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SAURE WOCHEN , FROHE FESTE

Mit einer lllustration von H. Tomamichel

Saure Wochen, jawohl, das kennen
wir. Aber frohe Feste ? Konnen
wir, ich meine wir bei uns in der Schweiz,
iiberhaupt noch Feste feiern ? Uberfliis-
sige Frage, wie es scheint, denn wir

haben ja wirklich Feste genug, und das .

Wort « Festseuche » ist nicht umsonst
erfunden worden. Aber ich meine wirk -
liche Feste, festliche Feste — und da-
mit verhilt es sich etwas anders. Wenn
der Leser die Geduld aufbringt, mochte
ich jetzt sagen, was ich unter einem Fest
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verstehe und was mir der Sinn des Fe-
stes zu sein scheint; dann kann ich auch
erkliren, wieso ich oft den Eindruck habe.
als hiitten wir verlernt, Feste zu feiern.

Goethe stellt in jenem guten Rat an
den Schatzgriber das Fest der Arbeit
gegeniiber. Davon kann man sehr gut
ausgehen. Was heisst Arbeit ? Das ist
Anstrengung, Leistung, Uberwindung von
Widerstinden, immer im Dienst gewisser
Zwecke, Zwecke der Selbsterhaltung, der
Fiirsorge fiir andere, der Aufrechterhal-



tung moralischer Ordnungen usw. Der
Zweck, dem die Arbeit dient, kann auch
die Moglichkeit des Vergniigens sein. Es
kommt gar nicht darauf an, welches
der Zweck sei, fiir die Arbeit wesentlich
ist nur, dass sie Leistung im Dienst der
Realisation von Zwecken iiberhaupt ist.
Hitten wir keine Zwecke, kein Mensch
wiirde arbeiten. Wenn einer von der Welt
nichts wollte, so arbeitete er nicht an ihr.
Das gilt trotz des schonen Wortes von
der Arbeit um der Arbeit willen. Denn
wenn dieses Wort nicht eine Licherlich-
keit oder ein blutiger Hohn auf die not-
erzwungene Arbeit sein soll, so kann
e nur bedeuten, dass jemand auch
darum arbeiten kann, weil ihm die
Arbeit selber entweder einfach Freude
macht oder als eine moralische Pflicht
(Tugend) erscheint, so dass sie « Selbst-
zweck » ist. Aber damit ist offenbar die
Arbeit nicht zweckfrei oder zweckfremd
geworden. Man mochte sagen: Im Ge-
genteil. Wenn es mir moralische oder
andersartige Genugtuung verschafft, dass
ich arbeite, und wenn ich arbeite, um
diese Genugtuung zu haben, dann ar-
beite ich eben um dieses Zweckes willen.
Nicht ist die Arbeit als solche Selbst-
zweck, sondern sie ist Mittel, und der
Zweck, Befriedigung von dahinterstehen-
den Bediirfnissen, wozu auch das Bewe-
gungsbediirfnis, das Aktivititsbediirfnis,
ja das Ermiidungsbediirfnis oder irgend-
eine Art des « guten Gewissens » gehort.
Aber selbst abgesehen davon: Jederlei
Arbeit, sei sie deutlich fremdzwecklich
oder anscheinend Selbstzweck, ist in
sich Uberwindung von Widerstand, und
dies heisst, dass sie als Arbeit unter allen
Umstéinden einem Zwecke dient, nimlich
eben dem « Erfolg », der Uberwindung

des Widerstandes, dem, was durch die
Arbeit geleistet werden soll. Leistungs-
wille ist Zweckwille.

Gerade in diesem Punkte steht das
Fest der Arbeit diametral gegeniiber.
Fest ist nicht Arbeit, und damit ist, zu-
nichst negativ, sein Sinn bezeichnet.
Festtage sind nicht Arbeitstage, festliche
Stimmung ist nicht Arbeitsstimmung.
Dies alles aber deshalb, weil dem Fest
und der festlichen Stimmung die Zweck-
setzung, die Zweckrealisation, das Ge-
spauntsein auf eine Leistung oder einen
Erfolg fehlt. Fest ist nicht Auseinander-
setzung mit widerstrebender Wirklichkeit;
hier wollen wir nichts von der Welt,
sondern wir «sind einfach in ihr ». Inso-
fern ist das Fest immer eine Arbeitspause.

Und doch ist Fest nicht dasselbe wie
Ausruhen von der Arbeit, sofern néimlich
dem Ausruhen selber wieder e¢in Zweck
zukommt. Wer, ermiidet, bewusst oder
unbewusst in der Ruhe neue Kriifte zu
neuer Arbeit sammelt, kommt auch in
der Ruhe nicht iiber die Sphire der Ar-
beit hinaus; die Ruhe gliedert sich quasi
als Bestandteil in die Arbeit ein; er ruht
aus, aber er feiert deshalb noch kein
Fest, noch ist festliche Stimmung in ihm.
Es gibt ein Pausieren in der Arbeit, wel-
ches selber durchaus zweckhaft ist und
eben darum nicht festlich. Es geniigt
iiberhaupt nicht, « faul» zu sein, um in
festliche Stimmung zu kommen oder da-
rin sich zu befinden. Vorab wenn mit der
Faulheit oder Untiitigkeit das geringste
schlechte Gewissen verbunden ist, dann
fehlt ihr der festliche Charakter. Er fehlt
ihr auch dann, wenn die Faulheit Aus-
druck der « Energielosigkeit» ist. Sie,
wie die einfache Ermiidung, ist als eine
Art von Versagen im Zuge der Ar-
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beit zu bewerten, also von Nachlassen
der faktischen Leistung ohne innere
Erhebung oder Befreiung von Zwecken
und Zweckeinstellungen iiberhaupt. Dies

