychologischen und ikono-
graphischen Vorstellungen der Inder sehr viel Urtibetisches, wie es im
Bontum noch reiner zutage liegt als im Lamaismus. Wir werden nicht
fehlgehen, wenn wir voraussetzen, dafl beide Lénder, Indien und Tibet,
unabhingig voneinander den Bar-do-Glauben gekannt haben, bevor das
tibetische Totenbuch seine heutige Fassung erhielt 1%. Tibet wiederum hat

16 W, K, C. Gurarie: Orpheus and Greek Religion, London 1935, S. 156 ff. —
Fr. Cumont: Lux Perpetua, Paris 1949, S. 406 f.

17 |, Epgring: Tod und Leben nach den Uorstellungen der Babylonier, Berlin
u. Leipzig 1931, S. 22f. — Nach Fr. Jeremuas (in: Chantepie de la Saussaye,
Lehrbuch der Religionsgeschichte, Tibingen 1925 ,Bd. I, 586 kannte das baby-
lonische Totengericht wie das der Agypter und der Tibeter auch cinen Schreiber,
der in Tibet schweinskopfig oder auch moschusképfig dargestellt wird.

18 Ausfithrlich in S. HumMeL: Grundziige, 1. c.

1® Fir Indien vgl. A. Warey in E. Conze: Im Zeichen Buddhas, Frankfurt a. M.
u. Hamburg 1957, 233. Ferner J. Wooprorre in W. Y. Evans-Wentz, L c,
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Totengericht, Ausschnitt aus einem Papyrus (21. Dynastie)
im Metropolitan Museum New York. (Zeichnung des Verfassers)
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Totengericht, Ausschnitt aus einer tibetischen Malerei
im Besitze des Verfassers. (Zeichnung des Verfassers)
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auf dem Wege iiber den Tantrismus den Buddhismus Indiens starker
beeinflufit, als man bisher annehmen wollte. Als Beispiel sei hier nur auf
die Entstchung des Mandalas in tibetisch-chinesischen Grenzgebieten oder
noch wahrscheinlicher in Tibet selbst hingewiesen 2. Dafl wir am unter-
sten, eigentlich unterirdisch unzuginglichen, die Unterwelt darstellenden
Sockel des Borobudur in Zentraljava eine Héllenszene finden, die mit
ihren Einzelheiten derjenigen in Pisa sehr ahnlich ist, hat seinen Grund
in den indisch-buddhistischen Traditionen auf Java. Dieser Vergleich
erinnert uns aber wieder an unsere Frage nach dem Ursprung der euro-
péischen Parallelen zu den indischen und lamaistischen Vorstellungen
von Totengericht und Héllenqualen.

Auf Grund der jiingsten Untersuchungen von P. Paulsen iber agyp-
tische Einflisse auf die frithe christliche Ikonographie der europdischen,
insbesondere germanischen Linder sind im britischen Inselreich und auf
dem Festlande, vor allem in den Rheingegenden, in der ersten Hilfte
des 1. nachchristlichen Jahrtausends Anregungen des koptischen Christen-
tums nachzuweisen, die auf die Agyptischen und spiter auf die irischen
Ménche, vielleicht z. T. auch auf die in Agypten stationierten germa-
nischen Truppenteile zurtickzufithren sind2!. Dazu gehort neben den
Knotenornamenten im christlichen Kunsthandwerk vor allem der heilige
Georg im Kampf mit dem Drachen, der im Horus als Schlangentoter sein
Vorbild hat. Ich vermute, daff von hier aus auch die von Evans-Wentz
erwihnte frithmittelalterliche Gerichts- und Héllenszene in Chaldon mit
ihren dgyptischen Parallelen erklarbar ist*. Daneben empfing die christ-

S. LXV f. mit Hinweis auf den Garuda-Purina (herausgegeben von E. ABEGG:
Der Pretakalpa des Garuda-Purina, Berlin u. Leipzig 1921). Vgl. hierzu auch
die Lehre vom Zwischenwesen bei den Sarvistividins (Abhidharma-kosha 3, 10).
Antaribhiva entspricht jedoch dort keineswegs ganz den lamaistischen Vorstel-
lungen vom Bar-do (vgl. auch W. Y. Evans-Wentz, L c., S. LXXXI). Im
Garuda-Purina erinnern nur das Totengericht u. die Héllen an die tib. Bar-do-
Vorstellungen. — Der Affe fehlt aber im indischen Totengericht! Uber das
Totengericht in den Purfnas vgl. E. Apece: L c. u. H. v. GLASENAPP: Unsterb-
lichkeit u. Erlésung in den indischen Religionen, Halle 1938, S. 22 £

® §. Hummer: Grundziige, 1. c. — Wie weitgehend gewisse religiose Vorstellun-
gen der Inder in Tibet ausgebildet und mit zusitzlichen Ziigen ausgestattet wur-
den, zeigt neben der Lehre vom Zwischenzustand auch die lamaistische Eschato-
logie und in dieser besonders die Apokalypse von Shambhala, wie ich in einer
besonderen Arbeit zeigen werde.

