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same und nicht das Trennende offenbart, und weil auf diese Weise
jeder Mensch aus dem didmonischen Reagierenmiissen sich loslosen
kann und seinem Mitmenschen das Hochste zu schenken vermag, was
er zu verschenken hat: Sein zu diirfen.

Carmen Weingartner-Studer.

Uberwinden

Uberwinden, iiberwinden —
Ist die Stunde noch nicht nah,
die der Triume Glocken kiinden,
wenn die Fauste, die jetst zittern,
Wunden schlagend, schmerzbereit,
sich befrein in Weltgewittern
— und mit sich die neue Zeit?

Ulberwinden, iberwinden —
Und dann war die Stunde da,
brachte ein Sich-selber-finden!
Und ein Ahnen jenes Zarten,
dem das Selbst zutiefst entquillt,
hat das schmerzbereite Warten
und das Fieber sanft gestillt.

Samuel Staub

Trost und Trug der Poesie
Ein Essay tiber Carl Spittelers Dichtung

Sieht man sich heute um, was aufler den niederen Leidenschaften
der Genuf}- und Gewinn- und Sportsucht, die freilich fast fessellos sich
auswirken und sozusagen symptomatisch sind fiir ein Geschlecht, dem
die Elemente der Selbstauflésung Képfe und Herzen zerfressen und
sie aushdhlen — was auflerdem noch an héheren und edleren Kriften
und Bestrebungen sich regt, die Menschen erfiillt, ihnen wertvoll diinkt
als ein begehrenswertes Gut, so wird man manches nennen, aber unter
dem Mannigfaltigen kaum etwas Einheitliches und Verbindendes ent-
decken konnen, Die hoheren Daseinswerte, diejenigen, die abseits
liegen vom rastlosen Mechanismus unseres technisierten Zeitalters, in
dem alles aufgelost, verfliissigt, verbrannt wird, bis es ganz tibergeht
in pure Kraft und Dynamik, sie sind zwar noch irgendwie da, weil
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sich das Geistige von der Materie nie véllig verschlucken 1if3t, aber sie
entbehren einer zusammenfassenden Madht, so daf sie in keinem ge-
meinsamen Stil, wie etwa zur Zeit der Gotik, kenntlich werden, son-
dern nur im Inkognito individueller Lebensgestaltung auffindbar sind.
Nirgends zeigt sich das deutlicher als auf dem Gebiete der Kunst. Ton,
Farbe und Wort haben es an sich, in Musik, Bild und Dichtung ein
harmonisches Ganzes zu werden, das die Synthese herstellt zwischen
Geist und Stoff; aber die Kunst der Gegenwart ist in ihrem Wesen
disharmonisch und um so zeitgemifler, je mehr sie das im Schépfer-
licht geborgene Wunder und Geheimnis leibseelischer Einheit zerreifit.