ist der springende Punkt : Festlich ist die -

Arbeitspause oder iiberhaupt unsere Hal-
tung nur dann, wenn wir wirklich aus
der Atmosphiire der Zweckhaftigkeit her-
ausgekommen sind. Die Arbeitsruhe (Fe-
rien!) kann Anlass zu solcher Ent-
zweckung werden, kann uns die Hussere
Moglichkeit dazu geben; aber die Ruhe
an sich ist noch nicht Entzweckung, es
gehort dazu eine inn er e Befreiung von
der ganzen Zweckeinstellung, welche uns
hindert, selbst in den Arbeitspausen die
Dinge anders als unter Zweckgesichts-
punkte zu betrachten. Wenn einer in den
Ferien auf seine Gesundheit oder Kriifti-
gung oder auf Ankniipfung neuer Be-
ziehungen bedacht ist, so mogen sie ihm
gut tun, aber festlich sind sie insofern
nicht.

Aber es ist wohl notig, etwas weiter
auszuholen, um neben dem negativen den
positiven Sinn des Festes deutlich zu
machen. So wie Arbeit mit Zwecksetzung
unloslich verbunden ist, gehort zum Fest
der Sinn fiir das Schone, die aesthetische
Empfinglichkeit. Das ist zuletzt nichts
anderes als die Fihigkeit, aufgeschlossen
am einfachen Dasein der Dinge sich zu
freuen, am Dasein, welches, wenn wir
ihm also offen gegeniiberstehen, die tiefe
geheimnisvolle Ruhe der harmonischen
Selbstverstindlichkeit atmet. Das Schon-
heitserlebnis ist immer das Erlebnis
begliickender  Fraglosigkeit,
Selbstverstindlichkeit. Der aesthetisch
empfiingliche Mensch schaut in den Din-
gen ihre Schonheit; das ist ihre geheime
Einheit, der stille Reigen des durch keine
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Ganzheit,

Frage und keine disharmonische Ausein-
andersetzung gestorten Daseins. S o kann
aber die Dinge nur der erleben, welcher
nicht selber mit Fragen, Wiinschen, An-
spriichen, kurz im Geiste der agressiven
Auseinandersetzung an sie herantritt.
Wer etwas von den Dingen will, dem
antworten sie mit ihrem Widerstand oder
ihrer Fiigsamkeit, mit den Eigenschaften
der Brauchbarkeit oder Giite oder ihrem
Gegenteil, aber nicht mit ihrer Schonheit.
Sie sind ihm angenehm oder unangenehm,
gut oder schlecht, aber sie sind ihm nicht
schon. Denn er sieht an ihnen nicht
ihre Schonheit, sondern eben nur jene
Eigenschaften, welche fiir die Realisation
seiner Anspriiche in Frage kommen, Wer
fordernd an die Dinge herantritt, dem
sind sie Gegenstinde des Anspruchs, eben
deshalb aber nicht Gegenstiinde des mog-
Die Schion-
heit ist eine zu zarte Sache, als dass sie
dem sich enthiillte, der heischend anf-
tritt. Man muss stille und zuriickhaltend
sein, um Schonheit zu finden. Man muss
jene Distanz zu den Dingen haben, wel-
che bedeutet, dass man nicht mit for-
dernden Hinden nach ihnen greift.

Mit einem Wort : Schonheit lisst sich
nur dort erleben, wo Zwecksetzung zu-
riicktritt. Denn Zwecksetzung bedeutet
Anspruch, und dem Anspruch ist die
Welt eben nicht einfaches, selbstver-
stindliches Dasein, sondern sie ist ihm
fraglich, weil er etwas von ihr will. Im
gleichen Masse als wir an die Dinge mit
irgendwelchen Zwecken herantreten, ver-
hiillen sie ihre Schonheit und treten sie
uns so entgegen wie wir ihnen : als Ge-
genstiinde der Auseinandersetzung. So
stehen Zweckhaftigkeit und aesthetische
Empfinglichkeit einander ausschliessend

lichen Schonheitserlebnisses.



gegeniiber. Aufgeschlossenheit fiir das
Schone ist Freiheit von Zwecken. Also
widerstreitet die arbeitende Haltung des
Menschen seiner Schonheitsfihigkeit. Nur
dort kann Schinheit gefunden werden.
wo Arbeit, Verinderung, Auseinander-
setzung nicht in Frage kommen. Nur der
« feiernde » Mensch ist fiir Schonheit
empfinglich.

Gerade daran wird der Zusammenhang
der Festlichkeit mit der Schénheit er-
kennbar. Fest ist nicht nur die Pause in
der Arbeit, sondern die innere Erhebung
iiber die ganze Atmosphiire der Arbeit,
d. h. iiber die Region, in welcher Zwecke
regieren. Darum ist Fest die Region, in
welcher Schonheit regieren kann. Fest-
liche Stimmung ist Freiheit von Zweck-
stimmung, also Aufgeschlossenheit. Sie
ist die Stimmung, in der wir Schonheit,
Selbstverstindlichkeit des Daseins erle-
ben konnen. Nie wird in den Dingen
Schonheit finden, wer nicht das Arbeits-
gewand ausgezogen hat und sich ijhnen
im Kleide festlicher Stimmung néhert.
Nur im Sonntagsgewand sieht der Baucr
die Schonheit seiner Fluren.

