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EINFUHRUNG

Die nachfolgenden Kapitel iiber die Sprache,
die dem groBen sechsbandigen philosophischen
Hauptwerk des berithmten franzosischen Orato-
rianers, und zwar dem ersten Bande seiner
Psychologie, entnommen sind, haben fiir den
deutschen Leser eine besondere Bedeutung, weil
darin ein katholischer Theologe und ein Meister
des geistlichen Lebens zum ersten — und, soweit
wir sehen, bisher zum einzigen — Male den Ver-
such macht, das sprachphilosophische Werk Wil-
helm v. Humboldts, das gerade in unsern Tagen
wieder in seiner einsamen GroBe entdeckt und
von der neueren Sprachphilosophie als ihr
,Grundbuch® betrachtet wird, aufzunehmen und
einige seiner entscheidenden Erkenntnisse mit
jener tiefen, ehrwiirdigen christlichen Spekila-
tion itber das ,,Wort* zu verkniipfen, die von
dem Prolog des Johannesevangeliums ausgeht
und von Augustinus ihre entscheidende Pragung
bekommen hat. Auch Gratrys Ansatz wird von
dieser augustinischen Tradition bestimmt; aber
er nimmt die Ergebnisse des deutschen Philo-
sophen und Philologen mit derselben freudigen
Dankbarkeit auf, mit der er in den Kapiteln iiber
das Verhiltnis von Leib und Seele die Ergebnisse
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der Physiologie seiner Zeit aufgenommen hat:
die Tatsachen des seelischen und des natiirlichen
Lebens und also auch die redliche Erforschung
dieser Tatsachen sind fiir sein Denken bedeu-
tungsvoll, weil sie ihm voller Hinweisungen und
Entsprechungen sind: als Schopfung Gottes tra-
gen sie das Bild ihres Schopfers an sich; als
Bild und als Zeichen fiihren sie iiber sich hinaus
und hin zu Gott.

Gratry lebt, wie wir sagten, in jener grollen
Tradition des abendlindischen christlichen Den-
kens, die auf Augustinus zuriickgeht und in der
der Platonismus christlich weiterlebt; jenes Den-
kens, das mit glithender Sehnsucht auf das Ab-
solute gerichtet ist und durch alle Dinge der Er-
scheinungswelt hindurchdringen mochte zu ihrem
ewigen Urbild, ihrer Idee, die in Gott, die ein
Gedanke Gottes ist. Auch er erlebt die Erkenntnis
der Wahrheit als eine Einstrahlung der ewigen
Ideen in den Geist, als Erleuchtung, die von
Gott her geschieht und zu Gott hinfiihrt; gleich-
zeitig aber auch als Liebeshewegung zu der in
diesem Lichte - aufstrahlenden Schonheit: hell
und warm miisse es in dem erkennenden Geiste
werden, so zitiert er immer wieder das schone
Wort Jouberts. Und des weiteren ist auch sein
Denken getragen von der Einsicht, daB solche
Erkenntnis, die zu Gott fithren, ja in der eine
Berithrung mit Gott stattfinden soll, nicht nur
eine Sache des Intellekts, der sachlich-logischen
Exaktheit ist, sondern eine ethische Voraus-
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setzung hat, von dem sittlichen Zustand der
Seele, der Reinheit und Liuterung des Geistes
und der Bildung der Seelenvermogen abhingt;
daB die Grenzen der Erkenntnis von ,der gei-
stigen Anstrengung und vor allem von dem sitt-
lichen Mute in der Ubung des Guten* bestimmt
werden. ,,Der praktische Weg zum Wissen®, so
sagt er in den ,,Quellen”, jener wunderschonen
Schrift, in der er die Erfahrungen seines Lebens
iiber den Weg zu wahrer christlicher Bildung
zusammenfaBt, ,,ist der, daB man zuerst den gott-
lichen Sinn in sich entfalte; dann seine eigene
Seele, die Natur und ihre Gesetze erkenne ...,
dann von unserer Seele, von jedem Zustand der
Seele, von jeder Einzelwissenschaft und von
jedem Eindruck immer bis zu den Ideen und bis
zum Herzen Gottes aufsteige.”

Sicherlich ist es wahr, dafl einer solchen Haltung
eine Neigung zur Weltfliichtigkeit innewohnt,
eine Neigung, die Dinge und die Welt aufzu-
geben um der Innerlichkeit und um der ewigen
Schau willen. Aber es erscheint, auch histgrisc‘h,
ebenso berechtigt, ihren andern Aspekt zu be-
tonen: daB sie eine Moglichkeit hat, die Welt
auf eine ganz besonders erfiillte und innige Weise
ernst zu nehmen. Die Ideenlehre bindet in Wirk-
lichkeit Gott und die Welt sehr eng zusammen;
sie ist in ihrer christlichen Prigung ein stark
und sehr innig-lebendig empfundener Ausdruck
dafiir, daB ,,der ewig-unendliche Gott das Zeit-
lich-Endliche will; und zwar als ein Bild von
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ihm selbst, als Teilhabe an seiner eigenen We-
sens- und Wertfiille” (Guardini); daB die Welt
als Schopfung immerdar in Gott ruht und immer
von ihm her ins Dasein tritt; dall sie deshalb
demiitig angenommen, geliebt und immer wieder
auf ihn bezogen und zu ihm zuriickgefiihrt sein
will. Und noch stirker wird dieser Schopfungs-
charakter der Welt ausgedriickt, wenn die Dinge
und Geschehnisse der Welt als Worte Gottes
verstanden werden, die nie ohne ihren Sprecher
dasein, nicht von ihm abgelost werden konnen,
denen immer die Pragung des Sprechenden auf-
gedriickt bleibt.

Gratry zeigt die beiden Aspekte dieser Haltung
aufs schonste vereinigt: ein tiefer mystischer
Geist ist in ihm gepaart mit einem umfassenden
Sinn fiir die Bedeutungshaftigkeit der Welttat-
sachen und die Wichtigkeit der empirischen
Wissenschaften, die das Material fiir die Er-
kenntnis der Bildhaftigkeit der Schopfung auf-
arbeiten. Der ehemalige Polytechniker war wie
kaum ein zweiter katholischer Denker offen fiir
die Ergebnisse der Wissenschaft; er triumt schon
von dem groBen umfassenden Geist, der sie alle
zusammenfassen wird, um einen neuen groflen
Kosmos christlicher Weltsicht zu erbauen. Weiter
aber ist mit diesem mystischen Geist auch ge-
paart ein auflerordentliches Verantwortungs-
bewuBtsein fiir die Aufgaben des Christen in der
Welt, die er mit unermiidlichem Eifer predigte:
Als zwanzig Jahre nach seinem Tode die franzé-
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sische Jugend begann, die christliche Aufgabe an
den sozialen Schiiden der Zeit zu begreifen, da
wurde Gratry der Mann, in dessen Schule sich
ihre Fiihrer begaben; aus seinem Geiste ist die
Bewegung des Sillon erwachsen.
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VON DER SEELE DES MENSCHEN,
DIE EIN WORT GOTTES IST

I

Was ist die Seele? Es ist lange her, seit ich
einigermaBen erkannt zu haben glaube, was die
Seele ist; aber ich habe nie gewagt, es klar heraus-
zusagen. Es ist zu einfiltig, wenn man es ledig-
lich als ein unbestimmtes Wort des frommen Mei-
nens nimmt, und allzu auffallend, wenn man es
als wissenschaftliche Realitit versteht. Aber ge-
rade in diesem letzteren Sinn meine ich es.

So will ich denn heute versuchen, es zu sagen,
und ich bitte Gott, mir dabei zu helfen und auch
das Herz derer, die mich lesen, zum Verstindnis
zu bereiten.

Was ist die Seele? s
Alle Erkenntnis der Seele, die fiir den Menschen
moglich ist, scheint mir in den Worten der Ge-
nesis enthalten zu sein: ,,Gott sprach: lafit uns
den Menschen machen nach unserem Bild und
Gleichnisse® (1 Mos. 1, 26).

Aber man muB diesen gottlichen Text recht ver-
stehen. Gott spricht, Gott redet! Was ist denn
aber ein Wort Gottes?

Ich finde in mir zwei Arten von Worten; ich habe

»
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ein inneres, gedachtes Wort; ich habe ein ge-
sprochenes, nach auBen entsandtes Wort. Das
eine bin ich selbst; das andere ist ein Akt, dessen
Ursache ich bin.

Hitte ich nicht in mir das innere Wort, so wire
ich nicht wirklich verniinftig; ich ware nicht
Mensch oder wenigstens nur -der Maoglichkeit
nach. Aber ich kann Mensch sein, ohne das, was
ich denke, auszusprechen, ohne es durch den Ton
nach auBen zu artikulieren. Mein inneres Wort
bin ich; mein AuBeres Wort ist ein Handeln oder,
wenn man so will, das Ergebnis eines freien Han-
delns, das ich setze oder unterlasse, je nachdem
ich will.

So lehrt uns der christliche Glaube, dali Gott
ein inneres Wort habe, das ewig, notwendig, un-
endlich, gleichwesentlich mit Gott, Gott selbst
ist; daB Er aber auBlerdem noch Worte reden
kann, die nicht Er sind, freie Worte, die Er ver-
schweigt oder ausspricht, wenn Er will und wann
Er will. Diese freien, diese duBeren, von Seinem
Wesen verschiedenen Worte Gottes sind die
Geschopfe.

Ich aber, ich habe sehr viele Arten zu reden.
Ich kann sagen, was ich nicht schaue, was ich
nicht fithle, was ich nicht weil: ich kann liigen
und aus einer unglaublichen Verkehrtheit des
Verstandes und des Willens das Gegenteil von
dem behauptén, was ich fiihle oder erkenne. Diese
Liigen aber, diese leeren Klinge, diese hohlen
Hiillen, die meine Seele nicht mit ihrem Licht und
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ihrer Liebe fiillt, nenne ich nicht Sprache. Ich
weiB nicht, was sie sind. Menschliches Wort
nenne ich das, was mein Mund als ein lebendiges
und beseeltes Bild dessen ausspricht, was ich sehe
und wirklich in mir fiihle.

Der artikulierte Laut, den ich auf diese Weise
ausspreche, hat eine Seele und einen Leib; denn
er faBt zwei Dinge in sich: einen Sinn und ein
Zeichen dieses Sinnes; einen Sinn und einen Ton.
Was ist der Ton? Der Ton bin ich nicht selbst;
er ist eine Bewegung, die ich durch meinen Mund
und meinen Atem in der Luft hervorbringe; in
der Luft, einem von meinem Leibe ganz verschie-
denen Korper. Der Sinn ist der Gegenstand sel-
ber, der durch mein Wort ausgedriickt wird, oder
vielmehr die Idee, die ich von ihm habe und die
durch die Sprache andern, von mir verschiedenen
Geistern, die mein Sprechen horen, vermittelt
werden soll.

Ebenso ist es, wenn Gott redet. Sein Wort hat
cine Seele und einen Leib. Sein Wort ist die
Schépfung. Der Leib Seines Wortes ist die Ma-
terie; der Sinn der Schopfung ist die Welt der
Geister.

Ich bedarf der Lebensluft, einer von mir ganz
verschiedenen Substanz, um meinem Worte emnen
Leib geben zu konnen, und ich kann nur deshalb
einen Ton hervorbringen, weil die Materie des
Tones meinem Munde schon gegeben ist. Gott
dagegen erschafft und erzeugt den Korper Seines
Wortes gerade dadurch, daB Er redet. Und Er
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redet nur, um sich vernehmlich zu machen. Sein
Wort hat einen Sinn, es offenbart den Geistern,
an die Er sich wendet, die Idee, die es aussprechen
will; und Er schafft diese Geister, indem Er sie
beim Namen ruft, Er 148t sie ins Dasein treten,
indem Er zu ihnen redet. Und diese Geister sind
die Seele Seines Wortes.

So ist also die Seele ein Wort aus dem Munde
Gottes, das sich der Stimme bewuBt ist, von wel-
cher es ausgesprochen ward.

Oder vielmehr, der ganze ungeteilte Mensch, Leib
und Seele miteinander, sind dieses Wort.

Gott spricht: ,LaBt uns den Menschen machen
nach unserm Bild und Gleichnis.” Dieses Wort
Gottes bin ich und ist in gleicher Weise das ganze
Menschengeschlecht. Dieses Wort Gottes ist eines
und vielfaltig. Wenn ich ein Wort ausspreche, so
ist es fiir mehrere vernehmlich; wenn Gott ein
Wort ausspricht, so schafft Er eine Vielheit von
Wesen.

Gott hat also dieses Wort ausgesprochen, und in-
dem Er es sprach, hat Er das Menschengeschlecht
erschaffen.

Wenn ich rede, so schwingt mein Wort eine Zeit
lang in mir und auBer mir; dann geht der Ton in
die Liifte auseinander und verklingt. Nicht so,
wenn Gott redet. Was Er gesprochen hat, das
spricht Er noch, und jedes Seiner Worte beharrt
in bestindiger Schwingung. Jedes Seiner Worte
ist ein Wesen, das Bestand hat und fortdauern
wird. Gott hilt und erhilt es, setzt es fort, belebt
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es, indem Er es fortwihrend ausspricht. Das ist
es, was die Schrift sagt: ,,Gott tragt alles durch
das Wort Seiner Kraft' (Hebr. 1, 3). Die Dinge
leben nicht allein vom Wachstum, das ihnen von
auBlen zukommt, sondern vom Worte Gottes, das
sie hervorbringt. Der Mensch lebt nicht vom
Brot allein, sondern vor allem vom Worte, das
aus dem Munde Gottes kommt.

So bin ich also ein Wort Deines Mundes, o Herr.
Ich lebe, ich bin, weil Du fort und fort, auch in
diesem Augenblicke, das Wort aussprichst, das
mein Leib, mein Geist und meine Seele ist.

Ja ich entstrome einer Quelle, die Dein Mund ist,
o Gott. Die Pulsschlige meines Lebens sind die
Schwingungen Deiner Stimme.

Und ist dies, o Herr, nicht gerade der Grund
dafiir, daB mein Leben sich aus Wogen zusammen-
setzt, die einander folgen und dringen? In mei-
nem Leibe bewegt sich alles in Wogen, in Wellen,
in Ebbe und Flut, wie die Klangwellen der
Stimme. Mein Denken bewegt sich ebenso, mein
Herz ebenfalls. Du bildest jeden einzelnen und
uns alle miteinander als Aufeinanderfolge, wie
ein Gesprich oder ein Lied. Stofl folgt auf StoB.
Wie die Stimme, wie das Licht, wie die Schlige
des Herzens, wie das Wachstum der Pflanzen,
wie das Leben unserer Erde selbst, das nur ein
Wechsel ist von Tag und Nacht, von Winter, der
zusammenzieht, und Sommer, der ausdehnt: so
verliuft unser Leben in Wallungen, im Wechsel
von Hebung und Senkung.
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Und muB es nicht notwendig so sein? Alles ist in
Perioden von Morgen bis Abend geschaffen, sagt
die Genesis. Und der hl. Augustinus zeigt, was

,das bedeuten soll. Das Leben des Seins, das

Ry LAY % R F ¢

JoR (W™ !nicht aus sich selbst ist, ist immer aus zwei Mo-
\ menten zusammengesetzt: zuerst einem Antrieb,

AR Aa den Gott gibt; dann aus einer Bewegung des Ge-
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! schopfes, das den Antrieb empfangt. Zuerst ist in

uns das gottliche Geschenk, das Leben, so wie
Gott es gibt, ohne uns vorhanden; dann folgt das
Leben, das seine Gestaltung von uns bekommt.
Die Flut des Lebens an uns ziehen, sie verbrau-
chen und ausschopfen, das ist der Abend, so sagt
der hl. Augustinus; wieder zu Gott zuriickkehren,
um aufs neue ins Fluten gebracht zu werden, das
ist der Morgen. Das Wesen, das nicht aus sich
Sein hat, lebt nur auf diese Weise. Gott hatte die
Gnade, der Mutter gleich zu werden, die ihr
Kind nihrt. Ja, du Quelle meines Seins, auch
mein Leben wird nur durch die Fluten gefristet,
die aus Deiner Brust quellen und die ich wie ein
Kind in unaufhérlichem Saugen mit Mund und
Brust aus Deinem Herzen schopfe.

