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On exploite déja des nappes sous marines sur les cotes de Californie et dans
les lagunes de Maracaibo au Vénézuéla. Que de richesses seront encore dé-
couvertes puis exploitées! Et plus tard, le jour ou tous les gisements seraient
vides, on pourrait utiliser des produits de remplacement, en partant du bois,
du charbon, des lignites. Une usine expérimentale capable de produire 650 000
tonnes d’essence, en partant de ces produits, vient d’étre construite au Texas.
Les ressources de la chimie sont infinies.

Inutile de nous tracasser pour ’avenir. Le régne atomique commence seule-
ment et les hommes auront bientot a disposition des quantités d’énergie in-
commensurables et inépuisables!

Puissent ils les utiliser intelligemment!

POLYBIOS

Uber den Nihilismus

Seit einigen Jahrzehnten spricht man davon, dafl Europa, und damit die ganze Welt,
vom Gespenst des Nihilismus bedroht sei. Von den verschiedensten Seiten her wird zur
Abwehr gegen diese Bedrohung aufgerufen, ohne dall allgemeine Klarheit dariiber be-
stiinde, was man eigentlich unter Nihilismus zu verstehen habe. Die «Heraufkunft des
europaischen Nihilismusy, die Niefzsche als einer der ersten mit eindriicklichen Worten
angekiindigt hatte, 1aBt sich nur begreifen aus philosophischen und kulturgeschichtlichen
Erwigungen, die anzustellen heute notwendiger denn je erscheint; ist doch das Nihilis-
musproblem ldngst zu einer Grundfrage des heutigen Menschen geworden. Inmitten der
endlosen Diskussionen iiber Herkunft, Ursache und Uberwindung des Nihilismus scheint
es fiir jeden verantwortungsbewullten Einzelnen unumginglich, in diesen Fragen eine
prinzipielle Abklirung anzustreben.

Der Nihilismus ist eine Interpretation der Welt und des menschlichen Lebens. Als
solche gehort er zu den moglichen Interpretationen von Sinn und Wert der Wirklichkeit,
die uns durch Philosophie, Wissenschaft und Religion nahegelegt werden. Zum Bewuf3t-
sein seiner selbst gelangt, kann der Mensch nicht umhin, eine Gesamtbhewertung seines
Lebens und der Welt iiberhaupt durchzufiithren. Dabei besteht die Moglichkeit, die Welt
als Ganzes gutzuheiflen und fiir sie das Vorherrschen eines guten Prinzips und einer
hoheren Sinnhaftigkeit zu postulieren. Unter dieser Voraussetzung entsteht eine Art von
Optimismus, fiir den ausgemacht ist, da} das Gute in der Welt iiber das Bose triumphiert
und sich tiberall und immer Ordnung und Sinn gegeniiber Chaos und Zufall durchzu-
setzen vermogen. Diese Art von Weltanschauung hat ihre bedeutendste Ausgestaltung
gefunden in der «Theodizees» von Leibniz, worin bewiesen wird, dal diese Welt «die
beste aller moglichen Weltens ist. Die Verteidigung Gottes als des Schopfers dieser Welt
geht bei Leibniz so weit, daB sogar alles Ubel in metaphysischer Argumentation gerecht-
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fertigt wird. Weil wir Menschen nur einen beschrinkten Gesichtskreis haben, verab-
solutieren wir ein Leiden oder einen Schmerz, ohne zu erkennen, dal3 Gott — wie Leibniz
glaubt — auch damit unser Bestes will. Alles ist gut in dieser Welt der «pristabilierten
Harmoniey; Gott als «Welteningenieury hat seine Sache so vortrefflich gemacht, dal}
die einzig wesentliche Weltanschauung nur der Optimismus sein kann. — Begreiflicher-
weise blieb diese Lehre nicht unangefochten. Den Auftakt zu kritischen Auslassungen
iiber die Theodizee bildete Voltaires «Candide», der mit der unerbittlichen Logik der
Satire den wahren Weltlauf neben den spekulativen der Theodizee stellt. Der junge
Candide glaubt den Lehrsitzen seines Lehrers, dal <¢alles hienieden aufs vortrefflichste
eingerichtet sei», und schafft sich ein entsprechendes Weltbild: «Die Nasen sind dazu
da, daBl man darauf Brillen trigt... Offensichtlich sind die Beine dazu geschaffen, daf
man Striimpfe und Schuhe und Hosen daran triigt, und somit haben wir Schuhe,
Striimpfe und Hosen an. Die Steine sind gewachsen, auf dafl man sie behauen und
daraus Schlosser erbauen kann, und deswegen hat der gniadige Herr ein wunderschones
SchloB.» Mit dieser Weltanschauung zieht Candide durch das Leben, und erst ein Uber-
mall von Ungliick und Nachstellungen aller Art belehrt ihn, dal die Welt nicht gerade
vollkommen eingerichtet ist. Die Konsequenz, die er aus seinen Erfahrungen zieht, ist
realistisch genug; er antwortet dem philosophierenden PangloB, der ihm den «héheren
Sinny all seiner Leiden beweisen will: «Wohl gesprochen, nun aber miissen wir unsern
Garten bestellen.»