Schonheit finden kénnen wir nur, wenn
Schonheit in uns ist. Wir sagten schon :
Schonheit ist harmonische Ganzheit,
Selbstverstindlichkeit des Daseins. Etwas
von dieser Ganzheit uud Ruhe muss in
uns sein, wenn wir sie ausser uns finden
sollen. Sie ist aber gerade soviel in uns,
als wir frei sind von Zwecksetzung und
vom Arbeitsgeist. Denn nur soviel emp-
tingliche Aufgeschlossenheit besitzen wir.
So sehr wir selber fraglos zu sein ver-
stehen, so sehr wir einfach und ohne
weitere Anspriiche da zu sein ver-
stehen, gerade so sehr sind wir fihig.
Schonheit zu finden. Oder wir miissen

selber unseres Daseins ohne Frage und
Zweck froh sein konnen, um die
Selbstverstindlichkeit im Dasein der
Dinge zu sehen. Seines Daseins einfach
froh sein, dies ist genau die festliche
Stimmung,

Dazu eine Anmerkung : Diese festliche
Daseinsstimmung und Daseinsfreude ist
nicht zu verwechseln mit der Freude der
Arbeit oder ihres Erfolges. Denn die Er-
folgs- und Arbeitsfreude ist zweckhafte
Freude, sie ist nicht Freude an den Din-
gen, wie sie sind, und ist ebensowenig
Freude des Daseins schlechthin. Sie ist
sozusagen erworbene, nicht geschenkte,
eroberte, nicht hingenommene Freude.
Sie ist Genugtuung, vielleicht Frohlich-
keit, aber sie ist nicht jene « grundlose »
Frohheit, die einfach aus der Ganzheit
des Daseins quillt. Es gibt eine Zweck-
freude und eine festliche Freude; die
erste gehort dem Reiche der Arbeit, die
zweite dem Reich der Schonheit an.
Frohe Feste. Es ist nicht gesagt, dass
die Arbeit stets und nur «sauer» sei.
Aber die Freude, die sie gibt oder ver-
mittelt, ist von anderer Art als die fest-
liche Freude. Sie ist nicht fraglos, weil
in ihr, vor ihr und nach ihr stets das
andere lauert, eben das, was das arbei-
tende Leben sauer macht. Sie ist Aus-
einandersetzungsfreude, nicht Ganzheits-
freude. Sie ist sozusagen nicht harmlos.

Damit ist, aus dem Wesen der Schon-
heit, die festliche Stimmung charak-
terisiert. Aber festliche Stimmung ist
noch nicht Fest. Sie ist Emanzipation aus
der Region der Arbeit, Eintritt in das
Reich zweckfreier Empfinglichkeit und
Daseinsfreude. So aber ist sie in der Tat
Grundlage jedes Festes, und wenn
man den Charakter des Festes allgemein
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und mdoglichst kurz kennzeichnen wollte,
so lige keine andere Formel niher als
diese : Fest ist der Ausdruck zweck-
freier Daseinsfreude.

Jede « Stimmung » verschafft sich Aus-
druck. Ausdruck der «Zweckstimmung»
ist Auseinandersetzung, Tat, Arbeit. Aus-
druck festlicher Stimmung ist das Fest.
Festliche Stimmung ist Aufgecchlossen-
heit fiir das Dasein als schones, zugleich
aber so etwas wie Dankbarkeit dafiir,
dass Schoénheit sich zeigt, dankbare Da-
seinsfreude. Weil sie reine Freude ist,
kann sie sich nicht als Verinderung der
Dinge auswirken, nicht als Tat an den
Dingen, nicht als Betitigung von Wiin-
schen an das Dasein. Sondern nur als
zweckfreie « Betitigung », d. h. als Ge-
bdrde der Freude. Und dies ist das
Fest. Jedes Fest hat jedenfalls zu seinem
Kern die Gebiirde reiner Daseinslust, die
Gebiirde der Freude iiber das Geschenk
oder die Offenbarung des Daseins als
eines schonen. Und das Fest in seiner
einfachsten Form ist iiberhaupt nichts
anderes als derartige Gebirde: ein
Jauchzen, ein tanzender Sprung, eine un-
gesuchte Melodie, ein noch ungeschrie-
benes Gedicht.

Aber solche «individuellen» Feste sind
noch immer nicht das, was wir im eigent-
lichen Sinne Feste nennen. Iis gehort
dazu eine Gemeinschaft. Wir verstehen,
warum erst in der Festgemeinde die fest-
liche Stimmung sich voll auswirken kann,
wenn wir diese Stimmung selber recht
verstehen. Wir leben nun einmal zusam-
men, und jede Isolierung des Individu-
ums bedeutet darum eine Entgegenstel-
lung gegen andere. Diese Entgegenstel-
lung ist aber Ausdruck der Auseinander-
setzung und eben damit der zweckhaften
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Eingestelltheit. Nur zu Zwecken und
Zweckrealisationen 16st sich der einzelne
aus der Gemeinsamkeit des Daseins, 10st
er sich von den Dingen und den Men-
schen : er stellt sich ihnen als Zentrum
besonderer Zweckhaftigkeit gegeniiber.
In aesthetischer Haltung kommt
oder kiime es dazu nicht. In der reinen
Empfinglichkeit sind wir den Dingen
verbunden, erleben wir gerade die Ein-
heit mit ihnen, weil wir fiir die Ganzheit
des Daseins, alles Daseins, offen sind.
Wir vollziehen nicht den Abfall von der
Gemeinschaft mit allem was ist. Oder
wir finden uns in der Daseinsfreude, in
der festlichen Stimmung, wieder in diese
urspriingliche Gemeinschaft zuriick. So
treibt die festliche Stimmung geradezu
zur Gemeinsamkeit, auch zur Gemeinsam-
keit mit andern Menschen. Nur so kann
das ticfe Erleben der ungebrochenen
Ganzheit des Daseins seinen zutreffenden
Ausdruck finden, dass durcin die Ge-
birde zugleich die erlebte Einheit ihren
Ausdruck gewinnt. Die festliche Gebirde
will daher Symbol der Einheit sein, und
sie wird es dadurch, dass sie gemein-
same Gebiirde wird. Die Festgemeinde
ist selber, als solche, Sinnbild der erleb-
ten Einheit. Das Fest als Gemeindefest
ist erst voller Ausdruck der festlichen
Stimmung. So wird das Jauchzen zum
Chor, der stimmungsgeborne Sprung zum
Reigentanz, das keimende Lied zum
Wechselgesang, und das Ganze zum ge-
sellschaftlichen Spiel.

