DIECT. A, H.R.
UND IHR ELFTER INTERNATIONALER KONGRESS

von Anton Antweiler

Der elfte Kongrel der International Association for the History of
Religion in Claremont gibt Gelegenheit, nicht nur iiber diesen Kongrefi,
sondern auch iiber die Geschichte, den Aufbau und die Ziele der Inter-
nationalen Vereinigung fiir Religionsgeschichte zu berichten.

I
International Association for the History of Religion

Auch heute noch ist es unmdéglich, eine neugegrindete wissenschaftliche
Gesellschaft so breit und eindringlich bekannt und bewufit zu machen,
wie man es von neuen Waschmitteln, neuen Automodellen, neuen
Schlankheitsmitteln her gewohnt ist. Das hat zwei Griinde. Der eine ist,
dafi Wissenschaft erkennen, das heiflt, Wahres aussagen will, und das
ist vielen ungewohnt, unbequem und ungeliebt; der andere ist, daf} die
Begriinder einer neuen wissenschaftlichen Gesellschaft nicht iiber die
Mittel verfiigen, um eine Werbegesellschaft finanzieren zu konnen, die
Zeitungen und Zeitschriften, Rundfunk und Fernsehen einsetzen. Wenn
iiberdies der Gegenstand der geplanten Forschung zu der betreffenden
Zeit wenig geschatzt wird, bedarf es um so mehr des Idealismus der
Forscher, sich zu einer Tagung zusammenzufinden.

Das war, mehr noch als heute, um die Jahrhundertwende der Fall.
Damals dringten viele darauf, dafl Religion Privatsache und eigentlich
zu beseitigen sei. Dennoch spiirte man untergriindig, dafl an der Religion
doch etwas sein miisse, das man nicht beseitigen darf und kann, und
einige machten es zum Inhalt ihres Lebens, die Religion zu erforschen.

Dafir, dafl das Interesse an der Erforschung der Religion und ihrer
Geschichte erwachte und stindig gewachsen ist, lassen sich mehrere Griinde
anfithren.

Man hat eingesehen, dafl Religion zwar Opium des Volkes sein kann,
indem sie dazu gebraucht wird, um Storrische fiigsam zu machen. Man
hat aber auch eingesehen, dafl man damit weder den Menschen noch der
Religion gerecht wird.

Ebenso trifft es zu, dafl Religion Privatsache, innerstes Anliegen eines
jeden einzelnen ist und sein soll, iiber das letztlich er allein verfiigen darf
und in das keiner hineinzureden hat. Aber es trifft auch zu, dafl selbst
die innersten Entscheidungen des einzelnen in das 6ffentliche Leben mehr
oder weniger sichtbar, mehr oder weniger wirksam eingreifen.

Uberdies: je mehr Wissenschaft und Wirtschaft die Menschen mit-
einander verbanden, je mehr man die anderen Vélker, Kulturen, Lander
kennenlernte; je mehr man erkannte, dafl Religion und Kultur auch als
Atheismus und Barbarei — nicht voneinander zu trennen sind; je mehr
man feststellte, wieviel Geistigkeit, Menschlichkeit, Idealismus und
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Zukunftshoffnung in den verschiedenen Formen der Religion lebendig
war, wenn nicht noch ist, um so mehr war man gehalten, schon um der
Erkenntnis willen zu erforschen, was Religion in ihren vielféltigen For-
men geleistet hatte, das fast unentwirrbare Geflecht von Einfliissen und
Wirkungen.

Weiterhin: selbst wenn man noch so sehr von der Geltung einer
bestimmten Form der Religion iiberzeugt war — in Furopa etwa vom
Christentum, so war uniibersehbar, dafl keine Form der Religion nur in
sich verstandlich gemacht werden kann — das Christentum etwa minde-
stens nicht ohne das Judentum —, daf vielmehr Beziehungen von frither
her und zur Seite hin beachtet werden miissen, welche bewirken, dafl
auch eine uberzeitliche Idee sich nur im geschichtlichen Werden gestalten
kann.