Wie mit der Kunst selbst, so verhilt es sich mit ihren Freunden
und Gonnern, Es gibt heute unter ihnen keine stillschweigende Uber-
einkunft der Gesinnung, des Geschmacks, der Begeisterung mehr. Rich-
tungslos sind die Kiinste und richtungslos ihre Liebhaber. Einst gab
es diesbeziigliche Ideale, heute fehlen sie nicht nur, sondern sind un-
erlaubt. Man darf nicht mehr seinen Dichter haben, den man liest,
den man kennt, den man liebt. Das ist verdiachtig. So bedeutet es ein
Wagnis, sich dem Stimmungszauber irgendeiner Poesie hinzugeben,
und dieses Wagnis wird gerade auch im Bereiche christlicher Denkart
noch bedrohlicher, wenn es sich um Dichtung handelt, die nach Form
und Inhalt mit dem gemeindemifligen Gesangbuchston ganz und gar
nicht {ibereinstimmt. Ist solche Hingabe nicht verlorene Liebesmiih,
ja boswilliger Zeitverlust, der bittere Reue im Gefolge haben wird?
Sind wir denn zum Dichten aufgerufen? Sind wir nicht vielmehr sei-
tens der Bibel gewarnt davor, weil unser Dichten und Trachten bose
ist von Jugend an? «Viel liigen die Singer!», hat schon Plato erklirt,
und es ist also auch heidnischer Weisheit nicht verborgen, daf} die
Locktone der Poesie gar oft jenen sagenhaften Sirenen gleichen, die
dem meergewohnten Odysseus zum Verhingnis geworden wiren,
wenn er seinen rudernden Gefihrten nicht die Ohren verstopft hitte.
Kirchlicherseits werden uns auch die Ohren verstopft und wird uns
Weisung gegeben, nicht auf Dichtungen und Mythen, nicht auf Singer
und Poeten, nicht auf ihre Fabeln und Eingebungen zu horen, da sie
uns von dem Einen, was not tut, ablenken und uns zu unniichternen
Spekulationen verleiten konnten. Die Reformatoren besonders, unter
ihnen am eindeutigsten Calvin, haben sich dieses Verbot zu Herzen
genommen, so dafl sie Front machten gegen jene Fabulierlust, wie sie
dann ein Goethe so verschwenderisch mit in die Wiege bekommen
hat, und wie sie jeder Dichter in mehr oder weniger reichen Dosen als
geistige Erbschaft erhilt. Die Dichter haben es darum besonders
schwer, sich am christlichen Glauben geniigen zu lassen, nicht nur im
Blick auf die einschlifernde Wesensart des domestizierten Christen-
tums, sondern hinsichtlich seines zentralen Wahrheitsgehaltes. Wie-
derum ein Goethe hat sich vorsichtigerweise lieber zu den Heiden ge-
z&hlt, weil er dort noch Maoglichkeiten sah, die sich im Lichte einer
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Offenbarungsreligion verfliichtigten, Dort, im Heidentum, konnte und
kann man noch im Schmerz und im Scherz sich mit Tragodien oder
Komodien tiber die oft so fatale Lage des mensdchlichen Daseins hin-
wegtiuschen, dort wurden und werden noch Mythen und Illusionen
getraumt, und dort kann der Mensch noch im Leiden und Sterben als
Heros zu triumphieren meinen. Wo aber Sinn und Geist des Evange-
liums verstanden werden, da tritt Erntichterung ein, und aus vermeint-
lichem Schauen wird ein zunichst diirftig erscheinendes Glauben. So
-viele Dichter und Dichterlein, deren Namen langst erloschen, haben
darum frank erklirt: «Die Botschaft hor’ ich wohl, allein mir fehlt der
Glaube.» Ausnahmen wie Novalis, Claudius und andere, bestitigen
die Regel. Denn wir haben es hier mit einer inneren Gesetzmifligkeit
zu tun, die dem poetischen Geiste eigen ist oder sich in ihm exempla-
risch ausdriickt. Es ist die Gesetzmifligkeit des dem Menschengeist als
solchem innewohnenden Widerspruches gegen das Absolutum gott-
licher Offenbarung, das uns in der eigensten Ich-Wurzel trifft und
entthront, nicht um uns zu téten, sondern um uns neu zu schaffen in
der Dienststellung eines uns tiberlegenen Meisters. Dagegen rebelliert
der menschliche Geist im allgemeinen und der poetische im besondern.
Denn die Poesie, die, wie Johann Georg Hamann gut gesagt hat, «die
Muttersprache des menschlichen Geschlechts» ist, sie hat es an sich,
das spezifisch Menschliche echt miitterlich-egoistisch gegen alle An-
griffe, und kidmen sie von Gott selbst, zu schiitzen und nétigenfalls zu
verteidigen, ja zu rechtfertigen. Sie hat die beharrliche Tendenz, den
immer wieder scheiternden Versudh, sich. ein willkiirliches und eigen-
michtiges Gottesbild zu machen, aufs neue zu unternehmen. Der dich-
terische Geist ist und will original sein, auch und gerade in religitsen
Dingen — man denke an Rilke —, und so kommt es, daf$ der Dichter
auch gerne seine eigene Religion hat, eine Religion, die sich der Krisis
durch den Anspruch einer wirklichen Offenbarung entwindet, und die
statt einer fremden Urkunde eine eigene Mythologie und mitunter
sogar eine eigene Dogmatik ins Werk setst. Das kann wohl am besten
an Spittelers Bekenntnisdichtungen dargetan werden.

I. Der Weg des Prometheus

In dem Aufsatz «Meine poetischen Lehrjahre» spricht Spitteler von
dem Weg, den er in seiner Jugend gefithrt worden sei: «Da gelangt
man», heift es hier, «auf jene wundersame Bergstrafle, wo die zwei
vornehmen Schwestern, die Zwillingskinder des Weltengeistes: Die
Religion und die Poesie noch denselben Weg wandeln, Hand in Hand,
stolzen Schrittes und ernsten Ganges.» Das ist der Weg des jugend-
lichen Prometheus, in welchen der Dichter seine eigene Religion hin-
einprojiziert. Wohin fithrt dieser Weg? Das wollen wir nun sehen.