Es ist notwendig, den Spielcharakter
des echten Festen zu betonen. Denn darin
unterscheidet sich die Festgemeinde von
der Zweckgemeinschaft. Auch zu Zwek-
ken néimlich konnen Menschen sich zu-
sammenfinden. Sei es, weil gewisse



Zwecke durch Zusammenschluss sich bes-
ser realisieren lassen, sei es, dass die
Zwecke selber derart sind, dass sie, wie
alle sittlichen Zwecke, Gemeinschaft wol-
len oder Gemeinschaft voraussetzen. Die
Werke derartiger Zweckgemeinschaften
sind dann gemeinsame Arbeit, gemein-
same Verinderung der Dinge, gemeinsame
Leistung. Und dadurch unterscheidet sich
die Zweckgemeinschaft von der Festge-
meinde. Genau so, wie die Arbeitslei-
stung von der zweckfreien Gebirde.
Diese ist immer « Spiel », was eben be-
deutet : Bewegung, Ausdruck, ohne
Zweckabsicht, ohne Arbeitsbedeutung,
ohne verindernde Richtung auf einen
Gegenstand. Das Spiel ist Symbol, purer
Ausdruck der Daseinsfreude. Darum
trigt alle wahrhaft festliche Betitigung
den Charakter des Spiels, und darum
sind die Feste der Festgemeinde fest-
liche Spiele.

Wohl gibt es auch so etwas wie
Zweck-Spiele. Aber dann haben sie mit
dem festlichen Spiel nur den Namen ge-
mein, so wie die Zweckgemeinde mit der
Festgemeinde. Sie sind eine Art von Ar-
beit, von Kampf, von Auseinander-
setzung : Gewinnspiele, Leistungsspiele,
Rekordspiele. Es mag ein festlicher Ton
mitschwingen, sofern noch Daseinsfreude
mitschwingt und ihren Ausdruck findet.
Aber reines Spiel ist coch nur dort,
wo diese Freude den Grundton angibt
und die « Leistung » reine Gebérde ist,
chne Zwecke.

Hier zeigt sich der Zusammenhang der
Kunst mit Fest und festlicher Gebirde.
Denn Kunst ist wirklich um so mehr
Kunst, je mehr sie zweckfreier Ausdruck
dsthetischen Erlebens ist. Allerdings
sind da Unterschiede gegeniiber der fest-

lichen Gebirde. Kunst braucht nicht
Ausdruck #sthetischer Daseinsfreude zu
sein, sie ist sogar viel oOfter Ausdruck
der Sehnsucht nach der Selbstver-
stindlichkeit des Daseins. Daher gehort
gie nicht so rein der &sthetischen Sphire
an wie die festliche Gebirde. Sie ist
komplizierter. Wohl schopft sie ihren
Gehalt aus der Vertrautheit mit der Welt
des Schonen; das Kunstwerk will ja
einen Blick in diese Welt erdffnen. Und
wohl ist das kiinstlerische Schaffen so
etwas wie eine weitauswirkende Gebiirde,
die zuletzt in das Material eindringt und
ibm seine kiinstlerische Form gibt; kiinst-
lerisches Schaffen ist ja nicht realitits-
vmwandelnde Technik, sondern symbol-
schaffender Ausdruck und
« Spiel ». Allein am Grunde des kiinst-
lerischen Impulses verbindet sich mit
jener Schonheitsvertrautheit das Heim-
weh des im Zweckleben gefangenen Men-
schen mit seiner Problematik, und das
Kunstwerk ist, deutlicher oder weniger
deutlich, mehr der Schrei nach der Ganz-
heit des Daseins als der harmlose Aus-
druck des Lebens in dieser Ganzheit. So
hat die Kunst eine Wurzel, die in die
Sphiire des problematischen Zwecklebens
hinabreicht. Daher trigt auch das kiinst-
lerische Schaffen mit die Ziige der Lei-
stung, des Kampfes, der Arbeit, und
auch der Gehalt des Kunstwerks ist voll
kimpfenden Lebens. Wo ein Werk ge-
schaffen werden soll, mag auch seine
wesentliche Bedeutung Symbol sein, da
tritt eben doch die arbeitende Leistung
hervor. Darum ist Kunst nicht reine
Gebirde. Sie entspringt sozusagen an
dem Punkte, wo Zweckleben und #sthe-
tisches Leben in ihrer Gegensitzlichkeit
sich beriihren, wie der Funke des Kurz-

insofern
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schlusses. Immerhin hat sie dadurch Be-
ziehung zum festlichen Gebaren, dass sie
im Spiegel der Sehnsucht festliches Le-
ben zeigt. Sie ist sozusagen das Phanta-
siefest des Menschen, dem es nicht ver-
gonnt ist, das Leben selbst in Ganzheit
und also als Fest zu leben. Darum
wirkt Kunst auf den Kunstempfing-
lichen immer auch festlich, trotz aller
Problematik ihres Lebensgehaltes. Mag ihr
Inhalt das problematische, kiimpfende,
unter Zwecken stehende Leben
durch ihre Form vermittelt sie, gleich
einem Fenster, den Blick in die andere
Sphiire, dorthin, wo Ganzheit und Ruhe ist.