Der Optimismus, ebenso alt wie die Menschheit selbst, hat von jeher in der pessi-
mistischen Weltdeutung seinen Gegenspieler gefunden. Entgegen der Lehre von der
sinnhaften Weltordnung und dem Wert des menschlichen Lebens behauptet der Pessi-
mismus, dall die Welt denkbar schlecht eingerichtet sei. Die Welt ist chaotisch und
sinnlos; das Schlechte siegt fortwihrend iiber das Gute, die Gewalt iiber das Recht,
der Hal} iiber die Liebe usw. — Schon die Griechen kannten den resignierten Satz:
«Nicht geboren werden ist das Beste.» Die Summe der Leiden in unserem Leben iiber-
wiegt bei weitem die Summe unseres Gliicks, und alle Lust ist an sich nichts Positives,
sondern lediglich die kurzfristige Abwesenheit von Unlust. Was der Mensch Gliick nennt,
sind nur jene spirlichen Augenblicke, wo sich der allzeit harte Zugriff des Ungliicks
lockert und das Unheil sich sammelt, um sich aufs neue auf uns zu stiirzen. Diese Per-
spektive, in der sich das Dasein in den diistersten Akzenten zeigt, hat zu allen Zeiten
auf einen bestimmten Typus Mensch eine starke Anziehungskraft ausgeiibt. In der in-
dischen Religion und Philosophie finden sich zahlreiche pessimistische AuBerungen;
bei den griechischen Stoikern ist der Pessimismus, gelegentlich mit heroischen Uber-
windungsversuchen verkniipft, eindriicklich vertreten. So zum Beispiel in Marc Aurels
«Selbstbetrachtungens: «<Des Menschen Leben ein Augenblick, sein Wesen ewiger Fluf},
die Sinne tritbe und der Leib ein Raub der Fiulnis. Die Seele unfaBlbar, das Geschick
ein Ritsel und der Nachruhm ungewifl. Was des Korpers, gleicht flielendem Wasser,
was der Seele, einem Traum und Rauch. Das Leben ist ein Kampf und eines Wanderers
Halt in der Fremde, und unser Ende ist Vergessensein.» In der stoischen Haltung be-
kundet sich ein Pessimismus, der sich tapfer in die Gegebenheiten dieses trostlosen Dies-
seits zu finden sucht. Das irdische Leben wird trotz seiner Harte und Hoffnungslosigkeit
bejaht, und der Pessimismus verbindet sich noch nicht mit einer Lehre, die das eigent-
liche Leben des Menschen in eine Uber- oder Hinterwelt verlegt. Dies geschieht erst
durch das Christentum, in dem sich in eigentimlicher Weise optimistische und pessi-
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mistische Elemente gegenseitig durchdrungen haben. In der Auffassung von der Siind-
haftigkeit dieser Welt, dem menschlichen Verfallensein an das «Fleischy und damit die
Siinde erweist sich das Christentum als pessimistisch, wihrend seine Hoffnung auf Er-
losung, Gnade und das «Reich Gottesy als optimistisch zu gelten hat. Dafl auch nihili-
stische Komponenten im Christentum anzutreffen seien, wie etwa Nietzsche postuliert,
ist eine Frage, die uns noch weiter hinten beschaftigen soll

In der Neuzeit hat der Pessimismus vor allem im 19. Jahrhundert eine starke Ge-
folgschaft gefunden. Die ausgehende romantische Epoche zeigt eine eigentiimliche Krank-
heitserscheinung dichterischer Art, den sogenannten «Weltschmerzs (das Wort ist von
Jean Paul geprigt worden), in dem zerrissene Menschen ihr subjektives Miflvergniigen
iber ihr zweckloses Leben in die Welt hineinprojizieren. Chateaubriand, Lord Byron,
Lenau, Heine und andere legen in ihre Werke ihr Leiden an der Welt und erreichen so
eine schmerzlich-diistere Gestaltungskraft, der man eine gewisse Eindriicklichkeit nicht
absprechen kann. In philosophischer Hinsicht wird der Pessimismus gelehrt von Giacomo
Leopardi (Theorie des schonen Wahns), Arthur Schopenhauer und Eduard von Hari-
mann. Von Schopenhauer ist zu sagen, dal er den Pessimismus in Europa populdr ge-
macht hat und sozusagen der Erzvater der modernen Pessimisten ist. In der Lehre vom
¢Willen zum Lebeny erkliart Schopenhauer, dal der Weltgrund und das Wesen der
Wirklichkeit durchaus unverniinftig seien, ein «blinder Drang», dem es blo um das
«Lebeny geht. Niemals kann dieser rastlose Wille zur Ruhe kommen; von GenuB3 zu
Begierde eilend, schafft dieser «Willey eine Welt des Elends und des Leidens. Jedes
Menschenleben fliet zwischen Wollen und Erreichen fort. Wollen aber ist Schmerz,
ist Unlust des Noch-nicht-befriedigt-Seins. Primar besteht immer das Gefithl der Unlust,
das nur fiir jene Momente aufgehoben ist, in denen der Wille an einem seiner Ziele
angekommen ist. Nichtsdestoweniger ist es vollig begriindet, in die Klage auszubrechen,
das beste sei, nie geboren zu sein. Mit den Worten eines modernen Dichters, der diesen
Standpunkt karikiert: «Wer nicht zur Welt kommt, hat nicht viel verloren [/ Er sitzt im
All auf einem Baum und lachts...