«{Ibermutes voll», forderte Prometheus seinen Bruder Epimetheus
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auf, mit ihm zusammen anders zu werden als «die Vielen, die da wim-
meln in dem allgemeinen Haufen», Er erstrebt einen vélligen Bruch
mit allem, was dem Volk gemifd seinem Brauchtum als selbstverstind-
liches Recht und unantastbare Sitte erscheint. Im Sturm und Drang
seiner Jugend fithlt er die Exklusivitit seines auf Unbedingtheit drin-
genden Wesens gegeniiber der Umwelt und ihrer geltenden Begriffe.
Jedem Kompromif3 ist er abhold, Er kann nicht anders, er mufl wider
den Strom schwimmen, Michtig strebt sein Geist aus den Niederungen
der religios-weltanschaulichen und moralisch-biirgerlichen Zeitmode.
Unméglich ist es ihm, den Goéttern zu huldigen, denen alle Welt
ihre Opfer darbringt, unméglich, sich die «richtigen Begriffe» anzueig-
nen, die auf dem Markte wohlfeil zu haben sind, unméglich, sich dem
Gesege zu unterziehen, das in Form autoritativer Machtspriiche die
menschliche Gesellschaft ordnet und in Schranken hilt, unméglich, sich
respektvoll der Sitte zu fiigen, die in stillschweigender Ubereinstim-
mung die 6ffentliche Meinung prigt und bestimmt, was anstindig ist
und was nicht; ja, nicht nur die Denkweise, sondern auch die Sprache
der andern ist ihm zuwider, dergestalt, dafl er sie eigenwillig umformt
und sich gleichsam seine eigene Grammatik zurechtlegt. «Fluch und
Schmach der kahlen Prosa zuvor, denn sie entweiht!» Mit dieser Ver-
wiinschung beginnt in «Imago» Viktors Brief an Frau Martha Stein-
bach, worin er von dem «ewigen Poesiewerte» jener Stunde berichtet,
die ihm die Begegnung, die Parusie des ihm briutlich anverlobten
Seelenurbildes gebracht hat. Was aber auf Viktor zutrifft, gilt erst recht
fiir Prometheus: er kann sein Innerstes nur in einem gehobenen, hiera-
tischen Stil zum Ausdruck bringen, in musikalischen Wortgefiigen, die
ihren Sinn mehr im Singen und Klingen haben, weniger in ihrem ge-
danklichen Gehalt. So steht Prometheus von Anfang an in duflerster
Opposition zu allem und jedem, was fiir die Allgemeinheit bezeich-
nend ist und ihr als mafigeblich erscheint. Als Folge dieser Haltung
konnen die mannigfaltigen Konfliktsméglichkeiten nicht ausbleiben.
Das Mifiverhiltnis zur Umgebung ist' von vornherein gegeben. Pro-
metheus paf3t nirgends hin. Er fiihlt sich und er ist tatsichlich tiberall
deplaciert. Der Anstof3, das Skandalon seiner Art wird wirksam.
Dennoch handelt es sich bei ihm nicht um die monotone Einseitig-
keit eines Wesens, das nur sich selber will und behauptet, Der Spit-
telersche Prometheus ist nicht wie Dostojewskijs Kellerlochmensch ein
anarchistisches und sogar nihilistisches Vernunftwesen, das aus Trieb
und Instinkt heraus leidenschaftlich gegen die sogenannten Vernunft-
tatsachen anrennt, um seine eigene Vernunft zu begriinden. Es geht
ihm nicht darum, zu beweisen, daf3 es ein allerliebstes Sichelchen ist,
zur Ausnahme einmal gelten zu lassen, dafl zweimal zwei nicht vier,
sondern fiinf ist. Auch ist ihm nicht sonderlich daran gelegen, die
menschliche Existenz durch radikale Fragestellungen zu problemati-
sieren, um ihre ganze Fragwiirdigkeit moglichst grell und schonungslos
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zu beleuchten, Prometheus ist kein Solipsist, der in schneidender Kritik
- die Logik des gesunden Menschenverstandes angreift und zersetst, Er
sucht vielmehr aufbauende Wahrheit. Er sucht die Sinngebung seiner
Existenz, an die er noch glaubt. So ist er ein Hingegebener und sich
selber Hingebender, ein auf Eingebungen Wartender, und tiber allem
steht ihm das Gebot, zu horchen auf «der eignen Seele Fliistern», Der
Seele traut er originale und geradezu prophetische Kundgebungen zu,
schopferische Impulse, ohne die ihm das Leben nicht lebenswert wire.
Wie wenig Prometheus in kleinlichem Egoismus um sich selber
kreist, kommt schon darin zum Ausdrudk, daf} er nicht allein, sondern
mit seinem «Freund und Bruder» den Héhenweg seiner Bestimmung
gehen will. Er mochte Epimetheus durchaus mit sich emporfithren aus
allem Gemeinen und Gewdohnlichen, damit dieser auch spiire «adeliges
Gliick und seelenvolle Schmerzen». Nur gerade das Beste gonnt er
seinem Bruder, ohne ihm aber das Schwerste ersparen zu kénnen, nim-
lich den Verzicht auf Ehre, Ansehen und Verstindnis bei den Men-
schen und auf die vielen Annehmlichkeiten geselligen Verkehrs mit
dem Volke, Aber Epimetheus versagt. Thn lockt der Ruhm auf den
Weg der vielen, «die nach gemeinem Beispiel richten ihren Brauch»,
und die darum auch gemeinen Lohnes sind. So muf} denn Prome-
theus allein seinen Weg gehen, den Weg, den der Dichter selber ge-
gangen ist, als es ihn von der Heimat weg in die Ferne trieb nach
Ruffland, wo er sich mit seiner unerhorten Erlebnisfihigkeit dem ewi-
gen Versuche hingab, die Ganzheit des Lebenssinnes zu erfahren um
jeden Preis und unter allen Umstinden. Denn es ist eben die tan-
talische Qual des Menschen, dafy ihm unausrottbar dieses metaphy-
sische Bedtirfnis eingepflanzt ist, ohne dafl er es zu stillen vermag, und
-je umfassender menschlicher Erkennerzwang Sein und Werden durch-
dringt, um so schmerzhafter kommt uns die Rétselhaftigkeit der Welt
zum Bewufltsein, Wie oder wodurch 16sen sich ihm aber die Ritsel?
Was halt und trostet thn in der Sinnverwirrtheit des menschlichen Da-
seins? Wir berithren mit diesen Fragen das religitse Moment des Spit-
telerschen Prometheus.

