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der gemeinsamen harmonistischen Fragestellung beider. An
dem Rechte dieser Konfrontierung ist kein Zweifel. Aber duo
si quaerunt idem, non est idem; genauer gesprochen: «Identi-
taty der Fragestellung Philos und des Mittelalters besteht nur
in sehr allgemeinem Sinne, sofern beide den Ausgleich zwi-
schen Wissenschaft und Offenbarung suchen, und sie ver-
blafit, sobald man an die besondere Fassung der auszuglei-
chenden Kulturgréfien denkt®. Das Mittelalter hat im allge-
meinen (u.zw. gerade in denjenigen Vertretern, an die W. in
erster Reihe denkt) den Offenbarungsbegriff viel schroffer
gefalit als Philo und den Ausgleich zwischen Bibel und Hel-
las auf Grund einer von Philo wesentlich abweichenden Aus-
wahl des beiderseitigen Kulturgutes gefiihrt. Nicht als Ent-
faltung der Lehre Philos, sondern als neue Begegnung zwi-
schen dem Griechentum und einer teilweise auf dem AT be-
rubenden Frommigkeit ist die Philosophie des Mittelalters zu
begreifen.
Jerusalem. Isaak Heinemann.

Beitriige zu einer Theologie des Personalismus.

1. Menschen-Ich und Gottes-Ich.

Der Mensch ist ein personliches, ein seiner selbst bewultes
Wesen. Es ist das grote Wunder des Geistes, dal der Mensch
von sich selber weiB, daB er Ich zu sich sagen kann. Den
Augenblick, in dem das Kind, das ja zunéchst in der dritten
Person von sich spricht, Ich von sich sagt, kann man als die
Geburt seines personlichen Charakters bezeichnen. In diesem
Augenblick stellt sich ein neuer, zum Bewulitsein seiner selbst
erwachter Mensch seiner Umwelt gegeniiber, erhebt sich iiber
alles blofe in das natiirliche Leben Hineingebettet-Sein. Was
ist das Ich eigentlich? Eine véllige geschlossene Einheit oder

3 Wir haben davon abgesehen, die Frage zu priifen, ob Philo wirklich
der bedeutende Philosoph gewesen ist, als welchen W.I 114 ihn auffalt.
Wir haben das Verhiltnis der Jenseitslehre Philos zu der mittelalterlichen
(vgl. Anm.7) nicht untersucht und sind auf Fragen, in denen die bibli-
schen Religionen voneinander abweichen, nicht eingegangen. Wir wollten
nur an einigen wichtigen Punkten zeigen, in welcher Richtung W.s Grund-
anschauung uns als einseitig oder unzutreffend erscheint.
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die blofe Form fiir einen gewaltige Gegensitze in sich ber-
genden, ja in seinen Gegensitzlichkeiten auseinanderstreben-
den Inhalt?

Miguel de Unamuno behauptet: « Auller dem, was jeder fiir
Gott ist, auBer dem, was er fiir die andern ist, und aufler
dem, wofiir er sich selbst hilt, gibt es noch einen Menschen,
nidmlich den, der zu sein er sich wiinscht. Und ich behaupte,
der zu sein ein Mensch sich wiinscht ist der Schopfer in ihm,
d. h. in seinem tiefsten Innern, ist der wahrhaft reale Mensch.
Und durch das, was wir sein wollten, und nicht durch das,
was wir wirklich waren, werden wir erlést oder verdammt
werden. Gott wird einen jeden von uns belohnen oder strafen,
indem er ihn die ganze Ewigkeit hindurch das sein 14a0t, was
er sein wollte.y Man mull unterscheiden zwischen dem, was
ein Mensch tatsichlich ist, und dem, was er sein moéchte, zwi-
schen dem realen und dem idealen Ich. Unamuno behauptet,
dal} das ideale Ich gerade das reale, das eigentliche wirkliche
Ich des Menschen darstelle, dafl der Mensch wesenhaft das sei,
was er zu sein wiinsche, dall das ideale Leitbild, das ihm vor-
schwebe, seine echte Wirklichkeit sei.

Nicht immer ist dem so. Denn manche Menschen sehen iiber-
haupt kein Leitbild vor sich, weil sie mit ihrer tatséchlichen
Wirklichkeit véllig einverstanden sind; sie sind so selbst-
zufrieden, dal sie von einer Spannung von Idee und Wirk-
lichkeit iiberhaupt nichts wissen. Sie sind sich selbst genug,
sie haben sich nie etwas vorzuwerfen. <« Wenn alle Menschen
so wiren wie ichy, sagen sie zuweilen, «dann sihe die Welt
anders aus!» Es gibt Menschen, die in idealen Welten zu
leben, nach idealen Werten zu streben behaupten, in Wirk-
lichkeit aber ganz nackte kalte Egoisten sind; ihr ideales Ich
ist eine bloBe Maske, ein blofles Schauspiel, eine Rolle, in der
sie sich vor der Welt ergehen. Wie oft sind in der groflen
Politik ideale Gesinnungen und Ziele blofle Vorspiegelungen:
die Wirklichkeit ist brutaler Machttrieb! Und Politiker sind
die Menschen auch im kleinen: sie spielen sich so gerne etwas
vor. Nicht immer ist in solchen Fillen das ideale Ich bewulfite
Maske, oft hilt der Mensch tatsichlich seine Maske fiir seine
wahre Person, wie Frau Jenny Treibel in dem Fontaneschen
Roman von der Idealitit ihres Strebens iiberzeugt ist, wih-
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rend sie in Wahrheit ein niichterner, ihren Vorteil wahrender
Wirklichkeitsmensch ist. '

Moglich ist auch der Fall, dafl ein Mensch unter den Ein-
fluB einer starken Personlichkeit gerit und das eigene Leben
nach ihrem Vorbild, ihren Anweisungen aufzubauen versucht,
obgleich vielleicht das Ideal, das er da vor sich aufrichtet oder
aufrichten l4Bt, seinem innersten Wesen fremd ist: es handelt
sich hier nicht um eine echte, sondern um eine falsche Ent-
wicklung, eine Pseudomorphose. Nehmen wir, um ein verhélt-
nisméfig dulerliches Beispiel anzufiihren, den Fall, dafl ein
technisch dulerst begabter und interessierter Vormund sein
vielleicht der Technik gleichgiiltig gegeniiberstehendes, ausge-
sprochen geisteswissenschaftlich-theoretisch begabtes Miindel
in einen technischen Beruf hineindringt etwa durch die Be-
hauptung: der Technik gehore die Zukunft, und der der Tech-
nik dienende Mensch habe die glinzendsten Aufstiegsmoéglich-
keiten. Der ohne innerste Neigung und wirkliche Begabung
diesem Beruf Zugefiihrte wird niemals wirklich Hervorragen-
des in seinem Fache leisten, wird sich nie voll befriedigt und
ausgefiillt fithlen, das Leitziel auflerordentlichen technischen
Konnens wird sich als Fehlbild erweisen, als ein den Men-
schen von seiner wahren durch seine wirklichen Anlagen
gewiesenen Bestimmung ablenkendes Bild. Es ist denkbar,
daB auch Volker eine solche Pseudomorphose, eine solche
Fehlentwicklung durch falsche, ihrem wahren Wesen nicht
entsprechenden Ideale durchmachen. Bekanntlich hat die
«deutschgldubige» Propaganda im Dritten Reich behauptet,
das Christentum habe mit seiner ganzen Glaubens- und Ge-
dankenwelt das kraftvoll-natiirliche germanische Leben ge-
schwiicht, vergiftet, verdorben, wihrend wir behaupten, dal
die christliche Religion das Seelenleben der germanischen Vol-
ker unendlich vertieft und bereichert habe, dal es tiefinner-
sten Wiinschen des germanischen Geistes entgegengekommen
sei und darum nicht als Fremdglaube, sondern in mancher
Beziehung als Erginzung des eigenen Wesens von den ger-
manischen Voélkern angenommen wurde. Wir behaupten, daB
gerade die vilkische Bewegung in ihrer Einseitigkeit, in ihrer
platten Propagierung vital-biologischer Werte, in ihrer Ver-
achtung aller feineren Regungen der Seele und des Geistes auf
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die Dauer zu einer ungeheuerlichen Verflachung und Verbil-
dung des deutschen Menschen gefiihrt hétte. Es war ein fal-
sches, zum mindesten dullerst einseitiges Leitbild, das von der
Propaganda des Dritten Reiches vor dem deutschen Volke auf-
gerichtet wurde.