Wir kehren zum Sinn des Festes zu-
riick : Zweckfreier Ausdruck der Freude
am Dasein, in harmloser Geselligkeit und
im Genuss dieser Geselligkeit als der er-
lebten Einheit allen Daseins. So wire
das Fest, wenn es reine Feste giibe. In
Wirklichkeit sind alle sogenannten Feste
nur mehr oder weniger Feste. Und das
kommt daher, dass wir auch in den freie-
sten Lebensmomenten uns nicht ganz
von der Zweckhaltung zu  befreien ver-
mogen. Nie schweigen ganz unsere Be-
diirfnisse, also unsere Anspriiche an die
Dinge und die Menschen, unsere Berech-
nungen und daher unsere Unzufrieden-
heiten. Reine Lebensfreude wiire aber
nur dort, wo keine Unzufriedenheit wiire,
und dieser Zustand konnte nur dann
wirklich sein, wenn wir keine Anspriiche

sein :

machten. Solange wir etwas wollen,
stosst unser Wille auf die Welt, und die
Ganzheit und Harmlosigkeit des Lebens
ist gestort. Aber es gibt keinen Moment,
in dem wir wirklich «nichts wollen ».
Also mischt sich in alle festliche Stim-
mung ein fremdes Gefiihl, und dadurch
wird reine festliche Ausserung getriibt.
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Wir verbinden Zwecke mit dem Fest,
und die Festgemeinde ist immer mehr
oder weniger eine Zweckgemeinschaft,
sei es, dass sie als Gemeinschaft Zwecke
verfolgt, oder dass der eine Teilnehmer
dem andern nicht reiner Festgenosse,
sondern zugleich Gegenstand zweckhaf-
ter Absicht ist.

Ich glaube, angesichts der zwiespiliig-
komplexen Natur des Menschen, dass
sich derartige Triilbungen festiichen Ge-
barens nicht vermeiden lassen. Wir k#n-
nen nicht aus unserer Haut schliipfen,
und diese Haut ist das Symbol unserer
Abgeschlossenheit, unserer Entgegenstel-
lung gegen das Andre und also unserer
zweckhaften Auseinandersetzung. So et-
was wie Fest wird also immer nur mehr
oder weniger moglich sein. Nicht nur
weil etwa der notwendige Kampf des
Lebens keine Zeit dazu liesse, sondern
aus jenem innern Grund : weil wir nicht
dieHaltung aufbringen, welche die Voraus-
setzung des Festes und also der zeitwei-
sen Emanzipation von der kimpfenden
Einstellung wire. Aber ich glaube, dass
uns ein Weniger oder Mehr moglich ist,
und ich fiinde es schade um das Leben,
wenn wir es ganz verlernen soliten. Ge-
rade dies aber scheint mir unsere Gefahr
zu sein. Ks will mir scheinen, anser Le-
ben sei unnétig stark verzweckt gewor-
den, mehr als durch die wirkliche Not-
durft gefordert und ihrer Ueberwindung
torderlich ist. Man darf nicht vergessen.
dass wir in der Anspannung und Hast
der Zweckbefriedigung sehr viel verlie-
ren, selbst dann, wenn wir Erfolg haben
und also die Arbeit durch Gewinn, durch
Freude und Genugtuung sich lohnt. Ich
glaube, dass wir unversehens in eine Art
von Versklavung an unsere Zwecke und



Bediirfnisse hineingeraten, und dass wir
dadurch viel mehr wirkliches Gliick dran-
geben, als wir in der Form des Erfolges
gewinnen konnen. Ich glaube, dass wir
mehr Freude am Leben hitten, wenn wir
die Freude weniger durch Leistung er-
zwingen wollten, als dass wir uns frei
und offen hielten fiir die geschenkte
Freude der Schonheit, wenn wir durch
Emanzipation von dieser stindigen Rich-
tung auf Zwecke in uns mehr die Mog-
lichkeit zu festlicher Stimmung pflegten.
Ich meine das nicht frivol, unter Miss-
achtung der Not, gegen die sehr viele
von uns zu kdmpfen haben. Wir werden
die Not bekimpfen, wo sie sich zeigt.
Aber ich meine, ein Teil der Not liege
in uns, und nicht zum wenigsten darin,
dass wir zu stark an Bediirfrisse und
Zwecke verkauft sind. So wiire gerade
die Pflege der festlichen Moglichkeiten
selber ein Mittel gegen die Not. Aber es
gehort freilich zu dieser Pflege, dass wir
den Menschen, die aus Griinden dus -
serer Notlage den Kopf nicht mehr er-
heben konnen, nach Kriiften helfen, bis ein
jeder die Moglichkeit hat, mehr als eine
Zweckmaschine zu sein, wenn er nur will.