Und endlich: je mehr man erkannte, daf ein einzelner das weite
Feld der Menschlichkeit und Religion nicht iiberblicken, geschweige
denn erforschen und darstellen kann; daff dariiber hinaus Wissenschaft
nicht national gebunden sein darf, sondern umfassende Zusammenarbeit
voraussetzt und fordert, um so mehr war man dazu geneigt und auf-
gerufen, auch auf dem Felde der Religionsforschung zusammenzuarbeiten.

So ist es nicht verwunderlich, daf} gerade einer, der vom Alten Testa-
ment herkam, als erster eine solche Tagung anregte, Alfred Bertholet
(1868—1951). Zuerst als Pfarrer titig (1892—1894), dann Privatdozent
in Basel fiir das Alte Testament (1896), dort Professor 1899, dann in
Tibingen (1918), Géttingen (1914), zuletzt in Berlin (1928—1939), kam
er schon frith zu religionsgeschichtlichen Untersuchungen, deren erste eine
Schrift iiber Buddhismus und Christentum ist (1902). Immer mehr wurde
sein Forschungsanliegen, was der Titel einer posthumen Schrift aussagt:
Grundformen der Erscheinungswelt der Gottesverehrung (1935). Er
regte die erste internationale Zusammenkunft gleichartiger Forscher an,
die 1900 in Paris stattfand. Thr folgten weitere in Basel (1904), Oxford
(1908), Leiden (1912), Lund (1929), Briissel (1935). Man erkennt: von
Anfang an waren die Zusammenkiinfte international, und man erkennt
ebenso die Zentren religionsgeschichtlicher Forschung, die fast ausschlief3-
lich von Protestanten getragen wurde!. Erst spit und zdgernd kamen
auch Forscher aus dem katholischen Bereich hinzu, aus mancherlei Griin-
den, die zu erdrtern iiber den Rahmen dieses Aufsatzes hinausgeht.

Wie still und unauffillig diese Arbeit geschah, ersieht man am besten
daraus, daff iiber diese Tagungen keine Protokolle vorliegen, keine
organisatorischen Angaben, keine zusammenfassende Darstellung der
Ergebnisse oder Forschungsvorhaben. Man hielt es so, dafl auf jeder
Tagung ein Organisationskomitee gewahlt wurde, das die ndchste Tagung
vorbereitete. Das war um so leichter moglich, als die Zahl der Teilnehmer
gering war und die Tagungen in Furopa stattfanden.

1 vgl. K. Neumann, Religionswissenschaft in Deutschland: Numen 3 (1956)
235—237.
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Nach dem Zweiten Weltkrieg lebten nur noch wenige, die als Tra-
ditionstriger gelten konnten. Deswegen begriifite man den Vorschlag
holldndischer Gelehrter und Studenten, fiir 1950 in Amsterdam einen
Kongref fiir Religionsgeschichte einzuberufen. Das von Briissel (1935)
her benannte Komitee wurde auf 35 Mitglieder erweitert, das die
Tagung und einen Satzungsentwurf fiir eine stindige Organisation vor-
bereitete. Der Entwurf wurde angenommen: die allgemeine Leitung
wurde einem internationalen Komitee iibertragen, die Vorbereitung
der Tagung jeweils einem Exekutiv-Ausschuff. Die Organisation nannte
sich International Association for the Study of History of Religions
(I.A.S.H.R.). Sie wurde im Januar 1951 Mitglied der Unesco-Kommission
The International Council for Philosophy and Humanistic Studies
(C.IP.E.H.). Mitglieder der .A.S.H.R. konnten nationale, nicht-nationale
Gruppen und einzelne werden. Als erster Priisident wurde Raffaele
Pettazzoni (Rom) gewihlt. Als nationale Gruppen wurden aufge-
nommen solche aus Belgien, Frankreich, Deutschland, Holland, Italien,
Japan, Norwegen, Schweden und U.S.A.; als nicht-nationale Gruppe die
International Organisation of Old Testament Scholars.