Wir gingen von den Spannungen aus, die zwischen Wirk-
lichkeit und Ideal, zwischen dem tatsdchlichen Sein und dem
Leithild des Menschen bestehen. Es gibt allerdings auch Félle
— sie sind nicht sehr hiufig, aber sie sind doch vorhanden —,
in denen diese Spannung deshalb aufgehoben ist, weil das
wirkliche und das ideale Ich eins geworden sind —; es han-
delt sich um Menschen von natiirlicher Selbstlosigkeit, Men-
schen, denen die egoistischen Triebe und Leidenschaften, wie
sie im Durchschnitt herrschen, voéllig fehlen: solche Menschen
— «schone Seeleny nennt sie Schiller — strahlen eine selbst-
verstindliche reiche Giite, Hilfsbereitschaft, Herzensreinheit
aus. Hier ist der ideale Mensch in den sichtbaren Menschen ein-
gegangen oder fast ganz eingegangen. Solche Menschen sind
allerdings selten. Im Grunde, darin hat Nietzsche durchaus
recht, hat es nur einen wirklichen Christen gegeben, den, der
am Kreuze gestorben ist. In den meisten Féllen wird ein
Widerspruch, eine Disharmonie bestehen zwischen dem, was
der Mensch sein mdochte, und dem, was er wirklich ist. Diese
Disharmonie ist anderer Art als die Disharmonie zwischen
Anlagen, die einander widerstreiten, z. B. zwischen praktisch-
okonomischer Begabung und der Neigung zu gelehrten Studien
bei dem gleichen Menschen. Wenn Grillparzer von sich sagt:
«In mir leben zwei vollig abgesonderte Wesen, ein Dichter
von iibergreifender, ja sich iiberstiirzender Phantasie, und ein
Verstandesmensch der kiltesten und zdhesten Art», so han-
delt es sich hier nicht um den Gegensatz zwischen idealem
Ich und der tatséchlichen Wirklichkeit, sondern hier stellt der
Dichter zwei einander widerstreitende Seiten seines wirklichen
Charakters dar: kiinstlerische Phantasie und kiihle Verstan-
desreflexion liegen in ihm im Kampf. — Der Widerstreit aber,
den wir meinen, ist ein moralischer Widerstreit. Nicht um den
Gegensatz verschiedener Begabungsrichtungen in einem Men-
schen handelt es sich hier — auch dieser Gegensatz kann
schuldhaft werden, indem der Mensch zwischen seinen vielen
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Gaben hin und herschwankt, sich zersplittert, bald dies, bald
jenes angreift, alles tun, alles leisten méchte und schlieflich
nichts ordentlich zu Ende bringt, oder indem er einige seiner
Gaben auf Kosten anderer wertvoller, von ihm véllig vernach-
lissigter Anlagen iiberbetont —; so kann ein Mensch, der viele
Gaben hat, gerade durch die Vielseitigkeit seines Wesens,
durch die Gegensétzlichkeit seiner Gaben in Schuld verstrickt
werden, aber Gegensitzlichkeit von Gaben und Veranlagungen
braucht nicht zur Schuld zu werden, sondern kann ein Men-
schenleben spannungsreich, weit und tief machen.

Der Gegensatz, um den es hier geht, ist moralischer Na-
tur, ist der Gegensatz zwischen niederem und hoéherem Ich,
zwischen tatséichlichem und idealem Ich, der Gegensatz, von
dem Rom. 7, 18—23 spricht. Der Apostel unterscheidet zwi-
schen dem Menschen, der er sein méchte, und dem Menschen,
der er tatséchlich ist, zwischen dem idealen Menschen und
dem wirklichen Menschen. Der ideale Mensch ist der wahre,
der wesenhafte Mensch. Oft geschieht es, dal jemand nach
einer Tat sich sagt: «So hast du gehandelt. Du héttest nicht
so handeln sollen! Das war dein wahres Ich nicht, das jetzt
gehandelt hat.» Wir haben also Augenblicke, in denen wir
unser tatsidchliches Ich nicht als das wahre Ich anerkennen,
in denen wir gerade ein noch gar nicht verwirklichtes, ein als
Idee vor uns stehendes Ich als unser wirkliches Ich ansehen.

Wie gelangen wir zu der vollen Wirklichkeit des Ich? Wir
wissen alle, wie stark das Ich heute gefidhrdet ist, gefédhrdet
durch die Technik, die unter Auflosung der eigenstéindigen
Personlichkeit den Menschen zu einem Maschinenteilchen
machen mochte, gefihrdet durch die zu gewaltigen Zusammen-
schliissen fiihrenden Wirtschaftsprozesse, die der personli-
chen Initiative des Einzel-Ich immer weniger Raum lassen,
gefihrdet durch politische Massenbewegungen und ihren Hang
zum Kollektivismus. Es gibt nur eine Moglichkeit fiir das Ich,
allen Nivellierungstendenzen zum Trotz sich in seiner persoén-
lichen Eigenart zu behaupten; diese Moglichkeit ist der An-
schlull an Gott. Nur durch Gott, der selbst das allergewaltigste
Ich ist, werden wir ein wahres Ich.

Im Johannesevangelium offenbart sich das Gottliche be-
sonders hiufig in Ich-Form. Der Evangelist greift hier auf
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alte, vorchristliche Traditionen zuriick. Das alte Aegypten
lieB seine Gottheiten in einem {feierlich erhabenen Ich-Stil
reden, so vor allem die Gottin Isis. Mit groBartiger Gelassen-
heit spricht hier ein géttliches Ich schon in der heidnischen
Welt. Der vierte Evangelist iibernimmt diese schlichte und
gerade in ihrer Schlichtheit so wuchtige und eindrucksvolle
Ich-Sprache und iibertrigt sie auf Christus, in dem das Ich
Gottes menschliche Wirklichkeit gefunden hat.