II. Offenbarung oder Illusion?

Gewif} in Erinnerung an die heimatlichen Gefilde mit ihren stillen
Hohen und weiten Ausblicken, in Erinnerung auch vor allem an das
blendende Gliick seiner ersten Liebe unten im Tale, hat Spitteler die
Szene geschildert, an die wir nun denken, Prometheus stiehlt sich grol-
lend aus lautem Festlirm in die Stille, Auf einsamer, schneeumflockter
Bergeshohe widerfahrt ihm bei eindunkelnder Nacht die geradezu
Furcht und Entsezen einfléflende Vision eines Weibes von so betdren-
der und bertickender Schonheit, daf$ er in dieser «iiberirdischen» Ge-
stalt der «Gottheit Glanz» wahrzunehmen glaubt und ihr in «schran-
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kenloser, sinnverlassener Liebe» untertan wird. Die Ubermacht der
koniglichen Erscheinung versetst ihn in tobende und rasende Zustinde,
daf} sein Geist hilflos dieser Todesangst gegeniibersteht und kaum
mehr die Herrschaft @ber sich findet. Er kommt sich vor wie der Vogel,
der vor der Schlange Blidk erstarrt und gelihmt dem feindlichen Willen
zum Opfer fillt. In diesem «Feuerkreis» hat jegliches Gebet seine
Macht verloren, seinen Trost eingebiif’t, und alle frommen Spriiche
fallen wesenlos in sich zusammen. Die Autoritit dieser Gestalt ist eine
totale, und ob ihrem Schauen stirbt und aufersteht das Leben des Pro-
metheus. Nicht ohne Belang ist es, daf3 es sich dabei um die Wieder-
aufnahme einer schon frither geschehenen Begegnung handelt. Die
«Gottin» erklart ihm, sie habe ihn gewarnt, da er sie grifite «auf dem
Wiesengrund, am Bache, bei der Blumen Leuchten», und sie habe ihm
gesagt: «ein Gott des Frevels bin ich, der dich abseits fithret auf den
ungebahnten Pfaden». Er aber habe nicht darauf gehért, und so sei es
ihm nach ihren Worten geschehen: seines Namens Ruhm und seines
Lebens Gliick entbehre er um ihretwillen, Es geht aber aus dem Text
deutlich hervor, daf3 Prometheus erst jet in dieser Erscheinung ganz
bewufit ihr unerbittliches Wesen erkennt und seine unausweichliche
Berufung, seine Erwihlung durch sie vernimmt. Dem «Trunknen»
gleich stiirzt er vor ihr zur Erde und segnet diese seine «Gottin», seine
«Herrin», feierlich ihr gelobend, fortan ihr Knecht zu bleiben und ihr
zu dienen, was immer sie befehle. Zum Dank fiir dieses Gelobnis
nimmt sie den Ring von ihrer Hand und streift ihn iiber seine Finger,
damit er ihr «Brautigam» bleibe, ihr verlobt bis zum fernen Hochzeits-
tag, da sie «mit Wucher» ihm erstatte, was um ihretwillen sie ihm
entwendet, Der «Segen», der dem Prometheus zum Angebinde dieses
mystischen Ehebiindnisses wird, besteht merkwiirdigerweise nicht etwa
in einer Heils-, sondern in einer diisteren Unheilsverkiindigung, nicht
in einer Seligpreisung, sondern in einer strafenden Verfluchung dessen,
was er fortan tun, fithlen und hoffen wird, in einer Uberhdufung mit
Leiden ohne Zahl. Nur eines aber darf und soll ihm Gewifheit blei-
ben: selbst die schrecklichsten Qualen werden um jener einen Stunde
willen, in der sich die selige Wiederholung der gegenwirtigen Erschei-
nung ereignen wird, tiberreich belohnt werden. Dieser Trost ist es, den
Prometheus als wirksamen Verheiflungsbesits mitten in der Leidens-
nacht seines Lebens stets bei sich haben darf und soll, Zwischen Er-
innerung und Erwartung, zwischen Vergangenheit und Zukunft wird
ihm die Gegenwart, wie bedriickend sie auch auf ihm lasten moge,
doch immer ertriglich sein; denn

«Vom Berg zum Berge ist’s ein naher Blick, und was verschligt
das Tal? Und also wird dir nahe sein mein Wiedersehen.»

Das ist der Grufl, mit dem die himmlische Gestalt von ihrem
Knechte Abschied nimmt, und woran er sich jederzeit aufrichten kann
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und wird, wenn im «gemeinen Dasein» nur noch «der Welten Hefe»
zuriickbleibt, und er «der Erdenrinde bitteren Geschmack» zu spiiren
bekommt.,

