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Vorwort

Konstantin Hierl (* 24. Februar 1875 in Parsberg; 1 23. September
1955 in Heidelberg) leitete als ,,Reichsarbeitsfiihrer den Reichs-
arbeitsdienst (RAD). Der RAD sollte vor allem die deutsche Jugend im
Geiste des Nationalsozialismus zur Volksgemeinschaft aus Arbeit und
Leistung und zu einer wahren, nicht egoistischen, nicht materialis-
tischen, sittlichen Auffassung der Arbeit als ,,Dienst am Volke und am
deutschen Boden“ erziehen.

Seine “Gedanken hinter Stacheldraht” zeigen sehr wohl auf, dall das
deutsche Volk von tiefem Glauben beseelt war. Zu oft wird dieser
Glaube mit der Heuchelei der weltlichen Kirche in Verbindung gebracht
oder sogar gleichgesetzt. Wenn Sie glaubig sind soll es Thnen iiberlassen
bleiben zu priifen, ob man diese “Gleichheit” behaupten kann.
Wichtiger als diese Frage sollte fiir uns Deutsche allerdings sein, ob wir
unser Volk den Henkern tiberlassen wollen, nur weil wir uns lieber iiber
Glaubensfragen streiten, anstatt uns gemeinsam des Feindes zu
erwehren.

Henry Hafenmayer

Januar 2019
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Einleitung

Wir haben recht, wenn wir den Menschen in erster Linie nach seinem
Handeln werten und vor allem die schépferische Tat ehren. Die weltver-
achtende Beschaulichkeit des Diogenes in der Tonne, das weltabge-
wandte Dahinddmmern des Eremiten in der Wiiste, das trdge
,Farniente“ des neapolitanischen Lazzarone entspricht nicht dem Sinne
des Lebens, wie wir ihn aus dem Walten der ewigen Naturgesetze zu
spliren und aus der Stimme Gottes in unserer Brust zu vernehmen
glauben.

Ebensowenig aber entspricht diesem Sinn des Lebens jenes ruhelose
Stiirmen und Jagen nach &uReren Erfolgen, nach materiellem Gewinn
und Genul$, jenes unbefriedigende Hetzen und Hasten in aufreibender
Geschéftigkeit ohne hoheres Ziel und ohne tieferen Sinn, das zum
Kennzeichen der Lebenshaltung der meisten Menschen unseres Zeital-
ters geworden ist.

Es ist, als ob das , Tempo“ der Maschine und die Arbeit am
laufenden Band auch die Menschen in einem besinnungslosen Taumel
fortgerissen hétte, auf einer Bahn, die nicht zu einem schoneren und
besseren Dasein, sondern zum Untergang jeder wahrhaften Kultur
fithren mull. Wir miissen wieder besinnlicher werden, wir miissen uns
die Zeit nehmen zur Besinnlichkeit! Horchen wir still in uns hinein auf
die Stimme Gottes in unserer Seele, lauschen wir der erhabenen Har-
monie, die in dem Rhythmus von Bewegung und Ruhe, von Spannung
und Auslosung in der Natur klingt, achten wir auf die wundervolle
Durchdringung allen Stoffes mit dem Geist der Schopfung, die sich in
den groften und kleinsten uns erkennbaren Erscheinungen des Weltalles
kundgibt. So hoch wir auch die Tat schétzen, vor der Tat steht der Wille,
und der Wille wird vom Geist entziindet. Im Anfang war der Geist.




Stoen wir durch die Oberflachlichkeit des Alltagsgetriebes hindurch
in die Tiefe, um nach den letzten Dingen und héchsten Werten des
Lebens zu schiirfen! Suchen wir auch fiir unser Leben die Harmonie zu
ergriinden, die im Weltall regiert!

Gerade den Menschen, denen das Schicksal ein schweres Leben
auferlegt hat, die arm sind an materiellen Giitern, wie das fiir die
meisten lebenden Deutschen zutrifft, tut eine solche Besinnlichkeit not,
damit ihr Leben einen wahrhaft menschenwiirdigen Sinn erhilt, der es
iber das bloRe Vegetieren der Tierwelt erhebt.

Wenn wir so in der Tiefe unseres Wesens schiirfen, dann werden wir
wieder auf viele von einer materialistischen und trotz ihrer zivili-
satorischen Tiinche innerlich rohen Zeit verschiittete innere Werte
stoBen, die uns reicher machen als jene die im Besitz und Genuf8 voll
unruhvoller Hast und unbefriedigter Gier durch das Leben taumeln.

Wir werden dann unsere Armut wie eine Konigskrone tragen und von
unserm inneren Reichtum andere beschenken konnen.

In besinnlichen Stunden hinter Gefdangnismauern und Stacheldraht
sind die folgenden Aufzeichnungen entstanden. Vielleicht kénnen die
darin niedergelegten Gedanken manchem Suchenden in der Wirrnis
einer Ubergangszeit Wegweiser sein und manchem im harten Lebens-
kampf mit der &uBeren und inneren Not der Zeit Ringenden Hilfe
bieten.




Wesen und Sinn des menschlichen Lebens

Das Entstehen, Wachsen und Vergehen des Menschen, wie jedes or-
ganischen Wesens, nennen wir sein Leben. Woher kommt es? Was be-
deutet sein Ende? Was ist der Sinn des menschlichen Lebens?

Die biologische Wissenschaft hat die Entstehung und Entwicklung des
einzelnen Menschen von der Befruchtung der Keimzelle im Mutterleibe
an griindlich erforscht. Wir wissen, daf unserem mit Bewuftsein
gefiihrten Leben ein unbewufltes personliches Leben vorangeht, das mit
dem Moment der Zeugung, d. h. der Befruchtung der miitterlichen
Keimzelle, beginnt. Damit ist zwar der Beginn des Lebens der einzel-
nen menschlichen Personlichkeit erkannt, aber noch nicht der Beginn
des menschlichen Lebens tiberhaupt erklart.

Die von Vater und Mutter ausgehenden, durch ihre Vereinigung das
Leben der neuen Personlichkeit erzeugenden Keime haben eine bis in
unergriindliche Urzeiten zuriickreichende Geschichte. Die Wissenschaft
hat iiber diese Entwicklungsgeschichte, iiber die Entstehung des
Menschengeschlechtes auf der Erde tiefschiirfende Forschungen
angestellt und daraus scharfsinnige Folgerungen gezogen, die den biolo-
gischen Entwicklungsgang des Menschengeschlechtes von der Stufe der
Lebewesen niederer Art bis zur heute erreichten Hohe beleuchten. Dar-
nach scheint es festzustehen, dal alle organischen Lebewesen auf der
Erde sich aus Keimzellen im Schoe des Urwaltmeeres entwickelt
haben. Fiir die Erforschung der biologischen Entwicklung des
Meschengeschlechtes konnen aus der Entwicklung, die der einzelne
Mensch im Mutterleibe von der Keimzelle an durchmacht, sehr beach-
tenswerte Riickschliisse gezogen werden.

Damit sind wir aber noch lange nicht am Ende unserer Fragen und bei
der Erkenntnis des Urgrundes der Entstehung alles menschlichen
Lebens auf der Erde angelangt.

Wie entstanden die ersten Keimzellen? Wie erhielten sie die Fahigkeit
zur organischen Entwicklung? Woher kommt und welcher Art ist jene
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Kraft, die imstande ist, die in den Keimen schlummernde Fahigkeit zum
Leben zu erwecken? Worin besteht iiberhaupt das Wesen des Lebens?

Auf diese Fragen vermag die Wissenschaft noch keine erschopfenden
mit Beweiskraft versehenen Antworten zu geben. Die wissenschaftliche
Forschung wird uns weiterfiihren auf der Bahn der Erkenntnis. Wie weit
aber der menschliche Geist in Erforschung der Schépfung auch dringen
mag, immer wieder werden sich ihm unbekannte Weiten auftun, immer
wieder wird er vor neuen Geheimnissen stehen, iiber denen der Geist
der Schopfung schwebt. Dieser Geist durchdringt die Materie und
schafft jene wunderbare engste Verbindung von Geist und Stoff, als
deren Ergebnis sich uns das Leben darstellt.

Dieser Geist, den wir Gott nennen, ist das Wesen allen Lebens.

Die Natur zeigt uns eine unendliche Mannigfaltigkeit von Arten und
Gattungen von Lebewesen. Und innerhalb jeder Gattung hat wieder
jedes einzelne Lebewesen seine besondere Eigenart. Es gibt keine vol-
lige Gleichheit unter den Lebewesen. Wir nennen diese besondere
Eigenart beim Menschen sein personliches Wesen, seine Personlichkeit.

Die menschliche Personlichkeit findet ihren erkennbaren Ausdruck in
ihrer korperlichen Gestalt und ihren besonderen korperlichen, geistigen
und seelischen Eigenschaften. Die geistigen und seelischen Eigen-
schaften sind mittels der Nerven mit den korperlichen eng verkniipft.
Korperliche Funktionsstérungen oder Erkrankungen kénnen die Betdti-
gung geistiger und seelischer Eigenschaften stéren, unter Umstdnden
vollig lahmlegen.Wir haben es alle schon selbst erfahren, daf wir
geistig leichter arbeiten, wenn wir korperlich frisch und ausgeruht
waren, da8 korperliches Unbehagen oder Schmerz unsere geistige Kraft
beeintrachtigte und auf die seelische Stimmung, daf8 umgekehrt starke
seelische Eindriicke auch auf unser korperliches Befinden sich
auswirken.

Wir wissen, dal der Mensch nicht nur seine koérperlichen, sondern
auch seine geistigen und seelischen Anlagen bei seiner Zeugung als
Erbe seiner Eltern und deren Ahnen erhilt.

Diese Anlagen sind demnach schon in den von den beiden Eltern
stammenden Keimzellen, deren Vereinigung die neue personliche
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Eigenart entstehen 1d68t, vorhanden. Aus der engen Verbindung mit dem
Stofflichen kann aber nicht gefolgert werden, dall die geistigen und
seelischen Anlagen des Menschen dem Stofflichen auch entstammen.
Geist kann nur aus Geist entspringen. Wir glauben daher, daf die geisti-
gen und seelischen Anlagen einer menschlichen Personlichkeit einer
Kraft entspringen, die von dem gottlichen Funken ausgeht, den wir in
uns waltend und wirkend fiihlen. Welcher Art die Verbindung ist, die
dieser gottliche Funke mit dem Wesen der Personlichkeit eingeht, wie
diese Verbindung entsteht und wirkt, das zu ergriinden, wird uns wohl
nie gelingen. Alle menschliche Vorstellungskraft muf§ sich bei solchen
Versuchen in unzureichenden Gleichnissen erschopfen.

Wenn die Verbindung von Geist und Stoff im menschlichen Organis-
mus zerrissen wird oder zerféllt, weil der Stoff lebenswichtiger Organe
infolge duBerer Einwirkung oder allmdhlichen Verbrauches die
Fahigkeit verloren hat, der Verbindung mit dem Geist zu dienen, dann
hort der Organismus auf zuarbeiten, der Tod tritt ein.

Ebensowenig wie wir genau feststellen konnen, auf welche Weise das
Leben durch die Herstellung der Verbindung des Geistes mit dem Stoff
beginnt, ebensowenig konnen wir genau feststellen, wie die Losung
dieser Verbindung, die das Ende des Lebens bedeutet, sich vollzieht.
Was bedeutet der Tod fiir den Menschen?

Weise, Dichter und Priester haben den Tod zu deuten versucht. Der
allen Lebewesen angeborene Trieb zur Selbsterhaltung straubt sich
gegen den Tod. Auch jene Menschen, die den Tod nicht fiirchten, son-
dern ihm als einem unabénderlichen Geschick ruhig entgegensehen,
auch die Miiden, die enttduschten Lebenswanderer, die ihn als einen
Freund begriilen, auch die Ungliicklichen, die ihn als Erldser ersehnen
- sie alle stehen doch mit ehrfurchtsvollem Schauer seiner geheimnis-
vollen Majestdt gegeniiber.

Tief in der menschlichen Brust wurzelt die Sehnsucht nach einer Fort-
dauer iiber das Ende des irdischen Daseins hinaus, nach einem neuen
Leben in neuer Form. Von jeher haben die Menschen versucht, sich eine
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Vorstellung von einem Fortleben nach dem Tode zu bilden. Ganz ver-
schieden waren die Vorstellungen, die ihre Einbildungskraft ent-
sprechend der Eigenart der Voélker und Rassen und entsprechend der
geistigen Entwicklung des Menschengeschlechtes im Laufe der Zeiten
geschaffen hat. Die Menschen stellten sich das Fortleben nach dem
Tode zum Beispiel vor als Fortfiihrung eines kdampferischen Helden-
lebens auf Walhall, der ragenden Burg der Gotter, oder als ungetriibten
Lebensgenull im lichten Elysium oder als Aufenthalt im Zaubergarten
des Paradieses, enthoben aller Arbeit und allem Kampf, oder als ein
wunschloses Trdumen im freude- und leidlosen Nirwana oder als Ver-
sunkenheit der Seligen in ewiger Anschauung und Anbetung von Gottes
Majestdt in einem hehren, von Engelchéren durchrauschten Himmels-
dome. Alle diese Vorstellungen spiegeln den Wunsch nach einem
Fortleben so, wie es den Schoépfern dieser Bilder als Wunschbild ihres
Daseins auf Erden vorschwebte.

Neben diesen Bildern von den Stétten eines gliicklichen Weiterlebens
nach dem Tode schuf menschliche Einbildungskraft aber auch Bilder
jener Stdtten, an welche diejenigen Menschen verwiesen wurden, die
sich wdéhrend ihres irdischen Daseins eines solchen gliicklichen
Fortlebens nicht wiirdig erwiesen haben. Sie mufSten hinabsteigen ins
diistere Schattenreich der Hel oder in den finsteren Orkus oder wurden
in die qualenreiche Hélle verstoRen.

Allen diesen Vorstellungen vom Fortlehen nach dem Tode gemeinsam
ist der Glaube an ein gliicklicheres, vervollkommnetes Weiterbestehen
und der Glaube an die Verantwortung gegeniiber einer h6heren Macht
fiir die Haltung wéhrend des irdischen Daseins. Die Stellungnahme zum
Geheimnis des Todes bildet einen wesentlichen Bestandteil aller Reli-
gionssysteme und wohl einen Ausgangspunkt der ersten religiosen
Regungen in der Menschheitsentwicklung.

Wir wissen durch die Forschungen der Physik und Chemie, dal8 kein
Stoff und keine Kraft auf Erden und - soweit wir es bisher iibersehen
konnen - im Weltall sich in ein Nichts auflost, dal8 ihr Verschwinden in
der bisherigen Form nur eine Verwandlung und ein Eingehen neuer
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Verbindungen darstellt. Jedes Ende bedeutet auch einen Anfang, alles
Sterben ein neues Werden. In ewiger Wandlung geht das Leben weiter.
Alles Leben ist Wandlung.

Wir wissen, dal der Mensch bei seiner Fortpflanzung durch die von
ihm ausgehenden Keime in seinen Kindern und {iber diese in seiner
Sippe, seinem Volke und der Menschheit mit einem Bestandteil seines
Wesens weiterlebt. Wir wissen, daRl jede Handlung oder Verdnderung
eines bestehenden Zustandes sich auswirkt und dafl diese Wirkung
wiederum die Ursache einer daraus entspringenden neuen Wirkung
wird, und so fortzeugend in uniibersehbarer Folge. Nichts, was vom
Menschen an Taten und Werken ausgeht, geht verloren, wenn es auch
verschwindet, wie der Wassertropfen im Weltmeer.

Das, was wir als Personlichkeit des Menschen bezeichnen, ist eine
Verbindung von Stoff und Geist in einmaliger Form. (Der Begriff
,,Geist“ wird hierbei in weiterem Sinne zum Unterschied vom ,,Stoff*
aufgefaldt, schliefit also das ,Seelische” in sich.) Durch den Tod findet
diese einmalige Form der Verbindung von Stoff und Geist ihr Ende.
Damit hort die Personlichkeit auf zu bestehen.

Der menschliche Korper zerfillt, er 16st sich auf in seine elementaren
stofflichen Bestandteile, die in der Stoffmasse unseres Planeten aufge-
hen, um in neuen Verbindungen in den Kreislauf des irdischen Werdens
und Vergehens eingefiigt zu werden.

Wir kennen das Naturgesetz, dem der stoffliche Bestandteil der men-
schlichen Personlichkeit nach dem Tode unterworfen ist, aber das fiir
den geistigen Bestandteil giiltige Gesetz konnen wir nur ahnen.

Das Geistige an der menschlichen Personlichkeit ist mit dem Stoff
verbunden, aber es ist nicht nur eine Funktion des Stofflichen. Der Stoff
kann keinen Geist erzeugen. Der Geist vielmehr ist es, der durch seine
Verbindung mit dem Stoff die Kraft erzeugt, die den Stoff bewegt und
belebt.

Ich glaube nun, daf, ebenso wie der stoffliche Bestandteil der Person-
lichkeit nach dem Tode aufgeht in der Stoffmasse der Erde, aus der er
entsprungen ist, auch das Geistige der Personlichkeit aufgeht im Geist




der Schépfung, von dem es ausstrahlte, und daR auch hier ein Ubergang
zu neuem Wirken stattfindet.

Die menschliche Vorstellungskraft reicht nicht aus, dieses Aufgehen
in der Unendlichkeit und Ewigkeit des Géttlichen zu erfassen, aber das
Sehnen nach Unsterblichkeit ist in die menschliche Seele gelegt. Und es
ist kein leerer Wahn, wenn wir es erkennen als ein Sehnen nach Aufge-
hen der endlichen begrenzten Personlichkeit im Unendlichen und
Ewigen, im Gottlichen, von dem wir schon im Leben einen Hauch
spiiren. Der Atem Gottes durchweht die ganze Schopfung, das ganze
Weltall sehnt sich nach dem Géttlichen. Der Mensch aber unter den
irdischen Geschopfen allein wird sich dieses Sehnens bewul$t, indem er
sich nach Unsterblichkeit sehnt.

Wir wissen nicht, woher wir kommen, wir wissen nicht, wohin wir
gehen. Wir kennen die letzten Absichten, denen die Schopfung unseres
Lebens dient, nicht und werden sie nie ergriinden. Das menschliche
Leben bleibt in Geheimnisse gehiillt. Wie soll sich der Mensch zu
diesem, ihm ohne seinen Willen zugefallenen geheimnisumhiillten
Leben einstellen?

Soll er es hinnehmen als einen ihm auferlegten Kampf ums Dasein,
den er, nur seinem Selbsterhaltungstrieb gehorchend, fithren will, ohne
nach seinem Sinn zu fragen? Soll er in brutalem Daseinskampf ver-
suchen, fiir sich herauszuholen, was er herausholen kann durch Be-
friedigung seiner Sinnesbegierden, durch Erwerbung von Besitz und
Erringung von Macht? Es wird dem Menschen bei solcher Einstellung
ergehen, so wie der Dichter sagt: er wird ,taumeln von Begierde zu
Genul8 und im Genuf8 verschmachten vor Begierde®, er wird erfahren,
dall Besitz und Macht ihn nicht zufrieden und gliicklich machen koén-
nen, dal$ sie nur den Wunsch nach Steigerung erwecken. Er wird er-
fahren, dal8 das Leben bei solcher Auffassung weit mehr Enttduschung-
en als Erfiillungen, weit mehr Leiden, Kummer und Sorgen als Freuden
fiir ihn mit sich bringt.

Er wird die leere gdhnende Ode eines solchen Lebens empfinden
miissen., Darf er dann, eines solchen sinnlos erscheinenden Lebens
tiberdriissig, es in trotziger Auflehnung gegen die Schépfung von sich
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werfen? Soll er im Gefiihl der Nichtigkeit alles Irdischen dieses Leben
verachten und seinen Wert verneinen? Soll er sich durch dieses
»irdische Jammertal“ schleppen wie ein Schlafwandler, versponnen in
Trdume von einem ,,|enseits®, die ihn dem,Irdischen entriicken?

Wenn wir den Geist des Lebens, den Gott-Geist, wie er aus allen
Werken der Schopfung so herrlich und wunderbar gestaltend zu uns
spricht, richtig verstehen und auch in uns fiihlen, dann werden wir einer
solchen krankhaften Lebensverneinung trotz allem, was auf uns driickt,
nicht Raum geben.