So bin ich denn, mein Gott, in der Abfolge meiner
Tage und aller meiner Augenblicke ein Wort aus
Deinem Munde.

Ich teile aber diese Ehre mit allem, was da ist
und lebt. Jedes Geschopf ist nur ein Wort aus
Deinem Mun‘de. Das Licht ist, weil Du es nennst
und weil Du von ihm sagst: ,,Es sei®.

Zwischen mir und dem Lichte aber ist der Unter-
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schied, daB das Wort, das ich bin, erhabener und
schoner ist als das Wort, welches das Licht schuf.
Denn Du sagst: ,,Lait uns den Menschen machen
nach unserm Bild und Gleichnis.”* Das Licht ist
geschaffen; es besteht fort, weil Dein Wort fort-
besteht. Das Wort jedoch, wodurch das Licht ge-
schaffen wurde, ist ein kurzhin gesprochenes
und um und um fertiges, keineswegs aber in
stetigem Wachstum begriffenes Wort, wie jenes,
durch das meine Seele geschaffen ward. Das
Wort: ,,LaBt uns den Menschen machen nach
unserem Bild und Gleichnis, schreitet immer
wachsend vorwirts; es ist eine bestindige Auf-
forderung. Gott fordert Sich auf zur Entwick-
lung und Vervollkommnung des Meisterwerks
Seiner Schopfung; denn Er will, daB die Seele
das Leben habe und in immer groBerer Fiille
habe, wie das Evangelium sich ausdriickt. Und
der hl. Augustinus sagt, unser Leben bestehe
darin, daB wir ,,Gott innewohnend durch Ihn fort-
wihrend werden und uns vervollkommnen®.

Und ist das nicht deutlich ersichtlich? Was bin
ich denn anders als ein unvollkommenes, abhin-
giges, aber zugleich auch wachsendes Wesen, das
unablissig nach etwas Hoherem und Besserem
verlangt? LaBt uns den Menschen machen, sagt
mein Schopfer. Also bin ich noch nicht im Zu-
stande der Vollendung. Und ich werde es auch
niemals sein, denn Gott hort nie auf, dieses Wort
der Selbstermunterung zu sprechen. Was soll das
aber heiffen, wenn nicht, da ich grenzenlos wach-
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sen werde? Nie wird eine Zeit kommen, in der ich
keinen Schritt mehr vor mir habe. Das Licht war
von Uranfang her, was es heute ist, was es immer
sein wird. Ich aber werde sein, was ich noch nicht
bin, und selbst dann werde ich noch einen Ab-
grund von Hoffnungen haben und so ohne Ende.
Mein Leben, mein Gesetz besteht darin, daB ich
in Gott wachse; denn ich bin Sein Kind; ein
Adoptivkind zwar, aber doch werde ich durch die
Liebe des allmichtigen Vaters immer héher hin-
aufgefiihrt. ,Mein Sohn“, so sagt die Heilige
Schrift, ,,ist wie ein Baum, der stindig wichst"
(1 Mos. 49, 22).

Ja, sagt unser himmlischer Vater, laBt uns den
Menschen machen nach unserm Bilde. Das Bild
des Unendlichen ist unbegrenztes Wachstum. Und
ist das nicht gleichsam der wesentliche Charakter
meines Seins? Kann ich je stille stehen? Nein,
ich kann es nicht, sobald ich es tite, bliebe auch
mein Leben und mein Gliick stehen. Gott zeugt,
so sagt das christliche Dogma, ewig Seinen Sohn,
der Er selber ist und der dem Vater wesensgleich
ist. Ebenso will Er auch ewig jenen andern Sohn
hervorbringen, jenen endlichen und erschaffenen
Sohn, der ich bin. Er wird niemals sagen: ,,Es
ist genug®, sondern immer wird Er, mich meinend,
das alte Wort wiederholen: ,,LaBt uns diesen
Menschen machen nach unserm Bilde.*

Und welcher Mensch fiihlt nicht in sich selbst
jene immer schwingende Stimme, die uns zu
einem ewigen Wachstum und zu einer unablis-
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sigen Erneuerung forttrigt? Der Wein des ewi-
gen Lebens, sagt der Heiland in der Heiligen
Schrift, wird selber neu sein. Er wird mehr neu
sein als das alternde Leben der Gegenwart. Un-
ruhe, Hoffnung, Suchen, Verlangen sind hienieden
der Grund unseres Lebens. Der Mensch ist tot,
sobald er aufhort, zu hoffen, zu suchen, zu ver-
langen. Sehnsucht ist die Wurzel der Seele, ihre
Quelle, ihre erste Macht. Sie ist jener Zug zum
Begehrbaren und Erkennbaren hin, den man im
Grunde der Seele als den Urkeim aller ihrer Be-
wegungen und all ihrer Ideen wahrnimmt.

Und diese Quelle, diese Wurzel ist nicht unfrucht-
bar. Sie bringt unaufhorlich hervor: Aus diesem
Abgrund von Hoffnungen, Begierden, Trieben,
aus dieser unentfalteten Mitte ungesonderter
Strahlen und unbestimmter Liebesregungen gehen
freie Liebesakte, bewuBte Regungen und klare
Erkenntnisse hervor. Meine Wurzel ist ein Stre-
ben nach Licht und Liebe; mein Haupt solite
Licht und mein Herz ein Glutherd heiliger Liebe
sein. Denn gedringt vom Worte Gottes, der Sich
selbst auffordert, Sein Werk nach dem Plane des
ewigen Vorbildes weiterzufithren, das heiBt, es
nach dem Bilde Seines Wortes und Seiner Liebe
auszugestalten, sucht das Prinzip des Liebeslich-
tes sich von meiner Wurzel zu losen und als Saft
in mir aufzusteigen, um seine Schitze zu ent-
falten, um seine Bliiten hervorzubringen, die voll
der Schénheit und reich an Lichte sind, und aus
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den Bliiten seine Friichte, voller Wohlgeschmack
und Giite.

Ist das nicht das ganze Leben meiner Seele, und
ich muBl sogar sagen, auch meines Leibes? Und
was anderes finde ich in meiner Seele als diese
drei Dinge: eine immer sprudelnde Quelle, die
Licht und Freiheit werden mochte; dann dieses
Licht; dann diese Liebe. Die Quelle regt sich
und sprudelt in mir ohne mein Zutun; ihre Wal-
lungen sind in mich hineingelegt, als Instinkte,
Triebe, nicht als erkannte Ideen und gewollte
Regungen. Aber dieser instinkthafte, dunkle,
unwillkiirliche, unbestimmte Grund ist mein
Seinsquell, meine Kraft, mein Boden, mein Stiitz-
punkt, meine Nahrung, und Gott selber wirkt ihn
in mir durch Sich selber oder durch die Natur
ohne mein Zutun. Aber dann ist es meine Sache,
daB ich diese Quelle benutze und durch eigene
Tat das Talent in mir verwerte. Es ist meine
Sache, dafl ich versuche, zu begreifen und zu be-
wirken, was mir zum Ziele gesteckt ist. Es ist
meine Sache, daB ich mich bemiihe, klar zu er-
kennen und frei zu wandeln.

So ist also zuerst das unausgestaltete, instinkt-
hafte und dunkle, aber nach Entfaltung strebende
Leben in mir; dann die klare Erkenntnis, dann
der freie Wille. Das sind die drei Grundmichte
meiner Seelé. Sie leben in mir, weil Gott ohne
UnterlaB meine Seele nach seinem Bilde zu ent-
wickeln und, wie Bossuet sagt, in unsern Seelen
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eine geschaffene Trinitdt als Bild der ungeschaf-
fenen Trinitit auszuprigen bemiiht ist.

11

Warum aber gebraucht der heilige Text die
Worte ,,Bild und Gleichnis“? Mehrere Viter
geben uns den Grund dafiir an. Diese zwei Worte
entsprechen dem, was ich von meiner Seele
weill.

Die Entwicklung meiner Seelenvermogen ge-
schiehtin meinem Leibe unter der Einwirkung der
Nahrung und der Lebensluft. In meiner Seele ge-
schieht sie unter dem Einflusse des menschlichen
Wortes und durch den Anblick der geschaffenen
Dinge sowie meiner erlaubten und unerlaubten
Liebe zu ihnen. Endlich geschieht sie in mir unter
dem unmittelbaren EinfluB Gottes selber. Und
Gott schafft mich nach Seinem Bilde, wenn Er
mich durch Seine mittelbaren Gaben und durch
Sein geschaffenes Wort zu Instinkt, zu Licht und
freier Liebe entfaltet. Sodann schafft Er mich
nach Seinem Gleichnisse, wenn Er in iibet-
natiirlicher Giite und Liebe kommt und sich “selbst
mir hingibt; wenn Er durch die Gegenwart und
den ganz gottlichen Besitz des Vaters, des Sohnes
und des Heiligen Geistes die drei Bereiche meiner
Seele erhoht, entwickelt und umgestaltet.

Mein Gott, ich bin also ein lebendiges Wort, das
von Deinem Munde ausgesprochen wird. Ich bin,
weil Du redest. Ich verharre im Sein, weil Du
Deine Stimme nicht schweigen 1aBt. Ich entwickle
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mich von dem einen Augenblick zum andern, weil
Dein Wort Schwingungen hat, wie das Licht oder
wie der Ton. Ich schreite in einem immer sich er-
weiternden Leben vorwirts, weil das Wort aus
Deinem Munde, das ich bin, ein immer wachsen-
des Wort ist, ein immer neues Wort der Aneife-
rung zum Wachstum und zur Vollendung. Ich
habe eine Seele und einen Leib, weil Dein Wort,
wie das meine, zwei Dinge hat: ein Zeichen und
einen Sinn, eine Seele und einen Leib. Dein Wort
hat eine Seele und einen Leib, weil es in der Welt
zwei Dinge geben mufite: Gehorsam und Freiheit.
Ohne die Materie, die gehorcht, koénnte die Welt
im Kindesalter der Geister nicht beherrscht wer-
den; und ohne den Geist, der erkennt und liebt,
wire die Welt ohne Zweck gewesen, Das Ziel
Deiner Schopfung, o Gott, liegt einzig und allein
darin, dafl man sie durch das Wort verstehe, Man
redet, um sich verstindlich zu machen und um
geliebt zu werden. Du redest also, damit Du er-
kannt und geliebt werdest. Wenn man aber er-
kennen und lieben soll, so muB man in irgend
einer Weise dem erkannten und geliebten Gegen-
stande dhnlich sein. Deshalb schaffst Du uns nach
Deinem Bilde. Und da Du, mein Gott, unendlich
bist, alles aber, was Du nicht bist, endlich ist, so
willst Du, daB ich, Dein Bild, nicht ein still-
stehendes, sondern vielmehr ein fortschreitendes
Endliches sei; ein endliches Bild des Unendlichen,
Das ist der Grund meines Fortschrittes und mei-
ner Hoffnung und der unwiderstehlichen Anzie-
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hungsmacht, die mich unablissig hinreift. Da ich
aber nicht aus mir selbst bin, so ist es wohl not-
wendig, daB Du meinem Sein den Anfang gibst;
und da Du willst, daB ich ich sei und daB ich per-
sonlich sei, so ist es notwendig, dafl ich denke,
daB ich will, daB ich unter Deiner Mithilfe durch
meinen Verstand und meine Liebe das vollende,
was Du anfingst. Es ist also in mir ein Prinzip,
von dem alles ausgeht und in dem Du in mir ohne
mich wirkst; und es sind in mir Folgerungen aus
diesem Prinzip, die ich, nachdem Du zuerst ge-
wirkt hast, im Bunde mit Dir selber entwickeln
muB. Ich muB durch mein Denken mein Licht ent-
wickeln; ich muB durch eine freie, im Lichte ent-
schiedene Wahl meine Liebe und die Bewegungen
meines Lebens entfalten. Und alles das geschieht
in gewisser Weise in meinem Leibe, weil mein
Leib der gefiigige und lebendige Ausdruck meiner
Seele sein muB}; auch in meinem Leibe bist Du es
vor allem, der alle diese Dinge zu gestalten be-
ginnt; Du rufst eine Art korperliches Bild von
Dir ins Leben, damit mein Korper ein Zeichen,
ein Mittel, eine Kraft und eine Stiitze sei, durch
die meine Seele zu einem Leben nach Deinem
Vorbild gedringt und vorbereitet wird, so wie die
artikulierte Sprache meine Vernunft zum Denken
anregt und vorbereitet, Dies ist die Kindheit des
Lebens, wihrend der das Kind Gottes dem
Knechte unterworfen ist, — den irdischen Ele-
menten, die nach den Worten des hl. Paulus seine
Vormiinder sind. Eine Zeit wird kommen, wo

13

liturgie.de



das Kind Gottes frei werden und durch sich selbst,
durch seine Vernunft und seine Freiheit zum
Bilde Gottes in seiner Seele gelangen muB. Dies
ist die kritische Zwischenstufe des Lebens; es
ist die Zeit des Kampfens und des Ringens, in
welcher der Sohn Gottes nach der Herrschaft
iiber den Knecht streben muB und nach dem
Mute, das vom Knecht erhaltene Leben zu op-
fern — es hinzugeben, um es wiederzugewinnen,
Am Ende dieser Zeit tritt der Tod an uns heran,
um uns zu helfen. Dann nach dem Leben auf Er-
den kommt die Zeit des vollen und vollendeten
Lebens, in welcher der Sohn, der auf die Erde
gekommen war, zu seinem Vater emporsteigen
soll, um — nicht Seine Giiter, sondern IThn selbst,
Seine Macht, Sein Licht, Seine Liebe zu erben.
Er soll in der Gegenwart, in der Anschauung und
im unmittelbaren Verkosten Gottes in hochster
Weise nach dem Bild und Gleichnis Gottes leben.
Er soll sich inniger mit dem Wesen und dem
Leben Gottes einen, als er mit dem Wesen der ge-
schaffenen Welt eins war. So dringt uns Gott
also, durch die Kindheit, durch das Leben und
den Tod hindurch vom Zeichen Seines Wortes
zum Sinn, vom Sinn zum Gegenstande selbst
fortzuschreiten. Der Gegenstand aber ist Er
selbst; Er, dessen Ausdruck und Bild wir sind.
Man muB den Weg von der Materie zum ge-
schaffenen Geist, vom geschaffenen Geist zum
ungeschaffenen gehen. Am Ende werden wir ein
vollkommenes Abbild Gottes sein; ein Lobgesang,
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der aus Seinem Munde kommt. Was Er von Sei-
ner Weisheit, von Seiner Liebe durch die Zeiten
hindurch nach auBen ausdriicken will, das wer-
den wir ausdriicken: unsere vollkommen freie und
vollkommen empfingliche Seele wird es sowohl
durch sich selbst wie auch durch den ganz Licht
gewordenen Leib aussprechen. Zu wem aber wird
sie es sagen? Allererst zu Gott selber, als Ant-
wort auf Seine Einhauchung, und dann zu allen
andern Menschen. Von der gleichen Einhauchung
erfiillt, werden auch die andern Antwort geben,
jeder seiner Stimme und dem ihm von Gott ver-
lichenen Charakter gemiB. Die Vielheit mensch-
licher, ewig gesonderter Personen wird in der
unmittelbaren und vollkommenen Einheit der
gleichen und gleichzeitigen Einhauchung leben.
Und wegen der Vielheit der seligen Personen in
der gittlichen Einheit des Lebens wird zuletzt die
ganze Schopfung das Bild Gottes sein.