«Und was verschliagt das Tal?» Das ist nicht nur schén gesagt,
sondern darin liegt auch eine tréstliche Wahrheit, falls es seine Richtig-
keit damit hat, was dort oben auf dem Berge geschehen ist und wieder-
um auf dem Berge geschehen wird, wessen das Herz des Prometheus
tibervoll ist: Offenbarung der gottlichen Sinnwirklichkeit seiner ab-
sonderlichen Existenz. Spitteler hat auf seinem Manuskript in der Tat
bei dieser Szene auf den Textrand das Wort «Offenbarung» geschrie-
ben. Es ist nicht an dem, dafl wir es dem Dichter nicht glaubten, wenn
er an dieser Stelle von Offenbarung meint reden zu miissen, weil er
vom ewigen Erlebnisgehalt der ihm widerfahrenen Vision sicher voll
und ganz iiberzeugt war. Wir treffen tiberall in seinem Werke Spuren
dieser einen und stets derselben Vision an. In ihr handelt es sich nicht
um eine prophetische, sondern um seine poetische Berufung und also
um seine ihm einst zur kristallklaren Gewifsheit gewordene Bestim-
mung, allen Widerstinden zum Trot Dichter sein zu miissen und sich
als solcher zu behaupten. Dazu kommt ein Zweites: die hinter der
Vision stehende Wirklichkeit ist, wie aus dem Zusammenhange un-
zweideutig hervorgeht, die Wiederspiegelung einer Schénheit, und
zwar einer Frauenschonheit, der er bereits begegnet war «auf dem
Wiesengrund, am Bache, bei der Blumen Leuchten», Die Identifikation
mit Anna Widmann, der Schwester seines Jugendfreundes, ist dabei
fiir unsere Betrachtung ganz gleichgiiltig. Die Hauptsache ist vielmehr,
daf} es sich bei der genannten Vision deutlich genug um den Glanz
einer durch den Eros verklirten irdischen Wirklichkeit handelt, um
eine letstlich eben sichtbare Schonheit, deren Poesiewert dem Dichter
zu einer verbindlichen Religion wird, dergestalt, daf} er dieser Schon-
heit dienen und ihr sein ganzes Leben zum Opfer bringen muf}. So
nimmt er das Risiko auf sich, daf} diese eine Autoritit auch illusorisch
sein konnte, und eben von dieser Problematik zwischen wirklicher
Offenbarung und unwirklicher Iflusion, zwischen Faktum und Phan-
tasie handelt Spittelers Imago-Roman, Nun gilt es aber, noch ein
Drittes und das Entscheidende zu bedenken: echte Offenbarung ist
immer Selbstmitteilung einer von der Welt unterschiedenen Wirklich-
keit, im biblischen Verstande, Enthiillung und Selbstbehauptung Got-
tes im Gegeniiber zu der ihm im Grunde ohnmichtig widerstrebenden
Geschopf- und namentlich Menschenwelt. Laut neutestamentlichem
. Zeugnis ist solche Offenbarung ein fiir allemal geschehen in der von
Gott selbst vollzogenen Verséhnung durch sein Fleisch gewordenes
Wort: Jesus Christus. Wo dieses Zeugnis angenommen, wo es ge-
glaubt und weiter verkiindigt wird, wo also Kirche ist, da weif} man,
dafl es sich dabei um ein historisches Faktum, keineswegs aber um
einen Mythus handelt, Was ist nun aber Spittelers angebliche Offen-
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barung gemessen an dieser wirklichen und echten Offenbarung? Bei
ihr handelt es sich ja nicht, wie wir bereits dargetan haben, um die
Kundgabe einer von der Welt unterschiedenen Wirklichkeit, sondern
im Gegenteil um die Verklirung, ja Vergdtung einer sogar sehr greif-
baren Erscheinung der irdischen Gestaltswelt, Es handelt sich um eine
lyrische Apotheose. Damit fillt aber die Verbindlichkeit der Spitteler-
schen «Offenbarung» dahin. Sie wird sichtbar als das, was sie ist:
optische Tiuschung, Zauber, Magie, Mirakel ohne daf} sie dadurch
ihren Poesiewert einbiifite und ihre Bedeutung fiir die Religion Spitte-
lers verlére, mit der er sein ewiges Heil riskierte. Auch solches Wagnis
hat etwas Grofles. Es hebt sich kithl und klar tiber alle muffige Schein-
religiositdt empor. Nur im trosigen Protest zu ihr hat die promethe-
ische Uberlegung ihren korrektiven Sinn: die mir widerfahrene Offen-
barung ist vielleicht Illusion. Wohlan, so ist sie doch eine echte Illu-
sion, und um ihrer Schénheit willen nehme ich alle sich daraus er-
gebenden Konsequenzen, auch Fluch und Schande, auf mich. Um
diesen zur Religion erkorenen Aesthetizismus reinsten Wassers zu
rechtfertigen, hat Spitteler in Epimetheus eine Gestalt geschaffen, die
sowohl ethisch als religios auf der ganzen Linie versagt. (

III. Der Weg des Epimetheus

Epimetheus ist der Typus des Normalmenschen, der vollkom-
menste in seiner Art. Er ist allem Auflerordentlichen und Abenteuer-
lichen abhold. Er will sicheren Boden unter den Fiiflen haben, Sein
Weg fithrt darum in die Allgemeinheit, sinkt ab ins Tal. Dort weif}
man um das Gottesreich und seine ihm entsprechenden Gebote. Dort
hat man ein Gewissen, das da lehret «Heit» und «Keit». Dort weifs
man um die Wohltat der Ordnung und braucht man den Kénig von
Gottes Gnaden. Epimetheus wird dieser Konig. Er ist ausersehen, zu
regieren an Jehovas Statt und die Gotteskinder zu behiiten: Mythos,
den Erstgeborenen, Hiero, den Schonen, und Messias, die leste Hoff-
nung. Aber Epimetheus, dessen Ich sich in der aufreibenden Sorge um
das Wohl der Menschheit verfliichtigt, wird schwach, und ohne daf3
er es merkt, kommt es unter seiner Herrschaft zur Usurpation des
Gottesreiches durch das Reich der Finsternis, so dafy Mythos und Hiero
dem moérderischen Behemoth verfallen und auch Messias verraten
worden wire, wenn ihn nicht in lester Stunde Prometheus gerettet
hitte, Prometheus, der sich erst jett als ein wahrer Heiland erweist.
So fithrt der Weg des Epimetheus letstlich in die Verlegenheit, ja in
die Katastrophe. Schliefllich muf3 Epimetheus bitterlich bereuen, des
Bruders Rat einst ausgeschlagen zu haben, und nur dank dem verséhn-
lichen Grofimut von Prometheus kann er sich wieder zuriickfinden zur
besinnlichen Weltschau im heimatlichen Grunde.