Nicht im Rausche triebhafter Begierden und nicht im Taumel erden-
ferner Traume wollen wir durch das Leben wandeln, sondern bewufSt
und klar wollen wir unseren Lebensweg beschreiten, indem wir dem
Leben einen bejahenden Sinn geben in der Uberzeugung, da wir damit
dem gottlichen Willen in der Schopfung dienen. Wir betrachten daher
das Leben als eine Aufgabe, die uns vom Geist der Schépfung, von
Gott, gestellt ist.

Wir leben, um zu wirken zusammen mit anderen und fiir andere Men-
schen in der Gemeinschaft von Familie, Volk und Menschheit in der Er-
fiillung derjenigen besonderen Aufgaben, zu denen uns die gottliche
Vorsehung berufen hat. Diese Berufung erfolgt einerseits durch die Ver-
leihung der den einzelnen Menschen angeborenen bestimmten Anlagen,
Fahigkeiten und dementsprechend Neigungen, andererseits durch die
Fiigung des personlichen Schicksals, das den einzelnen Menschen in
eine bestimmte Umwelt und damit in bestimmte Verhdltnisse hinein-
stellt und ihm so einen bestimmten Wirkungskreis zumift.

So dient jeder an seinem Platze in der Gemeinschaft der Entwicklung
der Menschheit im Sinne der Schépfung.

Das Leben, als Aufgabe betrachtet, fordert, dall wir auch an unserer
eigenen Personlichkeit unabléssig arbeiten, um sie zu vervollkommnen
im Sinne der Harmonie, die aus Gottes ganzer Schopfung klingt, so, dal§
sie auch in uns selbst zum Klingen kommt.

Im Streben nach Harmonie mit Gott, seiner Natur und seinen
Menschen und in Verbindung damit zugleich auch im Streben nach




Harmonie in uns selbst glauben wir dem Sinn des Lebens zu
entsprechen.

Die Verbindung mit Gott (Religion)

Harmonie des Lebens kann der Mensch nur finden in Verbindung mit
Gott, dem Inbegriff aller Harmonie und der Quelle alles Lebens.

Immer haben die Menschen das Walten einer héheren Macht in ihrem
Leben gefiihlt und das Bediirfnis nach Verbindung mit dem Gottlichen
(das ist ,Religion“) empfunden. Freilich, so verschieden wie die
Menschen nach ihrer angeborenen Eigenart und unter dem Einflul ihrer
Umwelt und des Wandels der Zeiten sind, so verschieden ist auch die
Vorstellung, die sie sich von Gott machen, und die Art, wie sie mit dem
Gottlichen in Verbindung zu treten suchen.

Wir treffen Gottesauffassungen von roher Urspriinglichkeit und
kindlicher Einfalt neben solchen von tiefgriindiger Weisheit und. er-
habenem Geistesflug. Meistens erscheint das ,,Bild“ Gottes mehr oder
minder stark ,vermenschlicht® und tragt Charakterziige der
Menschenart, deren Vorstellungskraft das Gottesbild entsprungen ist.

Aus dem natiirlichen Verlangen der Menschen nach Anlehnung und
Anschlufl an Gleichgeartete und Gleichgesinnte sind Religionsgemein-
schaften (Kirchen) unter Leitung von Priestern entstanden und Reli-
gionssysteme aufgebaut wurden, in denen Glaubenslehren und daraus
abgeleitete Sittengesetze auf Gesetztafeln, in heiligen Biichern und
durch Uberlieferung festgelegt wurden. Wenn aber hohe Ideen, die iiber
das Irdische hinausreichen, von menschlichen Organisationen in die
Hand genommen werden, dann besteht immer die Gefahr, dal§ die Idee
verblafit und entschwindet und die Organisation Selbstzweck wird. So
ist es auch den Kirchen ergangen. Aus Kirchen wurden Einrichtungen
zur Erringung irdischer Macht. Aus Priestertum wurde das Streben nach
Priesterherrschaft.
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Erstarrte Dogmen und inhaltsleer gewordene kirchliche Gebrduche
erbten sich fort, nachdem der Geist schon ldngst aus ihnen entschwun-
den war. Dann kamen immer wieder vom gottlichen Geist beseelte
Mainner, Idealisten, die als Reformatoren neuen Inhalt in alte Gefille
fillten, oder als Revolutiondre Altes zerbrachen und neuen Ideen neue
Formen schufen. So war es und so wird es wohl bleiben. Darum gab es
zu allen Zeiten Menschen, und es gibt deren in unserer Zeit viele, die
den Weg zur Verbindung mit Gott am liebsten allein gehen und die ohne
kirchliche Brillen Gott am reinsten zu schauen glauben.

Wo ist die Wahrheit?

Jeder Mensch kann Gott nur mit den Augen schauen, die ihm von Gott
gegeben sind, und von Gott sich nur die Vorstellung machen, die ihm
mit seiner von Gott verliehenen Vorstellungskraft moéglich ist. Ver-
schieden wie die Wesensart der Menschen ist somit auch die Art der
Offenbarung, die ihnen Gott zuteil werden 1dRt. Das Wesen Gottes aber
voll zu erfassen, dazu reicht keine menschliche Vorstellungskraft aus.
Alle Offenbarung kann nur zu einem Ahnen, alle Vorstellung ,nur zu
einem Gleichnis fiihren. Und auf die Frage: ,,Was ist Gott?“, kénnen wir
nur mit Goethe antworten: , Gefiihl ist alles, Name ist Schall und
Rauch, umnebelnd Himmelsglut®.

Nicht in dem Namen, mit dem der Mensch Gott ruft, nicht in dem
Bild, das er sich von ihm macht, liegt das Wesentliche der Verbindung
mit Gott, sondern in der Innigkeit des Empfindens, mit dem der Mensch
seinen suchenden Blick zu Gott richtet, und in der Ehrlichkeit des Wol-
lens, mit dem er bestrebt ist, sein Leben nach dem Willen Gottes zu
gestalten. Idealistische Lebensauffassung ist der Kern jeder echten Reli-
giositat.

Aus solchen Anschauungen ergibt sich von selbst grofSte Duldsamkeit
gegen unsere Mitmenschen, denen Gott in andern Gleichnissen er-
scheint als uns, und die auf andern Wegen und in andern Formen als wir
die Verbindung mit Gott suchen. Jeder soll das Recht haben, seine
Gottesauffassung frei zu bekennen und sie auch anderen mitzuteilen in
dem Bestreben, sie von Irrtiimern zu befreien und fiir die eigenen
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Anschauungen zu gewinnen. Aber wir lehnen jede ,,Bekehrung® mit
Gewalt und Zwang ab. Wir gedenken mit Schaudern und Abscheu der
Greueltaten, die religioser Fanatismus im Laufe der Geschichte ver-
brochen hat. Zahllose Opfer an Kreuzen und Marterpfahlen, auf Schei-
terhaufen, in Folterkammern und Kerkern klagen menschlichen Wahn-
witz an. Das Grofte und Schonste, was das Christentum der Menschheit
geschenkt hat, ist das Bekenntnis zur Menschenliebe. Wer dieses
Bekenntnis ablegt, fiir den ist religiose Duldsamkeit gegen die Mit-
menschen gottliches Gebot. Und doch zeigt die Geschichte der
christlichen Kirchen selbst in ihrem Verfahren gegen ,,Ungldubige® und
,Ketzer” die stiarkste MiBachtung dieses Gebotes. Wir, die wir unter
dem unmittelbaren Eindruck der Greuel des letzten Weltkrieges
stehen, mochten daran zweifeln, ob diese erhabene, wahrhaft gottliche
Lehre der Menschenliebe in dieser Welt des Kampfes sich jemals durch-
setzen wird. Und doch wollen wir uns zu ihr bekennen in dem Glauben,
dal$ sie im Widerstreit mit entgegengesetzten Anlagen der menschlichen
Natur doch immer mehr so weit zur Geltung kommen wird, dal sie zu
einer fortschreitend groeren Harmonie in den Beziehungen der
Menschen zueinander fiihren wird.

Duldsamkeit gegen die Mitmenschen bedeutet nicht Lauheit und
Gleichgiiltigkeit in unserm eigenen Suchen und Streben zu Gott oder
Feigheit im Bekenntnis dessen, was wir fiir Wahrheit halten. Wenn wir
uns aber gegen Irrglauben und Aberglauben wenden,dann miissen wir
unterscheiden zwischen dem, was wir als Irrtum zu erkennen glauben,
und der Person derjenigen, die wir mit diesem Irrtum behaftet glauben.
Nicht Hal§ und Verfolgung, sondern der Wille zur Hilfe soll die Losung
fiir unser Verhalten gegen sie sein.

Jede ehrliche religiose Uberzeugung verdient Achtung, jedes tiefe
religiose Empfinden verlangt Riicksichtnahme. So, wie wir die Beach-
tung dieses Grundsatzes uns gegeniiber beanspruchen, so miissen wir
sie auch unseren Mitmenschen zuteil werden lassen.

Fir das Verhéltnis der Menschen zu Gott hat das Christentum das
schone Gleichnis gefunden von der ,Vaterschaft“ Gottes und den
Menschen als ,,Kindern Gottes*.
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Es erhebt sich mit dieser Auffassung weit {iber tiefer stehende Religio-
nen, in denen das Verhiltnis zu Gott nur auf Scheu und Furcht, nicht
auch auf Verehrung und Liebe sich griindet. Allerdings lehrt die
Erfahrung, dal§ auch bei den meisten Christenmenschen unserer Zeit die
Furcht vor der Ziichtigung durch den Vater, der Wunsch, durch gutes
Betragen sich personliche Vorteile zu verschaffen, insbesondere die
Furcht vor personlicher Bestrafung und die Hoffnung auf persénliche
Belohnung nach dem Tode in einem Jenseits ihr Verhdltnis zu Gott
bestimmen. Durch instdndiges Bitten glauben sie Gottes Absichten zu
beeinflussen, womdoglich umstimmen zu kénnen, mit Geschenken und
Opfern glauben sie seine besondere Zuneigung zu erwerben, ihn zu ver-
sohnen, ihn gewissermalien etwas bestechen zu kénnen. In Gott suchen
sie den starken Bundesgenossen gegen ihre menschlichen Feinde. Bei
manchen gleicht das Verhdltnis zu Gott beinahe einem
Handelsgeschift,bei dem man gelegentlich dem Partner sogar ein
Schnippchen schlagen méchte. Das Verhiltnis zu Gott dhnelt bei diesen
Menschen dem Verhéltnis der Menschen untereinander, da sie sich Gott
eben nur als ein mit menschlichen Eigenschaften behaftetes Wesen, als
eine Art Ubermenschen, vorstellen kénnen.

Auf eine hohere Stufe unseres Verhiltnisses zu Gott, zu einer
innigeren Verbindung mit ihm gelangen wir, wenn wir uns Gott nicht
als ein aufenstehendes mit menschlichen Wesensziigen behaftetes
Wesen vorstellen, sondern Gott in uns empfinden und ein Fiinkchen
seines Wesens in dem, was wir unsere Seele nennen, fiihlen.

Nicht aus Furcht vor Strafe oder um der nach dem Tode zu
erwartenden Belohnung willen werden wir dann das Gute tun, das Bose
lassen, sondern weil wir uns schdamen, des Gottes in uns unwiirdig zu
handeln, und weil wir stolz und gliicklich sind, daf Gott in uns und
durch uns waltet, wenn wir das Gute tun. Ohne Furcht vor Tod und
Teufel, wie der Ritter auf Albrecht Diirers beriihmtem Bilde, werden
wir dann im Leben den Weg zu gehen suchen, den uns Gott in uns zu
gehen heif3t.
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Das Verhdltnis der Menschen zu Gott hat von jeher seinen Ausdruck
auch in den dufleren Formen gefunden, mit denen sie in Verbindung mit
dem Gottlichen zu treten suchten.

Von blutigen Menschenopfern und anderen verabscheuungswiirdigen
rituellen Gebrduchen bis zum feierlichen Hochamt im Sankt-Peters-
Dom, von finsteren Beschworungen und wahnwitzigen Zauberformeln
bis zur erhabenen Gottesverehrung eines Goethe treffen wir auf eine
unendliche Mannigfaltigkeit der Form. Diese Verschiedenartigkeit
entspricht nicht nur dem verschiedenen Ideengehalt der einzelnen Reli-
gionssysteme, sondern auch den verschiedenen Zeitaltern, nicht zuletzt
der angeborenen Eigenart der menschlichen Personlichkeit.

Nicht die Formen an sich sind das Entscheidende fiir das Aufsuchen
der Verbindung mit Gott, sondern die Echtheit, Tiefe und Innigkeit, mit
der sie Anwendung finden. Ist diese vorhanden, so vermdgen wir auch
in kindlich einféltigen und uns fremdartigen Formen den Ausdruck
wahrhaften Gottsuchens zu erkennen. Ist diese Empfindung nicht
vorhanden, schwingt die Seele nicht mit, so verliert jede Form ihren
Wert fiir die Verbindung mit dem Géttlichen.

Wirkliche Andacht, d.h. Aufleuchten des Gottlichen in der Seele des
Menschen, ist nicht an bestimmte Orte, heilige Haine, Tempel oder
Kirchen gebunden, sie ist nicht auf kirchliche Zeremonien und priester-
lichen Beistand angewiesen. Im stimmungsvollen Waldesweben, inmit-
ten der erhabenen Einsamkeit der Gebirgsgipfel, auf den stiirmischen
Wegen des majestatischen Ozeans und wenn die unabsehbare Meeres-
flache ergldnzt im Abendsonnenschein, wenn Stiirme iiber das Land
brausen und wenn der Regenbogen in verséhnendem Glanz die Briicke
vom Himmel zur Erde spannt, beim Aufblick zu den ragenden Dornen,
und wenn die Abendglocken der Dorfkirchlein {iber friedliche Fluren
schallen, wenn wir den Blick erheben zur geheimnisvollen Pracht des
gestirnten Himmels, wenn wir der ergreifenden Macht der Tone eines
Beethoven oder Johann Sebastian Bach uns hingehen, wenn wir uns in
den Anblick der erhabenen Schopfungen eines Michelangelo, Raffael,
Diirer versenken, aber auch am einsamen Studiertisch, im sausenden
Takt der Maschinen, inmitten wogender Getreidefelder,

14



am Herzen des treuen Lebenskameraden und an der Wiege des Kindes,
iiberall wo Gottes Wesen waltet, iiberall, wo wir seine Schopferkraft
spiiren, konnen wir die Verbindung mit ihm suchen und finden. Und der
Begriff ,,Gottesdienst” erscheint viel zu eng gefalit, wenn wir ihn nur
mit kirchlichen Handlungen verbinden. Im Streben, unser ganzes Leben
zu einem Gottesdienst zu gestalten, darin scheint mir die tiefste
Frommigkeit zu liegen.

Gott ist der Urgrund unseres Seins und Werdens. Nur in Verbindung
mit ihm erhédlt unser Leben Sinn. Keine Zauberformeln und Wundermit-
tel 6ffnen die Pforte zum Géttlichen, nur der gottliche Funke in uns
selbst kann uns erleuchten, den Weg zu finden. Zwang und Heuchelei
versperren den Zugang zum Gottlichen, nur freies und ehrliches
Gottsuchen, unabléssig strebendes Bemiihen, geleitet von der Sehnsucht
unserer Seele, fithren uns Gott niher.

Alles Streben nach Grofem und Edlem im Leben senkt seine Wurzeln
in das religiose Gebiet, und je hoher die Wipfel ragen wollen, um so
tiefer miissen die Wurzeln in den Urgrund aller Dinge dringen, um
Kraft aus dem Gottlichen zu gewinnen. Das Géttliche hebt uns empor.
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Der Mensch und Die Natur

Der Mensch steht zur Natur nicht wie zu etwas Aulenstehen dem,
Fremdem in Beziehung, er ist aus der Natur entsprungen und bildet ein
Glied von ihr, er ist in ihr und sie in ihm.

Der Mensch ist nicht in der Art wie die Pflanze, die im Boden der
Erde verwurzelt ist, mit der umgebenden Natur verbunden, er ist auch
viel weniger als das Tier durch natiirliche Bedingungen und Grenzen in
der Gestaltung seines Lebens eingeengt, er hat hierfiir von der Natur
eine viel groRere Freiheit erhalten. Im Menschengeschlecht steckt die
Fahigkeit und der Drang zu hoherer Entwicklung. Aber auch der
Mensch bleibt an die Natur und die in ihr waltenden Gesetze des
Geistes der Schopfung gebunden. Wenn der Mensch in seiner Lebens-
gestaltung den rechten Zusammenhang mit der Natur verliert, dann
verliert er die Verbindung zu dem Urgrund, aus dem die Wurzeln seines
Wesens die Kréfte fiir das Leben ziehen.

Die Natur ist es, die dem menschlichen Organismus die zu seiner
Entwicklung und Erhaltung nétigen Stoffe und Kréifte zufiihrt,
Verbrauchtes ersetzt und ihre wunentbehrliche Hilfe bietet, um
Krankheiten zu iiberwinden. Die Natur ist es, die die abgespannten
Nerven wieder erfrischt und dadurch auch neue geistige Spannkraft
verleiht. Die Natur spendet dem Menschen alle die grofen und kleinen
Freuden, die er, wie die Pflanze den Sonnenschein, zum Leben und
Gedeihen braucht. Im Empfinden der Schonheit der Natur, im Erkennen
ihrer Erhabenheit findet der Mensch Ausséhnung mit widrigem Schick-
sal. Der Hauch des Schopfungsgeistes in der Natur beschwingt auch den
Geist des Menschen zum Hdéhenflug. Von den Armen der Mutter Natur
umfangen, erhebt sich seine Seele empor und findet den Weg zu ihrer
Heimat, zum Goéttlichen.

Um die Verbindung mit der Natur aufrechtzuerhalten, ist der Mensch
durch die Schépfung ausgestattet worden mit seinen natiirlichen Sinnen
und seinem Verstande.
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Die Sinne lassen dem Menschen die Erscheinungen der ihn umgeben-
den Umwelt und ihre Eigenschaften erkennen und die Einwirkung der
Naturkrdfte empfinden. Sie veranlassen die unbewufte Reaktion des
korperlichen Organismus auf solche Einwirkungen, zum Beispiel Hitze,
Kalte, Schwerkraft, sie regen beim Menschen, wie beim Tier, die
naturgegebenen Triebe an, den natiirlichen Anreizen (Schlafbediirfnis,
Hunger- und Durstgefiihl, Geschlechtsreiz) zu entsprechen. Mit Hilfe
seines Verstandes kann der Mensch die Folgerungen aus Erfahrungen
ziehen und so die Eigenschaften, Krédfte und Gesetze der Natur
erforschen.

Der Verstand ermoglicht es den Menschen, zu Erkenntnissen zu
gelangen, die er mit seinen Sinnen allein nicht erschliefen kénnte. Der
Mensch soll sich aber nicht einbilden, mit Hilfe seines Verstandes sich
zum Herrn iiber die Natur aufwerfen zu konnen, sondern soll sich
bewuldt bleiben, dafl er ihr Kind ist und bleibt. Nicht der Mensch
diktiert der Natur seine Gesetze, sondern die Natur dem Menschen.
Wenn der Mensch diese Gesetze gleichgiiltig iiberhort oder sich bewulSt
gegen sie auflehnt, erfolgt frither oder spéter die Strafe; denn die
Gesetze der Natur sind die Gesetze der Schopfung. Abkehr von der
Natur fiithrt zum Untergang von Geschlechtern und Volkern.

Mutter Natur erteilt dem Menschen ihre weisen Lehren fiir sein
Leben, aber sie fordert auch, dall der Mensch aufmerksam und gehor-
sam auf sie achtet. Mutter Natur beschenkt den Menschen mit ihren
reichen Gaben, aber sie fordert auch, daf der Mensch sich darum
bemiiht und sie verdient, darum hat sie vor ihren Genul§ die Arbeit und
den Kampf gesetzt.

Wenn es dem Menschen gelungen ist, mit seinem Forschungsgeist
immer tiefer in die Geheimnisse der Natur einzudringen, sich gegen
widrige Naturgewalten zu schiitzen und Naturkréfte in seinen Dienst zu
zwingen, so bedeutet dies keine ,,Uberwindung der Natur®, sondern eine
bessere Erkenntnis von Eigenschaften und Kriften der Natur und ein
besseres Anpassen an die in ihr waltenden Gesetze.