Meister Eckhart hat einmal gesagt: «Niemand kann das
Wortlein Ich sprechen, denn allein der Vater.» Ich im tiefsten
Sinne des Wortes ist allein Gott, denn nur Gott ist echte Per-
sonlichkeit, das heilt durch sich selbst bestehendes Wesen.
Wir Menschen sind nur Persodnlichkeiten zweiten, dritten,
vierten, fiinften Grades, sind im Vergleich zu Gott Schatten-
gestalten, Schattenpersonlichkeiten. Friedrich Heinrich Jacobi,
der Zeitgenosse Kants und Goethes, betont mit Recht: «Sein,
Realitit — ich weil gar nicht, was es ist, wenn es nicht Per-
son ist. Und nun gar Gott. Was fiir ein Gott wire das, der
nicht zu sich selbst sagen konnte: Ich bin, der ich bin! Die
Ichheit endlicher Wesen ist nur geliehen ... ein gebrochener
Strahl des transzendenten Lichtes, des allein Lebendigen.»
Gott ist Geist, Geist aber setzt Selbstbewulitsein, Personalitit
voraus. Unpersonlicher Geist — das wére holzernes Eisen.
Oder, mit Jacobi zu reden, Selbstsein ohne Bewulitsein, Be-
wubtsein ohne Selbstbewultsein und wenigstens angelegte Per-
sonlichkeit ist unmdéglich, ist «gedankenloser Wortschally.
Gott kann, wenn er gedacht wird, nur als Personlichkeit ge-
dacht werden: wir miissen ihn als das vollkommenste Wesen
denken, das heiBt, wir miissen ihm Personlichkeit zuschrei-
ben, eben weil wir im personlichen Leben die hiochste Stufe
des Lebens sehen. Gott ist das allumfassende Ich, Personlich-
keit, d.h. SelbstbewulBtsein, reichste Liebe, iiberstromender
Wille. Er spricht: Ich bin, der ich bin. Alles hat Sein und
Leben nur von ihm und in ihm.

Der Mensch ist Personlichkeit nur in Gott. Ohne Gott ist
der Mensch im Grunde nur ein Konglomerat einzelner Be-
wubtseinszustéinde. So hat eine rein positivistische, d.h. auf
unirdisch-gottliche Hintergriinde verzichtende Weltschau ihn
stets gesehen. Die christliche Schau dagegen dringt tiefer: sie
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sieht in Gott das allgewaltige Ich, das Milliarden von Per-
sonlichkeiten aus sich heraus setzt, sie sich gegeniiberstellt
und dennoch in der Einheit seines méchtigen Liebens bewahrt.
«Niemand kann das Wortlein Ich sprechen, denn allein der
Vatery, sagt Meister Eckhart, und wir fiigen hinzu: Nur der
Mensch kann das Wort «Ichy zu sich sagen, der sich von Gott
getragen weill. In Christus ist diese Krkenntnis zum Durch-
bruch gekommen. «Ich und der Vater sind eins.» Mensch und
Gott sind in ihm eins geworden. Christus ist ganz Mensch,
aber sein Ich ist kein isoliertes Atom, sondern weill sich ge-
borgen im Vater, weill sich vom iibergreifenden Ich des Vaters
gezeugt. So steht das Ich des Sohnes dem des Vaters zwar
gegeniiber, aber dennoch weill es sich eines Wesens mit dem
Vater. Der Vater, der den Sohn sich gegeniiberstellt, entlaft
ihn doch niemals aus der Wérme seines Lebens. «Ich und der
Vater sind eins.» Das sollte nicht nur vom Christus-Ich, das
sollte von jedem Menschen-Ich gelten. Denn Christus ist ja
nicht ein unnahbares Go6tzenbild, ein Wesen, mit dem keiner-
lei Gemeinschaft méglich ist, er ist vielmehr der Weiser, der
uns den Weg zeigt, den Weg zum Vater, zum gottlichen Ich,
noch mehr: er selbst ist der Weg zum Vater, zum gottlichen
Ich. Wie er zum Vater gekommen ist, so sollen auch wir zum
Vater kommen. Wie er das gottliche Ich in sich aufgenommen
hat, wie er das eigene Ich in das Ich des Vaters zuriickge-
tragen, dem Ich des Vaters zuriickgegeben hat — er im Vater,
der Vater in ihm —, so sollen auch wir unser Ich nicht als
einen Splitter im Weltall empfinden, sondern als sinnvolles
und notwendiges Teilchen eines sinnvollen Ganzen, als Féad-
chen im groflen Weltgewebe, als Steinchen in einem gewal-
tigen Gottestempel. Mit anderen Worten: wir miissen unser
Ich im Ich des Vaters geborgen sehen; nur dann gelangen wir
zu wahrer Ich-Erfiillung. Ein Ich, das so in Gott lebt, ist allen
Gefihrdungen enthoben, es ist unzerstéorbar geworden. Es er-
kennt Gott, wie es von Gott erkannt worden ist.

Wir erkennen andere Wesen ja nur durch unser eigenes
Ich. Wir beurteilen andere nach Analogie unseres eigenen
inneren Lebens. Ein gemeiner, selbstsiichtiger Mensch wird
auch bei anderen zumeist gemeine, selbstsiichtige Motive vor-
aussetzen, ein Mensch, der selbstlose Giite ausstrahlt, wird
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ihm im allgemeinen unverstéindlich sein. Umgekehrt wird es
dem reinen Menschen oft schwerfallen, einen schmutzigen,
hinterlistigen Egoisten iiberhaupt zu verstehen. So schlecht
kann doch der andere gar nicht sein — wird er bei sich den-
ken. — Wie wir selbst sind, so beurteilen wir andere. Das
Ich ist so das Medium zur Erkenntnis der Welt. «Wir’ nicht
das Auge sonnenhaft, die Sonne kénnt’ es nie erblicken; lig
nicht in uns des Gottes eigne Kraft, wie konnt’ uns Gottliches
entziicken?» sagt Goethe. Weil das Auge sonnenhaft, ein Stiick
Sonne, verwandelte Sonne ist, darum ist es imstande, das Licht
zu erblicken. Weil der Mensch gotthaft ist, mit dem innersten
Kern seines Wesens zu Gott gehort, darum ist er imstande,
Gott zu ahnen, zu erkennen, zu schauen. Weil der Mensch
Geist ist, kann er den gottlichen Geist erfassen, nur der Hei-
lige Geist selbst kann den heiligen Gott erkennen, darum weily
nur der Mensch etwas von Gott, der selber Tréger Heiligen
Geistes geworden ist. linem solchen Menschen aber begegnet
Gott auf tausend Wegen. «Ich hore und sehe Gott in jeglichem
Ding, aber begreife ihn nicht im geringsten, noch begreif ich,
was wunderbarer sein konnte als ichy, sagt Walt Whitman.
In sich selbst findet er die gréften Wunder, und er fihrt fort:
«Ich finde Briefe von Gott in den StraBlen verstreut, ein jeder
gezeichnet mit Gottes Namen.» Gott, das Wunder aller Wun-
der, ist uns nahe, ist uns gegenwirtig. Von diesem wunder-
baren gottlichen Ich sollen wir uns erfiillen, durchtrinken
lassen und so unser eigenes Ich zu echter Wirklichkeit em-
porheben.

2. Massen-Ich und Christen-Ich.

Ein Pferd, das von einem jungen Mann geritten wurde,
ging mit ihm durch — berichtet eine &sopische Fabel. Der
Reiter wagte nicht, wihrend des Laufes abzuspringen. «Wo-
hin denn, wo geht’'s denn hin?» rief man ihm zu. «Wohin es
dem da gefillty, antwortete der junge Mann und deutete auf
das Pferd. So miilit auch ihr, behauptet der alte Fabeldichter,
wenn ihr der Wahrheit die Ehre geben wollt, auf die Frage:
«Wohin treibt ihr eigentlich?» antworten: «Wohin es den
Leidenschaften gefillt.y Manchmal konntet ihr sagen: «Wo-
hin uns die Lusty, manchmal: «Wohin uns die Ruhmsuchty,
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manchmal: « Wohin uns die Geldgier treibt.» Denn manchmal
laft euch die Lust, manchmal die Angst, manchmal etwas
anderes entgleisen. Der Mensch glaubt so oft, aus sich selbst
heraus zu leben, sich selbst zu bestimmen. In Wirklichkeit
wird er von Leidenschaften und Trieben regiert, die sein selbst-
bewulites, personlichkeitsstolzes Ich vollig iiber den Haufen
zZu rennen, ja ganz und gar auszuléschen scheinen.