Wie ungebiihrlich verzweckt unser Le-
ben geworden ist, zeigt sich nirgends
deutlicher als in unsern festlichen Anlis-
sen, also gerade dort, wo eigentlich die
Erhebung iiber das Zweckleben gemeint
und gewollt ist. Wir bringen sie einfach
nicht mehr fertig. Schon fragen wir iiber-
all, was hat es fiir einen Zweck ? Schon
schielen wir mitten im festlichen An-
lass nach Moglichkeiten der Zweckreali-
sation. Es ist charakteristisch dafiir, dass
wir, kaum dem Kindesalter entwachsen,
schon nicht mehr recht zu spielen ver-
stehen. Ich will hier einen besondern

Fall erzihlen, um im Vergrosserungsglas
den Satz zu illustrieren. Wir huldigten
ab und zu dem Vergniigen «es Karten-
spiels, und es ging wirklich harmlos zu,
weil gar nicht um Geld gespielt wurde
und weil die meisten von uns nicht den
Ehrgeiz hatten, « Grossen » zu sein. Eines
Tages erklirt einer der Teilnehmer, er
werde nun nicht mehr mitmachen. Die
(durchaus aufrichtige) Begrindung war
diese : Im Spiel fiihle er deutlich, dass
sein egoistischer Trieb geweckt werde,
dass er sich freue, wenn cer Gegner ver-
liere, und dass er leidenschaftlich um
den eigenen Sieg kimpfe. Dadurch
frone er dem Laster, das er doch im
itbrigen Leben bekimpfe; es ser also in-
konsequent, wenn er weiter mitmache.
Man muss vor dieser Konsequenz Re-
spekt haben, und ich mdchte ja nicht
dariiber spotten. Hiitten wir nur mehr
so konsequente Leute! Aber der Fall
zeigt, und darum ist er hier erziihlt, dass
unser Freund (und er ist darin gewiss
nicht allein) auch im Spiele nicht iiber
seine kimpferische Zweckhaltung hin-
auskommt, nicht nur so, dass er leiden-
schaftlich um den Sieg spielt (was ja
schon gegen den eigentiich festlichen
Spielcharakter geht), sondern ganz be-
sonders dadurch, dass er mitten im Spiel
einen moralischen Kampf mit sich selber
ausficht, einen Kampf um das Gute frei-
lich, aber darum nicht weniger einen
Kampf um die Realisation eines Zweckes.
Es ist im iibrigen schon gesagt worden.
wie sehr die meisten Spiele. die wir
« spielen », eben nicht Spiele. sondern
zweckhafte Anstrengungen sind, Leistun-
gen, die der Befriedigung von Bediirfnis-
sen dienen.

Aber #hnliches gilt

sezusagen  von
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allen eigentlich festlich gemeinten Ver-
anstaltungen. Vor allem von der Ge-
selligkeit, die ja ihrem Sinne nach
rweifellos festlichen Charakter hat. Wir
wollen einmal einfach zusammenkommen
und uns gemeinsam des Daseins freuen,
ohne den Zwang des Geschiftes, der
Konkurrenz, der Kritik, der politischen
und sozialen Notwendigkeiten; wir wol-
len plaudern, aber es soll nichts « dabei
herauskommen ». Wie das Spiel, ist auch
die Geselligkeit, ihrem Sinne nach, zweck-
freie Gebiirde. Wie wir im Spiel mit den
Dingen und den Menschen umgehen, ohne
sie sozusagen ernst zu nekmen, wie wir
ung darin von den fiir unsere Zwecke
sonst bedeutsamen Realititen emanzipie-
ren, ebenso miisste eigentlich Gesellig-
keit eine traumhafte Oase mitten in dem
ernsten Auseinandersetzungsieben der
Menschen sein, eine Gelegenheit,
dem Zwang der gegenseitigen Zweck-
bezogenheit sich zu befreien, nichts von-
einander zu wollen, selbst von morali-
scher Kritik einmal abzuseken, iiberhaupt
vom Urteil iiber einander, um «als
Menschen » in Einheit und Harmlosigkeit
zu dokumentieren, dass das Dasein schon
ist. Das blosse Zusammensein miisste die
festliche Gebirde sein. Mit unsern Reden
und Gegenreden miissten wir ein Spiel
auffithren, so wie man beim Ballspiel den
Ball hiniiber und heriiber wirft. Nicht
Debatten im parlamentarischen oder im
wissenschaftlichen Sinne miissten es sein;
man konnte ruhig von politischen oder
wissenschaftlichen Dingen sprechen, aber
nicht um zu beweisen oder zu iiberreden
oder um Recht zu behalten, sondern um
uns Gelegenheit zu geben, an irgendeinem
Stoff unser gegenseitiges Verstehen spie-
len zu lassen und so unsere tiefe mensch-
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liche Einheit zu bekunden. So wiirde aus
jedem Gesprich ein Kunstwerk, und nur
dort ist echte festliche Geselligkeit, wo der
Abend zu einem Kunstwerke wird und den
Eindruck eines Kunstwerkes zuriicklisst.