Alle menschlichen Erfindungen sind im Grunde nur eine Aufdeckung
und Verwertung von Kréften und Eigenschaften, die in der Natur
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vorhanden sind Daher steht auch die Technik in keinem Gegensatz zur
Natur. Auch in der Technik wirken die Krifte der Natur, und ihre
Gesetze werden durch keine technischen Entwicklungen aufler Kraft
gesetzt.

Das gleiche wie fiir das Verhéltnis von Natur und Technik gilt fiir das
Verhdltnis von Natur und Kultur. Es gilt besonders auch von der Kunst.
,2Denn wahrhaftig steckt die Kunst in der Natur“, schreibt Albrecht
Diirer. Jede echte Kultur bleibt naturverbunden, sie wird beseelt vom
Hauch des Schopfungsgeistes, der die Natur durchweht. Verliert eine
Kultur diesen Zusammenhang, so entartet sie, erkrankt und geht
zugrunde.

Die uns umgebende, unseren Sinnen ohne weiteres zugdngliche
irdische Natur umfaflt noch nicht den Begriff Natur in der Deutung, die
wir ihm geben. Das Weltall, das ist die AllNatur. Sie schlieft den
Makrokosmus (die Welt der Gestirne) und den Mikrokosmos (die Welt
der kleinsten elementaren Bausteine des Weltalls und der kleinsten
Lebewesen) in sich.

Der Anblick des gestirnten Himmels {ibt auf den Menschen einen
eigenartigen Zauber aus. Seit frithester geschichtlicher Zeit haben die
Menschen daher versucht, die Welt der Gestirne zu erforschen und. ihre
Geheimnisse zu entschleiern. Wissen und Wahn entsprang diesen
Versuchen. Die Erforschung des Weltraumes schreitet fort, unterstiitzt
von vervollkommneten Instrumenten und Methoden der Forschung und
neuen Erkenntnissen der Physik und Chemie. Trotzdem ist unser
Wissen auch heute noch sehr gering im Vergleich zum Nichtwissen.

Immerhin wissen wir, da auch in der Welt der Gestirne ebenso wie
auf der Erde Entstehen und Vergehen sich stdndig ablésen und aus dem
Vergehen neues Entstehen entspringt. Wir wissen, dafl im Weltraum
schroffste Gegensidtze, unvorstellbare Kilte und Hitze nebeneinander
herrschen und aufeinander treffen und gestaltenden Ausgleich finden,
dal anziehende und abstolende Kréfte von unvorstellbarer Gewalt
gegeneinander wirken und sich im Gleichgewicht halten. Die
astronomische Beobachtung und Berechnung hat festgestellt, dal$ die
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Bewegungen der Gestirne nach einem wunderbaren Rhythmus, einer
erhabenen ,,Sphéaren-Musik“ - wie Kepler sagt - sich vollziehen.

In die vom Geist der Schopfung vorgeschriebene Ordnung und
Gesetzmafigkeit im Weltraum ist auch unsere Erde und alles Leben auf
ihr einbezogen. Wir wissen, dall die Erde, die als kleiner Planet um
unsere Sonne kreist, die ihrerseits mit ihrem Planetensystern als kleine
Gruppe inmitten eines uniibersehbaren Sternenheeres ihre Bahn zieht,
sich in den Verhdltnissen des Weltraumes als winziges Stdubchen
darstellt, das mit einer Geschwindigkeit von dreilig Kilometern in der
Sekunde durch den Raum wirbelt. Von der fiir unsere Sinne unfalbaren
Ausdehnung dieses Weltraumes gewinnen wir einen Eindruck, wenn
wir uns vergegenwadrtigen, dall die astronomische Wissenschaft bei
Entfernungsmessungen im Weltraum mit Lichtjahren rechnet, und dal§
das Licht, das die Strecke vom Monde zur Erde in etwa einer Sekunde
zuriicklegt, Millionen von Jahren braucht, um von bestimmten Sternen
zu uns zu gelangen.

Nicht weniger wunderbare Vorgdnge hat uns die Forschung im
Mikrokosmos enthiillt. Die Atomphysik hat zum Beispiel festgestellt,
dall im Atom die Elektronen (kleinste Elementarteilchen) um den Atom-
kern kreisen, dhnlich wie Planeten um eine Sonne. Und ebenso wie die
physikalische Forschung in der anorganischen Natur, hat die biolo-
gische Erforschung der kleinsten Lebewesen, der Zellen, uns einen
wunderbaren Einblick in die Schépferwerkstatt der Natur geoffnet.

Die Beobachtung und wissenschaftliche Erforschung der Vorgédnge in
der Natur lassen uns das erhabene Bild einer fortdauernd weiter sich
vollziehenden Schopfung gewinnen. ,Alles fliel5t“, alles ist in
standigem Wandel, fortgesetzter Entwicklung begriffen, Geburt und Tod
und aus dem Vergehen neues Entstehen folgen sich in unaufhérlichem
Wechsel. Uberall beobachten wir sich widerstreitende Gegensitze,
miteinander ringende Krafte, iiberall aber auch die Richtung auf
Harmonie gemdl den Gesetzen einer Macht, in der alle Harmonie ruht,
die in allem Ausgleich schafft und alles im Gleichgewicht hilt.
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Uberall im Weltall, im Makrokosmos wie im Makrokosmos, herrscht
Ordnung nach Gesetzen, die immer besser zu erkennen der forschende
Menschengeist unaufhorlich streben muR.

Gleiche groRe Gesetze wie im ganzen Weltall herrschen auch auf
unserer Erde, und sie wirken auch in uns selbst: das Gesetz des
,otirb und werde”, das Gesetz des Kampfes und das Gesetz des
Strebens nach Harmonie mit dem Geist der Schépfung, von dem alles
ausgeht und zu dem alles Geistige zuriickstrebt. Im Ahnen dieses Kreis-
laufes in der Schopfung spiiren wir einen Hauch der Ewigkeit und
Unendlichkeit des Schopfungsgeistes.

Je tieferen Einblick uns die Naturwissenschaften in das Wesen und die
Geheimnisse der Natur er6ffnen, um so mehr werden wir ergriffen von
Staunen und erfiillt von Ehrfurcht vor dem Geist der Schépfung, der in
der Natur waltet und von dem alle Naturgesetze ausgehen.

Lebensgestaltung in Verbindung mit der Natur

Wahrend das Tier die Folgerungen aus seiner Zugehorigkeit zur Natur
fiir seine Lebensweise instinktmélig und fast zwangsldufig zieht, ist
dem Menschen vom Schopfungsgeist eine grolle Freiheit in seiner
Lebensgestaltung gewdhrt. Dieser Freiheit entspringt die menschliche
Kultur.

Je hoher der Kulturstand ist, um so vielféltiger, verwickelter und
feiner werden die Lebensdullerungen der Menschen. Damit ist aber
auch die Gefahr verbunden, dafl auf den langen und verschlungenen
Wegen der Entwicklung die rechte Verbindung mit der Natur
verlorengeht und der Mensch in seiner Lebensgestaltung auf Abwege
gerdt. Aus einseitiger, {berspitzter zivilisatorischer Entwicklung
entstehen leicht lockende Tauschungen, die wie lrrlichter vom rechten
Wege ablenken und in den Sumpf des Verderbens fiihren. Der Mensch
mul$ daher darauf achten, dal8 er von der durch seine Zugehorigkeit zur
Natur vorgezeichneten Richtung nicht abirrt, sondern sein Leben in
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Ubereinstimmung mit den groRen Naturgesetzen und im Einklang mit
dem Rhythmus der Natur gestaltet. Aber nur in enger Verbindung mit
der Natur ist es moglich, das Gesetzmalige in ihren Erscheinungen und
Vorgdngen richtig zu erkennen und sich in ihren Rhythmus richtig
einzufiihlen. Das gilt sowohl fiir die Lebensgestaltung der einzelnen
Personlichkeit wie fiir das gesamte gesellschaftliche, wirtschaftliche
und kulturelle Leben der Volker.

Diese notwendige Verbindung mit der Natur erscheint in unserer Zeit
ernstlich gefdhrdet durch die Formen, die das Leben besonders in den
Grolistadten angenommen hat, in denen sich im Laufe der letzten
hundert Jahre in den meisten abendlédndischen Staaten ein zu groler Teil
der Bevolkerung zusammengeballt hat.

Wenn der GroBstadtmensch den gréften Teil seines Daseins hinter
Mauern, in Schreibstuben, Kontoren und Fabrikhallen, in Waren-
hdusern, Kinos und Nachtlokalen, auf Asphaltstralen und in Unter-
grundbahnen verbringt, wenn sehr viele Kinder gewdhnlich nur das
Stiickchen Himmel sehen, das der Ausblick aus den Hofen der
Hinterhduser ihnen freigibt, wenn sie Pflanzen und Tiere fast nur von
Bildern her kennenlernen, wenn dann an den Feiertagen in den
Verkehrsmitteln zusammmengepferchte Massen sich in die Umgebung
der Grolistadt walzen und dort die Gepflogenheiten des Grofstadtlebens
im Massen-beriebe fortsetzen - so mul$ eine Entfremdung von der Natur
eintreten und damit der Mensch an Leib und Seele verkiimmern. Ein
solcher Weg fiihrt sicher nicht zu kultureller H6herentwicklung, son-
dern zum Untergange. Sollen wir einer solchen Entwicklung gedanken-
los gegeniiberstehen, sollen wir sie als unabwendbares Geschick fatalis-
tisch hinnehmen?

Es kann sich in diesen kurzen besinnlichen Betrachtungen nicht
darum handeln, das Problem der Siedlung eingehend zu erdrtern. Hier
soll nur hervorgehoben werden, dall die Art der Siedlung fiir die
Aufrechterhaltung der Verbindung des Menschen mit der Natur von
entscheidender Bedeutung ist.

Fir die Siedlungsweise eines Volkes sind verschiedene Umstdnde
bestimmend: die GroRe des Siedlungsraumes im Verhdltnis zur Volks-
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zahl, seine geographische Eigenart, sein Klima, seine Naturprodukte,
die rassische Eigenart der Bevolkerung, ihr Kulturzustand, ihre
wirtschaftliche Betétigung und anderes. Uber allen daraus sich ergeben-
den Forderungen sollte aber nicht vergessen werden, dal§ Siedlungs-
weise und Wohnstdttenbau nur dann als zweckmédfig und gesund
bezeichnet werden kénnen, wenn sie dem Menschen ermoglichen, in
Verbindung und im Einklang mit der Natur zu leben.

Wenn man daher erkannt hat, da8 eine zu einseitige Entwicklung zu
ungesunden Verhéltnissen in der Siedlungsweise gefiihrt hat, wenn man
sich dariiber klar geworden ist, da man auf Abwege geraten ist, dann
mull man auch in andere Bahnen einlenken. Und wenn eine grofle
nationale Katastrophe zu einer Umgestaltung der Besiedlung zwingt,
dann ist man besonders verpflichtet, erkannte Schédden einer zuriick-
liegenden Entwicklung zu vermeiden. So kann aus solchem grofSen
Ungliick sogar Heil erwachsen.

Die Zusammenballung der Menschen in den Grofistidten war zum

Teil die zwangsldufige Folgeerscheinung einer sprunghaften indus-
triellen Entwicklung, zum nicht geringen Teil ist sie aber auch auf eine
tiberspitzte, ungesunde Zentralisation des gesamten politischen,
wirtschaftlichen und kulturellen Lebens zuriickzufithren, und nicht
zuletzt einem gedankenlosen Nachahmungs- und Herdentrieb der
Menschen zuzuschreiben. Wie die Nachtschmetterlinge von der Bogen-
lampe lieen sie sich von der GroRstadt anziehen und verfielen dem
gleichen Los.
So wie eine Blutiiberfiillung des Herzens oder Gehirnes fiir den
menschlichen Korper schiadlich und unter Umstdnden todlich wirken
muf, so wirkt auch eine Zusammenballung eines unverhéltnismaig
grollen Teiles eines Volkes in einigen Riesengrofstddten. Und so wie
bei Blutiiberfiillung von Herz oder Gehirn der gesamte Organismus
leidet, so tritt bei ungesunder Entwicklung der Grol3stddte eine Vernach-
lassigung der mittleren und kleinen Staddte und des Landes als
notwendige Folge ein.

Wollen wir nicht von unserer den Nachtschmetterlingen gegeniiber
bestehenden Verstandesiiberlegenheit ein wenig Gebrauch machen?
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Wollen wir jetzt, nachdem der Krieg unsere Grofstddte zerstort hat, in
stumpfsinnigem Zusammendrdngen auf ihren Triimmern auf alten
Irrwegen weitertrotten, oder wollen wir in klarer Erkenntnis einer
schéddlichen Entwicklung entschlossen neue Wege einschlagen?

Bei der Entscheidung dartiber ist zu beachten, daff manche Umstdnde,
die in den letzten hundert Jahren das Zusammenstromen der Menschen
in den Grolistadten teilweise zwangsldaufig herbeifiihrten, sich
wesentlich verdndert haben. Die Entwicklung der Verkehrs- und
Nachrichtenmittel hat ein Zusammenarbeiten von einem Zusammensein
am gleichen Standorte in hohem Malle unabhdngig gemacht und wird
dies kiinftig noch mehr tun. Dadurch wird eine weitgehende Dezentrali-
sation industrieller Anlagen und wirtschaftlicher Einrichtungen ohne
Nachteil moglich. Erst recht gilt dies fiir die staatlichen Behdorden.
Besonders fiir die obersten Regierungsstellen ist es nur vorteilhaft,
wenn ihr Standort nicht in groe Industrie- und Handelsstdadte gelegt
wird. Es war ein sehr weiser Entschluff der amerikanischen Bundes-
regierung, ihren Sitz nicht in die Riesenweltstadt New York zu legen,
und zur Gesundung der neuen Tiirkei hat der Entschlul$ Kemal Paschas,
den Regierungssitz von Konstantinopel nach Ankara zu verlegen,
wesentlich beigetragen.

Ganz besonders erscheint eine Dezentralisation der Kulturstdtten
vorteilhaft. Unsere deutsche Kultur blithte besonders in einer Zeit, da
sie in Wien und Miinchen, Weimar und Dresden und anderen Haupt-
stadten dezentralisiert sich entfalten konnte.

Es ist nicht daran gedacht, grofen Stddten eine Berechtigung im
Rahmen eines gesunden Besiedlungssystems abzusprechen. Es handelt
sich darum, das richtige MaR und Verhéltnis in bezug auf Umfang und
Zahl der Grofistadte herzustellen. Es kommt ferner nicht nur darauf an,
einem ungesunden Zusammenballen der Bevolkerung in Grofstadten
Einhalt zu tun, sondern auch durch die Art der Stddteanlagen und des
Wohnstéttenbaues den Menschen ein gesiinderes, naturgeméaferes
Leben zu ermoglichen. Notwendig ist ferner, dafl in den mittleren und
kleinen Stddten und auf dem Lande den kulturellen Bediirfnissen und
dem Erholungsbediirfnis der Menschen in besserer Form als bisher
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entsprochen und dadurch auch den Verlockungen der Grolistadt entge-
gengewirkt wird. Wir sind ein armes Volk geworden und kénnen uns in
der Anlage unserer Wohnstétten keinen Luxus leisten, aber das fiir die
korperliche und seelische Volksgesundheit Notige mufl geschehen.
Findiger Geist und zdher zielbewulSter Wille {iberwinden die groften
Schwierigkeiten.

Um ein Volk naturverbunden zu erhalten, ist auller gesunden Wohn-
stitten eine zielbewulSte Jugenderziehung zur Naturverbundenheit von
entscheidender Bedeutung.

Wie wir wissen, hdlt der Mensch die Verbindung mit der Natur mit
Hilfe gesunder Sinne, eines richtig folgernden Verstandes und eines fiir
die Eindriicke der Natur aufnahmebereiten Gemiites. Die Sinne zu
schéarfen und richtig gebrauchen zu lernen, den Verstand zu bilden und
das Gemiit aufzuschliefen, darum handelt es sich also bei der Erziehung
der Jugend zur Naturverbundenheit.

Dem Unterricht in der Naturkunde, der mit den Erscheinungen,
Kréften und Gesetzen in der Natur bekannt machen soll, ist in unserem
Bildungswesen noch nicht der gebiihrende Platz eingerdumt.
Naturkunde kann man ferner nicht in Schulstuben und Lehrsédlen, aus
Biichern, Bildern und Sammlungen allein lernen. Gerade die elemen-
tarsten Naturkenntnisse erlernt man am besten durch Beobachtung und
Erklarung in der Natur selbst. Nur in der Natur selbst ist es auch
moglich, den richtigen Gebrauch der Sinne zur Naturbeobachtung, das
richtige Schauen und Lauschen in die Natur zu lernen und zu iiben.
Und nur in der Natur selbst konnen die Herzen der Jugend fiir die
Erhabenheit und Schonheit der Natur aufgeschlossen werden.

Von groBem Wert fiir die Erziehung zur Naturverbundenheit ist es, die
Kinder friihzeitig zum persdnlichen Umgang mit Pflanzen und Tieren
zu bringen. Sie sollen dabei Freude an ihnen gewinnen und dazu ange-
halten werden, alle Geschopfe liebevoll zu behandeln, jede Roheit
gegen Tiere und sinnlose Zerstérung in der Natur aber zu verabscheuen.

Eine verstdndige Jugenderziehung wird die Jugend aus den Stddten
moglichst oft hinausfiihren in die freie Natur. Der pflichtméRige
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Arbeitsdienst war auch in dieser Beziehung eine vorziigliche
Erziehungseinrichtung.

Und wenn die Alten nicht das richtige Verstdndnis aufbringen, dann
mul sich die Jugend selbst helfen und - wie sie es schon einmal getan
hat - in freiwilligen Organisationen den Weg zur Mutter Natur sich
freimachen. Ebenso wie fiir eine richtige Gestaltung unseres dulSeren
Lebens ist die enge Verbindung mit der Natur auch fiir die gesunde Ent-
wicklung unseres Innenlebens, fiir eine erfolgreiche Arbeit an uns selbst
unerlaRlich.

Lehrmeisterin und Vorbild sei dabei die Natur dem Menschen. Natiir-
lich bleibe der Mensch als Kind der Natur, echt und wahr sei er wie die
Natur, die nicht liigt und heuchelt. In den Offenbarungen der Natur
suche der Mensch die Wahrheit und Schénheit, in staunender Betrach-
tung der Wunder der Schopfung neige sich der Mensch in Ehrfurcht vor
dem das All gestaltenden Geist, begliickt von der Schoénheit der
Schopfung biete er sein Herz in hingehender Liebe dem Geist, der in
Menschen und in der Natur wirkt, der das All in Liebe umfalit und er-
halt.

Der Mensch und Die Technik

Als der Urmensch sich das zundchst noch stiellose Steinbeil schuf und
durch Reihen von Holzstdben Feuer hervorbrachte, begann die Entwick-
lung der Technik. Das Licht seiner Vernunft brachte den Menschen
darauf, die durch den Bau seines Korpers bedingten und begrenzten
Fahigkeiten seiner Hand und anderer Glieder durch Nutzbarmachung
von Stoffen und Kriften der Umwelt zu steigern. So schuf sich der
Mensch Handwerkszeuge und Handwaffen fiir den Kampf des Lebens.

Schaffensdrang und Machtwille, die - zundchst wohl nur im Unterbe-
wulStsein - am Uranfang aller Technik standen, trieben die Entwicklung
vorwarts.
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Die Handwerkzeuge und Handwaffen wurden immer mehr
vervollkommnet. An Stelle des Steines trat Bronze und spéter Eisen
als Werkstoff.

Der menschliche Geist blieb dabei nicht stehen, er erfand die
Maschine als Mittel zur Nutzbarmachung von Naturkriften. Die vom
Wasser oder Wind getriebene Miihle, das vom Wind mittels der Segel
bewegte Wasserfahrzeug waren schon Maschinen. Mit der Ausniitzung
des Dampfes als Triebkraft erfolgte dann der groBe Sprung in das
Maschinenzeitalter. Die Verwertung der elektrischen Energie folgte. Die
Atomphysik hat eine neue Energiequelle mit zundchst noch uniiberseh-
baren Wirkungsmoglichkeiten erschlossen.