Indem uns der Dichter diesen Weg des Epimetheus verfolgen lifit,
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begniigt er sich nicht mit der moglichst dramatischen Abwicklung der
Haupthandlung. Der gemichlich dahinflielende Strom des epischen
Stils erlaubt es ihm, Betrachtungen dariiber anzustellen, warum der
epimetheische Weg und also der Weg der Allgemeinheit ein Irrweg ist,
sein prometheischer Weg indessen der einzig sinnvolle. «Aus Griinden
ihrer gar gewalt’gen Schonheit» bleibt Prometheus seiner Seele treu,
womit sich der Dichter zum Poesiewert des Daseins bekennt und in-
sofern auch sein eigenes Leben als ein sinnvolles bejaht, Darum zollt
er auch im «Olympischen Frithiing» der Lichtgestalt Apoll sein innig-
stes Lob. Er hat sich entschieden fir den, der die Welt verschont,
gegen den, der sie beherrscht. Wer anders sich entscheidet, wihlt
falsch. Das ist es, was er in Epimetheus und dann in so vielen Gotter-
gestalten des Olympischen Friihlings zum Ausdruck bringen mochte.
Sie verkennen alle das Wesen dieser Welt als einer «sonnenschein-
geschminkten Hélle», ja sie sind selber getrieben von der erbarmungs-
losen Gewalt Anankes, des «gezwungnen Zwangs», dem sie, ohne daf}
sie es wollen, dienen miissen. Denn Freiheit gibt es fiir ihn nur im
Bereich der Phantasie, weshalb er in der isthetischen Lebenssphire
beharrt, wo Schénheit mit Giite gepaart ab und an die Schleusen der
Lust 6ffnet und mitunter eine erquidkende Qase in der Wiiste des
Kosmos spendet. Das Schone ist das Seltene, das Erlesene. Wer nur in
ihm froh werden kann, dem stellt sich alles tibrige als etwas Klagliches
dar, und der Menschheit Jammer fait ihn an. So bricht denn auch aus
Spittelers Werken immer wieder ein abgrundtiefer Pessimismus hervor.,

IV. Das Weltenklagebuch

Bevor wir im «Olympischen Frithling» das Weltenklagebuch auf-
schlagen, worin geschrieben steht, «was seit Beginn der Welt im wech-
selvollen Leben sich alles hat auf Erden und Olymp begeben», konnen
wir in den fritheren Dichtungen Spittelers die schwermiitigen Visionen
des Bosen reifen sehen. Die Erzihlung vom toten Tal in «Prometheus
und Epimetheus» wird uns heute im Blidk auf die vielen Leichenfelder
Europas besonders nahegehen, «es wird geschehen, wer immer dieses
Tal betritt, so fasset Wahnsinn seinen Geist und nimmer wird er
Freude finden alle Tage seines Lebens». Das leiddurchschiittelte Da-
sein hat den Dichter die Frage nach dem Ursprung aller Ubel stellen
lassen und ihn zu einem Mythus verleitet, der mit dem christlichen
Glauben an Gott, den allmichtigen Schopfer, in schroffstem Wider-
spruche steht. Die heillosen Gebresten der Geschépfwelt, die seufzt
und stirbt, haben nach ihm ihre Ursache nicht in einem Siindenfall des
Menschen, sondern in einem solchen Gottes, Aus einem schuldhaften
Versehen Gottes 1aflt er unsere «Bastardwelt» entstanden sein, der-
gestalt, dafl der Mensch geradezu aufgerufen ist, seinen Schépfer zu
seiner eigenen Rechtfertigung herauszufordern und ihn anzuklagen.
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Prometheus ist gegenitber Gott im Recht, Denn das metaphysische
Prinzip seiner Seele ist im Bereich eines Geheimnisses verankert, dafir
es keine Namen gibt. «Was sie ist», so kénnte man in schwacher Ab-
- wandlung eines bekannten Verses von C. F. Meyer sagen, «wird in
Ewigkeit kein Mensch ergriinden, doch will sie treu sich allezeit mit
uns verbiinden.» Thre Kundgebungen sind Offenbarung. Gott aber
offenbart sich nicht. Er hat sich bloff am Pfuschwerk dieser Welt er-
probt, die die schlagendste Manifestation seiner Ohnmacht ist. So
steht Spitteler mit seiner Kosmologie in der Nihe Marcions, jenes
Gnostikers, den die Friithkirche als Ketser verdammte, weil er vom
Weltschopfer, dem Demiurgen, als von einem finsteren und zornigen
Gott sprach. Die diesem Gott dienende Menschheit hilt darum der
Dichter fiir verloren und verkauft. Sie erliegt aussichtslos, wie Epi-
metheus und sein Volk, den listigen Anlidufen des Teufels: Behemoths
und seines noch schlangenglitteren Dieners Leviathan. Es lohnt sich,
diesen Erzdimon etwas niher anzusehen; denn ihn hat Spitteler ver-
wendet, um eine misanthropische Satire auf unsere oft so stupide Poli-
tik zu schreiben. |