Du, mein Gott, rief der Prophet, gib Eile der Zeit,
beschleunige das Ziel. Mache, mein Gott, daB wir
weniger langsam und in groSerer Zahl unseref
Bestimmung entgegengehen; lasse, mein Gott,
alle verstehen, daB dieses Leben dazu da ist, sich
aus der Kindheit und der Knechtschaft heraus-
zuarbeiten, um in diesem Leben wenigstens schon
teilweise in das ewige Mannesalter einzutreten.
Dieses gegenwirtige, so mithsame und so wechsel-
volle Leben ist uns gleichsam als eine Kampi-
bahn gegeben, damit der freie, von Gottes Arm
gestiitzte Mensch es durch die Kraft des Mutes
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und der Liebe unternehme, seinen Leib, seine
Seele, Gott und alle Herzen zu erobern, damit alle
ein Bild Gottes seien. Gib, o mein Gott, daB jeder
Mensch noch heute und dall die heutige Gesell-
schaft sich schneller und mutiger durch die Er-
oberung aller Herzen durch alle Herzen neuge-
stalte.

111

Wer aber denkt an dieses ideale Ziel? Fast die
ganze Menschennatur ist eingeschlafen, hat Bos-
suet gesagt. Der Mensch schlaft und traumt, daB
er lebe. Der Sohn der Erde schlift unter der
Hiille der Sinneseindriicke wie das Kind im
SchoBe der Mutter; er weill nichts vom Wachen
und hat gar kein Verlangen nach der Geburt.
Die Seele blickt auf, aber diese schattenhafte
Welt ist fiir sie nicht bis zu Gott hinan durch-
sichtig. Ihr Blick beschrinkt sich auf den sicht-
baren Horizont, auf den Umkreis der greifbaren
Welt. Der Mensch glaubt, dal alles iibrige leer,
daB die Atmosphire nichts, daB die Gestirne
Staub, daB die Sonne eine Lampe sei. Er weill
nicht, daB die Erde sich dreht und vorwirts
schreitet; er glaubt, sie sei unbeweglich und
hafte an einer Stelle.

Auf diesem festen Boden, sagt der Sohn der Erde,
muB man sich eine unzerstorbare Wohnstitte ein-
richten. Man muBl leben und herrschen auf der
Erde und ihre Giiter genielen.

Hat man das einmal gesagt, so ist die Seele ver-
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kauft; sie ist Sklavin unter dem Joche der Welt
und ihrer uralten Tradition: die Seele ist mit
ganzem Herzen und mit allen ihren Kriften aus-
geliefert den Reichtiimern; den Vergniigungen;
den Ehren, so wie sie sind; und den Mitteln, all
das zu erlangen, wie sie nun einmal iiblich sind.
Das alte Gefolge der Trabanten dieser Welt be-
machtigt sich der Seele: Ehrgeiz, Habsucht,
Neid, Stolz, HaB, Furcht, Hoffnung, Zorn und
Verzweiflung rauben ihr alle Ruhe. Diese stiir-
mischen Leidenschaften zerreiBen sie, wihrend
die siiBe Faulnis der Lust ihr Innerstes aushohlt
und auflost.

Gliicklich die Seele, die bei ihrem Eintritt ins
Leben diese Geschichte und ihren Ausgang im
voraus betrachtet. Gliicklich die lebendigen See-
len und lichten Geister, die den Weg bis an sein
Ende iiberschauen. Gliicklich, wer von den andern
sich trennt, wenn er die Menschen wie Herden,
die der Tod fiihrt, dahinschreiten sieht; wer einen
andern Weg sucht, wenn es einen gibt, der zum
Leben fiihrt.

Gliicklich, sage ich, die klarblickenden Geister,
die um sich schauen, die denken und einen Punkt
betrachten, den die andern vergessen haben. Und
Wwelches ist dieser Punkt? Dieser allentscheidende
Punkt ist der Tod. Gliicklich diejenigen, welche
die Bewegung richtig erkennen, von der sie da-
hi“gEtragen werden, die sich nicht fiir unbeweg-
lich halten auf einer unbeweglichen Erde, und die
den Weg und das Ziel, das heiBt die rasche Wan-
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derschaft und den Tod, im Auge haben. Wahrer
Blickpunkt fiir das ganze Gemilde des Lebens,
o Tod! Gliicklich ist, wer auf dich achtet und wer
in deinem Lichte das Leben beurteilt, bevor er es
zu genieBen beginnt. Er rafft sich aus dem Traume
auf, er erwacht. Seine Augen offnen sich; er sieht
das doppelte Gesicht der Dinge, den Anfang und
das Ende, das Leben und den Tod.

Aber vielleicht kommt er nicht zum Verstindnis
der Sache. Vielleicht hilt er den Tod fiir ein
Nichts, das zerstort, das alles Sein aus dem Leben
streicht. Dann beginnt fiir seine Seele die Krisis
der Verzweiflung. Herausgetreten aus dem rohen
Gliick der Sinne ist die Seele leer, heiBhungrig,
trostlos und beim Anblick des schrecklichen Bil-
des und unabwendbaren Todes von Schauder er-
fafit. Von Furcht getrieben muBl sie sich wieder
einwiegen in den Schlaf, der aber nun kiinstlich
und fieberhaft ist, oder sie muB einen festen
Stiitzpunkt fiir ihr erwachtes Leben finden.
Dieser Stiitzpunkt ist die Weisheit, die wahre
Wissenschaft, der wahre Glaube, der Anschlufl an
das einzige Unbewegliche, das nicht vergeht oder
stirbt.

Wenn die Seele in dieser verzweifelten Lage
Gott findet, wenn sie auf diesem Scheidepunkt des
Lebens sich nicht in den Abgrund stiirzt, sondern
in dieHohe richtet, dann beginnt fiir sie ein neuer
Zustand. Dieser neue Zustand aber ist das Ver-
stindnis fiir die richtige Ubung des Todes; er ist
das iiber seine bisherige Schranke erhobene Leben.
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VON DER SPRACHE DER MENSCHEN

Meine Seele ist also ein Wort, o mein Gott, ein
Wort, welches Dein Mund ausspricht. Du bist
meine Quelle, so wie ich die Quelle meiner
Sprache und der Worter bin, die ich nach auflen
hin ausspreche. In mir sind diese Worter mein
Denken; in Dir sind sie Dein Wort, sind sie Du
selber; auBer Dir aber sind sie freie Akte, Schop-
fungen, die nicht Du selber sind; so wie jene
Wirter, die ich nach auBen hin ausspreche, nicht
mehr ich sind, obwohl ich ihr Urheber bin und
sie die iuBerliche und wahrnehmbare Form mei-
nes Denkens sind, das ich selber bin. Meine
Seele ist mit Dir, o Gott, ebenso notwendig und
notwendiger noch geeinigt als meine Stimme
mit mir geeinigt ist. Wennich bin, wenn ich lebe,
$0 bin und lebe ich darum, weil Du in diesem
Augenblicke sagst: Er seil Du sagst noch mehr,
Du sagst eben jetzt: ,LaBt uns diesen Menschen
machen nach unserm Bilde.* Und unablassig
willst Du immerfort in mir jene geschaffene Tri-
nitit hervorbringen, welche ich bin und durch
Welche ich Dein Bild bin.

Du schaffst und Du entwickelst mich, indem Dui Koy,
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in mir die Quelle und die Wurzel hervorbringst,
durch welche ich Dich, Dich Vater, meine Ur-
quelle, fithle; und aus welcher meine Erkenntnis
und mein Wille, mein Wort, meine freie Liebe
hervorgehen und sich entfalten.

Aber Dich fiihlen, mein himmlischer Vater, Dich
kosten, Dich, wie der hl Augustinus sagt, be-
rithren, ist das nicht den vollkommenen Seelen
vorbehalten? ... Und meine Seele ist ja kaum
ins Dasein getreten, und erst wenig Zeit ist ver-
flossen, seitdem sie nicht war. Und als ich anfing
da zu sein, da habe ich viele Tage lang gelebt
ohne zu wissen, ohne auch nur des Lebens inne
zu werden. Du gabst mir das Fiihlen, aber ich
fiihlte noch nicht. Nach und nach erst entwickel-
test Du jenes Vermogen des Fiihlens in mir, indem
Du mich viele Tage lang von dem Leben eines
andern, schon fiihlenden Wesens leben lieBest;
sodann hast Du mich von diesem Wesen losge-
macht, um mich zu lehren, aus mir selber und
nicht mehr bloB durch meine Mutter und durch
Dich zu fithlen; und Du hast mich in eine Welt
hineingestellt, die des Hervorstechenden, des
Schimmernden, des Vielfiltigen und des Nach-
einanders ganz voll und darum so recht in den
Sinn fallend ist; in eine Welt, die den Beruf hat,
die Erweckung jenes ersten Vermogens zu be-
ginnen, das vor allem dazu geschaffen ist, meinen
Gott zu fithlen, zu kosten, zu beriihren. Die Ge-
schipfe dieser sichtbaren Welt sind Bilder, Spie-
gel, Stiitzpunkte, Werkzeuge und Stufen, um
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meiner Schwachheit, meiner Nichtigkeit zu hel-
fen, daB sie Dich wenigstens auf mittelbare Weise
fiihlen. Denn da der Sinn in der Seele einer ist,
so muB jede Empfindung, die irgend ein Geschopf
mir vermittelt, im Mittelpunkte meines Ich als
Gefiihl des Gottlichen widerhallen. Diese Ge-
schopfe sind die Vormiinder, die die Erziehung
meiner Kindheit besorgen und mich lehren, zu
Dir aufzusteigen. Deshalb habe ich ja einen Leib
und Sinne, und deshalb befinde ich mich ja im
Schofle dieser wiinderbaren Natur, inmitten dieser
Poesie, die von Dir stammt. Diese ersten leb-
haften, noch ganz oberflachlichen, klaren, leicht
faBbaren Empfindungen setzen mich allmihlich in
den Stand, die weniger auBerlichen und weniger
sichtbaren Wesen zu fithlen: zuerst die mir zu-
nichst stehende Seele, die mich empfangen und
auf die Welt gebracht hat und daon auch meine
eigene.
So entwickelt sich der innerste, der menschliche
Sinn. Und diese neue Entwicklung des Sinnes ist
eine zweite Stufe zur Entwicklung des gottlichen
Sinnes. ;
So, mein Gott, machst Du mich fihig zu fiihlen:
indem Du mich nach Deinem Bilde schaffst, in-
dem Du den Anfang des Wortes aussprichst, wel-
ches meine Seele ist; so besorgst Du in mir durch
die Beriihrung mit der Korperwelt und weiter
durch die Beriihrung mit den schon entwickel-
ten Seelen die Erziehung des ersten Seelenver-
mogens,
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Aber wenn ich anfange, die Korper zu fiithlen,
wenn ich anfange, die Seelen anderer unbestimmt
zu fithlen und Dich zu ahnen, o Gott, wie weit
bin ich dann noch entfernt von dem, was Du
von mir willst. Du wolltest nicht bloB eine un-
bestimmte Empfindungsfihigkeit in mir hervor-
bringen, wie sie auch einige fest angewachsene
Tiere besitzen. Du wolltest mir nicht bloB eine
Quelle und eine Wurzel geben; Du wolltest auch,
daB diese Quelle flieBe und daB diese Wurzel
treibe; Du wolltest, daB der Sinn in mir, daB der
Zug zum Begehrbaren und Erkennbaren hin, mich
zur Erkenntnis und zur Liebe erhebe.

Uber dem dunklen Bereich der dumpfen Gedan-
ken, der unbestimmten Begehrungen und der in-
stinktiven Bewegungen will Gott die Vernunft
und die Freiheit in mir entwickeln, denn Sein
Bild, die geschaffene Trinitat, soll sich in mir
vollstindig ausgestalten.

Der dunkle Bereich der Instinkte, meine Wurzel,
mein Urbeginn, gestaltet sich ohne mich in mir.
Aber ich soll auch tatig werden und mit Thm
und durch Thn mich vollenden. Vernunft und
Freiheit konnen nicht ohne mich in mir zum
Leben kommen. Ich kann nicht verniinftig tatig
werden, ohne es zu wissen, und nicht frei titig,
ohne es zu wollen. Es ist nun an mir, aufzuwachen
und zu handeln, das Angefangene durch eigenes
Tun weiter zu-verfolgen, den Lebenssaft aus
meiner Quelle zu schopfen, ihn aufwirts zu lei-
ten und zu verteilen. Es ist nun, nach dem tiefen
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Sinn des evangelischen Wortes, an mir, das mir
von Gott anvertraute Talent zu verwerten.

Aber selbst dabei liBt mich Gott nicht allein.
Nicht nur gibt Er mir meinen ganzen Beginn
und den Zug zu dem Begehrbaren und Er-
kennbaren hin, der ohne UnterlaB zur Erkennt-
nis und zur Liebe antreibt; nicht nur setzt Er
die Entfaltung dieser beiden Dinge durch die
michtige Anregung der sichtbaren Natur, in
deren SchoB Er mich schafft, ins Werk; nicht
bloB belebt Er mich unaufhérlich durch Sein nie
verstummendes Sprechen, das mich unablassig
ermahnt, nach Seinem Bilde zu wachsen, d. h.
mein Wort und meine Liebe hervorzubringen;
sondern auch fiir den Anteil am Werke, den Er
mir iiberlaBt, verleiht Er mir zur Unterstiitzung
ein Werkzeug oder vielmehr ein Organ, dessen
ganzen Wert der Mensch noch nicht erkennt.
Gott tut hier fiir meine Seele dasselbe, was Er
fiir meinen Leib getan hat. Um mich zu lehren,
vom dumpfen, unpersonlichen Leben zum wachen,
titigen und personlichen Leben zu kommen, gibt
Er mir von vornherein die Form, den Plan, den
Stiitzpunkt, das Hauptwerkzeug des personlichen
Lebens an die Hand.

In meinem Leibe ist die alles ernihrende Zen-
tralsphire als Wurzel und Quelle von der andern,
wahrnehmenden und handelnden Sphire durch
ein michtiges Geflechte gesondert, durch ein Ge-
flechte, das fester ist als Stein und dem ganzen
Korper seine Form verleiht; durch ein Geflechte,
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das beweglich und gegliedert ist, einen wunder-
vollen Mechanismus, der die Bewegung ermog-
licht und stiitzt, wihrend er zu gleicher Zeit die
allgemeinen Grundformen und die &duBersten
Grenzen der Bewegung bestimmt. Diese Form,
dieser steinfeste Mechanismus, der sozusagen
etwas dem Leibe Fremdes ist, weit mehr der Halt
des Leibes als der Leib selber, ist das Skelett.
Nun, Gott schenkt der Seele eine entsprechende
Gabe. Er gibt ihr etwas, das der Seele und dem
Geiste gleichsam fremd ist, nicht ihre Substanz,
sondern gleichsam ein Kleid, sein Halt, eine
Riistung, ein Geflechte, ein Organ ist; etwas das
die beiden Sphiren, die Sphire des dumpfen und
die des wachen Lebens, voneinander sondert, das
der Stiitzpunkt des wachen Lebens ist, seine
Grundform bestimmt, aber zu gleicher Zeit bieg-
sam, beweglich, artikuliert ist, um die Bewegun-
gen der Vernunft zu stiitzen und dabei gleich-
zeitig die Grundformen dieser Bewegungen zu be-
stimmen. Dieses Skelett des Denkens ist die
Sprache.