Der Wesensunterschied zwischen Handwerkzeug und Maschine
besteht in folgendem: Das Handwerkzeug steht beim Gebrauch in
unmittelbarem Zusammenhang mit dem menschlichen Korper, es stellt
gewissermallen eine kiinstliche Verbesserung eines Korpergliedes im
Hinblick auf einen bestimmten Zweck dar. Die Maschine dagegen ist
von diesem unmittelbaren Zusammenhang mit dem menschlichen
Korper losgelost, sie besitzt gewissermalien eine eigene Korperlichkeit,
aber ohne eigenen Willen. Vom Willen des Menschen in Gang gesetzt,
funktioniert sie dann mechanisch selbstdndig. Die korperliche Tatigkeit
des Menschen bei der Verwendung der Maschine beschrdnkt sich
darauf, die Maschine mit der Hand oder mit dem Full anzutreiben, in
Gang zu halten, zu regulieren, abzustoppen. Die Entwicklung geht
dahin, die Maschine immer mehr zum Automaten zu machen und die
korperliche Tatigkeit des Menschen bei ihrer Verwendung
einzuschranken. Die Rechenmaschine hat mit ihrer automatischen
Funktion sogar schon den Ersatz fiir eine bestimmte Téatigkeit des
Gebhirns iibernommen.

Die Maschine hat die moglichen Arbeitsleistungen ungeheuer
gesteigert Die Maschine vermag in der gleichen Zeit das Vielfache der
Arbeitsleistung eines auf Handwerkzeug angewiesenen Menschen zu
vollbringen oder die gleiche Arbeitsleistung in sehr viel kiirzerer Zeit zu
bewdltigen. Eine Maschine kann die gleichzeitige Arbeit vieler
Menschen ersetzen. Die Maschine eréffnet Moglichkeiten,
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die schon ihrer Art nach, sonst dem Menschen verschlossen blieben,
zum Beispiel das Fliegen.

Die Maschine hat dem Menschen Arbeitsleistungen abgenommen,
aber sie hat ihn nicht von der Notwendigkeit zu arbeiten entbunden.
Die Menschen arbeiten im Maschinenzeitalter gewif8 nicht weniger als
in fritheren Zeiten, aber die technische Entwicklung hat die Arbeits-
tatigkeit zum groflen Teil verlagert. Worin bestand diese Verlagerung,
und wie wirkte sie auf die Gestaltung des Lebens des Menschen?

Die Maschine nahm zwar dem Menschen schwere mechanische
korperliche Arbeit ab, aber sie forderte doch zu ihrer Bedienung
bestimmte Handgriffe oder sonstige korperliche Leistungen des
Menschen. Die Art dieser Leistungen hdngt von der Konstruktion der
Maschine ab, der sie zu dienen haben. Auch aus der Eigenart eines
Handwerkzeugs ergeben sich ja bestimmte Forderungen fiir seine
zweckmadfige Bedienung, aber dabei ist doch mehr Spielraum gelassen
fiir die personliche Art der Handhabung als bei der Bedienung der
Maschine. Durch die Maschine wird die Arbeit in hohem MaRe speziali-
siert (zerlegt) und mechanisiert (gleichmafig wiederholt). In diesen
spezialisierten Mechanismus wird in gewissem Male auch der die
Maschinen bedienende Mensch hineingezogen. Der Arbeiter am
laufenden Band, eingegliedert in den Gang der Maschine, ist
gezwungen, tagaus, tagein mit den gleichen Handgriffen ein bestimmtes
Stiick Arbeit zu verrichten, dessen Zusammenhang mit dem gesamten
Arbeitsvorgang und Arbeitszweck er hdufig gar nicht kennt und
versteht. Er &hnelt selbst einem mechanisch funktionierenden,
normierten Rédchen einer Maschine. Nicht bei jeder Arbeit an der Ma-
schine ist das in so ausgepragter Form der Fall wie bei der Arbeit am
laufenden Band. Aber die Arbeit an der Maschine verliert doch im Ver-
gleich zu der Handarbeit im allgemeinen viel an persénlichem Charak-
ter. Personliche Geschicklichkeit und Leistung kommt im allgemeinen
weniger zur Geltung. Die hochgradige Gleichférmigkeit der Arbeit
erzeugt leicht Stumpfsinn. Innere Verbundenheit mit dem Werk, Freude
am Werk und innere Befriedigung durch personliche Leistung kommen
schwerer auf.
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Die Entpersonlichung und abstumpfende Einférmigkeit der Arbeit an
der Maschine ist unter dem Gesichtspunkt der Arbeitsethik ein schwerer
Nachteil, der besondere Aushilfen zum Ausgleich fordert.

Auf die unmittelbare Bedienung aber beschrdnkt sich die den
Menschen durch die Einfiihrung der Maschine usw. zufallende Arbeit
nicht, eine Fiille anderer geistiger Arbeit und Handarbeit ist damit
verbunden. Die Maschinen miissen hergestellt werden auf der Grund-
lage von Erfindungen, Berechnungen und Konstruktionen, die Herstel-
lung erfolgt zum Teil unter Verwendung anderer maschineller und tech-
nischer Einrichtungen zum Teil als Handarbeit. Die Maschinen miissen
standig tiberpriift, instand gehalten und ausgebessert werden. Die Erfin-
dung der Maschine hat zu Anlagen von Fabriken gefiihrt, die
Vermehrung der Fabrikanlagen zur fortschreitenden Industrialisierung
der Wirtschaft.

Die Fabrikarbeit hat einen maschinenhaften mechanischen Charakter.
Weitestgehende Spezialisierung zur Arbeitsteilung, dementsprechend
weit verzweigte Organisation und demgegeniiber straffe Zusammenfas-
sung durch starke Zentralisation sind die Kennzeichen der technischen
Industrie. Ein mehr oder weniger umfangreicher biirokratischer Apparat
regelt genau die ineinandergreifende Tatigkeit der einzelnen Menschen
des Betriebes und schréankt dementsprechend die Freiheit ihrer persén-
lichen Tétigkeit ein. Mit der fortschreitenden Industrialisierung war eine
gewaltige Umwandlung des gesamten volkswirtschaftlichen Arbeitsvor-
ganges, eine tiefgreifende Umschichtung in der Berufstdtigkeit und in
der Siedlungsweise verbunden. Ein neuer Berufsstand,
der Fabrikarbeiter, entstand, er sog aus Landwirtschaft und Handwerk
Kréfte, und nicht nur die iiberschiissig gewordenen, an sich. Schwere
Krisen in Landwirtschaft und Handwerk waren die Folge der
wirtschaftlichen Umwaélzungen. Die Industrialisierung fiihrte zu einer
Zusammenfassung zahlreicher Anlagen an den dafiir besonders geeignet
erscheinenden Stellen, zum raschen Emporwachsen riesiger Indus-
triegro3stadte, zur Zusammenballung der Bevoélkerung in den Indus-
triebezirken.
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Sie schuf ganz neue Lebensbedingungen, die sie der Indus-

triebevolkerung aufzwang.
In héRlichen ungesunden Wohnstétten wurde die Industriebevolkerung
zusammengeprelSt, ihr tdgliches Leben vollzog sich unter Bedingungen,
die den Typ des Massenmenschen heranziichteten. Schwankender
Bedarf an Arbeitskrdften in den einzelnen Betrieben und Indus-
triezweigen je nach der wechselnden Konjunktur schob die Arbeiter hin
und her. Ohne festes eigenes Heim, ohne gesicherten bleibenden
Arbeitsplatz, ohne Verbindung mit der freien Natur konnte der Fabrikar-
beiter nicht Wurzel schlagen im Boden einer Heimat. Nicht in allen
Industriezweigen machten sich diese Ubelstinde in gleich starker Weise
fiihlbar. Erhebliche Verbesserungen seit den Anfangszeiten der Industri-
alisierung wurden erstrebt und erreicht. Durchgreifenderes aber bleibt
zum Ausgleich der mit dem Wesen der Industrialisierung verbundenen
Nachteile noch zu tun. Weitgehende, bei den heutigen Verkehrs- und
Nachrichtenmitteln ohne Nachteil durchzufiihrende Dezentralisation der
Industrieanlagen und SeBhaftmachen der Arbeiter in Siedlungsformen,
die ein gesundes und mit der Natur verbundenes Leben ermoglichen,
scheinen mir die wesentlichsten Forderungen zu sein.

Die stiirmisch fortschreitende Entwicklung der Technik im 20.
Jahrhundert hat das tdgliche Leben der Menschen zivilisierter Volker
heute im weitesten Ausmalfe ,technisiert“. Vom Rasseln des Weckers
iber die Fahrt mit der Stralenbahn zur Arbeitsstelle bis zum Abknipsen
des elektrischen Lichtes beim Schlafengehen begleitet die Technik das
alltdgliche Leben, besonders der Stadtmenschen. Das Verkehrswesen
steht im Zeichen einer Technik, die fiir das Verhéltnis zu Zeit und Raum
ganz neue Bedingungen geschaffen hat.

Die Industrie hat die durch die vervollkommnete Technik gebotenen
Moglichkeiten auf das &uBerste ausgeniitzt. In dem Streben, durch
Steigerung der Produktion und des Absatzes mdoglichst hohe Gewinne
fiir die Fabrikanten und Héndler zu erzielen, geriet aber die industrielle
Entwicklung teilweise auf gefdhrliche Abwege. Im Jagen nach
industriellem Gewinn wurde an den Naturschdtzen vielfach Raubbau
getrieben und durch héfliche Anlagen das Bild der Natur verunstaltet.
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Um den Absatz zu steigern, wurden vielfach billige, raschem Ver-
schleill ausgesetzte Massenschundwaren auf den Markt geworfen und
die Technik in den Dienst einer aufdringlichen, geschmacklosen und
hdufig betriigerischen Reklame gestellt. Nicht Bedarfsdeckung, sondern
moglichst groler Umsatz ist die Losung.

Durch das Bemiihen, die rasch aufeinanderfolgenden technischen
Neuerungen und Verbesserungen ungesdumt auszunutzen, wurde der
wirtschaftliche Konkurrenzkampf verschérft. Die Technik hinwiederum
wurde zur scharfen Waffe im wirtschaftlichem Wettkampfe.
Der wirtschaftliche Wettkampf und die Jagd nach Rohstoffquellen und
Absatzgebieten fiihrten zu Konflikten zwischen den Staaten.

Die Hauptursache der meisten Kriege der letzten hundert Jahre war
wirtschaftlicher Art. Fiir den Krieg aber war es wiederum die technische
Uberlegenheit, die einem Staate iiberlegene Waffen und Kriegsgerite
verschaffte und ihm damit eine sonst schwer auszugleichende mili-
tirische Uberlegenheit verlieh. Daher setzte ein fieberhafter Wettkampf
im Ausbau der technischen Kriegsriistung der grollen Staaten ein.

Es ist eine tragische Tatsache, dal$ die fortgeschrittene Technik ihre
gesteigerten Leistungen nicht nur in den Dienst der zivilisatorischen
Entwicklung gestellt hat, sondern gleichzeitig und mindestens im
gleichen MaRe die Zerstorungskraft der Waffen zur Vernichtung eben
dieser Werke einer gehobenen Zivilisation gesteigert hat.

Uberblicken wir die Wirkungen der technischen Entwicklung auf die
Gestaltung des Lebens der Menschheit, so drdangt sich uns die Frage
auf: Haben die Fortschritte der Technik die Menschen gliicklicher, d. h.
zufriedener gemacht?

Zufriedenheit nun ist etwas Relatives. Sie hdngt ab von unseren
Anspriichen. Diese wiederum werden beeinflufit durch den Vergleich
mit unserer eigenen bisherigen Lebensgestaltung und durch den
Vergleich mit dem Leben unserer Umwelt. Besserung unserer
Lebensverhdltnisse im Vergleich zu der bisherigen Lage und im Vergle-
ich zu den Mitmenschen unserer Umwelt erzeugt im allgemeinen
Zufriedenheit, Verschlechterung Unzufriedenheit. Von ausschlaggeben-
der Bedeutung aber fiir die Wirkung einer Verbesserung oder Ver-
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schlechterung unserer &ufleren Lebenslage auf unsere Zufriedenheit ist
unsere angeborene Wesensart. Danach kann eine Verbesserung unserer
Lebenslage durch sofort sich einstellende neue héhere Anspriiche im
Bezug auf das erzeugte Gliicksgefiihl rasch unwirksam gemacht wer-
den, und andererseits eine Verschlechterung unserer Lebenslage durch
stoisches Bescheiden in unseren Anspriichen ausgeglichen werden. Die
Zufriedenheit des Menschen hédngt eben nicht allein von seinen dufleren
Lebensverhéltnissen ab, sondern zuletzt von seiner inneren Aus-
geglichenheit, seinem Seelenfrieden. Auf das seelische Leben des
Menschen aber ist der Technik die Einwirkung versagt. Der unmittel-
bare Einflul technischer Errungenschaften auf das menschliche Gliicks-
gefiihl ist also ein sehr beschrankter.

Die Fortschritte der Technik konnen den Menschen auch nicht besser
machen, das heillt, der Verwirklichung seines Strebens und Sehnens
nach dem Géttlichen ndherbringen. Das vermag nur die Kultur in dem
Sinne, wie wir sie auffassen, als Erforschung, Verehrung und Pflege des
Wahren, Guten und Schonen. Die Technik kann dem Menschen fiir sein
kulturelles Schaffen nur Werkzeuge und materielle Hilfsmittel geben,
sie hat die Druckerpresse, das Mikroskop, das Fernrohr, die Orgel usw.
geschaffen. Die Technik kann auch mit ihren vervollkommneten Mitteln
die Wiedergabe kultureller Schopfungen in Schrift, Bild und Ton
erleichtern und damit die Ausbreitung kultureller Bildung fordern. Als
Dienerin der Kunst, dem Schonheitsempfinden untergeordnet, kann die
Technik bei Schopfungen der Baukunst mitwirken. An sich allein aber
kann technisches Denken und Schaffen nicht kulturschépferisch wirken.

Die Fortschritte der Technik im Lauf der letzten hundert Jahre haben
das Leben der Menschen tiefgreifend umgestaltet. Das Leben ist dy-
namischer, aber auch unruhiger geworden. Uber dem stiirmischen
Tempo des duleren Lebens, namentlich in den groRen Stadten, haben
die meisten Menschen die Ruhe zur inneren Schau, zur Besinnung auf
die hochsten Werte und die letzten Ziele des Lebens verloren.

Der Bereicherung mit technischen Einrichtungen zur Verbesserung des
dulleren Lebens steht bei sehr vielen eine Verarmung an inneren Werten
gegeniiber.
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Uber der Anbetung des technischen Fortschrittes verkiimmerte die
Pflege der wahren Kultur, der Kult des Wahren, Guten und Schénen und
ging die Verbindung mit der Natur und die Achtung vor ihren ewigen
Gesetzen zum groflen Teil verloren. Durch einseitig technisches Denken
und die Anwendung technischer Methoden auf die Gestaltung des
menschlichen Gemeinschaftslebens lduft der Mensch unserer Zeit
Gefahr, die Moglichkeit der freien Entfaltung seiner persénlichen
Eigenart immer mehr zu verlieren, zur bloRen Nummer eines iiberspitzt
zentralisierten biirokratischen Apparates zu werden. In dem Ubergreifen
technischen Denkens auf wesensfremde Lebensgebiete liegt eine grole
Gefahr fiir die kulturelle Entwicklung der abendldndischen Menschheit.

Mit dem rechnenden und messenden Verstande allein 148t sich das
Leben nicht meistern; denn es ist kein Rechenexempel. Verdrangung des
sittlichen und Schonheitsempfindens in der Lebensauffassung durch
einseitig technisches, nur auf den praktischen Nutzen gerichtetes
Denken nimmt dem Leben seinen hoheren Sinn, den Menschen die
Verbindung mit dem Gottlichen.

Nicht einer Verurteilung der Freude am technischen Schaffen, nicht
einer MiBachtung des Prometheusfunkens im menschlichen Geiste soll
das Wort geredet werden, unerldB8lich aber ist es, der Technik, der
Schopferin materieller Werte, den richtigen Platz im Leben des
Menschen anzuweisen. Die Technik kann nicht Herrin, sondern mul}
Dienerin der Kultur sein. Technischer Fortschritt darf nicht Selbst-
zweck, sondern mulf Mittel zum Zweck der Hoherentwicklung des
Menschengeschlechtes sein. Eine solche kann sich aber nur vollziehen
im Streben nach Einklang in der Einstellung zu den Werten des dufSeren
und des inneren Lebens.

Nur wenn der Mensch des Maschinenzeitalters das richtige geistige
und seelische Verhdltnis zur Technik gewinnt, wenn die bei vielen
verlorene Harmonie zwischen Berechnen und Erschauen, zwischen
Denken und Fiihlen wiederhergestellt wird, kann das durch die stiir-
mische Entwicklung der Technik verlorene Gleichgewicht in der
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Einstellung zu den Werten des Lebens wiedergewonnen und eine neue
Bliite abendléndischer Kultur erhofft werden.

Personlichkeit und Gemeinfschaft

Der einzelne Mensch fiihlt sich als ein in sich ruhendes geschlossenes
und gesondertes Wesen. In der menschlichen Natur ist mit dem Trieb
zur Selbsterhaltung auch der Trieb zum personlichen Eigenleben ver-
ankert. Durch ihn erhélt der einzelne Mensch die Willensrichtung,
inmitten seiner Umwelt seine personliche Eigenart durchzusetzen und
den Bediirfnissen und Neigungen dieser Eigenart gemdfs zu leben.
Zugleich aber hat die Natur in den Menschen auch die Veranlagung und
das Verlangen zum Gemeinschaftsleben zusammen mit anderen
Menschen gelegt. Im Menschen lebt der Drang, sich an andere
Menschen anzuschliefen, um in ihrer Gemeinschaft Anlehnung und
Unterstiitzung, Verschonerung und Ausweitung des eigenen Daseins zu
finden. Es ist jener Drang, dem Goethe dichterischen Ausdruck gegeben
hat mit den Worten: ,Fiir mich gidb’s keine groere Fein, wéar’ ich im
Paradies allein®.

Auf die Gestaltung der Beziehungen zu anderen Menschen wirken in
der menschlichen Seele zwei entgegengesetzte Krdfte. Der Wille zum
personlichen Eigenleben weist dem Denken und Tun die Richtung auf
das eigene Ich, die eigenen Belange. Daneben aber waltet noch eine
andere Kraft, die den Menschen antreibt, selbstlos anderen Gutes zu
tun, ihnen zu helfen, sich fiir sie einzusetzen, ihnen Opfer zu bringen,
unter Umstdnden sogar das eigene Leben. Es ist die Kraft der Liebe, die
in der Seele der Menschen wirkt, nicht bei allen gleichmaRig, bei Vielen
kaum erkennbar, bei den Edelsten und Begnadetsten aber als hell leuch-
tende und warmende Flamme. Die Liebe ist eine gottliche Kraft, unmit-
telbar entsprungen dem gottlichen Funken in der menschlichen Seele,
sie ist ein Geschenk des Schopfers an die Menschheit.

Der Trieb zum Eigenleben und der Drang zur Gemeinschaft, die Wil-
lensrichtung auf das eigene Ich und die Liebe zu Anderen wirken als
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polar entgegengesetzte Kréfte und erzeugen Spannung und Konflikte im
Leben des Einzelnen und der menschlichen Gemeinschaft.

In bezug auf das Starkeverhéltnis dieser entgegengesetzt wirkenden
seelischen Triebkréfte sind die einzelnen Menschen, Volker und Rassen
ganz verschieden veranlagt. In der Veranlagung der einzelnen Person-
lichkeit ist die Neigung zu einem mehr nach innen gerichteten Eigen-
leben oder einem mehr nach auBen gerichteten Gemeinschaftsleben
mehr oder weniger tiberwiegend. Im Charakter der einzelnen Volker
und Rassen ist die Hinneigung zum ,FEinzelgédnger® oder zum
,1Herdengeschtpf“ mehr oder weniger stark ausgepragt.