Leviathan also heif3t bei Spitteler der Propagandaminister des Teu-
fels, Das hebriische Wort stammt ab von einem Verbum «lavah», das
winden, binden bedeutet, und bezeichnet eigentlich einen «Gewun-
denen», In der Bibel kommt es in der Bedeutung «Schlange» vor (Hiob
3, 8 und Jes. 27, 1), einmal bezeichnet es eine Krokodilart (Hiob 40,
25 ff.), und mitunter dient es einfach als Bild gefihrlicher Feinde
(Ps. 104, 26). Demnach hat Spitteler den Ausdruck trefflich gewahlt.
Der Name selbst biirgt fiir die mephistophelische Psychologie seines
Trigers. Spittelers Leviathan ist allerdings noch um etliche Grade ge-
meiner als Goethes Mephistopheles, nicht perfider, aber boshafter,
nicht so luzid, so geistreich-brillant, sondern 6liger, pfaffischer, stin-
kender und vor allem iiberaus moralisch. Er kommt sich «grad und
tugendhaft» vor, und seine Philosophie gleicht ein wenig derjenigen
von Chateaubriand, in der alle Grundtriebe des Menschen und auch
die edelsten Handlungen auf die alles verseuchende amour-propre zu-
rickgefithrt werden. Dementsprechend ist es kein schones Bild, das er
dem etwas verdutsten Behemoth, diesem «grofien Tier» im Reich der
Finsternis, von der Menschenwelt entwirft. Es ist Scheinwerferlicht
von unten her, griingelbes Gaslicht, das den giftigen Dunst misanthro-
pischer Geriiche um sich her verbreitet. Wovor er am allerwenigsten
Respekt hat, das ist die Intelligenz der Menschen, vielleicht gerade
weil sie ihrerseits darauf so stolz sind und mit Titeln und Orden nur
so auftrumpfen. Darum kommen bei ihm die «Kolonisten der Athe-
ner», worunter ohne Zweifel die damals noch zerstreuteren Exemplare
der Gelehrtengilde zu Stadt und Land zu verstehen sind, am schlechte-
sten weg. Er ironisiert sie mit ihren «Zauberlichtern», die zwar riick-
wirts auf lingst entschwundene Geschlechter zu strahlen vermégen,
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fiir die Gegenwart aber reichlich unergleblg und fiir die Zukunft so-
zusagen nuglos sind, als die blinden Blindenleiter des ebenso blinden
Volkes und als das fein gebildete Geschlecht, das gerade auf die plump-
sten Liigen hereinfillt.

Die erste These der Leviathanschen Moralphilosophie lautet: Mit
Speck fangt man die Mause, Weil aber der Mensch ein «Tugendtier»
sei, miisse man ihn mit Tugend kodern, Natiirlich Tugend verstanden
nicht als die altrémische «virtus», sondern als die kiufliche, moralin-
saure Tugend, die einem N1egsche so bis zum Ekel verhaflt war, eine
Tugend, die «nicht fragt nach eines jeden inneren Gehalt und nach
dem edlen oder niedrigen Charakter seines Wesens», sondern die
Tugend, die sich nach den gesellschaftlichen Umstinden, nach Her-
kunft und Heimatschein richtet, nach dem sogenannten guten Haus,
aus dem einer herkommt, Die zweite These Leviathans lautet: Gleich
und gleich gesellt sich gern. Denn der Mensch sei eitel, und wie es
Tiere gebe, deren Koder man mit ihrer eigenen Losung bestreichen
miisse, damit sie anbeiflen, so miisse man es auch mit dem Menschen-
volke halten; «denn Unvernunft und Torheit sieht sich immer herzlich
gern, und stets gestaltet sich vom Widersinn zum Unsinn eine schéne
schlanke anmutvolle Briicke». Die dritte These endlich: Wie die Alten
sungen, so zwitschern auch die Jungen. Das heifit: der Mensch lernt
 in der Schule der Erfahrung nichts. Es bleibt beim alten Lied. Darum
kénne das Menschenvolk mit denselben Mitteln unter dhnlichen Um-
stinden stets aufs neue wieder betrogen werden. Ein Tier nahe sich
zwar ungern ein zweites Mal derselben Schlinge, der es entronnen;
der Mensch hingegen sei immer wieder aufs Glatteis zu fithren, wenn
man ihm dabei nur aus seinem eigenen Gesangbuch singe. — In «Pro-
metheus der Dulder» dehnt Spitteler diese Satire auf die Vélkerbunds-
politik aus, jene Politik, die allzu harmlos den Geist der Macht, der
an sich bose ist, unterschagt Und zwar ist es hier Behemoth se]bst
der den Pazifismus des Volkerfreundschaftsbundes predigt und diese
Idee begriindet mit einer natiirlichen Theologle voll schwarmerlschen
Kreaturgefiihls:

«Blick hier-, blick dorthin: die gesamte Kreatur

- Freut harmlos sich der Gottesgaben der Natur.
Einzig der Mensch, o Schmach, an geilem Diinkel krank,
Schindet die Friedlichkeit mit seinem neidigen Zank.»

Darob gertihrt, fithlt sich Epimetheus, der Vertreter des Menschen-
volkes, tiberwunden, so daff der von Gottes Gnaden Erwihlte sich
mit der Macht der Finsternis verbriidert:

«Und saflen Knie an Knie und jodelten fortan
- Den Weltraum mit vereinten Geisteskriften an.»
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Zu Unrecht, meint der Dichter, Denn wer den Weltraum an-
jodelt, weif} bestimmt nicht, was er tut, Spittelers Dichtung gilt nicht
dem Weltraum, sondern der Seele, die ja auch nach Pestalozzi das
ganze Weltall aufwiegen soll. Gerade der Kosmos stellt sich dem
Dichter als eines «Ungotts Machtbereich» dar, als «Anankes tod-
umwachte Hohle», darin das « Weltenklagebuch» mit den ritselhaften
Hieroglyphen der Natur- und Menschheitsgeschichte (vgl. Holderlins
«Die Biicher der Zeiten») aufgeschlagen liegt. Wie ein fithl- und sinn-
los waltender Automat gebiert und zermalmt der Kosmos das Leben
ohne Aufhoren, und eben diese diistere Weltschau ist es, die den
Dichter seinen Heilsweg in der Innerlichkeit der eigenen Seelengrofle
suchen 1af3t. -