Die Tagung in Amsterdam betrachtete sich als die formelle F ortsetzung
der bisherigen ,formlosen® Tagungen und zihlte sich demgemafl als
die siebente. Die achte fand 1955 in Rom statt, auf der einige Anderungen
beschlossen wurden. Die erste betraf den Namen, der, nicht ganz korrekt,
aber handlich, verkiirzt wurde zu International Association for the
History of Religions (ILA.JH.R.), womit man sich freilich nicht auf Ge-
schichte im engeren Sinne festlegen wollte, sondern auch Themen aus der
Psychologie, Soziologie und Philosophie der Religion zuliefl und behan-
delte. Die zweite betraf die Statuten, die genauer und praktikabler ge-
staltet wurden. Die Organe der Gesellschaft sind der Exekutiv-Aussufl,
das Internationale Komitee und die Generalversammlung. Zum Exe-
kutiv-Ausschufy gehoren ein Prasident, zwei Vizeprasidenten, ein General-
sekretdr, ein Schatzmeister und von jeder nationalen Gruppe ein Ver-
treter, den jede Gruppe wihlt. Der Exekutiv-Ausschufl wird bei jeder
Tagung durch das Internationale Komitee neu konstituiert. Zum
Internationalen Komitee gehéren je zwei Mitglieder jeder nationalen
Gruppe; auBerdem kann der Exekutiv-AusschuBl bis zu vier Mitglieder
aus solchen bestimmen, die keiner nationalen Gruppe angehéren. Zur
Generalversammlung gehdren alle Mitglieder, die an einem Kongref
teilnehmen. Als zweite nichtnationale Gruppe konnte in Rom die Sam-
fundet fér religionshistorist forskning aufgenommen werden.

Der neunte, aufferordentliche Kongref wurde 1958 in Tokyo gehalten,
der zehnte 1960 in Marburg und der elfte 1965 in Claremont (Califor-
nien). Der Kongref in Tokyo wurde zum Anlafl genommen, eine Afro-
Asiatische Gruppe mit dem Sitz des Sekretariates in Tokyo zu griinden,
wodurch die Verkniipfung der Forscher und Forschungen betrichtlich
starker wurde. In Claremont konnten als nationale Guppen eine finnische
und eine dsterreichische aufgenommen werden. Fine Erweiterung auch
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durch andere nicht-nationale Gruppen, besonders durch Institute und
gelehrte Vereinigungen, wurde zwar erortert, aber wegen ihrer grund-
satzlichen Bedeutung fur die Struktur der Vereinigung einer spiteren
Entscheidung vorbehalten, die sorgfiltig vorbereitet werden mufl. Glei-
ches gilt fiir die Frage, ob man auch Einzelmitglieder aufnehmen konne,
wonach in Claremont auch in der Generalversammlung gefragt wurde.
Mindestens eine neue Auslegung der bestehenden Satzung, wenn nicht
eine Anderung erscheint als notwendig, die im Internationalen Komitee
vorberaten und der nichsten Generalversammlung und dem Exekutiv-
Ausschufl vorgelegt werden soll.

Aufer den Internationalen Tagungen pflegt man auch Arbeitstagungen.
Die erste fand 1962 in Straflburg statt und untersuchte die Initiation, die
zweite ist fir 1966 in Messina geplant.

1I

Der elfte internationale Kongref$ in Claremont

Vom 6. bis 11. September 1965 fand in Claremont (Californien) der
elfte internationale Kongrefl statt, der als erster in den Vereinigten
Staaten von Amerika und zugleich als erster in Amerika stattfand.