Aber wie sieht unser geselliges Zusam-
mensein in Wirklichkeit aus ? Nehmen
wir nicht alle unsere Ziele und Zwecke
mit, wenn wir zu einer « Einladung » zu-
sammenkommen ? Zielen wir nicht auf
den Herrn Soundso, der auch eingeladen
ist, um bei dieser Gelegenheit eine recht
zweckhafte Konferenz mit ihm abzuhal-
ten ? Und wenn es auch nur der Zweck
wire, einen beriihmten Gast kennenzu-
lernen oder sonst « wertvolle Bekannt-
schaften » zu machen, um den Wert oder
wenigstens das Renommee unserer Per-
sonlichkeit zu erhdhen. Und die Gespri-
che ? Sind sie von der Schwere und den
Zwecken des Alltags befreit ? Und stren-
gen wir uns nicht an, uns vorteilhaft zu
geben, guten Eindruck zu machen, uns
zur Geltung zu bringen ? Behalten wir
nicht unsere Posen bei, ja legen wir uns
nicht extra neue zu ? Befreien wir uns
von der stindigen Reflexion dariiber.
welche Figur wir machen ? Wo ist die
Harmlosigkeit, wo die spielende Leich-
tigkeit, wo die Daseinsfreude, wo die in-
nere Einheit der « Gesellschaft », wo das
Kunstwerk ? Ich rede gar nicht von be-
sonders steifen Gesellschaften, sondernvon
unserer Geselligkeit ganz allgemein. Es
kommt einem schon manchmal vor, als
verstiinden wir nicht mehr, Feste zu
feiern. Schon durch die Vorbereitungen
wird oft genug die Festlichkeit des gesel-
ligen Zusammenseins verunmoglicht. Da
gibt es grosse Uberlegungen, Berech-
nungen, vielleicht Sorgen. Es sind auch
wohl Muss-Einladungen, « gesellschaftli-



che Verpflichtungen». Das Wort
sagt alles. Wieviel schoner wiirde das
Leben allein dadurch, dass wir unsere
Geselligkeiten so gestalteten, dass ihnen
der Charakter des Zwanges, der Besor-
gung, der Berechnung fehlte. Ich weiss,
dass dies nie ganz moglich ist; aber ein
Weniger oder Mehr ist moglich, und wir
sollten darauf acht haben.

Schlimmer noch scheint mir die Ge-
fihrdung echter Geselligkeit im Kreis
der Familie. Hier, meint man, miiss-
ten die Bedingungen festlich-harmlosen
Zusammenseins gegeben scin. Man gehort
zusammen, man kennt sich bereits, es
walten keine geschiiftlichen, politischen
oder stindischen Riicksichten. Jede ge-
meinsame Mahlzeit, jeder Feierabend
konnte ein Fest sein. Sind sie es? Manch-
mal sicher, aber noch hdufiger sicher
nicht. Wo sind die Eltern, die nicht ge-
rade das Zusammensein der Familie zu
Zwecken beniitzen ? Vielleicht zum Aus-
trag von Gereiztheiten und Verirgerun-
gen. Vielleicht zu Rechthabereien, zur
gegenseitigen Kritik, zu Tadel und Er-
mahnung. Vielleicht zu pidagogischen
Zwecken. Wir wollen uns 1echt verstehen:
Natiirlich muss vieles (nicht alles) von
dem sein. Aber ist es notig, und ist es
der Erhohung und Verklirung des Da-
seins forderlich, dass jedes famililire Zu-
sammensein zu solchen Zwecken beniitzt
und so in seinem geselligen Charakter
gestort wird? Der Familientisch ist sicher
nicht der beste Ort z. B. zu pidagogi-
schen Auseinandersetzungen; das macht
man besser unter vier Augen. Wenn wir
alle zusammenkommen, dann wollen wir
zuvor den Staub von unsern Fiissen
schiitteln, dann soll es eine festliche Ta-
felrunde sein. Nun lassen wir einmal

alles dahinten, was wir auszusetzen ha-
ben, nun wollen wir uns einmal als Ein-
heit fithlen und harmlos und dankbar
geniessen, dass wir eine Familie sind.
Der gemeinsame Feierabend, jeder Abend
soll allen ein Fest sein. Die Familie als
Festgemeinde ist die natiirlichste Fest-
gemeinde, die es gibt. Man macht viel-
leicht ein Spiel, man liest vielleicht die
Zeitung, man schwatzt vielleicht oder man
«tut gar nichts». Es braucht keine sicht-
bare Gebiirden, um die Dankbarkeit fiir die
Tatsache der Gemeinschaft zu bekunden.
Hochstens ein Zunicken oder ein Liicheln.

Und die Familienspaziergiinge ? Wir
wollen ihre Tragik nicht aufrollen. Feste
miissten sie sein. Aber schaut in die Ge-
sichter der am Sonntagabend Heimkeh-
renden : Vater, Mutter, Kinder. Sie zeu-
gen (wie oft!) von piddagogischen Stra-
pazen, von durchgefochtenen und doch
nicht zu Ende gekommenen Machtkimp-
fen, von Ermiidung und oft von Verbit-
terung. Vielleicht sollte der Spaziergang
der « korperlichen Ertlichtigung » dienen.
Vielleicht hat er es sogar getan. Aber hat
man auch Freude gehabt ? War es wirk-
lich Sonntag, Festtag ? Saure Wochen,
frohe Feste !

Wenden wir uns von der Familie wie-
der zur engern oder weitern Offentlich-
keit. Wir haben viele festliche Anlisse.
Sind sie Feste, wenigstens soviel, wie sie
es sein konnten ? Sind sie nicht mehr als
notig verzweckt und dadurch zur Arbeit,
zum (vielleicht gesteigerten) Alltag, zur
Anstrengung geworden ? Wir wollen
nicht von religiosen Festen sprechen. Sie
sind nicht Feste schlechthin und sollen
es nicht sein. Sie sind, wo sie echt und
wiirdig sind, ebenfalls zweckfreie Gebirde,
aber nicht Gebirde der Daseinsfreude
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und der #sthetischen Erhebung, sondern
Gebéirde der Frommigkeit, des Glaubens,
des Geliibdes, Kulthandlungen, nund darum
nicht unter den Begriff des Festes zu
subsumieren, wie wir ihn hier verstehen.