Zwischen den Positionen des Optimismus und des Pessimismus erhebt sich die-
jenige des Nihilismus. Schon ein sprachlicher Hinweis vermag deutlich zu machen, wo
die Verschiedenheit der weltanschaulichen Gesichtspunkte einsetzt. Alle drei Worter
stammen aus dem Lateinischen; bedeutet optimus = am besten und pessimus = am
schlechtesten, so will das Wort nihil besagen: nichts oder das Nichts. Der Nihilismus
sieht in der Welt weder etwas Schlechtes noch etwas Gutes — sie ist im wahren Sinne
des Wortes «nichtigy, sinnlos, ohne Wert, Ordnung und Gestaltung. Die Konsequenz,
die daraus gezogen werden soll, ist — so beim Buddhismus —, dal man den «Schleier
der Mayay zerreilit, das Rad der «Wiedergeburten» zum Stehen bringt und also in das
«Nirwanas, das Nichts, eingeht. Es leuchtet ein, daBl der Nihilismus eine grofle Ver-
wandtschaft mit der pessimistischen Weltanschauung besitzt und daBl zumeist beide
Standpunkte gemeinsam auftreten, Von der negativen Bewertung der Gesamtwirklich-
keit ist nur ein Schritt zur Behauptung, daB «alles eitel sei». Dies wird veranschaulicht
im Motto zum <Rosengarteny des persischen Dichters Saadi (13. Jahrh. n. Chr.), das
Schopenhauer in seinen ¢Aphorismen zur Lebensweisheity folgendermallen wiedergibt:

Ist einer Welt Besitz fiir dich zerronnen,
Sei nicht in Leid dariiber, es ist nichts;
Und hast du einer Welt Besitz gewonnen,
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Sei nicht erfreut dariiber, es ist nichts.
Voriiber gehn die Schmerzen und die Wonnen;
Geh an der Welt voriiber, es ist nichts.

Die mannigfaltigen Erfabrungen der Nichtigkeit der Welt und des menschlichen Lebens
~ veranlassen den Nihilisten!, ein «vernichtendesy Gesamturteil iiber Welt und Wirklich-
keit auszusprechen. Dabei ist es nur dann korrekt, von Nihilismus zu reden, wenn jegliche
Sinn- und Werthaftigkeit innerhalb der Welt geleugnet wird. Wann immer Sinn und
Wert noch in irgendeiner Form anerkannt werden, handelt es sich nicht um Nihilismus.
Hilt man sich dies mit aller Klarheit vor Augen, so erkennt man, dal} es eigentliche und
echte Nihilisten mit Ausnahme einiger Spielarten des Buddhismus gar nicht gibt und
vielleicht auch gar nicht geben kann. Was gemeinhin im abschitzigen Sinne mit dem
Ausdruck «Nihilismusy belegt wird, ist in der Regel nicht nihilistisch. Geht man dem
Wortgebrauch nach, so zeigt sich, daB die Warnrufe vor dem «anbrechenden Nihilismus»
gewohnlich von den Vertretern der iiberlieferten Ordnungen und Institutionen herstam-
men, die in jeder freiheitlichen und revolutiondren Strémung sogleich den «Nihilismus»
diagnostizieren2, So wird von kirchlichen Kreisen jeder religionsfreie Standpunkt im-
mer wieder als «nihilistischy bezeichnet; der Atheist ist dann zugleich auch ein Nihi-
list, der, weil er Gott nicht verehrt, das Nichts verehren mull. Den herrschenden Klassen
in Staat und Gesellschaft erscheint jede Auflehnung gegen die Tradition, selbst wenn es
sich um eine Tradition der Unterdriickung handelt, als <¢nihilistischy; der Sozialist ist
dann zugleich auch ein Nihilist, der, weil er den gegenwirtigen Staat verneint, die gesell-
schaftliche Ordnung iiberhaupt in Frage stellt. Indem sie ihre «Wahrheity> und ihre
«Wirklichkeity absolut setzen, wird ihnen alles zum Nihilismus, was diese «Wahrheity
bezweifelt und was diese «Wirklichkeity verindern will. Auf Grund dieser Sachlage wird
ein heilloser MiBbrauch getrieben mit dem Verdikt des «Nihilismusy, der eine klare
Problemstellung nahezu unméglich macht. Darum wird es in diesem Zusammenhang
notig sein, alle den Nihilismus betreffenden Fragenkomplexe ans Licht zu heben und
sie — gemil ihrer systematischen Aufeinanderfolge — in knappen Umrissen darzustellen.
Dabei erheben sich etwa folgende Fragen: Hat die Welt als Ganzes Ordnung, Wert und
Sinn? Gibt es einen «Sinny des menschlichen Lebens? Wo stehen wir heute in Welt
und Wissenschaft in bezug auf die Gesamtbewertung unseres Daseins?
sk

Vor allem die groBen monotheistischen Religionen waren es, die fir die Welt Ordnung,
Wert und Sinn beanspruchten. Schon bei den Griechen taucht der Gedanke eines Welt-
Logos, einer allgemeinen Weltvernunft auf, die das urspriingliche Chaos zu einem licht-
vollen Kosmos gestaltet hat. Gott als Schopfer der Welt verbiirgte fiir den Gldaubigen
die Geordnetheit des Weltlaufes; Welt- und Menschheitsgeschichte spiegeln eine gottliche
Fiihrung, nach der «<am Ende der Zeitens sich alles zum Guten wenden muf. Gott hat
die Welt so eingerichtet, da} jedes Ding an seinem Platze ist und dal der Mensch, die

1 Das Wort wird zum erstenmal gebraucht in dem Roman von J. Turgenjew: «Viter
und Séhney. Radikale Ablehnung jeder Tradition und Autoritit wird von ihm als Ni-
hilismus bezeichnet,

2 Rauschning hat immerhin auch die Machtergreifung der NSDAP in Deutschland
als «Revolution des Nihilismus» bezeichnet, womit er hervorheben wollte, dafl das «Dritte
Reichy keinerlei ethische Normen und Ideale als verbindlich anerkenne. Red.