Und doch soll der Mensch Personlichkeit werden, wahr-
haftiges, sich selbst bestimmendes Ich. Wie aber kommen wir
zu wahrhaftiger Icherfiillung? Wie bewahren wir das Ich da-
vor, im Triebhaften, im Massenhaften, im Technisch-Seelen-
losen zu versinken? Diese Gefahr ist groB, entsetzlich grof}
in unserer dem Massenhaften, dem Kollektiven ausgelieferten
Zeit. Ortega y Gasset hat in seinem Buche «Der Aufstand der
Masseny davon gesprochen, und vor ihm und gleichzeitig mit
ihm haben andere gleiche oder dhnliche Gedanken ausgespro-
chen.

Europa steht im Zeichen der Ueberfiillung. In den ausge-
bombten Stidten Deutschlands ist jeder Keller-, jeder Boden-
raum fiir Wohnzwecke beschlagnahmt. Zimmer, in denen man
einmal fiir sich allein sein kann, gelten als Luxus. So hocken
die Leute heute dicht aufeinander: Ameisenexistenzen in einer
iiberfiillten Welt. Bis 1800 hat sich in 12 Jahrhunderte um-
spannender Geschichte Kuropas Bevilkerung nicht wesentlich
vermehrt. Seuchen und hohe Kindersterblichkeit sorgten da-
tiir, dafl keine Uebervilkerung eintrat. Von 1800 bis 1914 ist
die Zahl der Européer von 180 auf 460 Millionen angewach-
sen, hat sich also fast verdreifacht — dank der besseren Hy-
giene und der durch die moderne Technik herbeigefiihrten Ar-
beitsmoglichkeiten. Wir leben in iiberfiillten Léndern, Stidten,
Gemeinden; das Dasein ist ein massenhaftes geworden, die
Massen haben sich erhoben, und wéhrend sich friiher die
Masse von einer wirklichen Elite fithren lief, handelt sie jetzt
selbstbewulit, im Gefiihl ihrer Souveridnitidt und zwingt dem
Gemeinwesen durch das Mittel des materiellen Denkens ihre
Wiinsche und Geschmacksrichtungen auf. Ortega y Gasset
sagt: «Charakteristisch fiir den gegenwirtigen Augenblick ist
es... daB die gewohnliche Seele sich iiber ihre Gewdhnlich-
keit klar ist, aber die Unverfrorenheit besitzt, fiir das Recht
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der Gewohnlichkeit einzutreten und es iiberall durchzuset-
zen ... Die Masse vernichtet alles, was anders, was ausge-
zeichnet, personlich, eigenbegabt und erlesen ist.» Im Zeit-
alter der Massen ist der Mensch, der sein eigenes, ein person-
liches Leben fiihren will, besonders gefidhrdet. Der innerlich
selbstindige, eigene Wege gehende Mensch hat es immer im
Leben schwerer als der, der mit dem grofien Strome schwimmt,
aber im Zeitalter der Masse ist sein Dasein besonders bedroht;
das Gliick, sich in Einklang zu wissen mit wesentlichen Zeit-
stromungen, bleibt ihm versagt. Denn es ist ein grofles Gliick,
auf der Seite einer Bewegung zu stehen, die von Erfolg zu
Erfolg schreitet, und es ist immer schmerzlich, wenn ein
Mensch auf verlorenem — scheinbar oder tatséchlich verlore-
nem — Posten kimpfen mul}, wenn wir zusehen und mitan-
horen miissen, wie der erbarmlichste Hohlkopf, wenn er nur
zu der erfolgreichen, der fortschreitenden Partei gehort, das,
was uns heiligste Ueberzeugung ist, mit flachem Spott iiber-
gieBt und Kiibel auf Kiibel plattester Bosheiten iiber das, was
uns unumstofliche Wahrheit ist, ausgiefit. Es ist schwer, dann
nicht in Bitterkeit, Menschenverachtung und Hal} zu versin-
ken, es ist schwer, dann doch an die Zukunft der eigenen
Wahrheit, die Zukunftskraft der eigenen Ueberzeugung zu
glauben und allem Augenschein zum Trotz doch immer fest
daran zu glauben, dafl die jetzt im Schatten stehende Wahr-
heit einmal helles Licht um sich verbreiten wird und daf} die
Spotter und Sieger von heute die Geschlagenen von morgen
sein werden. Dornenvoll ist der Weg dessen, der einer er-
folglosen Minderheit angehort, dornenvoll darum der Weg des
innerlich selbstindigen Menschen, in einer Zeit, in der die
Masse den Ton angibt. Ein Volk, ein Reich, ein Fiihrer,
spricht der nationalistische Kollektivismus. Wehe dem, der
aus der Reihe tanzt! Wehe dem, der eigene Wege zu gehen
versucht, der fiir sich selber kochen mdochte, statt aus der all-
gemeinen Suppe zu l6ffeln! Wehe dem, der von der Parteilinie
abweicht! Die Abweichung fiihrt schliefilich in ein Konzen-
tationslager.

Die ungeheure Gefahr, in der das Ich unter der Herrschaft
von Massenbewegungen steht, ist von Ménnern mit propheti-
schem Blick, von scharfsinnigen Kritikern der Zeit schon seit
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Jahrzehnten gesehen worden. In seinen «Ideen zur Natur-
und Leidensgeschichte der Volkery beschiftigt sich Frank
Thiefl mit dem Verhéltnis von Kollektiv und Einzelwesen, er
sieht im «freien Selbsty die «einzige und grofite Kostbarkeit
unseres armen Lebensy und behauptet, dall ohne wahre Ich-
verwirklichung die Menschheit verloren sei, da der Kollekti-
vismus in den Nihilismus, die Entwertung aller persénlichen
menschlichen Werte, einmiinde.

Die Gefahr ist richtig gesehen, aber ein Heilmittel wird
nicht gegeben. Ein Heilmittel kann von der Haltung, die Frank
Thiefll einnimmt, aus auch nicht gegeben werden. Denn fiir
ihn schwebt das «freie Selbsty beziehungslos in einem von
keiner allumfassenden Macht durchwalteten Weltraum, treibt
im Strome des «geschichtlichen Gefillesy dahin. Wohl redet
auch Frank Thiel — so in seinem weitverbreiteten Werke
«Das Reich der Diémoneny — von einem Weltgeiste, aber im
Grunde ist dieser «Weltgeisty fiir ihn reine Natur, er «zielt
stets auf etwas rein Naturhaftes: das innerlich Schwache und
Unfruchtbare stirbt, wihrend das Lebensfihige dem zustrebt,
was die klinische Psychologie mit dem ,lebbaren Zustand’ be-
zeichnet». Es ist also im tiefsten doch eine antimetaphysische,
naturalistische Haltung, die diesen Dichter und Geschichts-
philosophen kennzeichnet. Dem Einzelmenschen bleibt nichts
iibrig, als sich vom Strome des «geschichtlichen Geféllesy
tragen zu lassen. Nur wenn «Geist und Démony sich in ihm
vereinen, d. h. wenn der Mensch die Tendenzen des naturhaft-
kosmischen Geschehens in sich aufgenommen hat, sich von
ihnen durchwalten, von ihnen anfeuern und durchs Dasein
treiben ldft, vermag der Einzelne, eben weil er Geisttriger ist,
Entscheidendes zu vollbringen. Fiir eine solche Anschauung
ist das Weltleben ein dunkler FlufB, auf dem beziehungslos,
Irrlichtern gleich, einzelne Flammen, die menschlichen Ein-
zel-Ichs, hin und her tanzen. Einige Flammchen, die etwas von
den Ddmonien des rauschenden Stromes der Natur in ihr Le-
bensdocht haben aufsteigen lassen, werden gewiirdigt, einzelne
Phasen dieses unaufhorlichen Stromens etwas zu beleuchten,
etwas Geisteslicht iiber sie auszustrahlen, die allermeisten der
das kosmische Geschehen begleitenden Ichflammen versinken
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spurlos im «geschichtlichen Gefdlley, von dem man weder
weill, von wo es herabstiirzt, noch wohin es fliefit.