Es gibt in der Seele eine Menge Aufleuchtungen
und ebenso eine Menge Regungen, von denen sie
durchzuckt, erleuchtet und mit einer solchen
Raschheit bewegt wird, daB sie leicht die Erinne-
rung daran verliert. Die Sprache fixiert diese
Aufleuchtungen und Regungen und verwandelt
sie in bestindiges Licht, oder wenn sich der Wille
ihnen zuwendet, in Seelenzustiinde.

Bevor wir uns also mit den Seelenvermégen be-
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schiftigen, miissen wir von diesem grofen Ge-
schenke ausfiihrlich reden, das Gott jedem Men-
schen gibt, der in die Welt kommt: nimlich von
der Sprache. Die Sprache ist ja das Organ, das
der Seele hilft, ihr Wort und ihre Liebe zu
entwickeln, aus der verborgenen Quelle hervor-
zugehen; sie ist das Mittel des Wechselverkehrs
mit unserer menschlichen Familie; sie ist die
Form unseres Wortes, das Organ seiner Be-
wegung und Titigkeit; eine Art innerer, zwischen
der duBern Welt und der Seele selbst in der Mitte
stehender Welt, einer innern Welt, die schon nach
dem Bilde des menschlichen Geistes und dem
Bilde der Natur und also auch nach dem Bilde
Gottes gestaltet ist.

II

Wir stehen hier am Rande eines sehr neuen, sehr
unbekannten Gebietes. Betreten wir es mit Be-
scheidenheit, mit Fiigsamkeit des Geistes, mit
jener geistigen Gelehrigkeit und jenem Verlan-
gen nach Wahrheit, das bittet und empfangt,
sucht und findet. : .
Warum gibt es Worte und eine artikulierte
Sprache? Warum hat die menschliche Vernunft
einen Leib? Diese Frage ist einer andern analog:
Warum gibt es die Materie?

Die Materie, sagt der hl. Thomas von Aquin,
dient dem Geiste als Stiitze, als Zeichen und als
Triger (subveniendo, illuminando, continendo).
In diesem ganzen All, dem Werke und der
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Sprache Gottes, wo der Geist der Sinn und die
Materie das Zeichen ist, offenbart, halt und tragt
die Materie den Sinn und dient Gott als Werk-
zeug und Mittel der Erziehung, die den Geist ent-
wickeln soll; den Geist, der nicht war und der
anfinglich nur der Moglichkeit nach war. In der
Kindheit, so sagt der hl. Paulus, da er vom Ge-
setze spricht, ist der Geist zuerst wie ein Sklave
den sichtbaren Elementen dieser Welt, seinen
Vormiindern und Erweckern, unterworfen (Gal.
4, 2). Er ist diesen Vormiindern unterworfen bis
zu der vom Vater festgesetzten Zeit; dann aber
beherrscht er diese Elemente, die ihn empor-
gefiihrt haben.

Alles dies 1aBt sich auf den Leib des Gedankens,
auf die Sprache, anwenden.

Gehen wir hier nur ja allen Abstraktionen aus
dem Wege. Schauen wir das Leben an, wie es vor
unsern Augen liegt. Wie entwickelt sich die Ver-
nunft in jedem Menschen, der in diese Welt
kommt?

Sie entwickelt sich unter dem Einflusse der
Sprache. Das ist die Tatsache.

Wie entwickelt sich der Geist unter dem physi-
schen Einflusse des Wortklanges oder durch den
Anblick der Zeichen? Das ist das Geheimnis.

Es ist dies so ziemlich das Geheimnis der Zeugung
iiberhaupt. Wie entwickelt sich denn der Mensch
im SchoBe seiner Mutter, unter dem EinfluBl
physischer Bedingungen und Reize?

Es versteht sich, daB in keinem der beiden Falle
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die Materie allein wirkt. Neben dieser Materie,
diesem Zeichen, dieser sinnlichen Einwirkung ist
auch der schon lebende Mensch da, um das Leben
des Menschen und das Leben seines Denkens zu
erwecken. Noch mehr, auch Gott ist da. Trotzdem
aber ist, wie wir sehen, das Erwachen des Den-
kens, das Erwachen des ganzen Menschen, an
das Vorhandensein dieser Materie, dieses Zei-
chens, dieser sinnlichen Einwirkung gekniipft.

Tatsichlich also wird die Vernunft in jedem
Menschen an der Gegebenheit der Sprache er-
weckt, so wie diese in der Menschheit vorhanden
iet. Die Form der Vernunft wird jedem Men-
schen zunichst von auBen aufgeprigt und geht
durch die Sinne und das Gedichtnis in ihn ein.

Wie nun bemichtigt sich der der Moglichkeit
nach verniinftige Geist dieses sinnlich wahr-
nehmbaren Zeichens, damit er von der Maéglich-
keit zum Wirken iibergehe? Wie gelangt er zur
ersten Verinnerlichung, zur Auffassung des Sin-
nes eines Wortes? Hier eben steckt das Ge-
heimnis. i
Unter dem Einflusse Gottes, der innerlich 1

Lichte der Vernunft (Thomas, Verit. g. 2, a. 1),
duBerlich im Schauspiele der Natur redet, unter
dem Einflusse des redenden Menschen, unter dem
Einflusse endlich des Tones, der an das Ohr
dringt, gibt die Seele des neugeborenen Menschen
in sich dem Worte Geist und Leben. Damit ist
alles getan. Dieses Leben bleibt in der Seele und
entwickelt sich unter dem immer wieder erneuer-
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ten Einflusse der von auBen andringenden Sprache.
Wir sehen es, ohne es jedoch zu verstehen.
Und noch etwas anderes sehen wir in diesem
seltsamen und wunderbaren Schauspiele. Die
Form der gemeinsamen Vernunft namlich ist
jedem von Anfang an von aullen gegeben. Eine
Art vollstandig fertiger Vernunft ist der zur
Geburt driangenden individuellen Vernunft von
Anfang an aufgeprigt; eine Form festen, abge-
schlossenen, notwendigen Denkens, die der Geist
ebensowenig indern kann, wie er seine leibliche
Verfassung dndern kann, bietet sich dieser wirken-
wollenden Denkkraft als Stiitzpunkt, als Lebens-
sphire, als Nahrung, als Gewand, als Werkzeug,
als Vorbild und als Grundplan an: die Sprache
bietet sich dem in diese Welt kommenden Geiste
dar, wie sich die physische Welt dem Leibe dar-
bietet.

Daraus miissen wir sogleich eine wichtige Folge-
rung ziehen, nimlich daB Folgendes einer der
Beweggriinde der Vorsehung fiir das Dasein der
Sprache, dieses Leibes der gemeinsamen Ver-
nunft, ist: die Vernunft der Menschheit hat einen
Leib, damit dieser sie von vornherein physisch,
notwendig, vor aller Entwicklung der Freiheit
und Urtiimlichkeit eines jeden Geistes prage,
ebenso wie die Freiheit der eigentiimlichen Kor-
perbewegungen des Menschen von der Natur und
Konstitution seiper Organe beschrinkt und ge-
leitet wird. Das muBl so sein, wenn der Zweck,
den Gott mit dem Werke der Schopfnug hat,
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dahin geht, daB alle Menschen in ein und der-
selben Gesellschaft und in einem und demselben
Geiste geeinigt werden sollen. Was wiirde aus
der Menschheit werden, wenn jeder Mensch frei
den Leib seines Denkens schaffen konnte? Trotz
der notwendigen gemeinsamen Formen, die sich
aus den wesentlichen Denk- und Vernunftgesetzen
in den individuellen Sprachen ergeben wiirden,
wire die Menschheit nur ein Gestiube von
Zwerggeistern und bliebe fir alle Zeiten weit
unter der tiefsten Stufe des primitiven Zustandes,
so wie wir ihn heute vor Augen haben.

Aber diese Annahme selbst gehort zu den Un-
moglichkeiten. Weit davon entfernt, sich seinen
Leib selber zu schaffen, erwacht vielmehr das
Denken erst an diesem Leibe, entwickelt sich
dann mit seiner Hilfe und bleibt nur durch ihn
titig. Eben das wollen wir jetzt naher betrachten.

I

Zuniichst ist klar, daB jeder Mensch vom Den-
ken des andern ohne die Hilfe der Sprache ab-
geschnitten wire. Schon dies allein wiirde das
Denken eines jeden auf fast nichts einschrinken.
Wenn man einen Menschen fiir die Entwicklung
und Erhaltung seines Korpers auf sich selbst
zuriickverweisen wollte, so wiirde es unbegreif-
lich werden, wie er iiberhaupt zu leben anfangen
und —wenn er angefangen hiitte— wie er weiter-
leben kénnte. Verhilt es sich mit dem Denken
nicht genau so? Ja noch mehr, ist ohne Sprache
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das Denken auch im Innern des Geistes iiber-
haupt moglich?

Folgender kithne Vergleich Bonalds hat viel
Wabhres: ,,Die Worte sind fiir unsern Geist, was
die Folie fiir einen Spiegel. Ohne die Folie
wiirden unsere Augen die Bilder der Gegenstinde
im Glase nicht sehen; sie wiirden sich selbst nicht
einmal darin sehen. Ohne die Worte wiirde unser
Geist die Ideen der Gegenstinde nicht wahr-
nehmen; nicht einmal seiner selbst wiirde er ge-
wahr werden; und wenn die Idee auch da wire,
so wiirde sie doch sozusagen mitten durch den
Geist hindurchschreiten, ohne eine Spur zu hin-
terlassen, so wie auch das Bild der Gegenstinde
das Glas ohne jede Spiegelung durchschneiden
wiirde, wenn die auffangende Folie nicht ware."
Das schone Bild ist dem heiligen Franz von Sa-
les entlehnt, der uns den tiefsten Grund fiir die
Notwendigkeit der Sprache in der gottlichen Welt
des Glaubens aufzeigt. Das Wort, so sagt er, ist
das Licht der Welt, und wir miissen durch es er-
leuchtet werden. Betrachten wir darum das
menschgewordene Wort in seinen Reden und
Handlungen, ,,denn glaubet mir, wir konnen nur
durch diese Pforte zu Gott dem Vater kommen:
so wie niamlich das Glas eines Spiegels unserm
Schauen keinen festen Anhalt bote, wenn es nicht
von hinten mit Blei oder Zinn iiberzogen wire,
so konnte auch die Gottheit nicht von uns in dieser
niedern Welt angeschaut werden, wenn sie sich
nicht mit der geheiligten Menschheit des Er-

30
liturgie.de



losers geeinigt hitte. Es wire also der reine
Gedanke ohne das sinnlich wahrnehmbare Zeichen
der Worte gleichsam unfaBbar fiir uns. Bossuet
sagt das namliche. Er fragt sich zweifelnd, ,,0b
es in diesem Leben einen reinen, jedes sinnlichen
Bildes entkleideten Erkenntnisakt geben konne®.
oEs ist*, so antwortet er, ,nicht unglaubwiirdig,
daB das bei den Geistern, die sich auf eine hohe
Stufe der Beschaulichkeit geschwungen haben,
fiir einige Augenblicke der Fall sein kann....
Aber dieser Zustand ist sehr selten, und wir miis-
sen hier davon sprechen, wie es sich in der Regel
mit dem Erkennen verhilt. Nun tut aber die Er-
fahrung dar, daB sich mit diesen Vorgingen im-
mer oder fast immer etwas Sinnliches vermengt,
dessen sich das Erkennen bedient, um 2u den
geistigeren Gegenstinden aufzusteigen.

Und das liuft auf jene wichtige Behauptung des
hl. Thomas von Aquin hinaus, daB jeder Mensch
in seinem gegenwirtigen Zustande nichts er-
fassen kénne, ohne sich auf ein Zeichen oder ein
Bild zu stiitzen. -
Es ist eine Tatsache der taglichen Beobachtung,
daB die Worte den Gedanken im Geiste fixieren,
halten, sammeln, tragen und leiten. Man versuche
es, seinen Geist, seine Ideen wahrzunehmen; man
schaue noch so gut: hat man bei diesem geistigen
Schauen keine Worte, so sieht man nichts, und
sobald man etwas sieht, sind Worte da.

Das ist eine Sache der Gewohnheit, aber verhalt
es sich auch mit Notwendigkeit so? Istes schlecht-
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hin wahr, daB man in keinem Falle erkennen kann,
ohne zu sprechen? Wir wissen es nicht. Viel-
leicht gibt es gewisse Augenblicke, gewisse See-
lenzustinde, in denen der reine Erkenntnisakt
ohne die Sprache moglich ist. Vielleicht verleiht
das gottliche Wort, wenn es selbst auf iiber-
natiirliche Weise in unsern Seelen wohnt, viel-
leicht verleiht es da manchmal unserm schwachen
Worte ein Beharren, eine Art Bestand, die
es fahig macht, zu schauen und geschaut zu
werden.

Sei dem, wie ihm wolle, bevor wir uns tiefer in
die Einzelheiten und in die regelrechte Unter-
suchung dieses so umfassenden und neuen Gegen-
standes einlassen, erscheint es uns zweckmiBig,
davon noch auf dem Wege einer freien Ab-
schweifung zu sprechen.

IV

Das Wort ist fiir das Denken, was der Leib fiir
unsere Seele ist. Bossuet sagte vom Leib: , Not-
wendige Stiitze, gefihrlicher Freund, mit dem
ich weder Krieg noch Frieden haben kann, weil
ich mich immer mit ihm vertragen und immer
mit ihm brechen muB.*

Ganz dasselbe kann man von den Worten sagen.
Eine Erziehung des Geistes ohne die Sprache
gibt es nicht. In der Regel entwickeln sich das
Denken und die, Vernunft ohne die auBlere Ge-
gebenheit der Sprache ebensowenig wie die Seele
ohne den Leib. Die Sprache ist im voraus ge-
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geben. Die Worte, die ein anderer, fiir uns den-
kender Mensch ausspricht, schlagen zuerst kor-
perlich an unser Ohr. Nach und nach geht der
Geist in sie ein, verbindet sich mit ihnen und
entfaltet sich an ihnen.

Allein das Wort, das anfinglich ein notwendiger
Stiitzpunkt und unerldBlicher Erwecker ist, wird
in der Folge ein gefihrlicher Freund. O das ver-
fangliche Trugspiel der Worte! rief Montaigne.
Wer kennt nicht die Torheiten, die Betriigereien
und Tiuschungen, welche aus dem MiBbrauch der
Worte entstehen? So ist zum Beispiel das Wort
,nichts® der Mittelpunkt und Kern der ganzen
Geschichte der Sophistik, so wie das Wort ,Gott”
der Mittelpunkt der ganzen Geschichte der Philo-
sophie ist. Die fiir Wirklichkeiten ausgegebenen
Abstraktionen und alles, was man den Polytheis-
mus des Geistes nennen kann, jenen Polytheis-
mus, der iiberall, wo sich verschiedene Ausdriicke
finden, auch an verschiedene Wesen glaubt: alle
diese MiBbriuche und viele andere kommen von
diesem Zauberspiele der Worte her. =
Wer aber macht sich frei von dem verfanglichen
Trugspiel der Worte. ,,Wie viele gibt es unter
uns®, sagt Bossuet, wo er vom Leibe spricht, , die
aus dieser Masse Fleisch heraustreten und ihm
die Seele abringen?* Ebenso kann man sagen:
Wie viele Geister setzen sich jemals von den
Worten ab, treten aus der Masse und Undurch-
sichtigkeit der Worte heraus?