388



Krone der Schopfung, ein geordnetes Weltgebdude vorfindet. Allerdings fehlt auch hier
der negativistische Gegenspieler nicht. Gegen die gottliche Weltordnung lehnt sich der
Teufel auf, der Reprisentant des Chaos, der Auflosung und der Verneinung. So erhalt
der Weltlauf eine dialektische Spannung, die durch den Gegensatz positiver und nega-
tiver Krifte hervorgerufen wird. Da aber Gottes Ubermacht unantastbar scheint, erweist
sich die Welt als Ganzes von Sinn und Wert durchdrungen, und der Mensch selber
empfangt seinen Eigenwert aus der Bezugnahme auf das Absolute, wodurch sein Leben in
den héheren Sinn einbezogen wird.

Diesem religiosen und zum Teil mythologischen Weltbild, das fiir Jahrhunderte von
malgeblicher Bedeutung blieb, erwichst in der modernen Wissenschaft ein entschiedener
Gegner, der die Fundamente der religiosen Weltinterpretationen durch sachliche Analyse
der Naturvorginge auflost. Alle Vorginge in der unbelebten Natur folgen dem Gesetz
der Kausalitit; jede Wirkung beruht auf einer Ursache und wird auch durch sie be-
dingt. Das ganze Weltgeschehen ist eine unendliche Verkettung von Ursache und Wir-
kung, wobei nicht abzusehen ist, wie eine solche Abfolge von Kausalititen eine Sinn-
haftigkeit beinhalten konnte. Die Ereignisse in der unbelebten Natur laufen ab als pure
Notwendigkeit, in einer blinden Kausalitat, die eine Ausrichtung auf Ziel, Sinn oder
Wert unmoglich macht. Dem Weltall ein Streben nach Ordnung oder Sinnverwirklichung
zuzuschreiben, heiflt es personifizieren, und zwar nach dem Muster des Menschen, der
sich und seine Lebensgesetzlichkeit in den Kosmos projiziert. Jeglicher Anthropomor-
phismus?® ist aber eine Illusion; was fiir den Menschen gilt, gilt nicht fiir die Welt und
umgekehrt. Die moderne Naturwissenschaft hat die Teleologie ausgeschaltet, die Auffas-
sung namlich, dal} die Naturvorginge auf Zwecke ausgerichtet seien. Die Natur ist nicht
«zweckmiligy eingerichtet. Thre scheinbare Harmonie ist nur ein zufilliger Zustand, in
dem sich die Krifte fiir eine ungewisse Zeit die Waage halten; dieses Gleichgewicht
wird aber immer wieder in Frage gestellt, und es braucht wenig Miihe, die Labilitdt
dieses Zustandes aufzuweisen.

Diesen Standpunkt der modernen Wissenschaft kann man nicht anders als «reali
stischy bezeichnen, wenn man ihn dem mythologischen und religiosen gegeniiberstellt,
die sich schlieBlich nur auf einen unbegriindbaren Glauben berufen koénnen. Nun wird
gewohnlich von religioser Seite behauptet, daB die kausale Betrachtung der Natur ein
Stiick «Nihilismusy bedeute. Der Mensch sei in einen sinnlosen Weltlauf eingeschaltet;
es gebe fiir ihn keine hohere Ordnung mehr, und aus einem sinnvoll zusammengefiigten
Weltgebdude werde eine chaotische Ereigniskette, die der zwecklosen Fatalitit von Ur-
sache und Wirkung folgt. Trotz der Richtigkeit dieser Feststellung scheint es vollig un-
gerechtfertigt, hier von Nihilismus zu reden. Der Glaube, dal der Weltlauf gelenkt und
geordnet sei, ist eine Wiinschbarkeit und keine Realitdt. In der Unsicherheit gegeniiber
den Naturgewalten hat sich der Mensch die Vorstellung geschaffen, da} ein iibermensch-
liches Wesen die Welt «in seinen Hindeny halte und somit als «Vorsehungy iiber den
menschlichen Schicksalen zu wachen vermdge. Aus dieser illusioniren Vorstellung ge-
wann der Mensch eine Art von Sicherheitsgefithl, das aber im Grunde nichts zur fak-
tischen Sicherung des Menschen beitrug. Die trostvolle Idee eines Weltenlenkers, der
«keinen Sperling vom Dache fallen 1Bty und auch «die Haare auf jedes Menschen Haupt
gezihlty hat, hinderte nicht die Kausalitat des Naturgeschehens, seinen Verlauf zu neh-

3 Vermenschlichung, Ubertragung von menschlichen Eigenschaften auf die Gottheit
oder die Welt. '
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men. Die moderne Wissenschaft nimmt nun die uralte Illusion zuriick, und es hat nichts
mit «Nihilismusy zu tun, wenn man die schonungslose Realitit des Weltenlaufes zur
Kenntnis nimmt, ohne sie in Wiinschbarkeiten umzudeuten.