Wenn man den neunten Kongrefl in Tokyo?® als prichtig und den
zehnten in Marburg ? als gedringt bezeichnen darf, so den in Claremont
als besinnlich. Das lag nicht nur an der geringeren Zahl der Teilnehmer
— in Marburg waren es etwa 450 gewesen —, sondern auch an dem
Tagungsort.

Claremont liegt etwa 30 Meilen ostlich von der Stadtmitte von Los
Angeles und ist eine Kleinstadt von etwa 18000 Einwohnern, gepflegt,
sauber, still, nicht augenfallig reich, aber offensichtlich wohlhabend,
ganz den Colleges und der Universitat zugeordnet. Das alteste College
ist Pomona, 1887 fiir die Ausbildung von Theologen und Geistlichen
gegrundet. Auf die Initiative des damaligen College-Prisidenten James
A . Blaisdell hin wurden 1925 die Graduate School und das Univer-
sity Center gegriindet. Thnen folgten 1926 das Scripps College, 1946 das
Claremont Men’s College, 1955 das Harvey Mudd College, 1963 das
Pitzer College. Die Southern California School of Theology ist gerade
fertiggestellt und eine grofle Bibliothek im Bau. Schon die Namen lassen
erkennen, daff die Universitit auf privaten Stiftungen beruht.

Auf dem Kongrefl waren etwa 230 Vertreter aus 35 Landern: Argen-
tinien, Australien, Belgien, Canada, Ceylon, Deutschland, Finnland,
Frankreich, Grofibritannien, Hongkong, Indien, Indonesien, Iran, Israel,
Italien, Japan, Korea, Libanon, Mali, Mexiko, Neu-Seeland, Nieder-
lande, Nigeria, Norwegen, Usterreich, Pakistan, Peru, Schweden, Schweiz,
Singapur, Taiwan, Thailand, Tiirkei, Ungarn, U.S.A., Vereinigte Ara-

? vgl. ZMR 48 (1959) 45—48.
5 vgl. ZMR 44 (1960) 307.308.
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bische Republik (Agypten), zum grofien Teil zugleich Vertreter von
Universititen und gelehrten Gesellschaften. Seit dem letzten Kongrefl
waren von den bekannten Mitgliedern der Vereinigung gestorben Mas -
signon (Frankreich), Mehauden (Belgien), Goudenough (U.S.A))
und Kishimoto (Japan).

Drei Themenkreise wurden behandelt: Schuld und Reinigungsriten;
iiberlieferte Religionen und moderne Kultur; die heutigen Beziehungen
unter den Religionen. Der erste Themenkreis wurde in acht Sektionen
behandelt, die gleichzeitig tagten; der zweite in Vollversammlungen und
der dritte in abendlichen Symposien. Demgemifl nahmen die Sektions-
vortrige zeitlich und sachlich den gréfiten Raum ein. Uber den Inhalt
der Vortrige zu berichten, wire nicht nur zu weitldufig, sondern ist auch
iiberfliissig, da die Verhandlungen gedruckt werden und nicht nur Aus-
ziige geboten werden. Damit man aber in etwa wissen kann, womit man
rechnen darf, wenn das Buch vorgelegt wird, seien wenigstens die
Themen genannt, die behandelt wurden *.

Schuld und Reinigungsriten wurden daraufhin durchleuchtet, wie sie
in einer Weise zusammengehoren, die mehr oder weniger fiir alle
Menschen zutrifft, und dann auch geschildert, wie sie in Indien, China,
Korea, Japan, Iran und Vorderasien aufgefafit und vollzogen werden.