Ein sich véllig entfaltender Geist ist anfinglich
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Sklave der Worte: sodann wird er ihnen Feind;
er ringt mit ihrer Zwingherrschaft und zerbricht
ihr Joch. Diese zwei Anfangszustinde, die Skla-
verei und die Ziigellosigkeit sind gefahrlich. Viele
Geister bleiben auf der ersten, viele auf der
zweiten Stufe stehen. Der dem Ziel zustrebende
Geist aber geht weiter; er tut, was der Dichter
fordert: ,Er stiitzt sich auf das Hemmnis und
schwingt sich empor.“

Anfinglich ist das Wort Vormund und Erwecker
aber gleichzeitig absoluter Herr gewesen. Spater
Hemmnis, Feind geworden, wird es endlich
Freund und Werkzeug. Im Leibe des Denkens,
d. h. im Bereiche der Worte, geschieht dasselbe,
was nach dem geheimnisvollen Ausspruch Christi
in einem von der Tugend gebandigten Leibe vor-
geht: ,Ist dein Auge einfaltig®, d. h. ist deine
Seele durch die siegreiche Ubung des Guten zur
Einheit zuriickgebracht, ,,so ist dein ganzer Kor-
per leuchtend und wird dir gleichsam zu einem
Spiegel des Lichtes. Ja, die Worte miissen uns
schlieBlich Werkzeuge werden, die unsere Kraft
vervielfiltigen und das Licht zuriickwerfen; nicht
nur das Licht unserer eigenen Gedanken, sondern
auch das Licht, das anders und oft so viel groBer
ist als unser eigenes. Das ist ein wesentlicher
Punkt, der ausfithrlicher dargelegt werden muB.
Nur diejenigen schreiben gut, die diese dritte
Stufe erreicht haben. Thre Worte sind durch-
scheinend und sie legen immer mehr in sie hinein,
als sie selbst wissen. Die andern glauben zwar, sie
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schrieben; aber sie schreiben nicht, sondern ver-
brauchen nur Tinte und Papier. Ihre Reden sind
voller Worte, die nur Hemmnisse und Ketten fir
ein knechtisch gewordenes Denken sind, das so
geht, wie die Worte es ziehen, und seine eigene
Knechtschaft nicht einmal merkt.

v

Man gestatte uns hier einen Vergleich, der zwar
seltsam ist, aber unsern Gedankengang verstand-
lich machen kann. Man konnte meines Erachtens
das Verhiltnis der Worte zum Geiste im intellek-
tuellen Organismus mit dem Verhiltnis des or-
ganischen Lebens zur organischen Materie in den
belebten Korpern vergleichen.

Es gibt auf der untersten Stufe des animalischen
Lebens Tierwesen, die auf einem Steine auf-
sitzen: das Tier ist sozusagen eine Deckhiille,
eine Ablagerung lebender Gallerte, die den Stein
einhiillt, Stein und Tier durchdringen einander
bei diesen Wesen nicht; gleichwohl kann das
Tier nur an diesem Steine leben; es geht in die
Formen dieses Steines in dem MaBe ein, wie
dieser sich entwickelt: und er entwickelt sich
ohne RegelmiBigkeit, durch zufilligen Ansatz
neuer Steinmolekiile. Nun gibt es Geister, deren
Denken im Verhiltnis zu den Worten dasselbe ist,
was diese Tiere jenen Steinen sind: ihr Denken
hingt den Worten nur an, von einer wechsel-
seitigen Durchdringung des Gedankens und der
Worte zeigt sich keine Spur; die rohen, unver-
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dauten, nicht assimilierten Worte geben dem Ge-
danken Form, Halt und Richtung. Er wechselt
die Form je nach den Worten, die von auBen
dazukommen.

Andere Tiere gibt es, bei denen die Steinmasse
dem lebendigen Tiere suBerlich ist; das Tier
nimmt den Mittelpunkt ein; das trige Element
ist nicht assimiliert; es ist ein nicht animalisier-
ter Stein. Gleichwohl haben hier die Steingehause
bereits eine regelmiBige Form, und diese Form
ist von dem lebenden Tier bedingt. Ebenso gibt es
Geister, die gewissermallen zu eigenem Bestand
gelangt sind, die ihre Worte ordnen, sie aber
nicht durchdringen. Eine Ordnung ist da, aber
eine willkiirliche, je nach dem engen Gesichts-
punkt dieser Geister. Sind die Worte einmal ge-
ordnet, dann riihrt sich ein solcher Geist nicht
mehr, er andert sich nicht mehr: jene Worte
sind seine Lagerstitte, sein Gehause, seine Welt;
er sieht nicht mehr durch. Diese so dunklen, so
engen, so hartnickigen, so langsamen Geister,
fiir welche die Worte gleichsam undurchsichtige
Steingehause sind, konnen mit den Tieren ver-
glichen werden, die Schalen tragen und da fest
haften, wo das Gehiuse sie festhalt.

Uber diesen seltsamen Formen, in welchen Stein
und Leben, das starre Wort und der Gedanke ohne
gegenseitige Durchdringung aneinander gebun-
den sind, steht® die Entwicklungsstufe, auf der
jene gegenseitige Durchdringung anhebt.

Das Muscheltier wird der Schale, die es an den

36
liturgie.de



Felsen kettet, die fast alle seine Bewegungen auf-
hebt und die wenigen, die ihm bleiben, lahmt,
nicht iiberdriissig. Der Mensch dagegen besitzt
den Sinn fiir Fortschritt und das Verlangen nach
dem Bessern. Es kommt eine Zeit, eine Krisis im
geistigen Wachstum, wo sich der Geist gegen die
Zwingherrschaft der Worte erhebt und sich ihrer
zu entledigen mitht. Er ringt mit allen Hemm-
nissen und will nichts mehr in sich dulden, was
nicht er selbst ist. Er verwirft alles, was er nicht
begreift; alles, was seiner Freiheit Fesseln anlegt.
Er hat ein Grauen vor den Worten; er setzt in
sie alle MiBitrauen, ordnet sie gar nicht; zieht
sich von ihnen zuriick, will nicht mehr in ihnen
wohnen, verwirrt ihren Sinn. Daher alle jene ver-
worrenen, unbestimmten, schwachen, aber auf
ihre Emanzipation stolzen Geister; jene Geister,
die sich auf sich selbst konzentrieren, in sich
selbst, in einen Gedanken einhiillen, den sie fir
michtig und frei halten; Geister, die aus eifern-
der Liebe zu diesem Gedanken, aus vorgeblichem
Streben nach dem reinen Gedanken kein festei,
bestindiges Wort in sich dulden wollen und alle
Worte in sich gerne im fliissigen Zustand, die
ganze Masse im Zustande einer nach jeder Laune
beweglichen Fliissigkeit erhalten mochten. Da-
her kommen denn auch jene groBen Anstrengun-
gen, die Sprache dem freien Gedanken zu opfern.
Daher ferner jene stummen Geister; stumm aus
Stolz, aus Eigensinn, aus der Sucht, die Ge-
danken zu konzentrieren und nach innen zuriick-
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zuschlagen; jene Geister, denen die Erweckung
und feste Stiitze an den von ihnen allzusehr ver-
achteten Worten fehlt und die darum sehr wenig
aus sich selbst heraustreten, wenig Titigkeit,
wenig Fortschritt zeigen.

Wie erhaben diinkt sich ein solcher Geist jedoch
uiber das beschrinkte, unbewegliche, in die Worte
wie in eine notwendige Form, in ein enges Haus
oder vielmehr ein dunkles Gefingnis eingeschlos-
sene Verstehen. Ich mufl gestehen, daB ich die
Uberlegenheit der Geister, die sich von jedem
Stiitzpunkte aulBlerhalb ihrer selbst losgelost haben
gegeniiber den gefangenen Geistern nie so hoch
eingeschitzt habe. Ich finde sie nicht viel klarer,
nicht viel weiter, nicht viel titiger als die andern.
Sie unterscheiden sich von diesen letztern wie
mir scheint nur durch den miBlungenen Versuch
der Weiterentwicklung.

Sonderbar! Es gibt Tiere ohne Skelett, die ihre
ganze Masse in fleischigem und flissigem Zu-
stande erhalten, die gar nichts festes in ihrem
Korper haben. Diese Tiere sind dadurch gekenn-
zeichnet, dall ihnen jedes gegliederte, sei es
innerliche oder auflerliche Skelett abgeht. AuBer-
dem haben sie auch fast nie Fortbewegungsorgane,
und die Wissenschaft fithrt sie auf die gleiche
groBe Kategorie wie die Muscheltiere zuriick.
Der wahre Fortschritt besteht darin, daf man
mit den als Zwingherrn und Hemmnissen be-
trachteten Worten ringt und endlich nicht mit
einer gebrochenen, verwelkten, gefilschten, son-
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dern mit einer gebindigten, bezahmten, durch-
drungenen, durch das Denken angeeigneten
Sprache aus der Krisis hervorgeht. So gehen die
Geister daraus hervor, die die ganze Krisis aus-
halten und durch sie hindurchgehen. Sie stiitzen
sich auf das Hemmnis und schwingen sich empor.
Das Hemmnis wird eine Kraftquelle, ein Mittel.
So gehen die Geister aus der Krisis hervor, die
Wiirde, Tiefe, Ernst, einen gelehrigen Sinn, De-
mut und Kraft besitzen. Sie gehen frei, mit allen
Kriften des Feindes bereichert aus ihr hervor.
Die schwachen und ungelehrigen Geister machen
sich auch frei, aber indem sie sich entbléBen und
entwaffnen.

Dieser Unterschied hat seinen Grund in den tief-
sten Seelenstimmungen. Es gibt einen Egoismus
und geheimen Stolz, der eine Seele zu dem dunk-
len Wahn treibt, sie konne sich selbst durch ihr
reines Denken geniigen und alle gemeinsamen
und iiberlieferten Gaben der Sprache getrost zu-
riickweisen. Anderseits gibt es in dieser oder jener
Seele eine Art verborgener Demut, Wertschat-
zung des Mitmenschen, Achtung fiir das Men-
schengeschlecht, ein gewisses Vertrauen auf die
allgemeine Ordnung, das ihr nicht gestattet, sich
vom Ganzen abzusondern oder mit den sozialen
und fast religibsen Gegebenheiten der Sprache
zu brechen. Ein solcher Geist ringt mit den an-
fanglich fiir das Denken undurchdringlichen
Worten voller Achtung. Er bemiiht sich, die
Worte zu erschlieBen, und nicht, sie zu brechen.
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Das erschlossene Wort spendet seine Schitze und
schiittet das in uns aus, was andere als wir in es
hineingelegt haben.

Der Geist geht aus dieser Krisis hervor, indem
er zur gegenseitigen Durchdringung des Wortes
und des Denkens gelangt und sich die unermeB-
lichen und tiefen Geschenke aneignet, welche die
Sprache von aullen heranbringt. Aber dieser
Fortschritt hat seine Grade.

VI

Man mége uns erlauben, unsern Vergleich, wenn
er auch noch so seltsam scheint, weiterzuverfol-
gen. Es laft sich an diesen sinnlichen und in die
Augen springenden Bildern sehr gut die Un-
gleichheit der Geister zeigen. Von Natur und vor
Gott sind die Menschen gleich. Allein wenn die
Geister auch gleich sind, soweit sie frei und ver-
niinftig sind, so sind sie doch in ihrer Entwick-
lung, je nach des einzelnen Arbeit, Mut und
Miihe, tief ungleich. Und es ist wahr, wenn man
sagt, dal diese grofen Ungleichheiten sozusagen
deutlich unterscheidbare Formen begriinden, die
man beschreiben und klassifizieren kann. Heut-
zutage glaubt man allzusehr an die Gleichheit
der Geister. Der niedrigste, durch seine eigene
Schuld, seine Trigheit oder seine Laster in eine
enge Form abgegrenzte Geist hiilt sich fiir gleich
mit jedem Geiste und vielleicht sogar mit dem
Geiste aller. Es herrscht eine groBe Unordnung
und geistige Auflosung. Darum ist es gut, zu
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zeigen, daB ebenso, wie in den lebenden Organis-
men eine aufsteigende Rangordnung je nach den
verschiedenen jeder Gattung von Natur auferleg-
ten Grenzen der Entwicklung waltet, es auch bei
den freien Geistern Entwicklungsunterschiede und
fast Gattungen gibt, je nach den Grenzen, die
ein jeder annimmt oder sich auferlegt; Grenzen,
die von der geistigen Anstrengung und haupt-
sichlich von dem sittlichen Mute in der Ubung
des Guten abhingen. Ebenso gibt es Monstrosi-
titen — ich will das in seiner ganzen wissen-
schaftlichen Bestimmtheit verstanden wissen —,
und ich mochte hinzusetzen, daB die geistigen
Monstrosititen das Analogon zu den korper-
lichen Monstrosititen bilden und sich durch ana-
loge Verschiebungen, Unterdriickungen, Umkeh-
rungen von den regelmiBigen Typen ableiten.

Sei dem nun, wie ihm wolle, die Einteilung der
Geister, wie wir sie hier darzulegen versuchen, ist
genau die Einteilung Platos. Plato teilt die Intelli-
genzen in zwei groBe Kategorien: in jene, welche
in der Erkenntniswelt leben, und in jene, welche
nicht in ihr, sondern nur in der Sinnenweltleben;
mit andern Worten, in solche, die denken, und in
solche, die nicht denken. Die zweite Gruppe teilt
sich iibrigens nach Plato wieder ab: es gibt Gei-
ster, die sich nur in den Erscheinungen bewegen
(éiaoia), und solche, welche unter dem Ein-
druck der Wirklichkeit leben (wiomg); ebenso
teilt sich die erste Gruppe wieder: es gibt Gei-
ster, welche von dem Schatten der erkennbaren
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Welt (d1dvora), und solche, welche von dem wirk-
lich Erkennbaren leben (vénoig).

Dasselbe sagen wir, und um uns hier nur mit
den Geistern zu befassen, die denken, und nicht
mit denen, die nicht denken, so sagen wir, daf}
die zur wechselseitigen und lebendigen Durch-
dringung der Worte und des Denkens gelangten
Geister mit den Organismen verglichen werden
konen, in welchen sich der organische Erdstoff
und das Leben des Organismus wechselseitig assi-
miliert haben. Die Materie wird dann ein Werk-
zeug des Lebens und eine unvergleichliche Kraft,
eine Quelle der Bewegung. Die héhern Orga-
nismen allein erfreuen sich der Bewegung. Die
andern sind festgebannt, fast wie die Pflanze,
oder sie kriechen langsam einher; tief unter dem
Regenwurm stehend, der im Vergleich mit ihnen
flink und stark ist; sie gehen vorwirts wie die
Schnecke, deren Gang man kaum gewahren kann.
Nur die Organismen, die den Erdstoff assimiliert
haben, bieten uns ausgebildete Sinne dar. Die
iibrigen sind blind und stumm, taub, ohne Sinnes-
tatigkeit. Nur hier findet man einen deutlich ab-
gehobenen Kopf, nur hier ausgegliederte Glied-
maBen, nur hier Fliigel.

Es gibt jedoch zwei Stufen der Assimilation. Auf
der ersten Stufe ist das Skelett fast nicht mehr
als die Muschelschale, aber eine abgeteilte, ge-
gliederte, bewegliche fiir den grofiten Teil der
Bewegungen nach dem Willen des Lebens emp-
fangliche und von den sie durchdringenden leben-
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digen Banden abhingige Schale. Da wird das
Tier von dem dufern Skelett wie von einem Pan-
zer oder einer Riistung eingehiillt, wobei die
Riistung einen Teil des Korpers bildet.