Verbunden mit dem Trieb zum Eigenleben wirkt im Menschen das
Verlangen nach Freiheit, nach ungebundenem Ausleben der Person-
lichkeit. Dieser Freiheit entgegen steht aber die Bindung, die das Leben
in jeder Gemeinschaft mit anderen Menschen schafft, indem es Riick-
sicht auf andere fordert, Pflichten mit sich bringt, Opfer auferlegt.

Jede Gemeinschaft braucht fiir ihren Zusammenhalt und zur
Erreichung ihres Zweckes Ordnung und Leitung. Das gleiche Gesetz,
das als Naturgesetz fiir den korperlichen Organismus jedes einzelnen
Lebewesens wirkt, gilt auch fiir die Organisation jeder Gemeinschaft
von Lebewesen. Die Glieder einer Gemeinschaft miissen sich in die
Ordnung des Ganzen einfiigen. Den Belangen des Ganzen gebiihrt der
Vorrang vor den Belangen der einzelnen Glieder. Um die Belange des
Ganzen zu wahren und die Erfiillung der Aufgaben, die sich aus dem
Zweck der Gemeinschaft ergeben, zu sichern, braucht jede Gemein-
schaft eine Leitung. Threm auf das Ganze gerichteten Willen miissen die
einzelnen Glieder ihren Willen unterordnen.

Diese Grundforderungen erscheinen sehr einfach und dem gesunden
Menschenverstand ohne weiteres einleuchtend. Nicht so einfach aber ist
es, ihnen unter den verwickelten Umstdnden und entgegengesetzten
Einwirkungen des wirklichen Lebens voll zu entsprechen. Wir kénnen
daher immer wieder beobachten, wie in einer Gemeinschaft einzelne
Glieder aus eigensiichtigen Beweggriinden nicht richtig
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in das Ganze sich einfiigen oder aus Eigensinn dem Willen der Leitung
sich nicht unterordnen wollen. Wir konnen ferner nicht selten
beobachten, dal die Leitung einer Gemeinschaft aus Unfédhigkeit,
Verblendung oder in Verfolgung eigensiichtiger Ziele nicht die Belange
des Ganzen wahrt und dem Zweck der Gemeinschaft richtig dient.

Wir konnen schliefflich auch feststellen, dal8 der Grund, weshalb eine
Gemeinschaft nicht richtig zusammenhélt und ihren Zweck nicht genii-
gend erfiillt, manchmal in der Gemeinschaftsordnung selbst zu suchen
ist, weil diese nicht geniigend folgerichtig auf den Zweck der Gemein-
schaft zugeschnitten ist oder sonst den Forderungen des Gemeinschafts-
lebens nicht voll entspricht, oder durch Verdnderung der Verhaltnisse
veraltet und ungeeignet geworden ist.

Fir die Gestaltung einer Gemeinschaftsordnung ist der Zweck der
Gemeinschaft entscheidend. Ein Ehebund, eine Berufsgenossen-
schaft, ein gesellschaftlicher oder politischer Verein, eine Gemeinde,
ein Staat, fordern ganz verschiedene Gemeinschaftsordnungen. Ein
Grundsatz aber gilt fiir jede Art von Gemeinschaftsordnung: Stets muf3
angestrebt werden, die Freiheit der Personlichkeit und ihre Bindung an
die Gemeinschaft richtig abzustimmen und in ein harmonisches
Verhéltnis zu bringen.

Die Gemeinschaft mufl von jedem Gliede unter Einschrdankung seiner
personlichen Freiheit das fordern, was zur Erreichung des Gemein-
schaftszweckes notwendig ist. Auf dieses Notwendige aber soll sich die
Bindung nach Mall und Art beschrénken, sie soll sich insbesondere
nicht auf Gebiete ausdehnen, die mit dem Zweck der Gemeinschaft
nichts zu tun haben.

Die Glieder einer menschlichen Gemeinschaft sind etwas anderes als
die Teile einer toten, mechanisch arbeitenden Maschine. Die Menschen
behalten auch in der Gemeinschaft nach unabdnderlichem Naturgesetz
ihre personliche Eigenart und ihr Eigenleben. Aus der freien Entfaltung
personlicher Anlagen und Fahigkeiten entspringen alle grofSen
menschlichen Leistungen.
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Alles GroRle und Erhabene, alles Edle und Schone in der Entwick-
lungsgeschichte der Menschheit ist mit dem Namen iiberragender Per-
sonlichkeiten verkniipft, selbst jedes bescheidene menschliche Werk
tragt irgendwie den Stempel der schaffenden Personlichkeit. SchlieSlich
setzen sich ja auch die Leistungen einer Gemeinschaft zusammen aus
den personlichen Leistungen in ihr zusammengeschlossener Menschen.
Eine Gemeinschaftsordnung mufl also zwar die Unterordnung der
personlichen Freiheit ihrer Glieder unter die Forderungen des gemein-
samen Zweckes beanspruchen, aber sie darf nicht darauf gerichtet sein,
die Eigenart der Personlichkeit zu unterdriicken oder gar gewisser-
malen auszuldschen. Es liegt vielmehr im Interesse der Gemeinschaft
selbst, wenn sie der Entfaltung der Personlichkeit moglichst weiten
Spielraum gibt und sie im Sinne des Gemeinschaftszweckes fordert.

Gemeinschaftsordnungen ~ werden durch  Rechtsbestimmungen
(Vertrage, Satzungen und Gesetze), deren Beachtung notigenfalls
erzwungen werden kann, festgelegt. Eine Gemeinschaftsordnung aber,
die nur durch dulleren Zwang aufrecht erhalten werden kann, weil sie
von den in sie geprelsten Menschen innerlich als Unrecht oder Unsinn
abgelehnt wird, hélt ernsten Proben nicht stand, sie wird von der Un-
zufriedenheit der Gemeinschaftsangehorigen bei gegebener Gelegenheit
zerbrochen. Nur, wenn die Ordnung einer Gemeinschaft durch die in ihr
zusammengeschlossenen Menschen auch innerlich als gut und gerecht
anerkannt wird und zum Zwang der Rechtsbestimmung die eigene Ein-
sicht und willige Unterordnung der Gemeinschaftsangehorigen
hinzutritt, nur dann steht eine Gemeinschaftsordnung auf festem Grund.

Noch wichtiger fiir eine Gemeinschaft als ihre Rechtsordnung und
deren vernunftmafige Bejahung durch die Gemeinschaftsangehorigen
ist die Verankerung der Gemeinschaft in den Herzen ihrer Menschen.
Die Beanspruchung dieser Verankerung ist zwar eine verschiedene,
nach der Art der Gemeinschaft, immer aber sind es Krifte des Gemiites,
welche die Personlichkeit am starksten mit der Gemeinschaft verbinden.
Die Begeisterung fiir die Idee, der die Gemeinschaft dient, die
Verehrung fiir die Personlichkeit, die an ihrer Spitze steht, die Liebe zu
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einem Beruf, die Liebe zu Volk und Heimat, die Liebe der Ehegatten,
die Eltern- und Kindesliebe, das sind solche Krifte. Durch sie erhalt
eine Gemeinschaftsordnung erst ihre Seele. Aus ihnen entspringt der
volle personliche Einsatz und die aufopfernde Treue der Einzelnen zur
Gemeinschaft. Liebe 1d6t die Bindung an eine Gemeinschaft nicht als
Fessel, die Einschriankung der personlichen Freiheit nicht als Zwang
empfinden. Erst die Macht der Liebe ist es, die im Verhiltnis von
Personlichkeit und Gemeinschaft die volle Harmonie herstellt.

Personlichkeit und Gemeinschaft im Ehebund

In der Verbindung von Mann und Frau kénnen wir wohl die erste
menschliche Gemeinschaft erblicken. Sie entsprang einem von der
Natur in alle Lebewesen gelegten Trieb, welcher der Fortpflanzung und
damit der Erhaltung der Art dient.

Aus der gemeinsamen Fiirsorge, deren der junge Nachwuchs bei den
Menschen viel mehr und ldnger als bei den Tieren bedarf, hat sich wohl
schon friithzeitig die Dauergemeinschaft der Eltern ergeben. Als Zweck
der Vereinigung von Mann und Frau trat nun der gemeinsame ,,Kampf
ums Dasein” fiir die Familie hinzu. Aus solchen natiirlichen Anfdngen
hat sich als eine der wesentlichen Errungenschaften der menschlichen
Kultur die Ehe entwickelt. Die Sitten und Gebrduche bei der
Eheschliefung und die Auffassungen iiber das Verhéltnis der Ehegatten
in der Ehe haben sich im Laufe der Zeit gewandelt. Unter den Vélkern
und Rassen bestehen auch heute noch Unterschiede, die zum Teil
wesentlicher Art sind. Das bei uns zur Zeit giiltige Eherecht rdumt zwar
dem Manne gewisse Sonderrechte als Leiter und Vertreter der Familie
nach auflen ein, gibt aber im iibrigen der Frau die Stellung einer gleich-
berechtigten Partnerin im Ehebund und schiitzt ihre Person und ihren
Besitz gegen brutale Willkiir des Mannes.

Keine Rechtssatzung allerdings reicht aus, um dem personlichen Ver-
héltnis der Ehegatten die rechte Harmonie und ihrem Ehebund den
rechten Inhalt zu geben. Das vermdgen nur die Personlichkeiten der
Ehegatten selbst.
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Die nach dem Willen der Schépfung der korperlichen Vereinigung
von Mann und Frau gegebene Bestimmung, der Erhaltung der Art zu
dienen, ist der urspriinglichste Zweck der Ehe und behélt unabhdngig
von jeder kulturellen Entwicklung seine volle gleichbleibende Bedeu-
tung. Diesem naturbestimmten Zweck der Ehegemeinschaft haben sich
die Ehegatten mit ihrer Personlichkeit unterzuordnen. Der gewollte
Verzicht auf Nachkommenschaft in der Ehe l&t sich nur unter ganz
besonderen Umstdnden, z. B. wenn Leben und Gesundheit der Frau
durch das Gebéren ernstlich gefdhrdet sind, oder die Erbgesundheit der
Kinder ernstlich in Frage gestellt ist, rechtfertigen. In erster Linie ist die
Frau in der Ehe dazu berufen, die Trégerin des Willens zum Weiterleben
in den Kindern zu sein. Sie wird dafiir belohnt durch das Muttergliick.
Erst als Mutter findet die Frau die volle Erfiillung ihres personlichen
Daseins auf der Erde.

Nicht nur Kinderlosigkeit, auch Kinderarmut ist dem natiirlichen
Zweck der Ehe entgegen. Beklagenswert die Eltern, die bangen miissen,
mit dem Verlust des einzigen Kindes jede Nachkommenschaft zu ver-
lieren, beklagenswert das Kind, das im Elternhaus die Geschwister ent-
behren mufl und in seiner Erziehung durch die iibertriebene Sorge der
Eltern meist Schaden leidet. Beklagenswert das Volk, in dem
kinderarme Ehen die Regel bilden.

Wenn der Wille zum Wachsen aufhort, beginnt das Absterben.
Bei einem Volk, das dem Zweikindersystem in der Ehe verfallen ist, ist
das Erloschen nur eine Frage der Zeit.

Die Absicht, durch starke Beschriankung der Kinderzahl giinstigere
Verhdltnisse fiir das Aufziehen der Kinder zu erhalten und ihnen eine
bessere wirtschaftliche Grundlage fiir die Zukunft zu schaffen, geht irre.
Den Kampf des Lebens kann man den Kindern nicht ersparen, Wert und
Gliick ihres Lebens hédngt vor allem von dem Inhalt ab, den sie selbst
ihrem Leben zu geben wissen. Gesundheit und andere gute Erbanlagen
und eine gute Erziehung in der Kinderstube sind das Beste und Sicher-
ste, was die Eltern ihren Kindern fiir die Zukunft mitgeben konnen.
Eine nicht genug zu betonende Aufgabe der Volksgemeinschaft und
damit des Staates aber ist es,
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den begabten Kindern auch ohne materielle Unterstiitzung der Eltern
die Moglichkeit voller Entwicklung ihrer Anlagen zu geben und den
Weg an den ihnen zukommenden Platz in der Volksgemeinschaft offen
zu halten.

Im tiibrigen ist die Sorge um die Zukunft der Kinder meist nur ein Vor-
wand zur Selbstbeschwichtigung, wahrend die wirkliche Kinderarmut
darin zu suchen ist, dal der Wunsch nach einem sorgenfreieren und
bequemeren Leben der Eltern stdrker ist als ihre gesunde Lebenskraft,
die nach einem Fortleben in den Kindern drangt.

Wenn allerdings Wohnungsnot, unzureichender Lebensunterhalt und
dhnliche wirtschaftliche und soziale Verhéltnisse verantwortungsbe-
wullte Eltern zur Kinderarmut zwingen, dann liegt die Schuld in
Zustinden, die zu &ndern Pflicht der Volksgemeinschaft, also des
Staates, ist. Bei der Losung des Problems ist zu beachten, dald es nicht
allein auf die zahlenméRige Stirke des Kindernachwuchses ankommt,
sondern vor allem auf seinen biologischen Wert. Nicht nur ,Fort-
pflanzung®, sondern ,Hoher entwickeln® ist die der Menschheit vom
Geist der Schépfung gestellte Aufgabe.

Die Bevolkerungsstatistik zeigt in den letzten hundert Jahren bei den
meisten europdischen Voélkern ein verhdltnisméfiges Absinken der
Geburtenziffern. Diese Volker sind damit vor ein Problem gestellt,
dessen Losung iiber ihren Fortbestand oder Untergang und iiber die
Richtung der weiteren Menschheitsentwicklung entscheidet. Staatliche
Hilfen allein tun es dabei allerdings nicht, entscheidend ist die in einem
Volk herrschende Gesinnung.

Besonders fiir unser deutsches Volk in seiner durch den Kriegsaus-
gang geschaffenen Lage ist die Frage des Kindernachwuchses ein
aullerordentlich ernstes und schwieriges Problem geworden.
Der Lebensraum im eigenen Staate ist so verengt worden, dal er kaum
ausreicht, das darin zusammengedrdngte Volk notdiirftig zu erndhren.
AuBerste Einschrinkung des Kindernachwuchses kénnte unter solchen
Umstdnden als naheliegender Ausweg erscheinen.

Diesen Weg aber diirfen wir nicht beschreiten. Die Erhaltung unserer
Art ist nicht nur ein natiirliches Recht,
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sondern auch eine Pflicht gegeniiber der ganzen Menschheit, der das
deutsche Volk mit seinen reichen Anlagen des Geistes und Gemiites
noch so viel Gutes und Schones geben kann und muR.

Untersuchungen dariiber, wie das Problem der biologischen Erhaltung
unseres Volkes durch Sicherung der notwendigsten Lebensbedingungen
fiir einen ausreichenden Kindernachwuchs innen- und aul8enpolitisch zu
l6sen ist, fallen aullerhalb des Rahmens unserer besinnlichen Lebensbe-
trachtung. Entscheidend ist unser Wille zum Weiterleben als Volk, unser
unverdullerbarer Anspruch auf unser Lebensrecht und unser unerschiit-
terlicher Glaube an die Sendung unseres Volkes in der Gemeinschaft der
Volker. Die vor uns sich hier auftirmenden Schwierigkeiten sind
riesengrol. Aber wie bei der wertvollen einzelnen Personlichkeit
Ungliick und Not in der Tiefe des Wesens ruhende geistige und
seelische Krafte weckt und zur vollen Entfaltung bringt, Kréfte, die in
sattem Wohlbehagen nicht zum Durchbruch gelangt wiren, so ist es
auch bei wertvollen Voélkern. Darum bleibt auch fiir die deutschen
Ehegatten in unserer Zeit der urspriinglichste Zweck der Ehe in seiner
verpflichtenden Bedeutung bestehen.

Bestehen bleibt auch wie in Urzeiten fiir die Ehegatten die Aufgabe
des gemeinsamen Kampfes um das Dasein der Familie, wenn dieser
Kampf in unserer Zeit auch unter anderen Bedingungen und in anderen
Formen sich abspielt. Aber auch heute noch ist das Leben fiir allzuviele
Menschen ein Ringen um das blofe Dasein, ein Plagen, Miihen und
Sorgen um die notwendigste Nahrung, Kleidung und Wohnung fiir sich
und die Thren. Auch fiir jene Menschen, die nicht mit der Sorge um die
notwendigsten Lebensbediirfnisse belastet sind, selbst fiir diejenigen,
die aller materiellen Sorgen enthoben sind, ist das Leben mit Sorgen
und Kédmpfen verbunden. Auch sie miissen mit Schwierigkeiten,
Hindernissen und widrigen Umstdnden aller Art ringen, die ihr Beruf
oder sonstiger Wirkungskreis mit sich bringt. Die Auseinandersetzung
mit der Umwelt, der Kampf des Lebens bleibt keinem Sterblichen
erspart. Fiir diesen Kampf des Lebens braucht auch der Ehebund wie
jede Gemeinschaft eine Gemeinschaftsordnung,
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die das Verhdltnis der beiden Ehegatten zueinander bestimmt, und eine
Leitung der gemeinsamen Angelegenheiten.

Die Frau soll nicht die ,,Arbeitssklavin®“, aber auch nicht das , Luxus-
geschopf“ fiir den Mann, der Mann nicht nur der ,Beschiitzer und
Erndhrer“ der Familie sein, sondern beide Ehegatten sollen sich als
treue Lebenskameraden, als Vertraute des Herzens in allen Lagen des
duleren und inneren Lebens gegenseitig unterstiitzen.

Was die Leitung der gemeinsamen Eheangelegenheiten betrifft, so
fallt dem Mann als dem von der Natur mehr fiir den Kampf bestimmten
Teil die Vertretung der gemeinsamen Belange nach aufSen, die Aus-
einandersetzung mit der Umwelt zu, wahrend die Frau, von der Natur
vorzugsweise als Hiiterin der Liebe geschaffen, in erster Linie dazu
berufen ist, den Zusammenhalt in der Ehegemeinschaft zu sichern.

Die fiir jede Gemeinschaft zu fordernde Achtung vor der Perstn-
lichkeit hat fiir die enge Gemeinschaft in der Ehe erhohte Bedeutung.
Das Band der Ehe darf von keinem Teil als Fessel der Personlichkeit
empfunden werden. Mann und Frau miissen im Ehebund die
Moglichkeiten haben, die Fahigkeiten ihrer Personlichkeit zu entfalten.
Daraus wird sich dann zwanglos der Anteil ergeben, der dem Mann und
der Frau in der geistigen und seelischen Leitung der Ehegemeinschaft
zufdllt. Mann und Frau in der Ehegemeinschaft sind als Angehorige
ihres Geschlechtes und als Einzelpersonlichkeiten Trdger einer
bestimmten Eigenart. Wie diese Eigenschaft der beiden Ehegatten
zueinander palit und sich ergénzt, ist fiir die Herstellung einer guten
Lebenskameradschaft von grofSter Bedeutung. Durch die Art der person-
lichen Veranlagung der Ehegatten kann die Lebenskameradschaft er-
leichtert oder erschwert, unter Umstdnden unmoglich gemacht werden.
Der Schliefung eines Ehebundes soll daher eine ernste Priifung vor-
angehen, nicht nur vom Standpunkt der Verantwortung gegeniiber den
Nachkommen aus, sondern auch unter dem Gesichtspunkte der Eignung
fiir eine echte Lebenskameradschaft selbst.

Nicht minder bestimmend als die personliche Veranlagung ist der
Wille der beiden Ehegatten zur guten Lebenskameradschaft. Dieser
Wille erhilt seinen Antrieb sowohl vom Verstand als auch vom Gemiit.
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Der Verstand gebietet den Ehegatten, stets den Zweck der Ehe-
gemeinschaft im Auge zu behalten und das ohnehin nicht leichte Leben
sich nicht durch unnétige Reibungen und fruchtlose Auseinander-
setzungen noch mehr zu erschweren. Der Verstand erheischt Riicksicht
auf die Kinder. Der Verstand 1d8t kleine Streitigkeiten in ihrer Bedeu-
tungslosigkeit richtig einschétzen und erkennen, wie unsinnig es ist, sie
durch Starrsinn zu verschdarfen und zu vertiefen. Der Verstand er-
leichtert es, die Eigenart des Ehepartners richtig zu wiirdigen und, ihr
Rechnung tragend, die richtige Art zu wdhlen, um Meinungsver-
schiedenheiten auszugleichen und bei Streitigkeiten den rechten Weg
zum Einlenken zu finden.