Das Allgemeine: Victor Maac (Ziirich), Nicht siihnbare Schuld; A. C.
Bougquer (Cambridge, England), Numinoses Unbehagen; WERNER ScHIL-
LiNG (Erlangen), Die psychologischen Beziehungen von religiosem Ur-
erlebnis, Siihnegedanke und ethischem Handeln; Laurt Honko (Turky,
Finnland), Bruch eines Tabu als primitive Begrimdung von Krankheit;
Epmonp Rocuepizu (Genf), Psychologie der Schuldhaftigkeit — die
Reinigungsriten, deren Sinn verloren gegangen ist; PuiLip WHEELWRIGHT
(University of California), Sinde und Erlésung in drei religitsen Per-
spektiven; MartHIAS VERENS (Salzburg), Ritual- und Bewufitseinswand-
lung als zwei Aspekte von Siihne und Verséhnung; PErer GErrLiTZ (Bre-
merhaven), Das Fasten als Reinigungsritus; Joux T. Harrierp, Die Schuld
des Prometheus (Theog. 510—570) und Indra (RV 1 82); MARGUERITE
Brock, Schuld und Reinigung in unserer Zeit; Uco Biancur (Messina),
Ursiinde und vormenschliche Siinde.

Indien: Mattiias HermanNs (Minchen), Schuld und Reinigungsriten
unter den Primitiven Indiens; R. C. Zacuner (Oxford, England), Wessen
Schuld? Yudhishthira’s Zwiespalt; Joux Nosco, Schuld und Reinigung
in Santi Parva; H. DanieL Smite (Syracuse, N. Y.), Prayascitta in den
urspriinglichen Quellen des Pancaratragama; Rosert B. Tarp (Chicago),
Schuld und Reinigung in intellektualistischen und voluntaristischen Reli-
gionen, nicht bhaktischer Hinduismus und klassisches Christentum; T. R.
Havens (Amherst, U.S.A.), Beichtdynamik im frithen Sangha; AmAria
Przzarr (Venedig), Santideva’s Aussage iiber die Beichte; ALEx WAYMAN

¢ Die Vortrige wurden meistens in englischer Sprache gehalten.
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(Wisconsin, U.S.A.), Reinigung von Siinde vor den 35 Buddhas; FreDE-
rick I. STrENG (Los Angeles), Reinigung durch Nidhtunterscheidung nach
Nagarjuna; Suinjo TArENARA (Tokyo), Die Bedeutung des Reinigungs-
ritus 1m Buddhismus; Nosumasa Hier (Tokyo), Schuld, Reinigungsriten
und Begriff des Bésen in der Buddhaschaft; Hans 1. Kimveerr (Bonn),
Schuld, Befleckung und Reinigungsriten im Vajrayana-Buddhismus; Her-
BerT V. GUntHER (Saskatchewan, Canada), Schuld und Reinigung im
buddhistischen Tantrismus; KEnNeTH K. Inapa (Honolulu), Der letzte
Grund buddhistischer Reinigung; RoBerT Lawson (Cambridge, U.S.A)),
Buddhistische Heiterkeit und die Verneinung von Schuld; Natamat TATiA
(Muzzaffapur, Indien), Reinigung itm Jainismus.

China: Caunc-vUAN Cuane (Jamaica. N. Y.), Reinigung und T aoismus;
Paur S. Y. Hsiao (Freiburg/Br.), Schuld als Spaltung vom Tao.

Korea: Sunc Bum Yun (Seoul), Reinigungsriten im koreanischen Scha-
MATISTIUS.

Japan: Icairo Hori (Sendai), Reinigungsriten und Orgie in japanischer
Volksreligion; Naorusa Hirar (Tokyo), Shinto-Reinigung und Begriff
des Menschen; Sokyo Ono (Tokyo), Der Reinigungsweg, der Shintoismus;
Jun-rcar Kamata (Tokyo), Befleckung und Siinde im Shinto; Seico TaNt
(Tokyo), Die Bedeutung von Harae im Shintoismus; Roxusasuro NIiEDA
(Tokyo), Die Bedeutung von Befleckung und Reinigung im japanischen
religiosen Bewufstsein; H. ByroN Earuart, Ishikozume, Die rituelle
Hinrichtung in der japanischen Religion, besonders im Shugendo;
Nicaipn Yuxio Saxmoro (Tokyo), Schuld wnd Reinigungsriten im
Tendai-Buddhismus; A. Miyasayasui (Tokyo), Das Charakteristische der
Bufiidee im japanischen Buddhismus; Hriwrica Dumounin (Tokyo),
Schuldbeweis und Beichipraxis im japanischen Buddhismus: Koicmi
Marsumoro (Tokyo), Die Idee der Reinigung im Soto-Zen.