Wo sich dagegen organisches Leben und trages
oder physisches Element auf der hochsten Stufe
durchdringen, da ist die Durchdringung wahrhaft
bewunderungswiirdig. Das trige Element ist In-
strument, Stiitzpunkt und Hebel, Schutz, Halt,
Form des Korpers geworden; ein wunderbarer
Mechanismus von gewaltiger Kraft, verbunden
mit einer unvergleichlichen Zartheit; es ist Teil
fiir Teil von Leben durchdrungen; es ist, wie die
Wissenschaft sich ausdriickt, ein lebendiges Ske-
lett; das Leben ist ihm innerlich, AuBerlich und
ineinander zur gleichen Zeit, es stromt aus in es,
iiberstromt es, durchstromt es. Hier ist die Schale
vollstindig beherrscht vom Leben, vollstandig
iiberdeckt von ihm und wundervoll gegliedert. In
diesem festen Mechanismus und in den ihn bilden-
den Knochen findet sich kein einziger Punkt, keine
einzige Einzelheit, weder in seinem Innern noch
an seiner Oberfliche, die nicht von der lebepdig%n
Materie begleitet wiren. Nicht blo ist die leben-
dige Materie als Mark im Innern, sondern, um die
gegenseitige Durchdringung in ihrer ganzen Voll-
stindigkeit auszudriicken, mull man sagen, daB
tatsichlich zwei gleiche, in allen ihren Punkten
ohne Ausnahme zusammenfallende Skelette vor-
handen sind, von denen das eine der mineralische,
das andere der animalische Stoff ist: die Wissen-
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schaft kann den einen vom andern nach Belieben
isolieren. Noch mehr: auf dieser Stufe ernihren
sich die Knochen. Sie farben sich mit der vom
Blute zugefiihrten Farbe. Diesem Mechanismus,
der geschmeidig ist wie das Leben und hart wie
der Stein, weil er Stein und Leben zugleich ist,
diesem Mechanismus verdankt es der Organis-
mus, dafl er jene Vollendung an Kraft, Geschmei-
digkeit und Behendigkeit erreicht, die wir sehen;
er ist es, der dem Lowen gestattet zu springen,
dem Adler zu schweben, und was noch wunder-
barer ist, dem Menschen, sich aufrecht zu halten
und gerade zu stehen: ein fortwihrendes Wun-
der, das nach einem héhern Gesetze die Gesetze
der Schwerkraft neutralisiert. Denn schlieBlich
springt der Lowe zwar, fallt aber doch wieder
auf die Fiifle zuriick; der Adler schwebt zwar,
aber er ruht auf der Luft; der Mensch allein
steht gerade und triumphiert tiber die Erdschwere,
weil das Leben in ihm den Erdstoff unterworfen
hat.

Lassen wir aber jetzt diese physiologischen Ein-
zelheiten aus dem Auge, um nur mehr den Geist
und seine Entwicklungsstufen zu betrachten.

VII

Ist ein Geist zu einer mehr oder weniger hohen
Stufe eigener Entwicklung bestimmt, so mub
er die Krisis der Worte und den Krieg gegen die
artikulierte Sp;ache durchmachen. Es kommt eine
Zeit, wo er die Worte zuriickstot; sie zerschligt
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und zerbricht, sich von ihnen lossagt; ihren Sinn
verindert, sie willkiirlich gebraucht; das, was sie
ihm bringen, verschmiht; sie leugnet; ihnen
gegeniiber zum Skeptiker wird. Aber damit hat
er noch nichts gewonnen. Es ist das ein Streben
zur Freiheit hin, aber ein verungliicktes und
darum wertloses Streben. Man muB unter dem
Einflusse des Lebens die Triimmer wieder zu-
sammenfiigen; alle jene Elemente zu einem
lebendigen und nutzbaren Mechanismus aufbauen
oder vielmehr, man darf in diesem starren Denk-
system nichts zerbrechen. Man darf auf keinen
Fall jene Art ganz fertiger Vernunft, welche uns
die Sprache bietet, verwerfen, sondern man mul
alles analysieren und unter dem wirkenden Ein-
flusse des Lebens die Synthese des Ganzen wie-
derherstellen. Man muB das Ganze und alle seine
Einzelheiten durchdringen; ja ich fiige hinzu,
man muB selbst so durchdrungen werden, daB
unsere innere, artikulierte Sprache in ihrer Ge-
samtheit dem Leben unseres Denkens gleichformig
wird, sich mit ihm entfaltet, mit ihm bewegt und
durch es geschmeidig gehalten wird. Auf der an-
dern Seite muB unser lebendiges Denken auch
seinerseits so durchdrungen sein, daB die Form
der menschlichen Sprache ganz und vollstindig
in uns ist. Die artikulierte Sprache und alle ihre
Elemente, alle ihre Einzelheiten und Worte: all
das muB so ein Teil unseres Geistes werden, dal
es sich bei allen Bewegungen unseres Geistes ge-
schmeidig mitbewegt; daB es mit unserer Seele
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und unserem Denken lebt, sich ndhrt, firbt und
schwingert. Der Geist mull in sich die Sucht
unterdriickt haben, seiner Sprache ein willkiir-
liches Geprige zu geben, indem er sie mit Men-
schenhand modelt; er mull sie durch die innere
Auswirkung des Lebens, seiner eigenen und der
Natur der Dinge gemilB und auf einer Ebene, die
er selbst nicht kennt, frei haben wachsen lassen.
Dann kann er, gestiitzt auf diesen wundervollen
Mechanismus von gewaltiger Kraft und unver-
gleichlicher Zartheit, gehen, springen, sich auf-
schwingen, schweben, aufrecht stehen: lauter
Waunder, die er nie erreichen wird, wenn er nicht
Herr seiner Worte ist, wenn er sich nicht in die
Worte eingeleibt hat, wenn die Sprache sich
nicht in ihm umgebildet und sich nicht aullerdem
in ithm nach ihrer vollkommenen Form und nach
der Fiille ihrer eigenen Gesetze entwickelt hat.

Freilich gibt es, wie man sieht, zwei Stufen der
Assimilation der Sprache mit dem Denken. Es
gibt Geister, in denen dieser Vorgang unvollkom-
men geblieben ist. Die Worte sind fiir sie Werk-
zeuge; Glieder, iiber die sie verfiigen; sie haben
ithre Worte mit ihrem eigenen Leben durch-
drungen, dem Ganzen ihrer eigenen Sprache eine
lebendige, bewegliche, natiirliche Form gegeben.
Allein das ist nicht die ganze Form der mensch-
lichen Sprache, nicht der volle Wuchs des Men-
schen, nicht der menschliche Geist in seiner To-
talitit; es ist damit noch nicht alles entwickelt;
viel zu viele Teile sind unentwickelt geblieben,
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Und weiter ist die Sprache nur nach der Seite hin
vom Leben durchdrungen, die das Individuum
betrifft. Diese Geister verschanzen sich in das
Innere ihrer Sprache; diese ist fiir sie ein Ge-
hiuse, ein Panzer, eine bewegliche Riistung und
deshalb noch ein wenig Schale. Zwar macht die
Sprache ihre Bewegungen mit und spiegelt das
Licht, das aus ihnen selbst kommt, gut wieder;
nicht aber jenes Licht, das von auflen kommt;
sie sehen klar in sich selbst, in ihren eigenen Ge-
danken, aber sehr wenig klar auBerhalb ihrer
selbst, sehr wenig klar in den Gedanken anderer,
sehr wenig klar in dem allgemeinen Denken;
sie sehen und spiegeln sich selbst in den Worten,
aber sie vermogen darin nicht Gott und nicht den
ganzen Menschen zu sehen.

Uber dieser Stufe stehen diejenigen, die ihre
Sprache Teil fiir Teil durchdrungen, und zwar von
den beiden Seiten her durchdrungen haben: von
der Seite, die auf uns selbst geht, und von der,
die auf das geht, was nicht wir selbst sind; die-
jenigen, deren Sprache sich in ihnen nicht bloB
ihrem eigenen Leben gemiaB hat entwickeln diir-
fen, sondern dem Leben der Gesamtheit gemabl,
dem Leben der ganzen Seele, der ganzen Mensch-
heit, des ganzen Alls und Gottes.

Auf der ersten Stufe befinden sich alle ungliu-
bigen Menschen von Geist, die denken und an-
gemessen reden; deren Vernunft feste Gestalt an-
genommen hat; die Kopf haben; deren Ansicht
als Ansicht gilt; die innerhalb ihres eigenen Den-
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kens klar sehen — auf der héheren Stufe stehn
nur die zu Gott zuriickgefiihrten Seelen; die
Seelen, die wahrhaft poetisch sind und die Liebe
besitzen; Seelen, von denen man mit Joubert
sagen kann, daB es in ihnen nicht bloB hell, son-
dern daB es in ithnen auch warm wird,

Auf dieser Stufe sind die Worte vollig gebandigt.
Die ganze menschliche Sprache ist vollig durch-
drungen; die Worte sind durchsichtig; der Ge-
danke schreitet durch sie hindurch, um ans Licht
zu treten; der Gedanke der andern, der Gedanke
der Menschheit, der Gedanke Gottes durchschrei-
tet sie, um in sie einzudringen, so wie das Auge
den Blick durchgehen und das Licht eindringen
liBt. Die Worte sind Brennpunkte des Lichts
und Spiegel des Lichts geworden, nicht allein fiir
das in uns wohnende Licht, sondern auch fiir das
Licht der andern. Das Wort hat sich dem indivi-
duellen und dem universellen Leben gemifl ent-
wickelt. Es ist ein Mittel geworden, in welchem
der individuelle Geist, der Geist des Menschen-
geschlechts und der Geist Gottes miteinander ver-
kehren.
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VON DEN ZWEI BEHANDLUNGSARTEN
DER SPRACHE

1

Verlassen wir jetzt diese Vergleiche und be-
trachten alles dies im Geiste allein.

Man kann, so haben wir gesagt, die Geister ein-
teilen in solche, die denken, und solche, die nicht
denken; ich meine damit solche, die selbstindig
denken und die nicht selbstindig denken.

Und diejenigen, die denken, das heiit in denen
die Vernunft ausgebildet ist, teilen sich wieder in
zwei Gruppen, von denen die einen die Sprache
und die Vernunft so nehmen, wie sie sie machen;
die andern aber sie so nehmen, wie sie wirklich
sind.

Wir wollen versuchen, diese hochst wichtige Up-
terscheidung begreiflich zu machen und jene zwei
Weisen der Annahme der Sprache zu beschreiben,
die alle denkenden Geister in zwei Gruppen
scheiden,

Wissenschaftlich begriindet ist uns diese Unter-
scheidung bisher noch nirgends begegnet auller
bei Wilhelm v. Humboldt. Dieser Schrift-
steller, von allen, die iiber die Philosophie der
Sprache geschrieben haben, der tiefste, driickt
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sich iiber diesen Gegenstand folgendermallen
aus:

»Vergleicht man in mehreren Sprachen die
Ausdriicke fiir unsinnliche Gegenstinde, so wird
man nur diejenigen gleichbedeutend finden, die,
weil sie rein konstruierbar sind, nicht mehr und
nichts anderes enthalten konnen, als in sie gelegt
worden ist. Alle iibrigen schneiden das in ihrer
Mitte liegende Gebiet, wenn man das durch sie
bezeichnete Gebiet so nennen kann, auf verschie-
dene Weise ein und ab, enthalten weniger und
mehr, andere und andere Bestimmungen. Die
Ausdriicke sinnlicher Gegenstinde sind wohl in-
sofern gleichbedeutend, als bei allen der gleiche
Gegenstand gedacht wird; aber da sie die be-
stimmte Art, ihn vorzustellen, ausdriicken, so geht
ihre Bedeutung darin gleichfalls auseinander.
Denn die Einwirkung der individuellen Ansicht
des Gegenstandes auf die Bildung des Wortes
bestimmt, so lange sie lebendig bleibt, auch die-
jenige, wie das Wort den Gegenstand zuriickruft.
Eine groBle Menge von Wortern entspringt aber
aus der Verbindung sinnlicher und unsinnlicher
Ausdriicke, oder aus der intellektuellen Bearbei-
tung jener, und alle diese teilen daher das sich
nicht wiederfindende individuelle Geprige der
letzteren, wenn auch das der ersteren sollte im
Laufe der Zeit erloschen sein. Denn da die
Sprache zugleich Abbild und Zeichen, nicht ganz
Produkt des Eindrucks der Gegenstinde und
nicht ganz Erzeugnis der Willkiir des Redenden
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ist, so tragen alle besonderen in jedem ihrer Ele-
mente Spuren der ersteren dieser Eigenschaften,
aber die jedesmalige Erkennbarkeit dieser Spuren
beruht, auBler ihrer eigenen Deutlichkeit, auf der
Stimmung des Gemiits, das Wort mehr als Abbild
oder als Zeichen nehmen zu wollen. Denn das
Gemiit kann, vermoge der Kraft der Abstraktion,
zu den letzteren gelangen — das heiBt, darin, dafl
es das Wort nur als Zeichen nehmen will —, es
kann aber auch, indem es alle Pforten seiner
Empfanglichkeit 6ffnet, die volle Einwirkung des
eigentiimlichen Stoffes der Sprache aufnehmen.
Der Redende kann durch seine Behandlung zu
dem einen und dem andern die Richtung geben,
und der Gebrauch eines dichterischen, der Prosa
fremden Ausdrucks hat oft keine andere Wir-
kung, als das Gemiit zu stimmen, ja nicht die
Sprache als Zeichen anzusehen, sondern sich ihr in
ihrer ganzen Eigentiimlichkeit hinzugeben. Will
man diesen zweifachen Gebrauch der Sprache in
Gattungen einander gegeniiberstellen, welche ihn
schiirfer trennen, als er es in der Wirklichkéit
sein kann, so 1Bt sich der eine der wissenschaft-
liche, der andere der rednerische nennen. Der
erstere ist zugleich der der Geschifte, der letztere
der des Lebens in seinen natiirlichen Verhilt-
Nissen. Denn der freie Umgang lost die Bande,
Welche die Empfinglichkeit des Gemiits gefesselt
halten kénnte. Der wissenschaftliche Gebrauch,
im hier angenommenen Sinne, ist nur auf die
Wissenschaften der reinen Gedankenkonstruktion
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und auf gewisse Teile und Behandlungsarten der
Erfahrungswissenschaften anwendbar; bei jeder
Erkenntnis, welche die ungeteilten Krifte des
Menschen fordert, tritt der rednerische ein. Von
dieser Art der Erkenntnis aber flieit gerade auf
alle iibrigen erst Licht und Wirme iiber; nur auf
ihr beruht das Fortschreiten in allgemeiner gei-
stiger Bildung, und eine Nation, welche nicht den
Mittelpunkt der ihrigen in Poesie, Philosophie
und Geschichte, die dieser Erkenntnis angehdren,
sucht und findet, entbehrt bald der wohltitigen
Riickwirkung der Sprache, weil sie durch ihre
eigene Schuld sie nicht mehr mit dem Stoffe
niahrt, der ihr allein Jugend und Kraft, Glanz
und Schonheit erhalten kann.*

Dies ist das Tiefste iiber die Philosophie der
Sprache, das ich kenne.

Es gibt Ausdricke, ,,die rein konstruierbar sind,
nicht mehr, nicht weniger, nichts anderes enthal-
ten, als in sie gelegt worden ist“.

Es gibt Worte, Ausdriicke sinnlicher oder unsinn-
licher Gegenstinde, die mehr enthalten konnen,
als in sie gelegt worden ist.