Der Bereich des Lebendigen bot stirkeren Anlal}, eine zweckhafte Einrichtung der
Natur zu postulieren. Dal das Weltall eine wohlkonstruierte «Uhry sei, die auf einen
iiberweltlichen «Uhrmachers — das heil3t Gott — verweise (physiko-teleologischer Gottes-
beweis), kann heute nur noch ein Mensch behaupten, der in der vorkantischen Ara des
abendlindischen Denkens steckengeblieben ist. Im Organischen aber ist die allgemeine
ZweckmiBigkeit derart offensichtlich, daBl der Gedanke naheliegt, diese vollkommenen
Einrichtungen auf einen gottlichen Urheber zuriickzufiihren, der die sinn- und zweck-
haften Zusammenhénge im Organischen bewirkt habe. Auch hier aber wird der Fehler
gemacht, den momentanen Zustand der Angepalitheit und Harmonie als dauernden Zu-
stand aufzufassen. Die Anpassung des Organischen an seine Umwelt ist ein Prozef}, der
Jahrmillionen gedauert hat und sich immer wieder als fragwiirdig erweist. Eine genauere
Betrachtung zeigt, dall der groBte Teil der lebendigen Substanz durch mangelhafte An-
passungsversuche zerstort wird. Leben, eine uns heute noch unerkldrliche Funktion der
Materie, hei3t Anpassung. Diese Anpassung wird in einer unendlichen Zahl von Ver-
suchen erstrebt, gelingt aber stets nur in wenigen Fallen. Die Zahl der ausgestorbenen
Tierarten ist ein Vielfaches der Arten, die wir heute in einer relativen Einordnung in die
Umwelt vor uns sehen. Betrachtet man den inneren Aufbau der Organismen, so findet
man zahllose UnzweckmaBigkeiten, die sich nur als falsche, aber doch noch lebenstaug-
liche Konstruktionen im Dienste der Selbsterhaltung begreifen lassen. ¢«Versuch und
Irrtumy ist das Prinzip, mittels dessen das Lebendige sich in seine Umwelt einfiigt. Die
gegenwirtige Angepalitheit mag erklart werden durch Training lebensnotwendiger Organe
(Lamarck), Kampf ums Dasein und geschlechtliche Zuchtwahl, mit der Konsequenz des
Uberlebens des Tiichtigsten (Darwin) oder Mutationen (de Vries) — auf jeden Fall aber
ist die ZweckmaBigkeit im Bereich des Organischen nicht die Folge einer einmaligen
«Konstruktion» durch iiberweltliche Michte; die sinnvolle Geordnetheit des Lebendigen
ist das Ergebnis eines Strebens, das mit der Eigenschaft «lebendigy identisch ist, und
somit gehort der «Sinny in das Lebendige selbst hinein und wird ihm nicht ¢«von aullen
hers auferlegt. Auch hier handelt es sich nicht um «Nihilismus», wenn diese Tatsache
zur Kenntnis genommen wird; das Weltall wird deswegen nicht «sinnentleerts — der
«Sinn» und die Ordnung, die frithere Epochen von auflen her dem Lebendigen auf-
oktroyiert sahen, mufl in das Lebendige selber zuriickgenommen werden.

Dasselbe gilt auch fiir den Menschen, der selber nur ein Glied in der Entwicklung
des Lebens auf der Erde ist. Wenn es einen Sinn des menschlichen Lebens gibt, so darf
dieser nicht auBlerhalb des Lebens gesucht werden, sondern muf} sich aus den Bedin-
gungen und Voraussetzungen des Menschseins ergeben.

*

Wenn das Weltall eine zwecklose Abfolge von Ursache und Wirkung darstellt und
auch das Leben selbst keinen ¢hoheren Sinns hat, so mufl man sich fragen, wie es um
das hochstentwickelte Leben — das menschliche namlich — in bezug auf die Sinnhaftig-
keit steht. Jeder zum BewulBtsein seiner selbst erwachte Mensch muf3 sich die Frage
stellen, wozu er da ist und was den Sinn seines Lebens ausmachen soll. Nun mufl man
hier fast mit J. G. Fichte sagen: ¢«Was fiir eine Philosophie man wihle, hdangt davon ab,
was man fiir ein Mensch ist.y Sieht man von dem Gedanken ab, dall ein Gott jeden

390



Einzelnen mit einer bestimmten Aufgabe in die Welt sendet oder, in Hegels phanta-
stischer Spekulation, dal3 der Weltgeist zu seiner BewuBBtwerdung Menschen und Vélker
mit der ¢List der Idee» wie Marionetten gebraucht, so scheint es vorerst, dal3 es einen
Sinn fiir das menschliche Leben schlechthin nicht geben kann. Die erste Feststellung,
die man zu treffen hat, ist die der Zufilligkeit in der Existenz jedes Einzelnen. Warum
bin ich gerade in diesem Jahrhundert geboren? Warum gerade an diesem oder jenem
Ort? Warum in dieser oder jener Gesellschaftsklasse? Auf alle diese Fragen kann es
keine Antwort geben. Bevor wir noch zu einer selbstverantwortlichen Lebensfiithrung ge-
langen, hat die Zufélligkeit unseres Daseins bereits iiber die Vorbedingungen unseres
Lebens entschieden. Das Hier und Jetzt unseres Lebens entbehren vorerst jeglichen
Sinnes; es ist eine nackte Tatsichlichkeit, ochne Sinn, Grund oder Zweck.