Eine noch wichtigere Rolle als der Verstand spielt das Gemiit fiir die
Harmonie in der Ehegemeinschaft. Wahre Herzensneigung laft die
Schwéchen und Fehler des Ehepartners nachsichtig ertragen, sie stellt
auch zwischen schwierigen Personlichkeiten den Zusammenklang her,
sie lalt die eigensiichtigen Beweggriinde zuriicktreten vor der Riick-
sicht auf den an deren, sie bringt dem anderen zuliebe gern Opfer. Nur
wenn wahre Liebe die Ehegatten verbindet, wird die Ehegemeinschaft
auch dann sich bewdhren, wenn sie durch schwere Schicksalschlage
getroffen oder durch Versuchungen bedroht wird. Die Liebe ist das
festeste Band der Lebenskameradschaft. Nur die grofe Liebe, die mit
gegenseitigem vollem Verstehen und hoher Wertschitzung der Ehegat-
ten verbunden ist, vermag endlich die Ehegemeinschaft auf ihre hochste
Wertstufe zu erheben.

Die groe Liebe bedeutet ein volliges Ineinander-Aufgehen zweier
Seelen. Die Verschmelzung des ménnlichen und weiblichen Genius
fiihrt zur hochsten Steigerung der Befdhigung, an sich selbst zu bauen
im Streben nach Vervollkommnung. Die Liebe der Frau beschwingt die
Schaffensfreudigkeit und stdrkt die Schaffenskraft des Mannes, sie be-
fliigelt seinen Geist und erhebt seine Seele. ,,Das Ewig-Weibliche zieht
uns hinan.“ Die Frau aber findet Halt an dem geliebten Manne und
waéchst an und mit ihm empor. Indem ihre Liebe den Mann emportragt,
erhebt sie sich selbst zur Vollendung ihres Wesens.
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In dem Gefiihl, dem geliebten Wesen die Ergdnzung und Vollendung
der Personlichkeit zu geben und von ihm zu empfangen und durch diese
Verschmelzung beider Personlichkeiten eine untrennbare Einheit zu
bilden, liegt das hochste Liebes und Ehegliick begriindet.

Die Seelenvereinigung von Mann und Frau im Ehebundschaft die
vollendetste Harmonie, die unter Menschen im Verhdaltnis von Person-
lichkeit und Gemeinschaft erreicht werden kann.

Personlichkeit und Volksgemeinschaft

Um den Kampf ums Dasein gemeinsam besser bestehen zu kénnen
und aus einem naturgegebenen Zusammengehorigkeitsgefiihl haben
sich die Menschen in Sippen, dann in Volksstimmen und schlieflich in
Volkern zusammengeschlossen.

Aus der Verbundenheit durch Abstammung, Lebensraum, Lebens-
interessen und geschichtliche Schicksale ist der Zusammenschluf8 in
Volker erfolgt. Die Besonderheit dieser Grundlagen der Gemeinschaft
gibt dem Wesen eines jeden Volkes seine besondere Eigenart, durch die
sich die Volker mehr oder minder stark voneinander unterscheiden. Die
wesentlichste Grundlage fiir den Volkscharakter ist die Abstammung
(rassenméfige Zusammensetzung) eines Volkes. Jedes Volk stellt somit
in seinem besonderen Wesen gewissermalien eine ,,Personlichkeit® dar.

Ebenso wie die einzelnen Lebewesen hat die Schépfung auch in die
Volker den Selbsterhaltungstrieb gelegt und verbunden damit den Trieb,
ihr Leben nach ihrer Veranlagung frei zu gestalten und sich zu dem
Zweck in der Umwelt zu behaupten und durchzusetzen.

Zu ihrem Zusammenhalt und zur Erfiillung ihres Zweckes bedarf die
Gemeinschaft des Volkes wie jede Gemeinschaft der Ordnung und
Leitung. Wir wissen, dal§ diese Notwendigkeit schon bei den ersten in
der Geschichte auftretenden Volkern sich durchgesetzt hatte.

Eine der wichtigsten Etappen auf dem Wege der kulturellen Entwick-
lung der Menschheit war die Einrichtung des Staates als Trager und
Wabhrer einer festen Gemeinschaftsordnung des Volkes.
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Der Staat wurde damit der Hiiter von Recht und Gesetz, der Tréager
der Macht nach innen und auflen. Ohne sein personliches Zutun, durch
eine hohere Fiigung, wird der Mensch mit seiner Geburt in die Gemein-
schaft seines Volkes aufgenommen und an sie gebunden. Diese Bindung
ist nicht nur eine &dullere, sondern auch eine innere. Durch die von
seinen Eltern und Ahnen {iberkommenen Erbanlagen wird dem
Menschen die Hinneigung zu seiner Art, seinem Volkstum an geboren.
Sie wirkt in jedem Menschen, auch wenn er sich ihrer nicht bewul3t
wird. Durch Erziehung, sonstige Umwelteinfliisse und personliche
Erlebnisse kann die angeborene Liebe zum eigenen Volkstum in ihrer
Entwicklung gefordert, vernachléssigt oder unterdriickt werden.

Das duflere Verhdltnis des FEinzelnen zur Volksgemeinschaft
(dargestellt durch den Staat) wird geregelt durch die Rechtsbestim-
mungen der Gemeinschaftsordnung (staatliche Ordnung).

Auf die Gestaltung der Gemeinschaftsordnung eines Volkes wirken
alle diejenigen Umstdnde, die das Gemeinschaftsleben eines Volkes
beeinflussen. Dazu gehort in erster Linie der angeborene Volkscharak-
ter, sodann die geographische Lage und Beschaffenheit des Lebens-
raumes, ferner der durch die vorhergehende geschichtliche Entwicklung
geschaffene jeweilige machtpolitische, gesellschaftliche, wirtschaftliche
und sonstige kulturelle Zustand. Eine iiberragende Bedeutung kommt
hierbei der vorherrschenden Weltanschauung und Gottesauffassung zu.
Nur bei Beachtung dieses letzteren Umstandes kann man z. B. die
Gemeinschaftsordnungen des Orients und des Mittelalters richtig ver-
stehen. In bezug auf alle diese die Gemeinschaftsordnung bestim-
menden Umstédnde bestehen unter den Volkern sehr groSe Unterschiede
und vollziehen sich im Wandel der Zeiten sehr grolle Verdanderungen.

Es kann daher keine fiir alle Volker und Zeiten gleichgeeignete
Gemeinschaftsordnung (Staatsordnung) und keine fiir alle Volker und
Zeiten in gleicher Weise verbindlichen Lehrsétze in dieser Beziehung
geben. Das Leben und mit ihm die Entwicklung bleibt stdndig im FluR.

Wenn wir daher im folgenden versuchen, unter dem Gesichtspunkt der
Lebensweisheit einige allgemeine Grundsitze fiir das Verhiltnis von
Personlichkeit und Volksgemeinschaft zu gewinnen,
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so konnen wir das nur tun von einem Standpunkte innerhalb unseres
abendlandischen Kulturkreises und auf dem Boden einer Weltanschau-
ung und Lebensauffassung, wie wir sie in den vorhergehenden
Abschnitten dargelegt haben.

Die Anforderungen, die der Staat als Trdger der Gemeinschaftsord-
nung des Volkes an die einzelne Personlichkeit unter Einschrdankung
ihrer Freiheit stellen muf, sind bedingt durch die Aufgaben, die der
Staat zu erfiillen hat.

Der Staat hat zundchst die Aufgabe, den Zusammenhalt der Volksge-
meinschaft zu sichern. Zu dem Zweck muR er das Verhiltnis der einzel-
nen Personlichkeiten und Gruppen (Berufsstdnde, politische, kirchliche,
wirtschaftliche Vereinigungen usw.) zueinander so regeln, daR ihr
friedliches Zusammenleben und Zusammenwirken unter Beachtung der
Belange des Volksganzen moglich ist. Der willkiirlichen Betdtigung der
Personlichkeit miissen daher durch Rechtsbestimrnungen Schranken
gezogen werden. Das gilt fiir alle Gebiete des Gemeinschaftslebens.

Oberster Grundsatz bei dieser Regelung muf8 sein: die Belange des
Volksganzen haben den Vorrang vor den Belangen der Glieder, das
Gemeinschaflswohl geht dem Einzelwohl vor.

Unter Anwendung dieses Malstabes miissen die rechtlichen
Beziehungen der Einzelpersonen und Gruppen innerhalb der Volksge-
meinschaft zueinander gerecht geregelt werden. Es darf in dieser
Beziehung keine bevorrechtigten Klassen geben, die wirtschaftlich
Schwachen und Abhédngigen miissen geschiitzt werden. Vor dem Gesetz
miissen alle gleich sein.

In bezug auf Zahl und Inhalt der die persénliche Freiheit zugunsten
der Gemeinschaftsordnung einschrankenden Rechtsbestimmungen muf3
MalR gehalten werden. Ordnung muf8 sein, aber iiberspannte Ordnung
filhrt zur Erstarrung. Das Leben eines Volkes verkalkt, wenn es nur
mehr zwischen engen Schranken von Gesetzen und am Géngelband von
Polizeivorschriften ablaufen kann. Personlichkeiten miissen sich entfal-
ten konnen, sonst wachsen keine Personlichkeiten mehr im Volke.
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Die Einrichtung des Staates soll ferner dem Volke dazu dienen, dal$ es
den Kampf ums Dasein erfolgreich bestehen, d.h. in seiner volklichen
Eigenart weiter bestehen, gesund gedeihen und in Entwicklung seiner
arteigenen Anlagen sich kulturell héher entwickeln kann. Die wichtigste
Aufgabe des Staates ist daher der Schutz des Lebens des Volkes gegen
Bedrohung von aufen, sowie gegen Erkrankung und Verkiimmerung im
Innern.

Letzerem Zweck dient:

Sorge fiir gesunde wirtschaftliche Lebensverhdltnisse, Lenkung der
Volkswirtschaft so, dal sie nicht nur dem Nutzen Einzelner und einzel-
ner Wirtschaftsgruppen, sondern dem ganzen Volke dient.

Forderung der kulturellen Entwicklung in Richtung auf Kulturideale,
die dem arteigenen Wesen des Volkes entsprechen.

Sorge fiir die Nachkommenschaft des Volkes. Die Verpflichtung
gegeniiber den Ahnen fordert Sorge fiir die Kommenden. Daher
Fiirsorge fiir Mutter und Kind, um einen geniigend zahlreichen und
moglichst hochwertigen Nachwuchs des Volkes zu erhalten, Jugend-
schutz und Jugenderziehung in Verbindung mit dem Elternhaus, um den
Nachwuchs auf die richtigen Bahnen zu lenken!

Die Erfiillung dieser Aufgaben des Staates erfordert Eingriffe in das
personliche Leben, personliche Dienste und materielle Beitragsleistung-
en der Staatsangehorigen. Art und Mal$ dieser Forderungen im einzel-
nen richten sich nach den besonderen Verhéltnissen, die, wie wir wis-
sen, in jedem Falle andere sind. Immer handelt es sich dabei darum, ein-
erseits dem Staate zu geben, was er als Trdager der Gemeinschaftsord-
nung zur Erfiillung seiner Aufgaben braucht, andererseits aber auch
dem Einzelnen, der zwar Glied der Gemeinschaft, aber zugleich eine
eigene, in sich geschlossene Personlichkeit ist, die Freiheiten zu
belassen, deren er zur Entfaltung seiner personlichen Werte bedarf.
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Welche Freiheiten sind diese?

Das Personlichste, worin der Mensch fiir sich Freiheit beanspruchen
kann, ist seine Weltanschauung und damit verbunden seine Gottesauf-
fassung, seine Religion. Gewill ist es fiir den Zusammenhalt einer
Volksgemeinschaft und die Einheitlichkeit ihrer Willensrichtung von
hochstem Werte, wenn ein Volk in seiner Weltanschauung und seinen
religiosen Grundanschauungen im allgemeinen auf dem gleichen Boden
steht. Aber diese Einheitlichkeit darf nicht mit Gewalt erzwungen wer-
den, weil das dem Wesen echter Religion und der Verantwortung jedes
Menschen vor seinem Gewissen widerspricht. Im Zuge der
menschlichen Hoherentwicklung liegt auch die fortschreitende Ent-
wicklung der Welt- und Gottesanschauungen. Wir glauben, dal es im
Sinne der Schopfung liegt, wenn der Mensch strebend sich bemiiht, der
Erkenntnis des Gottlichen immer néher zu kommen. Wir miissen also
fiir die Personlichkeit volle Freiheit des Glaubens und Glaubens-
bekentnisses beanspruchen. Die Volksgemeinschaft mufl allerdings
fordern, daR durch die Art des Offentlichen Glaubensbekenntnisses
nicht die Achtung anderer ehrlicher religiéser Uberzeugung verletzt und
durch fanatische Glaubenseiferer der Zusammenhalt der Volksgemein-
schaft gefahrdet wird.

Wie die Seele der Personlichkeit beim Suchen der Verbindung mit

Gott, mul§ auch der Geist der Personlichkeit frei sein beim Suchen nach
der Wahrheit.
Mit der Freiheit der ernsten wissenschaftlichen Forschung muf§ natiir-
lich auch die Freiheit verbunden sein, die Ergebnisse der Forschung und
die daraus gezogenen Folgerungen offentlich bekannt zu geben; auch
wenn diese Bekanntgabe mit den zur Zeit in Staat, Kirche und
Gesellschaft herrschenden Anschauungen in Widerspruch geraten sollte
oder die besonderen Belange einflulreicher Kreise dadurch gefdhrdet
erscheinen, darf sie nicht mit Gewalt unterdriickt werden. Sind diese
Anschauungen irrig, dann konnen sie auch widerlegt werden, sind sie
aber wahr, dann sind sie auch gut; denn das Wahre muf8 im Sinne der
Schopfung immer gut sein.
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Ubrigens 1Rt sich die Wahrheit auf die Dauer doch nicht unterdriicken.
Man konnte Galilei durch Drohung mit Kirchenbann und Scheiter-
haufen zum Widerruf seiner Lehre zwingen, aber die Wahrheit, dall die
Erde die Sonne umkreist und nicht umgekehrt, war nicht zu unter-
driicken. Die Wahrheit siegt schlie8lich doch.

Der einzelne Mensch in der Volksgemeinschaft ist mehr als ein
Rédchen in einer leblosen Maschine, das seinen mechanischen Antrieb
erhdlt und weiterleitet. Der Mensch ist als persénliches Wesen mit
eigenen Gedanken und Gefiihlen erschaffen, er ist daher nicht nur
berechtigt, an der Gestaltung der Geschicke der Volksgemeinschaft,
mit der ja auch sein personliches Geschick verbunden ist, aktiven Anteil
zu nehmen, sondern auch verpflichtet, sein Bestes zum Wohle der
Gemeinschaft beizutragen. Er mulR also die Freiheit besitzen, in gemein-
samen Angelegenheiten des Volkes, also in politischen Angelegen-
heiten, sich seine eigene Meinung zu bilden und sie auch 6ffentlich zu
vertreten, auch wenn sie den zur Zeit herrschenden Anschauungen und
der Meinung der Staatsleitung widerspricht. Es ist zwar bequemer, ohne
offentliche Kritik zu regieren, aber es ist nicht gut. Verantwortungsbe-
wulite Kritik ist notwendig, sie schiitzt vor Erstarrung und Verblendung.

Zu den fiir die Personlichkeit in der Volksgemeinschaft zu fordernden
Freiheiten gehort daher auch die Freiheit der politischen Mei-
nungsdullerung. Gewil fiihrt das zum Aufeinander prallen entgegenge-
setzter Anschauungen und Auseinandersetzungen zwischen ihren
Tragern. Aber ohne Spannungen und ohne Kampf keine gesunde Wei-
terentwicklung. In bezug auf die Art und Form dieser Auseinanderset-
zungen miissen allerdings Sicherungen eingebaut werden zum Schutze
der Sicherheit des Staates und der Aufrechterhaltung der 6ffentlichen
Ordnung sowie zum Schutze der Ehre des Einzelnen und der Nation.
Freiheit der politischen Meinungsdulerung darf nicht gleichbedeutend
sein mit Freiheit zur Verleumdung und Beleidigung und Brunnenvergi-
flung. Die im vorstehenden entwickelten Grundsétze fiir ein richtiges
Abstimmen von Freiheit und Bindung der Personlichkeit in der Volks-
gemeinschaft sind einfach und mégen selbstverstandlich erscheinen.
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In ihrer praktischen Anwendung liegt die Schwierigkeit. Der
Menschen Einsicht und Wollen ist unvollkommen. Allzuhdufig bleibt
daher die Urteilsbildung in dem Gewirr verwickelter, besonderer
Umstédnde des Einzelfalles hdangen und vermag nicht zur klaren Erken-
ntnis des Wesentlichen und Grundsétzlichen durchzudringen. Einseitige
Theorien, die sich zu Schlagworten verdichten, blenden die Einsicht;
Vorurteile versperren den Weg zur richtigen Erkenntnis; fanatischer
Dogmatismus fiihrt zur Uberspitzung und Uberspannung an sich
richtiger Grundanschauungen, die Macht der Gewohnheit beengt das
Denken und 148t den Wandel der Verhdltnisse nicht rechtzeitig erken-
nen, bis schlieflich ein gewaltsamer Ausbruch unterdriickter Kréfte die
erstarrte Kruste sprengt. Dazu kommt, daR nicht selten schon das
Wollen gar nicht auf das Rechte gerichtet ist, sondern von unsachlichen,
eigensiichtigen Beweggriinden geleitet wird.

Wie alle menschlichen Einrichtungen weisen auch die Rechtsbestim-
mungen, die die Gemeinschaftsordnung eines Volkes regeln, immer
Unvollkommenheiten auf. Stidndig an ihrer Weiterentwicklung und
Vervollkommnung zu arbeiten, ist daher Pflicht.

Auf die Rechtsbestimmungen, die das duflere Verhéltnis von Person-
lichkeit und Volksgemeinschaft abstimmen, allein aber kommt es nicht
an. Viel wichtiger noch ist das innere Verhiltnis, das zwischen Person-
lichkeit und Volksgemeinschaft besteht. Erst das richtige innere Verhalt-
nis gibt den Rechtsbestimmungen ihren Wert. Erst die {iberzeugte innere
Bejahung der Grundsdtze der Gemeinschaftsordnung, die rechte
Gemeinschaftsgesinnung, die starke Liebe zum angestammten Volk
stellen die Harmonie zwischen Persoénlichkeit und Volksgemeinschaft
her. Darum ist es fiir ein harmonisches Gemeinschaftsleben eines
Volkes von hochster Bedeutung, dal in der Erziehung der Jugend der
richtige Gemeinschaftsgeist gepflegt und die angeborene Liebe zum
Volke zielbewul$t entwickelt und geférdert wird, jene Liebe zum Volke,
die sich nicht an schwiilstigen Phrasen berauscht und in lauten AuBer-
lichkeiten erschopft, sondern in ernstem Willen zur Arbeit, zu Einsatz
und Opfer fiir die Gemeinschaft sich offenbart,
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jene Liebe zum eigenen Volke, die sich gegeniiber den anderen Voélkern
nicht abschlielt, in dem BewulStsein, dall mit der Volksgemeinschaft die
Entwicklung zum Zusammenschlu8 der Menschen noch nicht ihr Ende
erreicht hat.

Das Leben ein Kampf

Wenn wir das Leben in der organischen Natur beobachten, dann kon-
nen wir {iberall einen erbitterten Kampf um das Dasein feststellen. Ein
hartes Naturgesetz zwingt alle Lebewesen zu kdmpfen, wenn sie leben
und ihr Dasein nach ihren Bediirfnissen und Anspriichen gestalten
wollen. Sie miissen kdmpfen, um Bedrohung durch Naturgewalten oder
andere Lebewesen abzuwehren und um Widerstdnde zu beseitigen, die
sich ihrem Lebenswillen entgegenstellen. Lebewesen miissen sterben,
damit andere, denen sie als Nahrung dienen, leben kénnen. Um den
Néahrboden, um Luft und Sonnenlicht ringen die Pflanzen untereinander,
um Futterplatz und Besitz der Weibchen die Tiere, um bessere
Lebensverhiltnisse die Menschen. Ein Lebewesen, das sich dem
Naturgebot des Kampfens zu entziehen sucht, verliert den Anspruch auf
das Leben, zum mindesten auf eigene Mitwirkung bei der Gestaltung
seines Lebens.