Australien: Hen-11 Lin (Taiwan), Schuld, Befledkung und Reinigung im
australischen T otemismaus.

Iran: Framrose A. Boor (Los Angeles), Reinigungsriten in der
zoroastrischen Religion.

Judentum: Anprt Caguor (Paris), Abwaschung und Opfer gemiifs
Psalm 51; Axpré Dupont-SomMER (Paris), Schuldhaftigkeit und Reini-
gungsriten in der jidischen Sekte von Qumrdn.

Christentum: Henrr Cravier (Straflburg), Versuchung und Siindlosig-
keit im Neuen Testament; Marcer Sivon (Strafburg), Sittliche und
rituelle Befleckung im friithen Christentum; Ismain Raci ar Faruver
(Syracuse, N.Y.), ,Ursiinde* bei den Apostolischen Vitern; Paur T.
Funrmann (Decatur, U.S. A.), Adam’s Schuld und des Menschen Ver-
langen nach Unschuld nach Zwingli.

Griechenland: AnceLo Brericu (Rom), Thargelia.

Islam: Mouammep Rasjior (Jakarta), Schuld, Befleckung und Reini-
gungsriten im Islam; K. A. H. Hiopine (Leiden), Schuld und Reinigungs-
riten im javanischen Islam.
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Agypten: C. I. Bueeker (Amsterdam), Schuld und Reinheit im alten
Agypten; Jean Lecrant (Paris), Die Reinigungsriten im pharaonischen
Kronungszeremonial; S. G. F. Branpon (Manchester, England), Die
lebenspendende Bedeutung im Osirischen Totenritual und in der frih-
christlichen Taufe.

Ein weites Feld von Auffassungen wurde tiberblickt und durchforscht.
Aber weder kann man sagen, dafl alle bekannten Formen und Riten in
bezug auf Schuld und Reinigung dargestellt wurden — so etwa die des
Katholizismus nicht —, noch wurde sichtbar, in welchen Formen sich heute
das Schuldbewufitsein ausspricht und mit welchen Mitteln man Reinigung
erstrebt oder fir moéglich hilt. Gerade das aber wiirde dem Kongref} ein
besonderes Gewicht gegeben haben. —

Da ,Schuld und Reinigung® gleichzeitig in acht Sektionen behandelt
wurde, waren die Vortrige zu diesem Thema auch die zahlreichsten. Von
den tberlieferten Religionen und ihrem Wert zur modernen Kultur han-
delten: Jean Fririozar (Paris-Pondicherry), Uberlieferte Religionen und
moderne Kulturen, Beziehungen und Ausblicke; Virrorio HANTERNARI
(Rom), Das sogenannte Problem der Erklirung neuer Kulte bei primitiven
Vélkern und das Problem des Ausgleichs zwischen zwei verschiedenen
Nachbarn; O. H. o Wijesekera (Peradeniya, Ceylon), Buddhist Thera-
vada — Uberlieferung unter dem Einflufy moderner Kulturen.