Aber gerade in der Zufilligkeit seiner geschichtlichen, sozialen und menschlichen
Situation ist es dem Menschen moglich, seinem Leben einen Sinn zu verleihen. Dieser
Sinn kommt nicht von aullen in das Leben hinein — er muf} selbst gewdhlt werden. Indem
der Mensch sich eine Aufgabe, ein Ziel seines Strebens wihlt, erhidlt sein Leben einen
Sinn, auf den es ausgerichtet werden kann. Diese Wahl kann konkret sein: Mitarbeit
in der Gemeinschaft, Beitrag zur Evolution der Kultur, Forderung der Mitmenschlich-
keit usw. In allem jedoch, was der Mensch faktisch wahlt, wahlt er immer auch sich
selber im Hinblick auf einen Sinn seines Lebens. Damit bringt der Mensch so etwas wie
«Sinny in die Welt, und wir haben Grund genug, einzig in dieser Selbstwahl eine mog-
liche Sinnhaftigkeit im Weltlauf anzunehmen. In der Tatigkeit des bewuBiten Zwecke-
setzens, in der verantwortlichen Ubernahme einer Lebensaufgabe im Rahmen der mit-
menschlichen Gesellschaft besteht das Sinngefiige, das der Mensch zu realisieren ver-
mag, Die Wahrheit seines Lebens mul} von jedem Einzelnen selbst gefunden werden.
Die Werte, auf die wir unser Leben ausrichten wollen, miissen wir selbst ergreifen,
schaffen und manchmal auch erst «erfindens. Es ist hochst problematisch, allgemein-
verbindliche Wahrheiten und Werte postulieren zu wollen. Die Kritik der «Ideologens*
hat gezeigt, dal das, was man gewohnlich als «ewige Wahrheiten» anpreist, durchaus
«standortbedingts ist. Angefangen bei der Idolenlehre von Francis Bacon, iiber die Ana-
lyse der «Vorurteiles bei Helvétius und Holbach, bis zur biologisch-soziologischen Wert-
und Wahrheitskritik bei Schopenhauer, Marx, Nietzsche usw., haben die Ideologen klar-
zumachen gewullt, dal hinter den sogenannten ewigen Wahrheiten immer wieder ein
politisches, soziales, machtmiBiges oder vitales Interesse angetroffen wird. Die Lehre,
die daraus zu ziehen ist, ist zumindest ein gemiBigter Skeptizismus, der mit Montaigne
sagt: «Wahrheit diesseits, Irrtum jenseits der Pyreniden.»

Die Auflésung der allgemeinverbindlichen Wahrheiten und Werte fiihrt uns auf
denjenigen zuriick, der diese Werte «gesetzty und geschaffen hat, nimlich den Menschen.
Der Mensch ist es, der in gewissen sozialen, biologischen und historischen Bedingungen
Werte schafft und durch diese Werte seinem Leben einen «Sinn» zu geben versucht.
Der Proze3 der Wert- und Wahrheitsschopfung ist niemals abgeschlossen; er muB stindig
weitergefiihrt werden, da sich mit der Geburt jedes Einzelnen die Aufgabe erneut, einen
tragfahigen Sinn fiir ein individuelles Leben zu finden. Wenn es auch unméglich ist,
diesen Sinn, fiir den jeder Einzelne selbst verantwortlich ist, in seiner jeweiligen Ein-

4 Zu den «Ideologeny zihlen jene Denker, die aus einer systematischen Kenntnis der
biologischen, sozialen oder psychologischen Bedingungen das menschliche Denken «ab-
leiteny wollen.
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maligkeit zu konkretisieren, so kann doch ein allgemeines Gesetz iiber den Wert einer
moglichen Selbstwahl formuliert werden. Der Sinn, den einer seinem Leben gibt, erhalt
letzten Endes seinen Wert daraus, daf} er fiir die mitmenschliche Gemeinschaft «wertvolly
ist. Was im Rahmen des blof «Individuellens verbleibt und nicht der Allgemeinheit zu
Nutzen kommt, ist im hoheren Sinne «wertlosy. Der Prozefl der Kultur scheidet es aus,
weil er fiir es keine Verwendung hat. Somit sind wir bei der Sinnfindung unseres Lebens
immer auf die Gemeinschaft verwiesen, wobei gilt, daB8 alle Sinnhaftigkeit im mensch-
lichen Leben in Mit-Arbeit und Mit-Strebeny, das heilt in der Mitmenschlichkeit be-
griindet ist. Wer sich selber derart wihlt, daB seine Wahl sich nicht in den Strom der
aufwirtssteigenden Kultur einfiigt, realisiert keinen «Werty, denn jeglicher Wert ist
immer auch ein sozialer und kultureller.

Die Tafel der Werte, die sich lediglich auf das Diesseits und das menschliche Leben
beschriinkt und vollstindig «innerweltlichs bleibt, wird oft als «nihilistischy charakteri-
siert. Der Mensch, der seinem Leben selber einen Sinn geben will, wird malllos genannt,
und es wird behauptet, dal der auf sich selbst gestellte Mensch mit eiserner Konsequenz
dem Nihilismus in die Arme lduft. Sieht man niher zu, so erweist sich auch diese «An-
kiindigung des Nihilismusy als unbegriindet. Es ist durch nichts zu erweisen, dal} der
Mensch den Sinn seines Lebens aus dem Jenseits, der Uber- oder Hinterwelt beziehen
miisse. Die Griinde, die dafiir namhaft gemacht werden, dal der Sinn des menschlichen
Lebens «auBlerhalbs dieses Lebens selber zu suchen sei, erwachsen immer aus der Atmo-
sphiire eines bloBen Glaubens, eines Fiirwahrhaltens, das sich schliefllich immer auf das
dumpfe Gefiihl «einer schlechthinigen Abhingigkeits (Schleiermacher) zuriickzieht. Die
moderne Philosophie seit Ludwig Feuerbach ist bemiiht, dieses Gefiithl der schlecht-
hinigen Abhingigkeit in seiner psychologischen Bedingtheit aufzuzeigen und es gerade
"durch das psychologisch-anthropologische Verstindnis aufzulosen. Nur in primitiven Ent-
wicklungsstadien und BewuB3tseinsformen entwickelt sich jenes Hinausgreifen iiber die
wahre Welt und Wirklichkeit, die in allen Spielarten des mythologischen Bewufltseins
angetroffen wird. Aber indem der Mensch den Boden der Wirklichkeit verla3t, begibt er
sich in den Bereich des «Nichts», und als Nihilismus im eigentlichen Sinne des Wortes
“diirften nur Weltanschauungen bezeichnet werden, die den Menschen von der Wirklich-
keit entfremden, ihn zur Verneinung dieser Wirklichkeit aufrufen.