2t P Pavrsen: Koptische u. irische Kunst und ihre Ausstrahlungen auf alt-
germanische Kulturen (in: Tribus, Stuttgart 1953, S. 149 ff.). Vgl. dazu auch die
viel fritheren Einfliisse Agyptens auf die keltische Kunst; hierzu H. BerstL:
Indo-Koptische Kunst (in: Jahrbuch der Asiatischen Kunst, Leipzig 1924,
S. 165 ff.).

2 (Jber igyptische Totenbuchtraditionen im koptischen Christentum vgl. die
Literaturhinweise bei P. Poucua, L. c., Anm. 21.
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liche Ikonographie, besonders im 6. Jh., lebhafte Anregungen aus der
Gnosis, die ebenfalls dgyptische Traditionen gehitet hat, und aus dem
fernen Osten. Ich nenne hier nur den Indienfahrer Kosmas Indico-
pleustes. Seine Mandalabilder aus der Zeit seines Aufenthaltes als
Monch auf dem Sinai lassen dirckte indische Vorbilder erkennen .

Wir werden somit die christlichen Darstellungen von Totengericht und
Hollenstrafen wie die tibetischen, solange eine andere Dokumentierung
nicht moglich ist, aus den #gyptischen Vorstellungen ableiten missen.
Was im besonderen die Héllenqualen angeht, so werden nach dgyptischen
Vorstellungen, die uns aus Texten des Neuen Reiches (Theben) bekannt
sind, die Verdammten aufs grausamste gefoltert*.

Spitere Anregungen aus der Berithrung des Christentums mit dem
Lamaismus, die seit dem 13. Jh. stindig zunimmt, scheinen besonders da
fruchtbar gewesen zu sein, wo es sich in beiden Religionen um ikono-
graphische bzw. symbolische Darstellungen handelte, die einen gemein-
samen Ursprung hatten, wie das z. B. bei den Gerichts- und Héllen-
szenen der Fall ist. Darum kann es auch nicht zufillig sein, dafl in Pisa |
Bildwerke gerade zu der Zeit an lamaistische Parallelen anklingen, als
in Italien die Kenntnisse von den lamaistischen Landern verbreitet wur-
den. Eine neue Welle lamaistischer Einfliisse auf die christliche Kunst
zeichnet sich dann ganz deutlich im 15. Jh. innerhalb der russischen
Ikonenmalerei ab®. Auch diese 1ifit sich bis nach Italien hinein ver-
folgen *®.

s §. Humwmer: Der Lamaismus und die Ikonenmalerei des morgenlindischen
Christentums (in: Jahrbuch des Museums f. Volkerkunde zu Leipzig Bd. XIII,
Leipzig 1955). — W. Neuss: Die Kunst der alten Christen, Augsburg 1926,
Abb. 177 ff.

% Vgl. H. O. Lance in CHANTEPIE DE LA SAussaye, 1 c. T 475. — P. PoucHa,
1. c., 152. — Uber dhnliche Vorstellungen bei den Etruskern vgl. K. O. MULLER:
Handbuch der Archeologie der Kunst, *1848, 194. — Uber frithzeitige Beziehun-
gen zwischen Indien und Agypten vgl. W. Rusen: Gesdhichte der indischen
Philosophie, Berlin 1954, 51f.: Kosmogonie und Eschatologie. — Ders.: Ein-
fiithrung in die Indienkunde, Berlin 1954, 68: Tempelkult.

% S. Hummer: Der Lamaismus und die lkonenmalerei des morgenlindischen
Christentums 1. c.

% S Hummer: Die lamaistische Kunst in der Umwelt von Tibet, Leipzig 1955,
92 mit bes. Hinweis auf eine Darstellung des Liuterungsberges in den Illustra-
tionen Botticellis (1447—1510) zu Dantes Gottlicher Komddie; vgl auch
E. Stemnmann: Botticelli, Bielefeld und Leipzig #1925, Abb. 100.