Der vorhin erwihnte Ortega y Gasset sieht im kommu-
nistischen Kollektivismus die Hauptgefahr fiir das Ich in
unserer Gegenwart. Nicht, als ob der Inhalt der kommunisti-
schen Lehre in russisch-bolschewistischer Ausprigung auf
den Europder der Gegenwart irgendwelche Anziehungskraft
ausiibe, nein — der abendléndische «Biirger» wisse sehr gut,
dall die Tage des Menschen, der nur von seinen Renten lebe
und sie seinen Sohnen vermache, auch ohne den Kommunis-
mus gezihlt seien. Es sei, behauptet Ortega y Gasset, nicht so,
daB Feigheit Europa dem Bolschewismus ausliefern werde.
Denn der Biirger sei nicht feige, er sei vielmehr im Augenblick
angriffslustiger als der Arbeiter. Niemals hétte in RuBland
der Bolschewismus triumphiert, wenn es dort einen wirklichen
Biirgerstand gegeben hitte. Der Faschismus, der eine klein-
biirgerliche Bewegung gewesen sei, habe sich gewalttéitiger
benommen als der ganze Sozialismus. Nicht aus Griinden
politischer Moral lehne die ungeheure Mehrheit der Euro-
pier den Kommunismus ab, sondern einfach deshalb, weil sie
in der kommunistischen Organisation keinen Vorteil fiir die
menschliche Gliickseligkeit erblicke. Trotzdem bedeute der
Bolschewismus fiir Europa eine Gefahr, und zwar aus folgen-
dem Grunde: Auf jeden Fall stelle er ein kolossales mensch-
liches Unterfangen dar. Die Menschen hiitten in ihm entschlos-
sen einen Reformplan in Angriff genommen und lebten straff
unter der hohen Zucht, die sie fiir ihren Glauben auf sich
genommen hitten. Wenn die von Menschenbegeisterungen
allerdings schwer zu beeinflussende Weltwirklichkeit diesen
Versuch nicht vollig scheitern lasse, wenn sie ihm den Weg
nur ein wenig freigebe, miisse er rein in seiner Eigenschaft
als groBartige Unternehmung iiber der kontinentalen Mensch-
heit aufgehen wie ein fremdes neues Gestirn. Verharre Europa
in briitender Erniedrigung ohne neue Lebenspline, wie sollte
es der Ansteckung durch ein so stolzes Beginnen entgehen
konnen? Dann werde sich der Europder unschwer bereit fin:
den, seine Einwénde gegen den Kommunismus hinunterzu-
schlucken und sich, wenn nicht durch dessen Inhalt, so durch
dessen moralische Geste hinreillen lassen.
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Ortega y Gasset fordert von Europa, dall es der kommuni-
stischen Idee eine Zukunftsidee gegeniiberstelle; nur dann
habe es Aussicht, den Bolschewismus wirklich zu iiberwin-
den. Als einzige Rettung, als wirklich in die Zukunft weisen-
den Gedanken empfiehlt er dann den europiischen National-
staat, die Kuropaunion, die Vereinigten Staaten von Europa.
Es geniige nicht, zu hoffen, dal die materiellen Schwierigkei-
ten den Kommunismus frither oder spiter zusammenbrechen
lassen wiirden; ehrenhafter und fruchtbarer sei es, dem Kom-
munismus den Ansporn eines neuen Lebensprogramms ent-
gegenzustellen.

Wir leben im Zeitalter des Massenmenschen, behauptet
jener spanische Denker. Der Massenmensch gebe heute den
Ton an. Unter allen denen, die wahrhaft in dieses Jahrhundert
gehorten, werde man keinen einzigen finden, dessen Haltung
zum Leben sich nicht dahin zusammenfassen liefie, dall er
jedes Recht und keine Pflicht zu haben glaube. Gleichgiiltig,
ob er als Reaktiondr oder als Revolutiondr maskiert sei: er
werde sich als Tridger unbeschrinkter Rechte fiihlen. Fa-
schistische Reaktiondre und bolschewistische Revolutionére
haben hier die gleiche Gesinnung. Der Reaktiondr behaupte,
dall die Rettung von Staat und Volk ihm das Recht verleihe,
alle anderen Gebote zu iibertreten und den Mitmenschen zu
zermalmen, besonders wenn er eine Personlichkeit von For-
mat sei. Und dasselbe gelte fiir den Revolutionir. Seine schein-
bare Begeisterung fiir den Handarbeiter und die soziale Ge-
rechtigkeit diene ihm als Maske, um sich dahinter jeder Pflicht
— wie Hoflichkeit, Wahrhaftigkeit, vor allem der Ehr-
furcht vor iiberlegenen Menschen, zu entziehen. Der Diktator
schmeichle dem Massenmenschen, indem er alles Hervorra-
gende mit Fiilen trete. Die Flucht vor jeder Verpflichtung
erklire die Erscheinung, dall diese Menschen sich ldcher-
licherweise fiir jung ausgében, weil sie gehort hitten, dafl die
Jugend mehr Rechte als Pflichten besitze. Von der Verpflich-
tung, Taten zu tun oder getan zu haben, fiihle der junge
Mensch sich immer entbunden, er lebe immer auf Kredit, es
sei gleichsam ein falsches, halb ironisches, halb zirtliches
Recht, das die Nicht-mehr-Jungen den Jungen einrdumten.
Aber es sei verbliiffend, wenn diese es nun im Ernst bean-
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spruchten, um sich daraufhin alle Rechte zu nehmen, die nur
dem gebiihrten, der schon etwas vollbracht habe. Man benutze
das Jung-sein zu Erpressungen. Dem Massenmenschen gehe
Sittlichkeit schlechtweg ab, denn Sittlichkeit sei wesentlich ein
Erlebnis der Unterordnung, sei Dienst- und Pflichtbewult-
sein.

Wie iiberwinden wir dieses die Sittlichkeit verneinende Mas-
senmenschentum? Durch eine politische Organisation ist es
nicht zu iiberwinden. Ortega y Gasset fordert die Europaunion
als die Idee, die der bolschewistischen Idee ein erfolgreicher
Gegner sein werde. Sicherlich wiirde ein wirtschaftlich auf-
bliihendes Europa fiir die bolschewistische Agitation ein hoff-
nungsloses Feld sein, aber zur Ueberwindung des Massen-
denkens an sich wird auch die Europaunion nicht fiihren.
Auch auf dem Boden eines vereinigten Europa kénnen Mas-
senwesen und Massendenken sich entfalten. Denn es ist ja
nicht so, dafl nur der Bolschewismus Symptom der Vermas-
sung des gegenwirtigen Lebens ist; auch in Demokratien kann
die Masse, kann der «Herr Omnes» regieren. Die Antithese:
Bolschewismus gleich Massenherrschaft — Demokratie gleich
Personlichkeitsbejahung ist falsch. Auch der Sozialismus
kann persiénlichkeitsbejahend sein, ja es ist durchaus ein per-
sonlichkeitsbejahender politischer Kommunismus denkbar,
und umgekehrt kann eine biirgerliche Demokratie durchaus
kollektivistisch sein.