Gewil hat man versucht, die Fragen umfassend zu stellen und anzu-
gehen, und gewill auch hat man Grundsatzliches erortert und gefunden,
das zutrifft. Aber ein anderes ist es, sich in vertrautem Rahmen des
Erforschten zu bewegen, und ein anderes, sich den dringenden Fragen
unserer Zeit zu stellen. So konnte durch eine ungiinstige Fithrung das
einzige Thema ,Religion und Technik® nicht vorgetragen werden, das
unmittelbar unsere Zeit angeht. Wenn man sich so mit der Frage nach
dem Verhiltnis von iiberlieferter Religion und moderner Kultur — Ein-
zahl, nicht Mehrzahl — so befassen will, dal auch diejenigen hinhéren,
die nicht Fachleute in der Religionswissenschaft sind, braucht man einen
weiten Kreis von Mitarbeitern: Mathematiker, Physiker und Chemiker,
Astronomen, Biologen, Anthropologen, Soziologen, Finanzexperten,
Groflindustrielle, Gewerkschaftsfithrer, Verkehrsfachleute, Stidteplaner.
Man sollte sich ernstlich bemiihen, auch diese zu gewinnen, gewif nicht
zur Schaustellung und Ausschmiickung, sondern als Mitarbeiter, deren
Anliegen das Menschsein und seine Begriindung ebenso ist wie das der
Philosophen und Theologen, oft aber wirklichkeitsniher, und das heifit
menschlicher. Dann sollte man erneut priifen, ob man die Vereinigung
nicht doch besser als eine der Religionswissenschaft und nicht nur der
Religionsgeschichte bezeichnet.

Zum dritten Themenkreis, den heutigen Bezichungen waren bemerkens-
wert: R. N. Danpexar (Poona), Die Hindu-Intellektuellen unter dem
neueren Einfluff moderner Kulturen; Ricaarp C. Busa (Hongkong), Der
Einflufl des Kommunismus auf die Religionen in China; SexyEp HossEIN
Nasr (Teheran), Der Islam und die Begegnung mit den Religionen;
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ANNEMARIE ScaMMmeL (Bonn) und Grrsuom Scrorem (Jerusalem) tiber
die Méglichkeit von Ubersetzungen, besonders heiliger Schriften.

Die Symposien neigen dazu, aneinandergereihte Monologe zu bieten,
nicht nur in den Vortrigen, sondern auch in den Kurzbemerkungen der
Zuhérer. Dennoch sind sie wertvoll, weil sie vieles bemerkbar machen,
was sonst unbemerkt bliebe, etwa auch die Eigenart der Sprechenden.

I1I

Ausblick

Kongresse werden viel gescholten, und manche diirfen auch als uber-
flissig gelten. Dennoch sollte man sie nicht aufgeben, besonders nicht
solche, die sich tiber alle Wechselfille von Kriegen und Umwalzungen
hin gehalten haben.

Man erfihrt von immer neuen Gesichtspunkten und sollte es sich an-
gelegen sein lassen, sie alle wahrzunehmen, abzuschitzen, sie zeitlich
hintereinander und sachlich nebeneinander oder iibereinander zu ordnen,
um zu erkennen, wie lange etwas beanspruchen darf, beachtet zu werden
und wann es abgesetzt werden mufl — auch gegen Vorliebe, Trigheit
und Eigensinn, —

Man trifft solche, die man kennt und gern wiedersieht; man begegnet
solchen, deren Biicher einem geldufig sind und deren Verfasser vielfach
anders sind als man sich vorgestellt hatte; man vermifit solche, deren
Wort und Werk etwas gegolten haben und oft noch gelten; man lernt
diejenigen kennen, die Aufgaben und Arbeiten libernehmen, und, so
darf man wiinschen und hoffen, erweitern und vertiefen. Aber man er-
fihrt auch, und nicht zuletzt, daf} sich gliicklich schitzen darf, wem es
gegeben ist, sich der Wissenschaft zu widmen. Freilich ist sofort hinzu-
zufiigen, dafl man dariiber streiten kann, was denn Glidk ist, und dafl
es die Auffassung vom Gliick ist, was die Religion zu geben hat: die
Suche des Menschen nach Gliik, so wie es an einer Kirche der Mormonen
steht, aber fiir alle Formen der Religion gilt. Und so ist Religionswissen-
schaft auch eine Weise des Menschen, religios zu sein, und mehr noch
mit der Aufgabe betraut, andern zu sagen, was alles als Gliick angeboten
wird und was als menschlich betrachtet werden kann — und erlebt werden
soll, womit immer zugleich der Weg zu Gott hin gedffnet wird und gang-
bar gemacht werden soll. —