So gesehen, erscheint der Nihilismus als eine Grundtatsache des abendlindischen
Geisteslebens, ein Faktum, das sich keineswegs auf unsere Gegenwart beschrankt, son-
dern in der europiischen Geistesgeschichte eine mannigfaltige Ausgestaltung erfahren
hat. Die Wirklichkeit des menschlichen Lebens besteht darin, dal wir Menschen auf
dieser Erde unser Leben sichern und erhalten miissen. Der Kampf des Menschen zielt
darauf hin, die Erde wohnlich zu machen und mittels der Kultur die Idee der Mensch-
lichkeit zu realisieren. Im Hinblick auf diese Aufgabe konnen Menschheitshewegungen
ebenso wie das Leben einzelner Individuen bewertet werden. Es ist kein Sonderfall in
der Kulturgeschichte, dal}, anstatt dal die Aufgaben des Menschseins iibernommen wer-
den, gelehrt wird, das Leben sei wertlos: besser Nichtsein als Sein. Hinter solchen Lehren
steckt die Schwiche, das Nicht-ertragen-Konnen der Bedingungen, die mit dem mensch-
lichen Leben unausweichlich verkniipft sind. Das schwache und kranke Leben strebt
immer iiber die Wirklichkeit hinaus und sucht in der Illusion einen Standpunkt zu finden,
von dem aus «die Welt aus den Angeln gehoben werden kanny. Die religiose Weltan-
schauung hat hier ihre Wurzeln, und die Weltordnung, die durch sie postuliert wurde,
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war ein kiinstliches Gefiihl von Werten, das sich nicht auf dem Boden der Realitdt er-
richtete. Dieses Wertgefiige hat dem Aufstieg der Wissenschaften und der wachsenden
sozialen Befreiung des Menschen nicht standgehalten. Die Herrschaft iiber die Natur
und die Einsicht in die Grundtatsachen des sozialen Lebens ist an Stelle der religiosen
Weltschau getreten. So hat sich als Resultat der Entwicklung ergeben, daf3 die Ausrich-
tung auf gottliche Instanzen mehr und mehr abgebaut wurde und man von unserer
Epoche mit Recht sagen kann, dal «Gott tot seiy. Hierbei handelt es sich nicht so sehr
um die Frage, ob Gott existiert oder nicht existiert; Nietzsche, der dieses Wort vom
Tode Gottes gepragt hat, wollte damit vor allem darauf hinweisen, dal das Leben des
modernen Menschen so gestaltet ist, dal ein Gott darin gar keinen Raum mehr finden
kann. Die ganze Hierarchie der Werte, die fiir das Abendland wahrend zweier Jahr-
tausende MaB und Richtung bedeutete, ist aber damit hinfillig geworden. Es sind Werte
aus der Welt geschwunden, an denen sich die Kultur orientierte und die dem mensch-
lichen Leben als Leitsterne vor Augen standen. In dieser kulturphilosophischen Per-
spektive erscheint unsere Epoche als eine Ubergangszeit, in der die alten Ideale ab-
gewertet und neue Ideale noch nicht fixiert sind. Auf jeden Fall steht fest, dal der Weg
zuriick fiir die Menschheit nicht gangbar ist. Die Ergebnisse eines zweitausendjahrigen
Befreiungskampfes in Philosophie, Wissenschaft, Technik und Sozialleben sind nicht
riickgingig zu machen. Der Sinn des Lebens kann nicht mehr in einer Uber-Welt gesucht
werden. Der Mensch der Neuzeit ist auf der Suche nach Idealen, die sein Leben im
Diesseits, in der wirklichen und wahren Welt méglich machen. Das Gespenst des Nihilis-
mus taucht dort auf, wo neue Werte noch nicht sichtbar geworden sind.

Es hat wenig Sinn, diese notwendige Phase der abendlindischen Entwicklung, die
natiirlich auch Menschheitscharakter hat, zu verneinen. Jede echte Schwierigkeit wird
nur iiberwunden, wenn man sie als Schwierigkeit akzeptiert. Das Positive in der Auf-
l6sung der alten Werte liegt darin, dafl der Platz frei wird, innerhalb dessen eine neue
Wertetafel errichtet werden kann. Uns will scheinen, dall die neuen Werte bereits gefun-
den sind. In der Bejahung des Diesseits, der faktischen Bedingungen und Vorausset-
zungen des menschlichen Lebens liegt die einzige Moglichkeit, einen eigentlichen und
urspriinglichen Sinn des Daseins zu finden.