Nur dort kann der Kollektivismus iiberwunden werden, wo
die Menschen sich ihres Ich bewubt geworden sind, wo sie
sich als Person fiihlen, wo sie wissen, dal nur in person-
lichem Leben die wahre Bestimmung, das <héchste Gliick der
Erdenkindery zu suchen und zu finden ist. Darum lafit sich
der Kollektivismus auch nicht vom Boden o6stlichen, z. B. in-
dischen Denkens aus iiberwinden. Denn das &stliche Denken
ist nicht in jeder Kinzelausprigung, wohl aber in seiner
Grundtendenz personlichkeitsfeindlich, es strebt gerade nach
Auflésung der Individuation, der Personlichkeit. Die Welt ist
fiir die indische Weisheit etwas, das eigentlich nicht sein sollte,
eine Scheinwirklichkeit, von der der Mensch sich lésen mul.
Ein Uriibel haftet der Seele an, Anavamala, das heillit das die
Seele zu einem individuellen Wesen machende Uebel. — Wo

9
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aber im individuellen, personlichen Leben als solchem bereits
ein Uebel gesehen wird, steht man dem persénlichkeitsauflésen-
den kollektiven Denken wehrlos gegeniiber.

Den Kollektivismus kann nur eine Haltung iiberwinden,
die sich dem Ich und seiner Entfaltung verpflichtet weil}, die
vom Menschen fordert, dal er «allen Gewalten zum Trotz»
sich zu <«erhalteny habe. Das Christentum ist nicht Ich-Ver-
nichtung, sondern Ich-Erfiillung. Das Christentum stellt dem
Menschen die Aufgabe: sein Ich, das so vielen nivellierenden
Einfliissen ausgesetzt ist, das von Massenstréomungen hin und
her bewegt wird wie Algen in flieBendem Gewisser, das,
durch die Technik unterjocht, in allen moéglichen Organisatio-
nen und Kartellen zu ersticken droht, dieses so bedrohte Ich
auf gottlichen Grund zu stellen und so zu wahrer Befreiung
zu gelangen.

Denken wir an Theophrastus Paracelsus, der als einer der
ersten sich dem mittelalterlichen Kollektivismus entwand und
sein eigenes Leben zu leben wagte. Der mittelalterliche Mensch
sah, wie Jacob Burckhardt es dargestellt hat, die Auflenwelt
und das eigene Innere wie unter einem gemeinsamen Schleier
liegen, einem Schleier, gewoben aus Glauben, Kindesbefangen-
heit und Wahn. Die durch diesen Schleier geschaute Welt er-
schien dem mittelalterlichen Menschen wundersam gefarbt,
der Mensch selbst aber fiihlte sich nicht als Individualwesen,
als selbstéindige Personlichkeit, sondern er «erkannte sich nur
als Rasse, Volk, Partei, Korporation, Familie oder sonst in
irgendeiner Form des Allgemeinen». Der Einzelne lebte stets
nur im Allgemeinen, als Glied einer bestimmten Familie, als
Glied einer Zunft, eines bestimmten Standes, an dessen An-
schauungen und Lebensart er von der Wiege bis zum Grabe
gebunden war. Zuerst in Italien, in der Zeit der sogenannten
Renaissance, begann der Schleier, der fiir den mittelalterlichen
Menschen alles einhiillte, zu verwehen, man begann den Staat,
die Aullenwelt iiberhaupt, objektiv zu betrachten; im Men-
schen selbst erhob sich das BewubBtsein individuellen Wertes,
als selbstindiges Wesen stellte sich der Mensch seiner Umwelt
gegeniiber.

In Deutschland war Paracelsus einer der ersten, der es
wagte, ganz sein eigenes Leben zu leben; als Arzt ging er
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seine eigenen Wege, er fiihlte sich nicht als blofles Glied der
Aerztezunft, er nahm vielmehr deren Gegnerschaft auf sich;
durch ihren Hafl von einem Ort zum andern, von einem Land
ins andere gejagt, verzichtete er doch nie auf eigenes For-
schen und Denken, fiihlte sich in aller Einsamkeit als Bahn-
bereiter kommender Werte und rief seinen Gegnern stolz zu:
«Ihr miit mir nach, ich nicht euch nach, ihr mir nach!s> Wer
selbst etwas ist, soll nicht eines anderen Nachahmer sein —
das war sein Grundsatz. Alterius non sit, qui suus esse potest.

Gewill kann eine solche starke Betonung des eigenen Ich
zu einer Ueberbetonung fiihren. Das Ich soll zur Selbstidndig-
keit erwachen, aber nicht, um sich von allen Bindungen loszu-
reilen, sondern um nun gerade die eigenen, selbstindig er-
rungenen Werte der Umwelt zur Verfiigung zu stellen. Das
Ich, das vor der Zeit unbewulit in Gott ruhte, soll, zum Be-
wulbltsein erwacht und durch die irdischen Miihen und Kédmpfe
geldutert und zu eigener Gestalt gelangt, den so errungenen
Reichtum Gott zur Verfiigung stellen und so die gottliche
Fiille vermehren helfen. So sieht das Christentum die Aufgabe
des Menschen an. Von Gott und durch Gott und zu Gott sind
alle Dinge. Alle Menschenseelen sind auf dem Wege zu Gott,
aber nicht, um in Gott zu verléschen, sondern um durch
eigene im Leben errungene Werte den Reichtum Gottes zu
vermehren. '

Das Menschen-Ich soll zum Gottes-Ich werden. Es ist ein
erhabener Augenblick, wo uns die Wahrheit aufgeht, dal wir
zu Gott geh6éren und daBl Gott zu uns gehort, wo unser Ich
zum Gefill wird, das die gottliche Wahrheit in sich aufnimmt,
zu der Stitte, wo Gott dem Menschen begegnet. Dem selbstén-
dig gewordenen Ich soll gerade die innigste Vereinigung zu-
teil werden, die Vereinigung mit dem goéttlichen Ich. «Ich und
der Vater sind einsy, sagt Christus. Die Zweiheit wird zur
Einheit. Zu dieser Einheit mit Gott sollen auch wir gelangen.
Denn wie Christus zur Einheit mit Gott gelangte, so will er
auch uns zur Einigung mit Gott fiihren. Er will in denen
leben, die an ihn glauben «ich in ihnen und Du, Vater, in mir,
so werden sie zu einer vollkommenen Einheit mit uns ge-
langen>.

i
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3. Christus und der Ferne Ostien.

Das Christentum ist ebenso weit entfernt von einer Ent-
wertung wie von einer Vergittlichung der Welt. Steht der
buddhistische Osten oft in der Gefahr, die irdische Wirklich-
keit zu entwerten, sich kampflos in das Leid des Daseins zu
fiigen, so steht umgekehrt der Westen in der Gefahr, das Ir-
dische zu iiberschéitzen und zu vergessen, dall die irdische
Welt nur vergingliche Erscheinung des Ewigen ist. Mul} die
christliche Religion die Menschen des Ostens, die sich gern
vor dem Ansturm des Leides in ein stilles Kloster, in stille
Beschaulichkeit zuriickziehen mochten, auf die Pflicht ein-
satzbereiter Liebe hinweisen, so hat das Christentum im
Abendland immer wieder gegeniiber einer allzugroflen irdi-
schen Selbstsicherheit auf den Uebergangscharakter alles ir-
dischen Daseins hinzuweisen und die Worte Christi in die
Zeit hineinzurufen: ¢«Der Mensch lebt nicht vom Brot allein,
sondern von einem jeglichen Wort, das aus dem Munde Gottes
geht.»