Mit Ausnahme derjenigen, welche ,rein kon-
struierbar® sind, sind die Worte nicht blof ,,das
Erzeugnis der Willkiir des Redenden®, sondern
auch ,das Produkt des Eindrucks der Gegen-
stinde. Die Worte sind ,,Zeichen* unseres Ge-
dankens und +Abbild“ der Dinge gleichzeitig.
Der Mensch kann ,,vermoge der Kraft der Ab-
straktion” dahin gelangen, die Ausdriicke ,als
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Zeichen seines Gedankens zu nehmen. ,,Er kann
aber auch, indem er alle Pforten seiner Empfing-
lichkeit offnet, die volle Einwirkung des eigen-
tiimlichen wund hauptsichlichen Stoffes der
Sprache aufnehmen.*

Die wissenschaftliche Abstraktion und die Prosa
der Geschiifte nehmen die Worte nur als konven-
tionelle Zeichen, die das sind, wozu man sie
macht. Die rednerische Bewegung oder der dich-
terische Schwung nehmen die Worte als Aus-
driicke der Wirklichkeit, die das sind, wozu sie
die Wahrheit macht, und geben die Seele der
Sprache in ihrer ganzen Eigentiimlichkeit hin.
Alle geistigen Erkenntnisse, welche die Seele
nicht teilen, welche ,,die ungeteilten Krafte der
Menschheit fordern*, nehmen die Worte in ihrem
weiten Sinn, in ihrem rednerischen, poetischen
Sinn und behandeln sie als Ausdriicke ,,des Le-
bens in seinen natiirlichen Verhaltnissen*.

Die Beredsamkeit besteht eben darin, dal man die
Worte in ihrem weitumfassenden Sinne nimmt.
Die Quelle des Lichtes, der Warme, die Quelle
des Fortschreitens in allgemeiner geistiger Bil-
dung ist einzig in jener Art der Erkenntnis zu
suchen, welche die Sprache in ihrem weiten Sinne
nimmt.

Eine Nation, ein Jahrhundert, welches den
weitumfassenden Sinn der Worte zu verwerfen
bestrebt ist, welches unter dem Vorwande der
Strenge und Genauigkeit den Worten ihren un-
begrenzten Sinn nimmt, um ihnen einen sorgsam
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umschriebenen Sinn zu geben und daraus unver-
anderliche Zeichen zu machen, die nur enthalten,
was man in sie hineingelegt hat: eine solche Na-
tion, ein solches Jahrhundert verbannt aus seiner
Sprache und also auch aus seinem Geiste das
Licht, das Feuer, die Kraft, den Glanz, die Ju-
gend, die Schonheit.

Das sind nach unserem tiefen Forscher die zwei
Behandlungsarten der Sprache. Die eine davon
nimmt die Sprache, wie sie wirklich ist, wie sie
vom Leben selbst hervorgebracht wird, und die
andere nimmt die Sprache so, wie sie von der
Reflexion gemacht und kiinstlich zugeschnitten
wird. Dieser Punkt ist jedoch von solcher Be-
deutung, daB wir ihn noch ausfiihrlicher darlegen
miissen.

11

Zunichst: Was ist jener weite Sinn der Worte,
jener umfassende, dichterische, rednerische Sinn,
welchen man das eigentliche Element der Sprache
nennt?

Humboldt entwickelt seine Gedanken dariiber in
einem andern Werke: ,,Wenn in der Seele wahr-
haft das Gefiithl erwacht, daB die Sprache nicht
bloB ein Austauschungsmittel zu gegenseitigem
Verstindnis, sondern eine wahre Welt ist, welche
der Geist zwischen sich und die Gegenstinde durch
die innere Arbeit seiner Kraft setzen mull, so
ist sie auf dem wahren Wege, immer mehr in ihr
zu finden und in sie zu legen.”
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»Wo ein solches Zusammenwirken der in be-
stimmte Laute eingeschlossenen Sprache und der
ihrer Natur nach immer weiter greifenden innern
Auffassung lebendig ist, da betrachtet der Geist
die Sprache, wie sie denn in der Tat in lebendiger
Schopfung begriffen ist, nicht als geschlossen,
sondern strebt unaufhérlich, Neues zuzufiihren,
um es, an sie geheftet, wieder auf sich zuriickwir-
ken zu lassen. Dies setzt aber ein Zwiefaches
voraus, ein Gefiihl, daB es etwas gibt, was die
Sprache nicht unmittelbar enthilt, sondern der
Geist, von ihr angeregt, erginzen mufl, und den
Trieb, wiederum alles, was die Seele empfindet,
mit dem Laut zu verkniipfen. Beides entquillt der
lebendigen Uberzeugung, daB das Wesen des
Menschen Ahndung eines Gebietes besitzt, wel-
ches iiber die Sprache hinausgeht und das durch
die Sprache eigentlich beschrinkt wird.... Was
die Seele hervorbringen mag, so ist es nur Bruch-
stiick ..., ither das Einzelne schiefit immer et-
was, minder bestimmt Auszudriickendes iiber,
oder vielmehr an das Einzelne hingt sich die For-
derung weiterer Darstellung und Entwicklung,
als in ihm unmittelbar liegt, und geht durch den
Ausdruck in der Sprache in den andern iiber, der
gleichsam eingeladen wird, in seiner Auffassung
das Fehlende harmonisch mit dem Gegebenen zu
erginzen. Wo der Sinn hierfiir lebendig ist,
erscheint die Sprache mangelhaft und dem vollen
Ausdruck ungeniigend, da im entgegengesetzten
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Falle kaum die Ahndung entsteht, daBl iiber das
Gegebene hinaus noch etwas fehlen konne. . . .

, Wenn ich [aber] von etwas iiber den Ausdruck
Uberschielendem, ihm selbst Mangelndem sprach,
so darf man sich darunter durchaus nichts Un-
bestimmtes denken. Es ist vielmehr das Aller-
bestimmteste, weil es die letzten Ziige der In-
dividualitit vollendet, was das seiner Abhingig-
keit vom Objekt und der von ihm geforderten
allgemeinen Giiltigkeit wegen immer minder in-
dividualisierende Wort vereinzelt nicht zu tun
vermag. Wenn daher auch dasselbe Gefiihl eine
mehr innerliche, sich nicht auf die Wirklichkeit
beschrinkende Stimmung voraussetzt und nur
aus einer solchen entspringen kann, so fiihrt es
darum nicht von der lebendigen Anschauung in
abgezogenes Denken zuriick. Es weckt vielmehr,
da es von der eigenen Individualitat ausgeht, die
Forderung der hochsten Individualisierung des
Objekts, die nur durch das Eindringen in alle
Einzelheiten der sinnlichen Auffassung und durch
die hochste Anschaulichkeit der Darstellung er-
reichbar ist.“

Die Dunkelheit dieses letzten Gedankens wollen
wir weiter unten erkliren. Zuerst wollen wir
auf unsere Weise sagen, was der tiefe Sinn dieser
Worte ist.

Bei Joubert steht ein Gedanke, den man iiberall
zitieren sollte: ,,Je mehr ein Wort einem Gedan-
ken, ein Gedanke einer Seele, eine Seele Gott
gleicht, desto schoner ist dies alles.”
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Nun, der weite Sinn der Worte ist derjenige,
durch den sie der Seele und Gott gleichen.

Alle Worte, die Ausdriicke wirklicher, sinnlicher
oder geistiger Gegenstinde sind, konnen und
miissen von irgend einer Seite sowohl der Seele
wie auch Gott gleichen.

Ohne uns auf eine Hypothese iiber den Ursprung
der artikulierten Sprache einzulassen: hat wohl
die Stimme des Menschen, die einen Gegenstand
benannte und ihm seinen ersten Namen aufer-
legte —, hat wohl diese Stimme willkiirlich sein
kénnen? Hat das Werden dieses Wortes sich auf
eine andere Weise vollziehen konnen als durch
eine maichtige Anstrengung der Seele in ihren
ungeteilten Kriften unter dem wirkenden Ein-
flusse des Gegenstandes und dem wirkenden Ein-
flusse Gottes, der den Gegenstand im Lichte der
Erkenntnis zeigte? Kann man die tiefe Wahrheit
der mosaischen Worte verkennen: ,,Und als Gott
der Herr alle Tiere der Erde und alles Gefliigel
des Himmels gebildet hatte, fithrte er sie vor
Adam, um zu sehen, wie er sie rufen wiirde. Und
genau wie Adam jedes Lebewesen rufen .wiirde,
sollte dessen Name sein.” Gott stellt also die
Dinge im Lichte des Wortes vor die Seele hin,
und der aus der Seele, unter dem Einflusse Got-
tes und des Gegenstandes, im Lichte Gottes her-
vorgehende Name ist der wahre Name.

Die wahren Worte sind diejenigen, die Gott zum
Vater, die menschliche Seele zur Mutter und den
geschaffenen Gegenstand zum AnlaB haben. Die
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Schopfung der artikulierten Sprache ist eine Art
Leibwerdung des Wortes im menschlichen Wesen.
Hat aber nicht auch der Gegenstand, dieses Ge-
schopf Gottes, seine Ahnlichkeit mit Gott, seine
ewige Idee in Gott? Und kann Gott nicht gerade
deshalb dieses Ideal in der Seele wecken, indem
Er den Gegenstand vor die Seele hinstellt?
Der weite Sinn der Worte ist also der, welcher
auBer dem sichtbaren Gegenstand auch das un-
sichtbare Ideal dieses Gegenstandes einschlieBt,
so wie Gott es vor die Seele stellen kann, oder
so, wie es in Gott selbst ist.

Der enge Sinn der Worte ist derjenige, den
man auf den Gegenstand beschrinkt und festlegt,
wie wir ihn mit den Augen sehen oder wie ihn
unsere gegenwirtige Erkenntnis definiert. Bossuet
redet von dem zweifachen Sinn der Worte, wenn
er sagt: , Angeriihrt von dieser Reihe von Tat-
sachen, die wir mit den Sinnen wahrnehmen, er-
hebt sich unser Geist iiber sie hinaus und bewun-
dert in sich das Wesen der Dinge und die Ord-
nung der Welt. Die Regeln aber und die Prin-
zipien, durch die er in den sinnlichen Gegen-
stinden so hohe Wahrheiten erblickt, sind iiber
die Sinne erhaben.”” Der enge Sinn der Worte ist
der, der diese sinnlichen Dinge bezeichnet; der
weite Sinn ist der, der in diesen Gegenstinden so
hohe Wahrheiten aufzeigt.

Sehen wir nun zu, wie die zwei Geistnaturen,
denen man unter denkenden Menschen begegnet,
beziiglich der Sprache verfahren.

58
liturgie.de



I11

Diese zwei Geistnaturen entsprechen jener grund-
legenden Entscheidung, die in der Seele alles be-
stimmt: ob man aus sich selbst heraustritt oder
bei sich selbst stehen bleibt; aus sich heraustritt,
um in die Unendlichkeit Gottes einzugehen, wie
Fénelon sagt, oder aber bei sich stehen bleibt,
und zwar darum, weil man nicht kraftig genug
lieben will, was man nicht selbst ist. Im Grunde
ist dies eine sittliche Unterscheidung, und diesen
zwei Geistnaturen entsprechen zwei Seelen-
zustande.

Es gibt Geister, die sich in sich selbst verschlieBen
und sich freiwillig Schranken ziehen. Sie be-
scheiden sich auf das, was sie im Augenblicke
sind und was sie klar sehen, wahrend andere im
Gegenteil nach Wachstum streben, das heiBt, im-
mer das suchen, was sie nicht wissen, was sie
nicht haben und was sie nicht sind; den Blick
immer tiefer richten, als ihr gegenwirtiges Licht
reicht. Diese denken mit der ganzen ungeteilten
Seele, die andern mit dem Kopf allein. Jemand hat
gesagt: , Es gibt Menschen, die im Gesprich oder
bei der Urteilsbildung in ihren Kopf blicken, an-
statt in Gott, in ihre Seele, in ihr Gewissen und
in den Grund der Dinge zu schauen.“

Wie werden nun diese verschiedenen Geister die
von auBen herandringenden Worte behandeln?
Ich rede von wahren Worten, solchen, die neben
dem unmittelbaren und iiblichen Sinne noch Spu-
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ren ihres Ursprungs und ihrer ersten Empfing-
nis unter dem Einflusse Gottes, der Seele und des
Wesens der Dinge an sich tragen. Die ersteren
werden die Worte frostig, strenge, miBtrauisch,
karg aufnehmen. Sie werden in ihnen sehen, was
man nicht iibersehen kann und was man ihnen
entnehmen mu8, um sich beim Sprechen verstand-
lich zu machen. Sind sie Denker, wie wir es
voraussetzen, so werden sie die Worte als wohl-
definierte Zeichen der klaren und abgegrenzten
Gedanken, die sie schon haben, ansehen. Es liegt
in den Worten nicht mehr, sagen sie, als was
man in sie gelegt hat. Die umfassendsten Worte
der menschlichen Sprache werden ihnen immer
nur das zufithren, was sie selbst in dem Augen-
blicke, da sie ihre Sprache bildeten und stehen
blieben, in sie hineingelegt haben: nominalistische
Geister, die da glauben, die allgemeinen Ideen
seien Worte, und diese Worte enthielten nur die
abstrakten Begriffe, welche die Reflexion in sie
gelegt hat, und die gar nicht ahnen, daB die
Worte an Wirklichkeiten gebunden sind, unter
deren EinfluB sie empfangen wurden, deren Bild
sie tragen und deren Boten sie sind. Sie verstehen
nicht, daB sich weit weniger im Laute des Wor-
tes als vielmehr im Verhiltnis dieses Lautes zu
den iibrigen Lauten derselben Sprache, in dem
Akzente, den man ihm gibt, in dem Gebrauche,
den ein ganzes Volk davon macht — daB sich in
all dem eine Spur des Ursprungs des Wortes
findet.
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Die andern Geister aber behandeln die Sprache
mit umfassender Gastfreundschaft. Sie offnen
ihr, wie Humboldt sagt, alle Tore der Seele und
nehmen sie mit den ungeteilten Kraften des Men-
schen auf. Sie nehmen sie auf, so wie sie wirk-
lich ist, in ihrer Eigentiimlichkeit, als das Bild
des Wesens der Dinge, der Seele, Gottes. Sie
glauben, daB ihnen die Sprache Erleuchtungen,
Einsichten gibt, welche sie nicht haben. Sie
wissen, daB sie das Denken der Menschheit ver-
tritt und darbietet, das viel weiter ist als ihr eige-
nes Denken, und das Denken Gottes, das viel wei-
ter ist als das Denken des Menschengeschlechts.
Sie verwerfen in den Worten das Geheimnis der
Worte nicht. Sie fiihlen, selbst wenn sie es nicht
wie Leibniz wissen, daB sehr wenige Worte er-
schopfende Begriffe zubringen; das heiBt Be-
griffe, die nichts enthalten, was nicht schon ent-
wickelt wire. Neben der klaren Seite der Worte
ahnen sie auch deren dunkle Tiefe. Sie glauben,
daB die Sprache wie die Vernunft an dieser
klaren Seite nicht aufhért, sondern daB geradedhr
reichster Teil dunkel ist. Uber und hinter dem
engbegrenzten Gesichtskreis der Worte, wie ihn
die Reflexion klar absteckt, iiber diesem Gesichts-
kreis flutet nach ihrem Glauben ein unerschopf-
licher Lichtglanz, durch den die Worte in die
unermeBliche und allumfassende Wahrheit miin-
den: realistische, gesund realistische Geister, fiih-
len sie sehr wohl, da8 die Worte an die Ideen und
Dinge, die Ideen und Dinge an Gott gebunden sind.
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Sie fithlen im Geheimnis der Sprache die Harmonie
der Ausdriicke: Wort, Idee, Ding, Menschenseele,
Gott, Schopfer der Dinge und Substanz der Ideen.
Wenn sie auch dies alles nicht in klaren Begriffen
erkennen, so fiithlen und lieben sie es doch, und
das hat noch mehr Wert. Die Sprache bringt in
ihre empfingliche und aufnahmebereite Seele
ihren ganzen Geist und verbreitet darin auller
ihrem von selbst einleuchtenden Lichte auch ihre
innerste Wirme und ihre verborgenen Krifte.
Sie geht weiter als bis zum Ohr und beschrinkt
sich nicht darauf, die erste und klare Hiille der
Reflexion zu sein: sie dringt in den Grund ein,
zu jenen vergrabenen Keimen, die warteten; zum
Herzen, dessen Regungen so viel enthalten, was
der reine Gedanke nie entfalten kann; ins Heilig-
tum der Seele, wo sie den géttlichen Sinn wach-
ruft. Fiir diese Geister weckt das Wort nicht
nur den Gedanken des Gegenstandes, sondern die
Ahnung aller seiner Harmonien in Gott, in der
Seele, in der Natur: so wie ein feines Ohr bei
einem Tone alle seine harmonischen Unter- und
Oberténe mithort.