Man kennt auf Kongressen auch solche mit der kindlichen Freude an
sich selbst, am Spiel mit Wort, Miene, Gebirde; und solche, die dessen
bediirfen, ein bedeutendes rt céowmov vor sich her zu tragen, und die Ge-
legenheit eines Kongresses dazu geradezu wonnevoll geniefen. —

Die abschliefende Versammlung war so frith beendet, dafl es mir mog-
lich war, fiir knapp drei Stunden durch Los Angeles zu streifen. Das
reicht nicht hin, um etwas iiber die Stadt zu sagen, weder dariiber, dafl
sie die ausgedehnteste Stadt ist, noch dariiber, dafl sie am raschesten —
mindestens in den U.S.A — wachst, noch daruiber, warum die letzten
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Neger-Unruhen gerade hier und jetzt ausbrachen und was sich daraus
entwickeln wird. Ich kann nur berichten, was ich geschen habe: Straflen
und Viertel ohne Bauplanung, stolze Bauten wie das United States
Buildung oder das United States Post Office and Court House oder die
City Hall, in deren Turmraum unter der Decke und ilber den Fenstern
zu lesen ist: ,Mit geschriebenem Gesetz ist der Niedrigste im Staat gleicher
Gerechtigkeit mit dem Groflen sicher®; ,Die Stadt entstand, um das
Leben zu bewahren, sie besteht mit dem Ziel des guten Lebens“. Auflen
steht: ,Wer seinen Eid verleugnet, verleugnet die Gottlichkeit des Glau-
bens® (Cicero). Uber dem Haupteingang steht das Wort von Lincoln:
,Laft uns den Glauben haben, daff Recht Macht bewirkt®.

Aber auch dunkle, enge, niedrige Hauser und Hiitten habe ich ge-
sehen; neben den Wohlgekleideten und Emsigen und Mifligen die Ar-
beitslosen und Tragen und Stumpfen, die an den Hausern herumstrichen
oder auf den offentlichen Wiesen lagerten und désten oder in den
schmalen und langgestreckten Cafés saflen, die so schummrig beleuchtet
waren, dafl man gerade eben hineinsehen konnte; ebenso auch die vielen
kleinen Liden mit den groflen Fensteraufschriften ,Geld zu verleihen®,
und die Statten der ,Vergniigungen“, wo man Gesichter sehen konnte,
die leer oder verkommen zu nennen keiner das Recht hat, weil er weder
weifl, wie sie ihn ansehen, noch wie es dazu gekommen ist, dafl sie so
aussehen, noch wie er aussihe, wenn er an deren Stelle wire.

Ein schiarferer Gegensatz zwischen dem ruhigen, gepflegten, menschen-
leeren Claremont mit dem kultivierten Kongrefl gegenitber dem untiber-
sehbaren Gewimmel und Getriebe in Los Angeles 1afit sich nicht denken.
Wenn Religion aber nicht imstande ist, auch und gerade diesen zu helfen,
von denen ich zuletzt sprach, ist sie nicht nur nicht allgemein, sondern
uberfliissig, und noch tberflissiger sind alle Gespriche tiber Religion und
alle Tagungen uber Religionswissenschaft.

Hoffen wir, dafl dem Verstehen in der kithlen Luft des Geistes das
Verstehen mit warmem Herzen und wortloser Menschlichkeit entsprechen
wird, und zwar recht bald. Uber das, was dann zu befiirchten ist, wenn
das nicht geschieht, jetzt zu sprechen, ist weder angebracht noch notwendig.

34