Aber wir haben Sportfeste, Vereins-
feste, Schiitzenfeste, Singerfeste, patrio-
tische Feste und sonst noch allerlei. Sind
sie Feste ? Haben unsere sportlichen
Veranstaltungen jenen Charakter des
Spieles, des Gesellschaftsspieles, der not-
wendig zum Fest gehort ? Sind sie nicht
ganz wesentlich Zweckveranstaltungen ?
Es geht um die Réinge, duch beim Pu-
blikum. Und wo ist die frohe Harmlosig-
keit ? Schiitzenfeste, patriotische Anliisse
und dergleichen sollen ja, dies ist
durchaus zuzugeben, ihrem Sinne nach
nicht reine Feste sein, und insofern wéire
es zuviel verlangt, wenn man von ihnen
den Charakter echter Festlichkeit for-
derte. Aber sollen sie nicht auch Feste
Ausdruck der Lebenseinheit und
der Freude daran ? Und kommt diese
Seite nicht regelmiissig zu kurz ? Wir
wollen nicht von den Miihen und Sorgen
der Vorbereitung, nicht von Jden endlo-
sen Vereinssitzungen sprechen; sie sind
(teilweise) notwendig, und gerade die
Sitzungen konnen iibrigens, in der Vor-
freude des Festes, selber festlichen Cha-
rakter tragen. Aber ist es nicht so, dass
viele Feste nicht wesentlich um des Fe-
stes willen, sondern um gewisser hochst
prosaischer und alltiglicher Interessen
(Zwecke) willen iiberhaupt inszeniert wer-
den. Und auch sonst : Man braucht Geld,
viel Geld, und das muss wieder einkom-
men. Man erhilt es aus den Kreisen, die
darauf spekulieren, es durch den Fest-
betrieb verzinst und vermehrt wieder ein-
zubringen. Unsere Feste sind zu einem

sein,
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nicht unbedeutenden Teil zu wirtschaftli-
chen Veranstaltungen, zu Stimulantien des
Verkehrs, zu Gelegenheiten vermehrten
Umsatzes geworden. Damit sind sie « In-
dustrie », jedenfalls ganz wesentlich
Zweckveranstaltungen. Vielleicht « muss»
das sein, vielleicht ist dagegen nichts zu
machen. Aber schade ist es trotzdem,
schade vom Gesichtspunkt echter Fest-
lichkeit, vom Gesichtspunkt unbeschwer-
ter Daseinsfreude aus. Man eifert gele-
gentlich gegen die Feste oder ihre Ver-
mehrung aus moralischen oder wohl auch
aus volkswirtschaftlichen Griinden. Aber
man eifert dann gerade gegen das an
ihnen, was nicht Fest ist, sondern
Zweckbetrieb (auch die Ausschweifungs-
lust, die an Festen ihre Befriedigung
sucht, ist durchaus zweckhaft geartet).
Wir mochten einstimmen in den Ruf :
Weniger Feste, wenn damit unfestliche
Zweckfeste gemeint sind; denn davon ha-
ben wir wirklich genug. Aber wir mdch-
ten hinzufiigen : Mehr Fest in den
Festen, denn davon haben wir zu wenig.

Schliesslich wiire die Kunst der Ort,
an den sich die Festlichkeit zuriickziehen
konnte. Das ist ihre eigentliche Mission
in einer vielleicht notgedrungen so stark
verzweckten Kultur. Aber wie steht es
damit ? Konzert und Theater zum Bei-
spiel, die allerbesten Gelegenheiten fest-
licher Erhebung. Fiir viele sind sie es
zweifellos wirklich. Aber fiir sehr viele
sind sie etwas anderes, z. B. Vergniigun-
gen (nicht jedes Vergniigen hat festli-
chen Charakter) oder Gelegenheiten des
« Abreagierens » oder einfach des Aus-
ruhens, vielleicht auch des Studiums, der
Kenntnisnahme, der Bildung. Oder Gele-
genheiten romantischer Identifikation mit
dem Helden, mit dem Verbrecher, dem



Liebhaber. Auch hier Zweckbefriedigung,
nicht festliche Erhebung iiber alle Zweck-

“haftigkeit. Kino und Radio stehen prinzi-

piell nicht anders. Aber vielleicht steckt
in ihnen, fiir eine grossere Menge wenig-
stens, heute doch mehr echte Festlichkeit
als in den an sich reineren und bedeuten-
deren kiinstlerischen Anlissen. Jedenfalls
wiire hier eine neue Moglichkeit.

Wir wollen abbrechen. Was gesagt
wurde, soll kein Tadel sein, nur der Aus-

druck des Bedauerns, dass es uns so
schwer fillt, aus den sauren Wochen her-
auszukommen und die Feste als frohe
Feste zu feiern. Vielleicht versuchen wir
es gelegentlich doch noch einmal. Aber
wir miissen uns zuvor von der Meinung
befreien, als ob nur Arbeit und Zweck-
befriedigung gut seien, und alles andere
sozusagen iiberfliissig, wenn nicht unwiir-
dig. Sich des Daseins dankbar zu freuen ist
auch eine « Tugend», und nicht die kleinste.

Led®

;I__

Die Minute, die eine Ewigkeit dauert

TSNS

Wenn die Hend des Besuches gerade iiber dem Bonbon
schwebt, das er fiir sich selber reserviert hat.
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