V. Des Dichters Trost

Wenn es das gibt, was der christliche Glaube bekennt, .einen Trost
im Leben und im Sterben, eine leste Geborgenheit in Gottes guter
Vaterhand, so mufl man sagen: Spitteler hat es sich schwer, unendlich
schwer gemacht, demiitig diese Hand zu ergreifen. Wie scheute er sich
vor Heuchelei und Selbstbetrug einerseits, und wie lief§ es ihm ander-
seits die Aristokratie seines Wesens nicht zu, einzustimmen in das Ge-
wohnliche: «Nun danket alle Gott!» Frits Buri hat in seinem Buch
(«Prometheus und Christus, Grofle und Grenzen von Carl Spittelers
religioser Weltanschauung») einen dreifachen Erlosungsweg des Dich-
ters zu zeigen versucht. Er spricht zuerst von der Erlosung als Selbst-
behauptung des innerlich freien Geistes in der Welt Anankes, dann
von der Erlosung des Menschenherzens, das der leidenden Kreatur
Erbarmen und Liebe entgegenbringen darf und in den menschlichen
Beziehungen versshnend zu vermitteln berufen ist, und drittens von
der Erlosung als Aufschwung in das frohe Reich des Schénen, in wel-
chem der Dichter sein Schopfergliick findet. Aber in Wahrheit verhalt
es sich nicht ganz so. Buri prefit leider die Dinge zugunsten seiner
eigenen Doktrin, und Spitteler ist bei ihm oftmals mehr Mittel zum
Zwedck als wirkliches Forschungsobjekt. Bekennt denn der Dichter
selbst, den Trost der Erlésung wirklich gefunden zu haben im Schép-
fergliick des Schonen? Mitnichten! Er bezeugt vielmehr in «Prome-
theus der Dulder»:

«In tiefer Demut bin ich schmerzlich mir bewuf3t:

Das meiste, was ich mochte, ging mir in Verlust.

Ist’s meine, ist’s des Schicksals Schuld? Unnétig Griibeln.
’s ist Menschenlos, ’s ist eines von den Erdeniibeln.»

Was bleibt also zuletst,

«Am Tage des Gerichts, am Allerseelentag,
Wenn durch den Schépfungsgraus der Schrei Erlésung’ ldutet,
Die Pest des Daseins heilt, die kranke Welt sich hiutet?»

412



Gott wird dann, nach des Dichters Meinung, nicht den Prometheus,
sondern dessen Seele wird Gott nochmals fir alle ihr gesch]agenen
Wunden zur Rechenschaft ziehen und, um ihre eigene Gottlichkeit zu
beweisen, dem Schopfer — verzeihen, Ihr Knecht aber wird heimwirts
ziehen und im «Freundschaftstrinensturm» seinen lang vermifiten
Bruder, Epimetheus, umarmen, «Es reget sich die Menschenliebe, die
Liebe Gottes regt sich nun.» Das ist des Dichters Trost, prornethe1scher
Humanismus — seine Religion. In der Tat, eine gefahrhche Sache! Es
wird nicht empfehlenswert sein, sie sich anzueignen. Denn da ent-
puppt sich die Religion wieder einmal als das, was sie in ihren eigen-
michtigen Versuchen immer schon gewesen ist: als die Selbstrecht-
fertigung des Menschen vor Gott und damit als Siinde. Da ist Gott
der Angeklagte, der Mensch aber der Klidger und zugleich der Grand
Seigneur, der vergxbt Da wird das alte Theodlzeeproblem das heif3t
die Frage der Rechtfertigung Gottes angesichts der Ubel in der von
ihm geschaffenen Welt, gerade nicht itberwunden, da wird sie erst in
ihrer ganzen Dringlichkeit gestellt Spitteler leistet uns aber den
Dienst, uns diese Frage mit einem legten Ernst schwer zu machen; er
fithrt uns an die getroste Verzweiflung heran, ohne noch von dem
Ereignis der Gnade zeugen zu konnen. Er weifl sich mit uns allen einig
in der Solidaritit der Leiden und Miihen, die uns driicken; aber er hat
uns auf unserer Wanderschaft nichts Besseres anzubieten als sich selbst
mit der Fiille seines schopferischen Reichtums und Seelenadels. Schon
die Tatsache, daf3 hier ein Mensch allen Widerstinden zum Trot sich
selber treu blieb, wirkt ermutigend, es ihm — in allerdings viel be-
scheidenerer Weise — gleichzutun und seinem Wedkruf zu folgen:
«Mein Herz heif’t dennoch.» Herbert Hug.

Das Evangelium und der revolutionire Marxismus

Die Kirche angesichts der Diktatur des Proletariats *

1. Problemstellung

Um die hier vorgelegte Frage nach dem Verhiltnis von evange-
lischer Verkiindigung und Marxismus richtig zu stellen und zugleich
verstindlich zu machen, seien einige Vorbemerkungen gestattet. Es
steht zur Debatte das Verhiltnis von Christentum und marxistischem
Sozialismus oder Kommunismus, Die Beantwortung dieses Problems,
das ich als ein echtes und zugleich aktuelles betrachte, das uns Men-
schen des zwanzigsten Jahrhunderts etwas angeht, weil unser eigenes

1 Erweiterte Fassung eines im Juli 1948 in Berlin und in Halle/S gehaltenen
Vortrages
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