Im Kampfe wird die Tauglichkeit sowohl der Einzelwesen wie der
Gattungen und Arten zum Leben unter den gegebenen Lebensbedingun-
gen erprobt. Was sich dafiir als ungeeignet erweist, geht zugrunde.
Der Kampf dient somit der Anpassung und der Auslese; aber damit
scheint uns sein Sinn noch keineswegs erschopfend erklért.

Indem der Kampf Bestehendes zerstort oder gewaltsam verdndert,
schafft er die Moglichkeit fiir das Entstehen von Neuem. Jeder Kampf
geht nicht nur gegen etwas, sondern auch fiir etwas. So wird der Kampf
zu einem Element des in fortgesetztem Wandel und stindiger
Erneuerung dahinflieRenden Lebens. Wir glauben den Sinn des
Kampfes in der Welt richtig zu verstehen,
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wenn wir den Kampf betrachten als einen vom Geist der Schopfung
gewollten Akt in der fortdauernd weiter sich vollziehenden Schépfung.

Darum 1Bt der Schopfungswille im Weltgetrieb zugleich mit den
Kriften der Zerstérung die aufbauenden und gestaltenden Krafte
wirken, darum herrscht nicht nur das Gegeneinander der Feindschaft,
sondern auch das Fiireinander der Freundschaft, darum ist in den Lebe-
wesen nicht nur der zerstorende Hafl, sondern auch die erzeugende
Liebe eingepflanzt. Im Leben wirkt das harte Gesetz des Kampfes, es
wirkt aber auch um einen Ausdruck Adalbert Stifters zu gebrauchen -
,das sanfte Gesetz“, das Gesetz der Liebe. In allem Wachsen und
Gestalten wirkt dieses Gesetz. Den Satz des griechischen Philosophen
Heraklit: ,,Der Kampf ist der Vater aller Dinge“ mochten wir daher
ergdnzen, indem wir sagen: ,,Der Kampf ist der Vater aller Dinge, aber
die Mutter von allem Guten und Schénen ist die Liebe.“

Dem groen Schopfungsgesetz des Kampfes ist auch das Leben jedes
Menschen unterworfen. Der Mensch muf§ kdmpfen, um in seiner
Umwelt zu bestehen und sich durchzusetzen, er muf8 kimpfen mit den
seinem Willen entgegengesetzten Bestrebungen anderer Menschen, mit
naturbedingten Widerstdinden und Gefahren, mit MiBhelligkeiten,
Schwierigkeiten und ungliicklichen Zuféllen, die ihm das Geschick auf
seinem Lebensweg entgegenstellt. Er mul8 endlich auch stdndig
kdmpfen mit sich selbst, mit den Unvollkommenheiten und Wider-
stdnden in seinem eigenen Wesen.

Dem Kampf der einzelnen Menschen untereinander sind in den Kul-
turstaaten durch die Rechtsverordnungen Schranken gezogen. Die
eigenmdchtige Anwendung von Gewalt ist weitgehend ausgeschaltet, an
ihre Stelle ist die Entscheidung nach dem Recht durch die Recht-
sprechung durch die Richter getreten. Aber auch der Rechtsordnung
sind fiir ihr Eingreifen in den Kampf des Lebens Grenzen gezogen, die
sie nicht iiberschreiten darf, ohne gegen den Willen der Schopfung, die
den Kampf als Element des Lebens bestimmt hat, zu verstofen und in-
folgedessen zu scheitern. Die Rechtsordnung kann und muf8 versuchen,
den Kampf der Menschen untereinander auf eine hohere Ebene zu
erheben, indem sie die rohe Gewalt immer mehr ausschaltet;
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sie soll dem Sehnen der Menschen nach Gerechtigkeit dienen, aber soll
nicht glauben, den Kampf selbst beseitigen zu kénnen. Der Wille der
Schopfung duldet keine Auflehnung gegen seine Lebensgesetze.

Aber nicht nur in Beachtung dieses Lebensgesetzes und damit in
Riicksicht auf das Mall von Freiheit und Selbstbestimmungsrecht, das
der Personlichkeit zugesprochen werden muf$, hat sich jede Rechtsord-
nung in Grenzen zu halten, sondern auch um der Gerechtigkeit selbst
willen. Summum jus, summa in juria - das heilst: tiberspitztes Recht
fiihrt zur groBten Ungerechtigkeit. Uberspannung an sich richtiger
Rechtsgrundsétze, lebensfremde Verkiinstelung in Abfassung und
Anwendung der Gesetze bringt die Rechtsprechung in Widerspruch
zum gesunden Menschenverstand und angeborenen Rechtsempfinden.
Im Paragraphengestriipp einer iibersteigerten Zahl {iberfeinerter Gesetze
verfangt sich die freie Urteilsbildung des Richters. Die Rechtsprechung
wird zum Ablauf einer lebensfeindlichen Gesetzesmaschinerie, juris-
tische Spitzfindigkeit verdrangt den Geist der Gerechtigkeit.

Vor solchen Irrwegen mul§ sich die Rechtsordnung hiiten und an die
standig im FluB befindliche Entwicklung alles Lebens sich anpassen.
Mit der Entwicklung des Menschengeschlechtes wandeln sich auch die
Anschauungen dariiber, was ,,Recht® ist.

Wie weit die Entwicklung der Rechtsordnung auch fortschreiten mag,
den Kampf des Lebens kann keine Rechtsordnung dem Menschen ab-
nehmen, jeder muf ihn selbst bestehen und sich dabei mdéglichst selbst
helfen unter Beachtung des Gesetzes, das der Geist der Schépfung mit
dem angeborenen Rechtsempfinden in die menschliche Seele gelegt hat
und durch die Stimme des Gewissens sprechen laft.

Fir den Kampf des Lebens bieten unsere Erfahrungen eine unent-
behrliche Hilfe. Auf unsere Erfahrungen stiitzen wir uns in unserem
ganzen Leben, angefangen von den einfachsten Betdtigungen des
taglichen Lebens bis zu den schwierigsten und verwickeltsten Un-
ternehmungen. Wir sind darauf angewiesen, die in unserem person-
lichen Leben gewonnenen Erfahrrungen zu vermehren durch Aneignung
der Erfahrungen anderer, wie sie uns von Eltern, Lehrern, Freunden
iibermittelt werden und wie wir sie aus der Beobachtung des
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Geschehens in unserer Umwelt und aus der Geschichte der Vergangen-
heit ziehen kénnen. Erfahrungen werden allerdings erst dann wertvoll,
wenn wir die richtigen Folgerungen daraus ziehen, zundchst in der
Erkenntnis und dann in der Tat. Vom Erfahrungswissen zum eigenen
Konnen ist immer noch ein Sprung, iiber dessen Gelingen unsere Anla-
gen und daraus entwickelten Fdhigkeiten entscheiden; aber das Er-
fahrungswissen bietet das schwer zu entbehrende Sprungbrett dafiir.
Bei der Verwertung geschichtlicher Erfahrungen ist darauf zu achten,
daR jeder geschichtliche Vorgang eine einmalige Besonderheit hat und
sich in genau der gleichen Form nicht wiederholen kann, und daf
Erfahrungen in bezug auf alles, was einer Entwicklung unterliegt, mehr
oder weniger rasch veralten. Um aus der Geschichte richtige Lehren zu
ziehen, ist es daher notwendig, scharf zu unterscheiden zwischen den
Erscheinungen, die im bleibenden Wesen eines Vorganges selbst be-
griindet liegen, und jenen, die auf einmalige dufere Umstdnde zuriick-
zufiihren sind, zwischen dem, was personlich, und dem, was technisch
an einer geschichtlichen Tat ist. Nur so ist es moglich, bleibende
Erfahrungswerte herauszuschdlen und zu allgemeinen grundsétzlichen
Erkenntnissen zu gelangen.

Die Geschichte ist keine Sammlung von Mustern und Rezepten fiir
den eigenen Gebrauch. Jeder Fall im Kampf des Lebens muf§ nach
seiner Eigenart aufgefallt und behandelt werden, jeder Entschluf$ aus
der eigenen Personlichkeit geboren werden. Aber die aus der
Geschichte gewonnenen Erfahrungen kldren unser Urteil, schéarfen
unseren Blick, regen unseren Geist an, bereichern unsere Vorstel-
lungskraft, so dall wir in jeder Lage leichter die geeigneten Aushilfen
finden.

Leuchtende Vorbilder fiir unsere Selbsterziehung zeigt uns die
Geschichte. Wenn wir so vergangenes Geschehen auf uns wirken lassen,
gelebtes Leben mitdenkend und mitfithlend nacherleben, dann stirken
und wappnen wir uns fiir die Auseinandersetzungen unseres Lebens.

Was iiber die Verwertung von Erfahrungen, die wir durch die
Geschichtswissenschaften gewonnen haben, gesagt wurde,
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gilt sinngemal fiir alle Erfahrungen im Leben; denn alles verflossene
Geschehen gehort der Geschichte im weitesten Sinne des Begriffes an.
Wenn wir also aus unseren Erfahrungen zwar keine feste Regel fiir
den Einzelfall in dem Kampf des Lebens ableiten kdnnen, so lassen sich
doch manche brauchbare allgemeine Lehren aus der Lebenserfahrung
ziehen.

Um sich in den Kdmpfen, die das Leben mit sich bringt, durchzu-
setzen, mufl man in jedem einzelnen Fall genau wissen, was man will.
Klare Zielsetzung ist die erste Vorbedingung jedes Erfolges. Fiir die
grollen Zielsetzungen in unserem Leben weist uns die personliche
Veranlagung, die innere Berufung die Richtung. Es wére eine jammer-
liche Lehre, die dazu auffordern wurde, nur Ziele zu erstreben, deren
Erreichung sicher erscheint. Wir wiirden damit immer hinter dem
Erreichbaren zuriickbleiben. Aber niichterner, priifender Beurteilung
mufd jede Zielsetzung standhalten. Richtige Einschdtzung der eigenen
Fahigkeiten, Krafte und Mittel, der zu erwartenden Hindernisse, Wider-
stinde und entgegenwirkenden Krifte sowie der Umstdnde fiir ihre
Uberwindung ist fiir eine richtige Zielsetzung maBgeblich.
Es handelt sich hierbei nicht allein um einen Akt berechnenden,
folgerichtigen Denkens; denn unberechenbare Faktoren und nicht
vorauszusehende Zwischenfélle spielen in jedem Kampf eine Rolle.
Ein Ahnungsvermdégen fiir das, was man erstreben darf, angeborenes
Gefiihl fiir das Erreichbare, gibt namentlich bei hohen, ungew6hnlichen
Zielen meist den Ausschlag. Das Genie steckt sich einer inneren
Eingebung folgend seine Ziele.

Der unerschiitterliche Glaube, ein gestecktes Ziel zu erreichen,
verleiht der Seele des Menschen eine wunderbare Kraft, er befdhigt zu
Leistungen, die vom kiihl rechnenden Verstande als unméglich erachtet
werden. Und doch mul8 auch der ,,Berge versetzende“ Glaube begleitet
sein vom niichtern priifenden Urteil des Verstandes, sonst wird er nur
allzuleicht zum Wahne, der die Wirklichkeit nicht mehr erkennt und das
AugenmaR fiir das Mogliche und das Unmogliche verliert.

Ein in festem Glauben verwurzelter, auf ein klar erfaftes Ziel
gerichteter starker Wille verleiht die beste Anwartschaft
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auf den Erfolg. Die Stirke des Willens &duflert sich nicht nur in der
Heftigkeit der Gemiitserregung und der Hohe der Anspannung, sondern
ebenso in der nachhaltigen Dauer, in der Beharrlichkeit des Wollens.
Diese zdhe Beharrlichkeit ist es vor allem, die im Ringen um den Erfolg
entscheidet. Alte Volksweisheit hat diese Erkenntnis in die Sprichworter
gefalst: ,,Steter Tropfen hohlt den Stein“ und ,,Auf einen Streich fallt
keine Eiche“.

Ist der Entschlull gefaflt, eine klare Absicht durchzusetzen, dann
kommt es darauf an, den richtigen Weg und die richtigen Mittel zu
wadhlen, um zum Ziele zu gelangen. Handelt es sich um ein ferne liegen-
des hohes Ziel, so 1dBt sich der einzuschlagende Weg und das
durchzufiihrende Verfahren nicht von vorneherein in allen Einzelheiten
festlegen. Man muR sich dann zundchst darauf beschrénken, iiber die
allgemeine Richtung und das Verfahren im grofen sich klar zu werden,
um dann von einem Zwischenziel zum anderen, je nach der Entwick-
lung der Lage, die genaueren Bestimmungen zu treffen.

MiRgeschick, Enttduschungen, Riickschldge bleiben keinem
Menschen bei seinen Bestrebungen erspart. Dann gilt es, fest und uner-
schiitterlich zu bleiben im Glauben und Wollen, und sich nicht von
seiner Absicht abbringen zu lassen. Es kann zweckmaélig sein, ein Hin-
dernis auf einem Umwege zu umgehen und in der Wahl des Verfahrens
zu wechseln, das Ziel selbst aber darf man nie aus dem Auge verlieren.
Schmiegsamkeit in den Aushilfen unter Festhalten am Ziel, unerschiit-
terliche Festigkeit im Grundsétzlichen und wesentlichen, aber
geschickte, wendige Nachgiebigkeit in Nebensdchlichkeiten - mit
diesem System kommt man am ehesten zum Durchsetzen seiner
Absichten. Man muf8 auch warten konnen, bis eine Entwicklung reif,
der geeignete Zeitpunkt zum Handeln gekommen ist. Ungeduldiges,
iberhastetes und vorzeitiges Unternehmen fiihrt zum MiRerfolg. Die
Fahigkeit, seine Nerven beherrschen und warten zu kénnen, gepaart mit
raschem Blick und Entschlufkraft, die im rechten Augenblick
blitzschnell zugreift, ist fiir den Erfolg aller Unternehmungen im Leben
von grofiter Bedeutung.
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Es kann freilich auch vorkommen, dal§ sich erst im Verlaufe eines
Unternehmens erweist, dal wir uns in den Voraussetzungen, die die
Grundlage unseres Entschlusses bildeten, getduscht haben, oder dalf
unvorhergesehene, vielleicht nicht voraussehbare Umstdnde eintreten,
die eine ganz neue Lage schaffen. Dann muf§ eine erneute ernste Prii-
fung erfolgen, ob man noch an der bisherigen Absicht festhalten kann
oder einen ganz neuen Entschluff fassen muR. Eine solche Entscheidung
ist sehr schwer. Es kommt dabei darauf an, sich in gleicher Weise von
Wankelmut wie von Starrsinn frei zu halten. Dabei mul$ man sich seiner
natiirlichen Veranlagung, die nach der einen oder andern Richtung
neigt, bewulit bleiben. Auf alle Fédlle muff man sich vor halben MaR-
nahmen hiiten, auf die man verfillt, wenn man sich das Scheitern einer
Absicht nicht eingestehen will oder nicht die Kraft zu einem ganzen
Entschluf$ findet, der alle Folgerungen aus dieser Erkenntnis zieht.

Bei allen schweren Entscheidungen, die man zu treffen hat, spielt die
mehr zum Optimismus oder zum Pessimismus neigende natiirliche Ver-
anlagung der Personlichkeit eine groSe Rolle. Wenn man Optimismus -
im buchstdblichen Sinne des Wortes - als Betrachtung der Dinge, Ver-
héltnisse und Geschehnisse von ihrer fiir uns besten Seite und Pessimis-
mus als Betrachtung von ihrer fiir uns schlechtesten Seite auffal$t, dann
mull man beide Betrachtungsweisen verwerfen, weil sie beide zu ein-
seitig sind. Unser Bestreben mufl darauf gerichtet sein, die Dinge von
allen Seiten zu betrachten, um zu erkennen, wie sie Wirklich sind.

Leider ist eine solche realistische Betrachtung sehr oft nicht moglich:
denn die Dinge zeigen sich uns nicht so, dall wir sie in voller Wirk-
lichkeit klar und deutlich erkennen koénnen, sie erscheinen uns,
namentlich wenn es sich um Dinge handelt, deren Entwicklung noch im
Scholle der Zukunft liegt, nur undeutlich, wie in Nebel gehiillt. Dies gilt
besonders, wenn die Betrachtung nicht auf reale Dinge und Vorgéinge,
sondern auf geistige und seelische Vorgdnge gerichtet ist. Wir sind
daher bei unserer Urteilsbildung in hohem MaRe auf unsere Vorstel-
lungskraft angewiesen, sie mul§ ergdnzen und ersetzen, was der reinen
Erkenntnis versagt bleibt. Unsere Vorstellungen aber werden eben stark
beeinfluft von unserer mehr zum Optimismus oder zum
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Pessimismus neigenden Veranlagung. Jeder mul§ sich deshalb der ihm
angeborenen Veranlagung bewuf3t sein und darauf achten, dal§ sie seine
Vorstellungen nicht zu einseitig beeinfluSt und damit irrefihrt.

Im allgemeinen wird man gut tun, bei allen Planungen und Vorbe-
reitungen das fiir uns Ungiinstigste und Schwierigste in Rechnung zu
stellen, bei der Durchfiihrung aber sich die Zuversicht nicht durch
schwarzseherische Anwandlungen schwachen zu lassen.

Wenn pessimistische Veranlagung gepaart ist mit Tatkraft und dem
trotzigen Willen, sich ,trotzdem® durchzusetzen, ist sie nicht schadlich,
sie bewahrt vor Leichtsinn, Illusionen und Uberspannung. Wenn opti-
mistische Veranlagung durch Erziehung zum niichternen Denken und
durch ernstes Verantwortungsgefiihl geziigelt wird, ist sie aber doch
wohl die gliicklichere Veranlagung fiir das Leben.

Begnadet die Menschen, in deren Seele das grofe Sehnen lebt, in
deren Wesen das Streben nach hohen Idealen liegt und deren Blick fern-
ragende Hochziele zu erfassen vermag.Uber dem Kampf ihres Lebens
liegt ein verkldrender Glanz. Sie miissen nur stets bedenken, dal$ ,,leicht
beieinander wohnen die Gedanken, doch hart im Raume stoflen sich die
Sachen®. Sie miissen darauf achten, dall sie nicht iiber die Steine
stolpern, die auf dem rauhen Wege der Wirklichkeit liegen, eingedenk
der Lehre, die uns der lebensweise Wilhelm Raabe gibt:

,,Sieh nach den Sternen!
Gib acht auf die Gassen!*

Schlielllich miissen wir uns dariiber klar sein, da8 der Ausgang der
Kéampfe, vor die uns das Leben stellt, nicht von uns allein abhéngig ist.
Wenn Generalfeldmarschall Graf Moltke iiber den Erfolg im Kriege
schreibt: ,,An der Macht der Verhéltnisse scheitert manchmal auch der
beste Mann®, so gilt das fiir jeden Kdmpfer im Leben. Die widrige
,Macht der Verhiltnisse“ aber schafft das Walten des Schicksals, das
am Ende von dem Willen einer héheren Macht ausgeht.
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Im Zusammenhange des grolen Geschehens in der Geschichte un-
seres Volkes und der Menschheit ist es von untergeordneter Bedeutung,
ob wir personlich wéhrend unseres Lebens mit unseren Bestrebungen
Erfolg haben oder nicht. Die Erfolge reifen nicht selten - bei ganz
grollen Leistungen fast immer - erst nach dem Tode. Verloren geht tiber-
haupt keine Leistung. Jede wirkt irgendwie fortzeugend weiter, bleibt
also nicht ohne jeden Erfolg. Fiir das Urteil {iber den wirklichen Wert
eines Menschen als Kampfer im Leben entscheidend ist die Art, wie er
seinen Kampf durchgefochten hat.