In seinen «Europidischen Betrachtungen» teilt uns André
Gide ein Gesprich mit, das ein ehemaliger chinesischer Mi-
nister, ein kluger, vielgereister Mensch, mit ihm fiihrte.
Der Chinese weist auf den Widerspruch hin, der zwischen
dem daseinsbejahenden, sogar lebensgierigen, tatendurstigen,
eroberungssiichtigen Geist des Abendlandes und der auf waf-
fenloser, vergebungsbereiter, im FEntsagen und Verzichten
das wahre Gliick sehenden Gesinnung der christlichen Reli-
gion, der Religion der abendléndischen Vélker, besteht. Das
Abendland strebe in mannigfachen Formen immer nach Reich-
tum, das Christentum dagegen gerade nach Armut. Auf diesen
Zwiespalt sei das Disharmonische des abendlindischen We-
sens und des abendlandischen Menschen zuriickzufiihren. Re-
ligion und Kultur bewegten sich auf entgegengesetzter Linie
und seien nur durch unbefriedigende Kompromisse zusam-
mengehalten. Demgegeniiber sei der Osten — vor dem zer-
storenden Einbruch des abendlindischen Geistes — seelisch
einheitlicher und darum gliicklicher gewesen. Der Kindheits-
zustand, den Christus dem Abendlande vergebens predige,
sei dort erreicht worden. Die ostliche Weisheit habe den Zu-
stand der Gliickseligkeit, den das Christentum in den Himmel
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verlege, auf Erden verwirklicht. Sie sei dazu imstande ge-
wesen, weil ihre groflen Lehrer Laotse, Konfuzius und Buddha
Moral und Weisheit niemals getrennt und niemals, wie das
Christentum es getan habe, ihre Lehren auf etwas Ueber-
natiirliches gegriindet hétten, das dann den Angriffen der
Vernunft jederzeit offen liege. Im Osten sei der Tugendhaf-
teste zugleich der Verniinftigste.

So #dhnlich wird vielfach vom Osten aus iiber die christ-
lich-abendléindische Welt geurteilt. Man weist darauf hin, daf
abendldndischer Geist und Christentum im Gegensatz zuein-
ander stinden, dafl der abendlindische Geist und das Chri-
stentum sich in der Bewertung der Wirklichkeit grundsétzlich
unterschieden. Auch in folgende Form hat man seine Ueber-
zeugung von der Gegensiitzlichkeit von europidischem und
christlichem Geist gekleidet: es sei ein Gliick, dafl das Chri-
stentum die Religion der so raubtierhaften westlichen Volker
geworden sei. Denn was wire aus ihnen geworden, wenn
nicht die Religion der Nichstenliebe die Gier dieser Viélker
noch einigermalflen geziigelt hitte! Sie hiitten sich sonst vollig
zerfleischt, hitten die ganze Welt in ein Meer von Blut ver-
wandelt.

Wir wollen nicht bestreiten, dall dieser ostlichen Kritik
an unserer abendldndisch-christlichen Welt ein Wahrheits-
moment zugrunde liegt. Und doch ist diese Kritik einseitig.
Zunéchst einmal: der Widerspruch zwischen den Hochzielen
jeder echten Religion und der tatsidchlichen menschlichen
Wirklichkeit besteht iiberall: im Osten ebenso wie im Westen.
Dal der Osten den Zustand der Gliickseligkeit auf Erden ver-
wirklicht habe, trifft keineswegs zu: auch fiir die konfuzia-
nische Welt des vorrevolutiondren kaiserlichen China, der
jener Minister nachtrauert, trifft das nicht zu; es sind, genau
so wie im Westen, immer nur einzelne besonders hochstehende
ethische oder religiose Naturen gewesen, in denen die morali-
schen oder religiosen Forderungen eine das ganze Leben be-
stimmende Wirklichkeit geworden sind. Man miilite denn, wie
es der Konfuzianismus allerdings tut, die Anspriiche an die
Menschen sehr, sehr herabschrauben, um von einer allgemei-
nen Verwirklichung des ethischen Ideals reden zu konnen.
Unrichtig ist an der oben erwédhnten Kritik ferner dies, daf}
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die religiose Verankerung der christlichen Moral, ihre Ver-
ankerung im Uebersinnlichen, im Metaphysischen schuld an
ihrer Wirkungslosigkeit sei. Das gerade Gegenteil ist richtig:
jede echte Moral setzt den Glauben an eine absolute Macht
des Guten voraus, berithrt sich also an ihrer Wurzel mit
religiosen Gedanken. Es gibt keine hochstehende Moral ohne
metaphysische Hintergriinde. Das gilt auch fiir die Moral-
lehren des Ostens. Der Taoismus ist Metaphysik: «Die Ewig-
keit erkennen, das ist Weisheity, sagt Laotse. <« Wer die Ewig-
keit nicht erkennt, handelt blindlings und unheilvoll.y Auch
das letzte Ziel der buddhistischen Sittlichkeit, das Nirvana,
liegt im Unirdischen. Nur der Konfuzianismus macht eine
Ausnahme, aber eben darum steht er nach dem Zusammen-
bruch des chinesischen Kaiserreichs im Ansturm des revolu-
tioniren Denkens, das die chinesische Republik durchwiihlt,
in einer furchtbaren Krise. Auf Vernunft allein 146t sich eben
keine echte Moral begriinden: die Vernunft kann ebensogut
zur Begriindung einer Moral der Nichstenliebe wie einer
Moral des Willens zur Macht dienen. Tatséchlich lebt jede
blofle Vernunftmoral von heimlichen Anleihen, die sie von
der gleichzeitigen religiosen Moral erhebt.

Die 6stliche Kritik sieht wohl die Gegensitzlichkeiten zwi-
schen Christentum und abendlindischer Welt, nicht aber die
Verwandtschaft, die zwischen dem Christentum und dem Geist
Europas und Nordamerikas besteht. Man beurteilt das Chri-
stentum, dem ostlichen Fiihlen entsprechend, zu einseitig pas-
sivistisch, man sieht nicht die ungeheuren aktiven Energien
des Christentums, die die Veranlassung gewesen sind dafiir,
daB die abendlindische Welt sich fiir den christlichen Glau-
ben entschied. Die Spannung, die zwischen dem Christentum
und der germanisch-romanischen, aber auch der slawischen
Welt besteht, ist eine ungemein fruchtbare Spannung ge-
wesen. André Gide betont mit Recht in dem von ihm mit
jenem Chinesen gefiihrten Gesprich, dal es der zu energi-
scher Individualisierung fiihrende Personalismus des Chri-
stentums, die allem Vermassungsstreben entgegengesetzie
christliche Ueberzeugung von dem unendlichen Wert der Ein-
zelseele gewesen ist, die die abendléndische Menschheit fiir
das Christentum gewonnen habe und immer wieder fiir die
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christliche Idee, sei es in ihrer katholischen, sei es in ihrer
protestantischen Form, gewinne. Dieser Individualisierung,
diesem energischen Personalismus verdankt das Abendland
seinen inneren Reichtum und eine geistig-seelische Spann-
weite, die die des Ostens weit hinter sich lift. So furchtbare
Opfer diese Individualisierung gekostet hat — wir koénnen
und wollen auf sie nicht verzichten, weil wir nur in dieser
Verpersonlichung die Verwirklichung héchster menschlicher
Werte sehen konnen. Individualisierung ist fiir den Christen
immer Personlichkeitswerdung von Gott her und zu Gott hin:
und darum hat André Gide recht, wenn er die Zukunftsauf-
gabe der christlich-abendléindischen Welt in einer doppelten
Frontstellung sieht: gegen die isolierende Eitelkeit des Natio-
nalismus und gegen die Entpersoénlichung des Internationa-
lismus.