Es gibt Namen, sagt Homer, welche die Men-
schen anders verstehen und anders die Géotter.
Nun, die vollendeten Geister sind diejenigen,
welche die Worte auf beide Weisen, wie die
Menschen und wie die Gotter, verstehen.

Aber diese Geister konnen die Worte nur darum
auf zweifache Weise verstehen, weil die Worte
wirklich zwei Sinne haben, einen irdisch begrenz-
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ten und einen gottlichen und unendlichen
Sinn.

Der weite Sinn der Worte, so sagten wir, ist der,
durch den die Worte der Seele und Gott glei-
chen.

Das muB durch ein Beispiel noch tiefer dargelegt
werden.

ITI

Die Sprache Gottes, so sagen die Theologen, hat
zwei Sinne, den buchstiablichen und den geist-
lichen Sinn; den unmittelbar gegebenen Sinn und
den verborgenen Sinn; den gemeinen Sinn und
den erhabenen Sinn. Die zwei Sinne finden sich
mehr oder weniger in jeder wahren Sprache wie-
der, denn jedes Wort ist eine Art Fleischwerdung
der Vernunft. Will man das unvergleichliche
Vorbild einer Sprache kennen lernen, die immer
zwei Sinne in sich enthilt, so muB man das
Evangelium 6ffnen; das Evangelium, welches der
hl. Augustinus einen andern Leib Christi nennt;
das Evangelium, in dem, wie ein anderer Theo-
loge sagt, zwei Evangelien zu unterseheiden
sind, eines, das sichtbar, historisch, zeitlich, und
das andere, das geistig, ewig ist: ebenso wie sich
in Christus zwei Naturen, die géttliche und die
menschliche, finden.

So schlage ich also das Evangelium auf. Ich
nehme ein Wort, das aus dem Munde des Hei-
lands hervorgegangen ist: ,,Heute, morgen und
am folgenden Tage muB ich noch wandeln .. ."

63

liturgie.de



(Luk. 13, 33). »Siehe, ich treibe die Teufel aus
und heile heute und morgen, und am dritten Tage
werde ich vollenden” (Luk. 13, 32).

Welches ist der absolute und allgemeine Sinn
dieser Worte? Und zunichst, was ist ein Tag?
Welches ist in Gott die ewige, diesem Worte ent-
sprechende Idee? Ist es eine Dauer von vierund-
zwanzig Stunden? Ohne Zweifel nein, denn es
gibt Welten, wo diese Dauer verschieden ist. Die
vierundzwanzig Stunden sind relativ fiir unsere
Erde giiltig. Das ist der natiirliche, enge und
irdische Sinn des Wortes. In der Gesamtheit
der Schopfung dagegen ist ein Tag die Periode
einer Welt, bezogen auf ihre Sonne; er ist die
Zeit, welche eine Welt braucht, um ihre ganze
Oberfliche der Sonne darzubieten. Aber auch das
ist noch ein relativer, nicht der absolute Sinn,
ein Sinn, der sich auf die Welt der Korper be-
zieht. Ist nicht eine Erde, die ihre ganze Ober-
fliche ihrer Sonne als ihrer Licht-, Anziehungs-
und Lebensmitte darzubieten trachtet, ist sie nicht
das Bild eines hheren Geheimnisses, ist sie nicht
das Symbol des verniinftigen und freien Geistes,
der sich ganz und gar der Sonne der Geister zu
offnen trachtet? Die sichtbare Sonne verscheucht
tagtiglich Kilte und Finsternis von der ganzen
Erdoberfliche. Die unsichtbare Sonne erleuchtet
und befruchtet die Geister. Im absoluten Sinne
ist ein Tag das ganze und vollige Verhiiltnis eines
Wesens zu seinem Prinzip, um das Leben zu emp-
fangen,
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Was ist aber dann jener Wandel von drei Tagen,
von dem Christus redet? Welches ist der erhabene
Sinn des Wortes wandeln? Heifit wandeln ledig-
lich eine bekannte Entfernung in der Dauer
eines Herzschlages durchschreiten? Sicherlich
nicht, denn auch die Erde wandelt und ebenso die
Sonne, und sie durchschreiten unermeBliche
Riume, wihrend unsere Fiille einen Schritt tun.
Wandeln heiit vorwirtsschreiten, aber vorwirts-
schreiten heiBt einem Ziele, der Zukunft entgegen-
gehen. Die Erde sucht bei ihren Umdrehungen
den Ort ihrer Ruhe. Ja, eine Umdrehung der
Erde, mit andern Worten, ein Tag, ist nichts an-
deres als ein Schritt mehr zum vollen Leben und
zur Ruhe hin. Wandelt etwa der Mensch um
etwas andern willen? Wozu hat Christus auf die-
ser Erde gewandelt, wenn nicht allein dazu? Als
Mensch hat Christus gewandelt, um zum vollen
Leben zu gelangen, das heifit, um die von ihm
angenommene menschliche Natur zu Gott zu
fithren, um sie zu Gott zu erheben; um den ganzen
Leib des Menschen vor Gott zu fiithren, um ihn
zu heilen — erster Schritt seines Wandelns oder
erster Tag. Er hat gewandelt, um dem mensch-
lichen Geiste das volle Leben zu geben, oder um
den menschlichen Geist vor die Sonne Gottes zu
fithren und Kilte, Finsternis und jeden bdsen
Geist aus ihm zu vertreiben — zweiter Schritt
seines Wandelns oder zweiter Tag. Er hat endlich
gewandelt, um seinem Herzen, dem Mittelpunkt
seiner Seele, das volle Leben zu geben, das heilit,
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um den Menschen ganz und gar in Gott zu voll-
enden — dritter Schritt seines Wandelns oder
dritter Tag. Und da das Herz, der Geist und
auch das physische Leben des Menschen nur
durch das Opfer ganz und gar zu Gott zuriick-
kommen, so ist begreiflich, dal diese Vollendung
in einem gewissen Sinne ein Tod, und dafl der
Tod eine Vollendung ist.

Dies ist, glaube ich, der hohe, umfassende Sinn
jener drei Worter Tag, Wandel, Vollendung vor
Gott.

Ich gebe zu, man kann diesen Kommentar be-
streiten. Man wird bezweifeln, daB Christus
jenen drei Wortern einen so weitumfassenden
Sinn habe geben wollen, dail der Tag eine Lebens-
periode sei im Verhiltnis zum Prinzip des Le-
bens; daf das Wandeln die Bewegung eines be-
liebigen Wesens zu seinem Ziel und Ende hin
sei; daB der Tod die Vollendung der Bewegungen,
die Ruhe im Ziel und die Sammlung im Lichte
und im Leben ist. Aber die, die diesen erhabenen
Sinn bestreiten, haben ihn doch begriffen, gerade
weil sie ihn bestreiten. Ist aber dieser Sinn be-
greifbar, so existiert er: nicht anderes will ich.
Findet sich dieser mogliche, begreifbare, um-
fassende Sinn im Wesen der Dinge wirklich vor?
Das ist eine andere Frage; es gibt Geister, die es
glauben, und andere, die es nicht glauben. Und
zwar sind es genau jene oben unterschiedenen
Geistnaturen, die an das Ewige, Unendliche, Gott-
liche glauben oder nicht glauben. Die einen glau-
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ben, die uns verlichene Sprache sei nur das Kleid
unserer engen Gedanken; die andern glauben,
daB sie auch der Bote des ewigen Gedankens
Gottes ist. Die einen toten die Sprache und stei-
nigen sie wie einen falschen Propheten, sobald sie
ihnen ihren umfassenden, ihren gottlichen Sinn
darbieten will; die andern rufen: ,Gesegnet sei,
die da kommt in des Herren Namen.”“ Die einen
bleiben unfruchtbar und einsam verschlossen in
ihrem oOden Geiste; die andern nehmen in der
Form der menschlichen Sprache das gottliche
Wort in sich auf.

v

Die Worte haben also einen doppelten Sinn: einen
engen, relativen, prosaischen und einen unermef-
lichen, absoluten, poetischen. Und zwar aus kei-
nem andern Grunde als dem, dali auch alle Wesen
einen doppelten Sinn haben: einen, durch den
sie sich als das bezeichnen, was sie heute, gerade
jetzt sind, verginglich, relativ und begrenzt;
einen andern aber, durch den sie die unwandel-
bare Idee Gottes bezeichnen, deren geschépflicﬁ%s
Abbild, deren unvollkommenes Zeichen, deren
enger Name sie sind.

Das ist aber von der allergréBten Wichtigkeit,
denn wir haben vor, strenge wissenschaftliche
Folgerungen daraus zu ziehen, nimlich, daB es
eine Poesie in der Logik, eine Logik in der Poesie
gibt; daB die wahre Poesie voll Weisheit und
Vernunft ist; daB sie nichts anderes ist als die
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richtige Anwendung eines der zwei Vernunft-
verfahren, und zwar des wichtigsten. Diese ganze
groBe Seite des menschlichen Denkens, die
hochste, edelste, fruchtbarste, heilsamste; die
Seite, welche verjiingt, belebt, verschonert, welche
die Volker, die Jahrhunderte, die Kulturen zum
neuen Leben erweckt; welche die Wissenschaft
zu ihren Schopfungen dringt, wihrend der Syllo-
gismus sie nur zu ableitenden Folgerungen und zu
Anwendungen treibt: diese ganze Hauptseite im
Leben des Geistes war aus der Philosophie un-
serer Zeit als etwas ihr Entgegenstehendes so
ziemlich verbannt. Die Logik, diese Wissenschaft
von den Bewegungen des Geistes, vernachlassigte
die eine von den zwei Bewegungen, und zwar die
wichtigste. Wir dagegen sagen, und wir haben
es in unserem Buche von der Erkenntnis Gottes
und in unserer Logik nachgewiesen, daB die
Poesie ein Kapitel der Logik bildet, und zwar das
erste. Und indem wir so nachweisen, daB diese
unermefliche, allgemeine, notwendige Tatsache
des menschlichen Geistes, die man Poesie nennt,
nur die richtige Anwendung des einen von den
zwei Vernunftverfahren ist, so wie wir es zu
beschreiben und bekannt zu machen bemiiht sind,
so stiitzen wir unsere Behauptungen ganz offen-
sichtlich auf die Natur des Menschen selber und
auf diese groBartige Seite seines Denkens.

Poesie nennt man den Schwung des Gedankens,
der alle Dinée, die er betrachtet, im Schonen,
im GrofBen sieht und die Sprache in ihrem weiten
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Sinne und in ihrer schénen Bedeutung nimmt.
Nun ist allein Gott schon, und das Schone ist die
Ahnlichkeit mit Gott. Eine andere Definition des
Schonen gibt es nicht. In den Worten, in den
Dingen ist nur jener Punkt schon, durch welchen
Worte oder Dinge Gott, Seiner Kraft, Seinem
Lichte, Seiner Giite, Seiner Seligkeit und unserer
unendlichen Sehnsucht nach Licht, Liebe und
Gliickseligkeit ahnlich sind. Die Poesie ist der
Aufschwung des Geistes und der Seele zu dieser
Schénheit. Sie ist die Seele, welche ihre Fliigel
ansetzt, um sich von jedem Geschopfe aus zum
Himmel und bis zu Gott selbst aufzuschwingen.
Die ewige Poesie, zu der der Mensch bestimmt
ist, besteht nach dem hl. Augustinus darin, daB
im ewigen Leben jeder Bewohner des Himmels
Gott nicht nur an sich, sondern auch in jedem
seiner Briider und in allen geschaffenen — gei-
stigen wie korperlichen — Wesen schauen wird,
aus denen die kiinftige Welt gebildet ist. Da wird
dann die ewige Poesie und die ewige Liebe wal-
ten. Und warum sieht man nicht, daB auch
hinieden, selbst in diesem Leben, die Liebe sowohl
wie die Wissenschaft darin besteht, in einem Ge-
schépf nicht seine vorhandene, sondern seine
mogliche Schénheit, seine mogliche Ahnlichkeit
mit Gott zu schauen? Die Poesie der Liebe ver-
steht es, mitten durch eine Gestalt und eine Seele
hindurch die Idee Gottes zu schauen, welcher all
dies entsprechen muB; und die Liebe ist nur
blind, die Liebe wird nur darum vom Geschdpfe
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betrogen, weil sie nicht zu jener Stufe der Ahn-
lichkeit mit Gott gelangt, welche die Stufe der
Herrlichkeit war, zu der sie von Gott berufen.
Bei den edlen Geschépfen, die ihrem Ziele in Gott
zuwandeln, ist die Liebe, die ihnen eine Seele
eingibt, nicht mehr blind, sie allein ist hell-
sehend.

Die Kunst wie die Wissenschaft, die Poesie und
Metaphysik, die Beredsamkeit und die Schén-
heit des Lebens selbst, mit einem Worte, das
groBe und Hauptverfahren des menschlichen Gei-
stes besteht also darin, dall man durch das Den-
ken oder das Leben, durch die Sprache, durch die
Téne, durch die Formen die mogliche Ahnlich-
keit der Dinge mit Gott findet, und nachweist.
Endlich heiBt dies — um den Faden unseres Ge-
dankens wieder aufzunehmen —, da} jedem Dinge
ein Ideal in Gott entspricht, wie alle wahren
Philosophen es wissen, und daB eben darum jedem
die Dinge benennenden Worte ein doppelter Sinn
entspricht: ein enger Sinnm, der das begrenzte
Wesen nach seiner dullern Wahrnehmung be-
zeichnet, und ein weiter, ein unermeBlicher Sinn,
der einem Schauen oder Ahnen des unsichtbaren
und géttlichen Vorbildes entspricht. Die Sprache
hat diese zwei Sinne, wie Humboldt es als meines
Wissens der erste festgestellt hat. ,Der Geist
kann sich®, so sagte er, ,dem einen oder dem
andern dieser zwei Sinne hingeben, und der Stil
des Schriftstellers, die Wirkung des Redners kon-
nen die Geister bestimmen, die Sprache in dem
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einen oder andern Sinne zu fassen.” Und es gibt
Geister, die den weiten Sinn nehmen, wie es
andere gibt, welche sich nur einen Augenblick
von ihm anziehen lassen oder selbst gar nichts
Anziehendes daran finden. Und ebenso gibt es
Volker und Jahrhunderte, welche ihre Sprache
in der einen oder andern Richtung abwandeln.
Der Verfall setzt jedesmal ein, wenn den Worten
der weite Sinn genommen wird.
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