Die Behauptung, da3 das menschliche Leben keinen Sinn habe, spricht nicht so sehr
iiber das menschliche Leben als iiber den, der diese Aussage macht. Das Leben «hat»
nicht einen Sinn; der Sinn mull ihm «¢gegebeny werden. Schiller formuliert das so:
«Wisset, ein erhabener Geist legt das Grofle in das Leben, und er sucht es nicht darin.s
Mit andern Worten: Das Nichts, das sich vor dem Menschen auftut, wenn er auf die
Sinnhaftigkeit des Lebens vom Uberweltlichen her Verzicht leistet, mufl dazu fiithren, daf
der Sinn des Lebens vom Menschen selber gestiftet und geschaffen wird. Der «Abgrund
des Nihilismusy, an dem wir heute nach der Auffassung zahlreicher kulturphilosophi-
scher Diagnostiker stehen, bedeutet nichts anderes, als daB der Mensch den Weg zu sich
selbst und seiner Freiheit gefunden hat. Der Gebrauch dieser Freiheit mufl dazu fiihren,
das «Reich des Menscheny auf der Erde zu verwirklichen, das heift, eine Ordnung zu-
schaffen, in der der Mensch ein «menschenwiirdigess> Leben fithren kann. Denn wenn
die iiberirdischen Werte und Hoffnungen hinwegfallen, dann bleiben nur noch die ir-
dischen tibrig, deren Nichtrealisierung immer zugleich auch die «Sinnlosigkeity des
menschlichen Daseins bedeutet. Haben wir nichts anderes mehr als irdische Werte, dann
konnen wir nicht umhin, deren Verwirklichung mit dem ganzen Einsatz unserer Person-
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lichkeit anzustreben. Vielleicht ist gerade dies der positive Sinn der Krise, die man ge-
meinhin mit dem Schlagwort «Nihilismusy bezeichnet und die, wie wir zu zeigen bemiiht
waren, weit eher eine Sache der abendldndischen Vergangenheit als der Gegenwart ist
— eine Krise, die aus einer krankhaften Vergangenheit in eine gesunde Zukunft hiniiber-
fiihrt,

ERNST PFLEGING

Die Friedenstaube

Zur Entstehungsgeschichte eines politischen Symbols

I.
Die Propagandataube

Die Friedenstaube ist in unsern Tagen zu einem in zahllosen Variationen auftreten-
den politischen Sinnzeichen geworden. Als die dédnischen Sozialdemokraten anldfllich des
Verfassungstages im Jahre 1872 zum erstenmal mit der roten Fahne demonstrierten, da
zeigte die Revolutionsfahne neben der iiblichen Inschrift ¢Frihed, Lighed, Broderaand»
(Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit) eine weille Taube auf dem roten Tuch. Wenn man
den beiden Chronisten der dinischen Arbeiterbewegung, E. Wijnblad und Alsing An-
dersen, Glauben zu diesem Punkt schenken darf, so war es niemand anders als die dienst-
eifrige Kopenhagener Polizeibehorde, welche den Demonstranten die Friedenstaube auf-
genotigt hatte. Die Friedensbewegung vor und nach dem ersten Weltkrieg machte die
Taube mit dem Olzweig im Schnabel zu ihrem Wahrzeichen. In dieser Eigenschaft er-
schien die Taube hiufig auf Briefmarken, darunter auf solchen, die die schweizerische
Postverwaltung aus Anlal von Tagungen des Genfer Volkerbundes herausgegeben hatte.
In der betrichtlich weniger idyllischen zweiten Nachkriegszeit ist auch die Taube wieder-
gekommen, allerdings in verdnderter Gestalt. Im Dienste der Propaganda einer der grollen
um die Weltherrschaft streitenden Machtegruppen erschien sie nunmehr auf Tausenden
und Zehntausenden von Erzeugnissen politischer Tendenzkunst, Bildern, Drucksachen,
Briefmarken, hidufig in jener eigenartig stilisierten und archaisierenden Gestalt, die der
Meister Pablo Picasso ihr gegeben hat, als das Emblem der pax moscovitica. Picassos
majestitischer Vogel hat recht wenig Ahnlichkeit mit den freundlichen gefiederten Be-
wohnern unserer Strallen und Plitze, man glaubt weit eher, einen Raubvogel, etwa
einen Adler oder einen Habicht vor sich zu haben. Hierbei handelt es sich nun keines-
wegs, wie man vielleicht annehmen méchte, lediglich um eine Laune des Kiinstlers.
Picasso, dessen Kunst so viele Anregungen dem Motivkreis der Mittelmeerlander ent-
nommen hat, setzt hier die antike Kunsttradition fort, welche Adler und Taube ab-
wechselnd und nebeneinander verwendete.

Wenn wir das Taubensymbol in Religion, Kunst und Literatur einige Jahrtausende
zuriickzuverfolgen versuchen, dann dringen sich uns genau so wie bei der Betrachtung
der vielen andern heute kaum noch verstandenen und zumeist miBbrduchlich angewandten
Sinnzeichen einige interessante geistesgeschichtliche Feststellungen auf, die auch fiir die
bewegte Gegenwart, in der wir leben, nicht ohne Bedeutung sind. Symbole des Rechts,
des Glaubens und der Politik erweisen sich bei ndherer Priifung fast ausnahmslos als
letzte Nachklinge aus dem reichen Kulturerbe, das der alte Orient durch Vermittlung
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