Von drei tibetanischen Lamas wird uns erzihlt, sie wur-
den durch die Hauptstidte Europas gefiihrt, und es wurden
ihnen die ¢«Errungenschafteny unserer Zivilisation, insbeson-
dere die Meisterwerke europédischer Technik, gezeigt. Darauf
erklirten sie: «Es ist gewill sehr bemerkenswert, was ihr
Abendlidnder alles habt und konnt, die Eisenbahnen und Flug-
zeuge, die Kinos, das Radio usw., aber wir begreifen denn
doch nicht ganz, warum erwachsene Menschen auf derartige
kindliche Spielereien so viel Zeit und Miihe verwenden.» Diese
Antwort jener hohen buddhistischen Geistlichen ist kennzeich-
nend fiir die Haltung der buddhistischen Religion, die mit
iiberlegener Verachtung auf alle Arbeit blickt, auch auf die
Versuche des Abendlandes, die Natur zu beherrschen und
durch technische Meisterschaft in den menschlichen Dienst zu
zwingen. Das alles, so sagen die Buddhisten, ist térichte Kraft-
verschwendung, fiihrt zu nichts, macht die Menschen nicht
um ein Jota besser und gliicklicher, macht sie hochstens noch

ungliicklicher.
Der abendlédndische Mensch ist — im Gegensatz zu dem
beschaulichen, bequemen Orientalen — stets ein Mensch der

Arbeit, des Wirkens und Schaffens gewesen. Der abendlén-
disch-europédische Mensch suchte Gott nicht in unerkennbaren
Fernen; er ging den Spuren des Ewigen im Diesseits nach.
Er belauschte die Schopferarbeit Gottes in der Natur und



136 E. W. Schmidt, Beitrdge zu einer Theologie des Personalismus

suchte dieser Schopferarbeit durch eigene Schopferleistungen
nachzueifern. Die Hingabe des abendldndischen Menschen an
die Welt der Technik, iiber die jene drei buddhistischen La-
mas so staunten und die sie fiir eine kindliche Spielerei an-
sahen, ist in Wahrheit fiir den Abendlénder mehr als Spiel,
ist vielmehr ein leidenschaftlicher Versuch, durch die Herr-
schaft iiber die Natur goéttlich-schopferische Krifte zu be-
titigen. Wir suchen Gott in seiner irdischen Gestalt, in seinem
irdischen Wirken. Der Wirklichkeitssinn des abendldndischen
Menschen ist eine Form seiner Gottesverehrung. Allerdings
steht der abendlédndische Mensch in der Gefahr, iiber der
Wirklichkeit Gott aus den Augen zu verlieren. Er vergilt,
dafll hinter der Schopfung der ewige Schopfer steht, er betet
die Schopfung statt des Schopfers an. Dann aber verwandelt
sich das wirkliche Leben in einen wiisten Tanz, einen sinn-
losen Wirbel von Weltatomen. Die Welt wird entgottet, und
damit wird das Leben seines tiefsten Sinnes beraubt. Dahin
kommt man, wenn man aus sich selbst heraus wirken will.

Das Grofie an Christus ist dies, daB er aus Gott heraus
lebte, dafl er beides miteinander verband: Hingabe an Gott
und Hingabe an die Welt. Die Hingabe an Gott fiithrte ihn
dazu, die Welt als die gottliche Schopfung zu lieben; die Blu-
men auf dem Felde, die Vogel unter dem Himmel waren ihm
Geschopfe Gottes, die Menschen waren ihm Kinder Gottes,
und mit erbarmender Liebe ging er den Elenden und Verlore-
nen nach. Indem er die Welt mit ihrer Freude, mit ihrem Leid,
mit ihrem Guten, mit ihrer unendlichen Schuld an sein reiches
Herz nahm, zeigte er seine Liebe zu Gott. So war er ein Wirken-
der, ein rastlos Schaffender, der aber iiber seinem Schaffen
nicht die Berge Gottes aus den Augen verlor, sondern gerade
dadurch, dall er unermiidlich im Geiste ehrfiirchtiger Liebe
titig war, den gottlichen Héhen nahe und nédher kam. Nicht
weltfliichtige fromme Beschaulichkeit, aber auch nicht blofie
Hingabe an das Diesseits unter Aufgabe jeder Ewigkeits- und
Gottesbeziehung, sondern Weltliebe und Gottesliebe vereinigt
— Dienst an der Welt, Dienst an den Menschen als die rechte
Art und Weise, Gott zu dienen, das ist das Ziel, zu dem er
die Seinen hinfithren will. '

Die Christusoffenbarung ist zeitlos: «Himmel und Erde
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werden vergehen, aber meine Worte werden nicht vergehen.»
Das theologische Denken dagegen sucht diese Offenbarung
dem Verstindnis und der Fassungskraft einer bestimmten
Zeit nahezubringen. Theologie mull also im guten Sinne des
Wortes immer «zeitgemifly sein, auch wenn sie sich gegen
den herrschenden Geist ihrer Zeit wendet. Es gibt Zeiten, in
denen der Begriff der Gnade Gottes, andere Zeiten, in denen
der Begriff der Majestit Gottes in den Mittelpunkt des theo-
logischen Denkens gestellt werden muf. Die christliche Ethik
kann der einen Zeit am besten dienen, wenn sie den Begriff
der Freiheit, einer andern Zeit, wenn sie den Begriff der Ge-
meinschaft besonders betont. Unsere Zeit, die im Massenwesen
zu versinken droht, braucht zu ihrer geistigen Genesung nichts
dringender als eine Theologie des Personalismus.
Bremerhaven. Ernst Walter Schmidt.

Rezensionen.

Vedanta und Wir, mit einer erlauternden KEinfiihrung hrsg.
von Christopher Isherwood, Ziirich, Rascher Verlag 1949,
512 S., Fr.21.—.

Das vorliegende Buch stellt die Auslese dar von ca. 70 Ar-
tikeln, die dem unter dem Titel «Vedanta und der Westeny er-
scheinenden Organ der amerikanischen Vedanta-Gesellschaft
entnommen sind. Griinder der ersten Gesellschaft dieses Na-
mens war Vivekananda, Schiiler Ramakrishnas, von diesem
zum Triager seiner Botschaft an die Welt ausersehen (S.31).
In einem in unser Buch aufgenommenen, bisher unverdsffent-
lichten Vortrag (265—80) erzdhlt er einiges iiber sein eigenes
Werk. Man stofit darin auf eine interessante Charakteristik
der Inder: «Der allgemeine Zustand der breiten Massen des
Volkes ist der des Hungerleidensy (266). «Aber in Indien ist
Armut nicht identisch mit Siinde, Verworfenheit und Laster»
(278). «Der Inder tut alles religios: Trinken und Schlafen,
Spazierengehen und Heiraten, ja sogar das Stehlen... Die
Lebenskraft, die Mission dieses Volkes ist die Religion» (267).
Und im Umgang mit seinem Lehrer hat Vivekananda die Pa-
role gelernt: «Wir miissen eine allumfassende Religion be-
ginnen, und zwar soforts (272)! Mit dem «allumfassendy ist
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