Wenn wir gemdll der uns vom Geist der Schopfung auferlegten
Bestimmung als Mensch ehrlich ringend und strebend unsere Lebens-
aufgabe in dem uns vom Schicksal zugefallenen Wirkungskreis zu
erfiillen bestrebt waren und wenn wir unabldssig an unserer person-
lichen Vervollkommnung gearbeitet haben, dann haben wir den Kampf
des Lebens erfolgreich bestanden, auch wenn uns das Leben an dufleren
Erfolgen nicht das gegeben hat, was wir selbst erstrebten. Dann gelten
auch fiir uns die Worte, die Goethe als Grabschrift gewdhlt:

,Dieser ist ein Mensch gewesen,
Und das heil$t, ein Kdmpfer sein.

Der Kampf im Voélkerleben

Wie jeder einzelne Mensch mufS auch jedes Volk in seinem Leben
kdmpfen, um als ,,Personlichkeit“ in seiner Umwelt fortbestehen zu
konnen und sich nach seiner Eigenart entwickeln und auswirken zu
konnen. Wahrend die bisherige Entwicklung die kultivierten Volker
dazu gefiihrt hat, daR fiir die Auseinandersetzungen der einzelnen Men-
schen untereinander an Stelle der eigenmdchtigen Anwendung von
Gewalt die Entscheidung nach einer Rechtsordnung durch die Staats-
hoheit getreten ist, ist es noch nicht gelungen, einen dhnlichen

58



Rechtszustand auch fiir die Vélker zu schaffen und dadurch die eigen-
mdchtige Anwendung von Waffengewalt, den Krieg, auszuschalten.

Es ist verstandlich, daB nach den Schrecken und Greueln des Zweiten
Weltkrieges und im Hinblick auf die unterdessen erfolgte Bereitstellung
neuer Kriegsmittel mit ungeheurer, schwer vorstellbarer Vernich-
tungswirkung mehr denn je der Wunsch sich aufdrdngt, die Menschheit
von der furchtbaren Geilel des Krieges zu erlosen. Wer wiirde sich
diesem Wunsche nicht anschliefen? Wie aber soll die Ausschaltung des
Krieges als &uBerstes Kampfmittel bei Streitigkeiten von Volkern
verwirklicht werden?

Wenn es im wesentlichen gelungen ist, in den personlichen Auseinan-
dersetzungen der Menschen untereinander an Stelle der Selbsthilfe mit
Gewalt die staatliche Rechtsprechung treten zu lassen, so war das nur
deshalb moglich, weil der Staat als der dem Einzelnen iibergeordnete
Trager der Gemeinschaftsordnung eine unparteiische Rechtsprechung
ausiiben kann und weil er die Macht besitzt, seinem Rechtspruch
unbedingte Geltung zu verschaffen.

Wenn ein die Kriege ausschliefendes Voélkerrecht zur Wirksamkeit
gelangen soll, so kann das ebenfalls nur geschehen, wenn die beiden
gleichen Voraussetzungen, erstens die Gewdhr einer unparteiischen
Rechtsprechung auf Grund einer allgemein verbindlichen Rechtsord-
nung und zweitens die Macht, den Rechtspruch gegen jede wider-
strebende Gewalt durchzusetzen, erfiillt werden. Das ist aber nur zu er-
reichen durch den Zusammenschluf der Vélker zu einer héheren
Gemeinschaft mit einer Gemeinschaftsordnung und gemeinsamer
Leitung, welche die Durchfiihrung der obengenannten beiden Voraus-
setzungen verbiirgen. Und erst dann, wenn ein solcher Zusammen-
schluf alle Volker der Erde umfassen wiirde, widre die gdnzliche
Aus-schaltung des Krieges zwischen Volkern wirklich gesichert.

Die Ausschaltung des Krieges durch ein verbindliches Vélkerrecht ist
eben erst dann moglich, wenn die Staaten als oberste Rechtsinstanz in
zwischenstaatlichen Angelegenheiten und als oberste Machttrager aus-
geschaltet und zu Gliedern einer iibergeordneten Rechts- und Machtein-
richtung geworden sind.
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Der ZusammenschluB von Vélkern und Staaten zu einer solchen
héheren Gemeinschaftsform ist aber nur auf dem Wege zu erreichen,
auf dem die Einrichtung des Staates erreicht wurde. Nicht die frei-
willige Ubereinstimmung aller Beteiligten, sondern der Zwang einer
Macht hat die Einrichtung des Staates geschaffen und erhiilt sie.

Ohne Macht kann Recht und Ordnung im Gemeinschaflsleben der
Menschen nicht geschaffen und erhalten werden. Die Selbstsucht und
die zur Gewalttdtigkeit neigenden Leidenschaften der Menschen und
Menschengruppen kénnen nur gebdndigt, ihr Eigenwille nur in den
richtigen Grenzen gehalten werden durch eine {ibergeordnete, zwing-
ende Macht. Die iiberwiegende Erkenntnis von der Notwendigkeit und
Richtigkeit einer bestimmten Ordnung geniigt allein noch nicht, sie mufl
geschiitzt werden durch eine Macht. Das gilt fiir die Einzelmenschen
ebenso wie auch fiir die Vélker und ihre Staaten.

Wir wissen aus der Geschichte, dafl die Zusammenschliisse von
Volksstammen und Voélkern zu gréeren Gemeinschaften, von kleinen
Herrschaftsgebieten und Staaten zu grofen Reichen sich immer nur
unter mehr oder weniger starkem Zwang, durch Gewalt oder Druck
einer iiberlegenen Macht vollzogen haben. Wir wissen, dal§ grole Welt-
reiche, die zahlreiche Vélker einschlossen, entstanden, aber auch wieder
zerfallen sind infolge des AnstoRes stiarkerer Krafte von aulen oder weil
zentrifugale Kréfte infolge Schwéchung der Zentralmacht die Oberhand
gewannen. Wir konnen aus der Geschichte auch feststellen, dafl Zeiten
mit vorwiegend universaler Richtung abwechselten mit Zeiten, in denen
die Entwicklung in Richtung volklicher Absonderung vorherrschte. Es
zeigt sich das bekannte Pendeln in den herrschenden Anschauungen.

Die Entwicklung der Gemeinschaftsbeziehungen der Menschen steht
nicht still, der Kampf der einzelnen Vélker um ein ihrer Eigenart
gemdles Leben und um freie Entfaltung ihrer besonderen volklichen
Anlagen, ihres Wesens als ,,Volkspersonlichkeit hort auch bei Zusam-
menfassung in einer hoheren Gemeinschaftsform nicht auf. Der Umbil-
dungsvorgang in den Formen der Gemeinschaftsordnung wiirde auch in
einem die ganze Erde umspannenden Universalreich weitergehen und
von Zeit zu Zeit auch in gewaltsamen Rebellionen und Revolutionen
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von Volkern oder Volksschichten, die sich unterdriickt fithlen, Ausdruck
finden. Das Leben der Volker steht ebenso wie das Leben der einzelnen
Menschen unter dem fiir alles Leben verbindlichen Schépfungsgesetz
des Kampfes.

Die Ausschaltung des Volkerkrieges als Mittel in diesem Lebens-
kampf ist ein Ziel, dessen Erreichung auf das innigste zu wiinschen und
zu erstreben ist. Wir haben aber erkannt, dal die Voraussetzung hierfiir
die Zusammenfassung aller Volker der Erde in einer Gemeinschafts-
form bilden miite, die Trdger und machtvoller Schiitzer eines
wirklichen Vélkerrechtes sein kdnnte.

Ob die geschichtliche Entwicklung wirklich zu dieser Gemeinschafts-
form fithren wird, wissen wir nicht. Der Gedanke an eine solche
Gemeinschaftsform widerspricht nicht dem menschlichen Verstande,
Der niichterne, die wirklichen Bedingungen der Gegenwart betrach-
tende Verstand sagt uns aber auch, dal§ dieses Wunschziel jedenfalls nur
auf dem Wege organischer Entwicklung mit Zwischenstufen und im
Laufe von nicht absehbaren geschichtlichen Zeitrdumen zu erreichen
ist. Wie fiir den Einzelnen gilt auch fiir die Volker die Mahnung von
Wilhelm Raabe:

,,Sieh nach den Sternen!
Gib acht auf die Gassen!*

In den Gassen aber lauert noch der Krieg, so lange die dargelegten
praktischen Voraussetzungen zu seiner Uberwindung in einer Gemein-
schaftsordnung der Menschheit nicht geschaffen sind. Ein Volk, das vor
dieser Erkenntnis die Augen schlieft, bannt den Krieg nicht, sondern
wird von ihm erschlagen.

Verniinftiges Bestreben kann sich deshalb nur darauf richten, die
jeweils ndchste in Richtung des fernen Wunschzieles liegende
Zwischenstufe Schritt fiir Schritt zu erreichen. Die Zusammenfassung
artverwandter Voélker in Groraumreichen scheint die ndchste erreich-
bare Zwischenstufe zu sein. In dieser Richtung wirken auch die Errung-
enschaften der Verkehrstechnik im letzten halben Jahrhundert.
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Der Zusammenschlufl von Vélkern in der héheren Gemeinschaftsform
solcher Grollraumreiche verspricht nur dann dauerhaften Erfolg, wenn
folgende Bedingungen erfiillt werden:

1. Es muR eine feste Gemeinschaftsordnung geschaffen werden, der
sich alle Glieder willig fiigen. Dies ist nur dann zu erreichen, wenn die
Gemeinschaftsordnung die geschichtlich gepragte Personlichkeit jedes
Volkes versteht und achtet und ihm die Freiheit zum Leben und zur Ent-
wicklung nach seiner Art im Rahmen der Volkervereinigung 1at. Die
erste und dringlichste Aufgabe einer solchen Gemeinschaftsordnung
wire es, ein voOlkerrechtliches Verfahren festzulegen, das kriegerische
Auseinandersetzungen ihrer Gliedstaaten unter allen Umstdnden aus-
schlieft und eine gerechte Beilegung von Streitigkeiten auf Grund einer
Rechtsordnung sicherstellt. Dartiber hinaus soll die Gemeinschaftsord-
nung die einheitliche Vertretung und Wahrung der Gemeinschaftsbe-
lange nach aullen regeln. Sie soll ferner eine gesunde Grundlage schaf-
fen fiir ein immer engeres Zusammenschliefen und Zusammenwachsen
der Gliedstaaten. Dabei mul§ behutsam verfahren werden, so dall bei
keinem der angeschlossenen Staaten mit Recht das Gefiihl entsteht, dal$
er vergewaltigt wird. Der allméhlich immer festere Ausbau des Bundes
muf der organischen geschichtlichen Entwicklung tiberlassen bleiben.

2. Wie jede Gemeinschaft braucht auch eine Gemeinschaft von Vol-
kern in einem Staatenbund ein feste Leitung. An sie mul$ die Forderung
gestellt werden, dal§ sie vollig unparteiisch und gerecht die Belange der
Gesamtheit und nicht irgendwelche Sonderbelange vertritt. Sie muf}
aber auch die reale Macht besitzen, um volkerrechtlichen Entscheidun-
gen notigenfalls mit Gewalt Geltung zu verschaffen. Ferner muf§ sie
auch tiber die Machtmittel verfiigen, um die gemeinsamen Belange des
Bundes nach aulen erfolgreich zu vertreten. Die vorgezeichneten
Forderungen sind, wie die Erfahrung lehrt, bei Voélkern mit einer viele
Jahrhunderte alten eigenstaatlichen Geschichte schwer zu erfiillen, weil
sie sich gegen {iberlieferte eigensiichtige Bestrebungen und tief
eingewurzelte Vorurteile durchsetzen miissen.
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Nicht nur reale Interessen, sondern auch der Mangel gegenseitigen Ken-
nens und Verstehens, die von einer gewissenlosen Hetzpropaganda
gezeichneten Zerrbilder der anderen sind es, welche die Volker in den
Krieg gegeneinander treiben. Wer dem Voélkermorden den Kampf
ansagt, mull vor allem der politischen Liige und Brunnenvergiftung den
Kampf ansagen. Soll der Gedanke einer Kriege verhiitenden Voélkerge-
meinschaft Fortschritte machen, so mufl vor allem die geistige Atmo-
sphdre dafiir geschaffen werden. Es muf§ die Erkenntnis von der
Notwendigkeit fortschreitender Verstindigung und das Gefiihl der
Zusammengehorigkeit geweckt und gepflegt werden.

Der Mensch und das Schicksal

Auf die Gestaltung unseres Lebens wirken zwei Méchte: das Schick-
sal und unser eigener Wille. Unter Schicksal verstehen wir alle jene
Fiigungen von Geschehnissen in unserem Leben, die unbeeinflullbar
durch unseren Willen sich fiir uns ergeben. Diese Fiigungen sind nicht
die Wirkung eines willkiirlichen Eingreifens einer hoheren Macht in den
Ablauf des Geschehens, sondern die Folge einer unabsehbaren Kette
von Ursachen und Wirkungen. Das trifft auch bei jenen Geschehnissen
zu, die die Menschen, da sie ihre Zusammenhdnge nicht iibersehen
konnen, ,,blinden Zufall“ oder ,,Wunder* zu nennen pflegen.

Ebenso wie wir beim Forschen nach dem Ursprung alles Lebens auf
der Erde auf die Urkeimzellen gekommen sind und den Geist der
Schopfung, der sie schuf, so finden wir schlieflich auch die Ursache
alles Geschehens in diesem Geist der Schépfung, in Gott. Nach den von
ihm ausgehenden Gesetzen vollzieht sich alles Geschehen.

In den Ablauf dieses Geschehens auf der Erde hat der Geist der
Schopfung auch den Menschen gestaltend eingefiigt und ihm hierzu
einen eigenen Willen gegeben.
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Dieser eigene Wille des Menschen geht aus von seinem ,,Ich®, jenem
mit dem Ursprung seines personlichen Lebens geheimnisvoll
verkniipften Wesen, das alle bei der Zeugung verliehenen korperlichen,
geistigen und seelischen Anlagen und daraus im folgenden Leben
entwickelten Eigenschaften und Krifte in einer in sich ruhenden
geschlossenen einmaligen Einheit zusammenfalSt.

Diese Einheit wird vom ,,lch® geleitet vermittels der ihm verliehenen
Kraft des Willens. Jeder Willensakt des ,,Ich“ bedeutet einen Befehl des
»Ich® an korperliche, geistige oder seelische Organe seines Wesens.

Wie entsteht nun ein solcher Willensakt?

Der AnstoR8 zu jedem Willensakt erfolgt durch kérperliche Triebe oder
geistige Triebkrdfte (Gedanken) oder seelische Triebkréfie (Gefiihle),
die von selbst aus dem Wesen des ,Ich“ entspringen oder durch
Einwirkungen der Umwelt (Anreiz, Anregungen) ausgeldst werden.

In einfachen Fillen wird auf diesen ersten Anstof§ hin durch das ,,Ich“
sofort die Willensbildung vollzogen, indem die ,,Anregung® sofort als
Befehl des ,,Ich“ an die betreffenden Organe weitergegeben oder indem
die Anregung zuriickgewiesen wird. Bei korperlichen Reizwirkungen
erfolgt die Willensbildung hédufig als unmittelbare Reaktion fast
unbewullt ,,unwillkiirlich“.

In sehr vielen Fillen aber ist die Willensbildung ein viel verwickel-
terer Vorgang. Es kann sein, dal$ schon durch den ersten Anstoff zur
Willensbildung, durch die anregende Triebkraft zugleich auch andere
im ,Ich® liegende, beteiligte, aber andersgerichtete Krifte ausgeldst
oder im Wesen des ,,Ich“ ruhende Widerstande wachgerufen werden.
Es kann auch sein, dal$ im weiteren Verlaufe der Willensbildung solche
Krafte und Widerstdande vom ,,Ich“ ausgeldst und in die Willensbildung
eingeschaltet werden. Die Willensbildung erfolgt dann in einer Aus-
einandersetzung verschieden gerichteter Kréafte und Widerstdnde inner-
halb des ,,Ich®“. Das Ergebnis dieses inneren Ringens bedeutet dann die
Geburt des Willensaktes, also gewissermallen die endgiiltige
Formulierung des Befehls, mit dem das ,,Ich“ sich an seine Organe
wendet. Als ein ,Ringen mit sich selbst“ empfindet in solchen Fillen
der Mensch diese inneren Vorgange bei der Willensbildung.
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Anregungen, die von aulen herantreten, kann das ,,Ich® nur vermittels
der Organe seines Wesens aufnehmen und nur durch sie zur Willensbil-
dung verwenden. Nur soweit solche dullere Anregungen in das Wesen
des ,Ich®“ einen Eingang finden und von ihm aufgenommen werden,
konnen sie fiir die Willensbildung eine Rolle spielen. Wenn zum
Beispiel jemand infolge schlechten Gehors oder weil der Redner in
einer fremden Sprache spricht, eine Ansprache nicht versteht, dann kann
er natiirlich auch keinen Eindruck von ihr erhalten, der seine Willensbil-
dung beeinflussen konnte. Und wenn Anregungen fremden Denkens
und Empfindens von den geistigen und seelischen Organen des ,,Ich®
nicht aufgenommen werden, weil diese dafiir unempfanglich sind,
dann koénnen diese Gedanken und Gefiihle auch nicht bei der
Willensbildung mitwirken.

Aus dem Gesagten erhellt, dal§ die Willensbildung nur auf der Grund-
lage der im Wesen des ,,Ich® liegenden Eigenschaflen und Kréfte erfol-
gen kann. Die Willensbildung ist also an die Eigenart der Personlichkeit
gebunden. Diese bei jeder Personlichkeit verschiedene Eigenart aber ist
in ihren Anlagen angeboren. Die angeborenen Anlagen kénnen durch
Selbsterziehung im Laufe des Lebens wohl in der einen oder anderen
Richtung in hohem MaRle entwickelt, geformt und geprégt, aber sie kon-
nen nicht beseitigt und durch andere ersetzt werden. Seine persoénliche
Veranlagung aber erhélt der Mensch bei seiner Zeugung vom Schicksal.

Die Freiheit der Willensbildung ist also durch die dem Menschen vom
Schicksal gegebene personliche Eigenart begrenzt. ,,Niemand kann aus
seiner Haut heraus®, sagt der Volksmund. Ist sonach die Willensbildung
an die personliche Eigenart gebunden, so sind der Willensbetdtigung
auch dulSere Grenzen gezogen, die sich aus den gesamten Verhéltnissen
der Umwelt, in die uns das Schicksal von unserer Geburt an stellt,
ergeben. Der Strom, auf dem unser Lebensschifflein schwimmt, erhalt
vom Schicksal seine Richtung, aber unser Schifflein auf dem Strom
kénnen wir nach unserem eigenen personlichen Willen steuern.
Und wir miissen es steuern, wir diirfen es nicht dem Spiel der Strémung
iberlassen.
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Der Geist der Schopfung hat dem Menschen seinen personlich bestim-
mten eigenen Willen gegeben, damit er zu seinem Teile sich einschalte
in das grolle Werk der Schopfung auf dieser Erde. Er soll nicht willen-
los und trdge die Hande in den Schof8 legen und ein , Kismet“ walten
lassen und die Verantwortung auf eine ,Vorherbestimmung“ ab-
schieben. Wirken miissen wir mit den in unsere Personlichkeit gelegten
Fahigkeiten und Kréften, ringen miissen wir in der Erfiillung unserer
Lebensaufgabe und Kraft des uns verliehenen eigenen Willens mit der
Umwelt und mit den Fiigungen, die das Schicksal {iber uns verhangt.

Damit kommen wir zu der Frage: Wie hat sich der Mensch zu den

Fiigungen des Schicksals zu stellen?
Wir sind gewohnt, die Fiigungen des Schicksals unter die Begriffe
,Gliick® oder ,,Ungliick® einzuordnen. Fiigungen, die seinen Wiinschen,
Hoffnungen, Bestrebungen giinstig erscheinen, nennt der Mensch
,Gliick®, die ungiinstig erscheinenden Fiigungen ,,Ungliick®.

Unsere Wiinsche und Absichten selbst gehen allerdings manchmal
irre. Was wirklich gut oder schlecht fiir die Gestaltung unseres Lebens
war, zeigt oft erst die spatere Entwicklung nach geraumer Zeit. Dabei
stellt sich nicht selten heraus, dall eine Fiigung, die uns anfanglich als
Gliick erschien, sich spéter zu unserem Unheil wandte, und dal eine
Fiigung, die wir zunachst als Ungliick empfanden, sich spéter als Gliick
erwies. Der Traum vom Gliick ist wohl so alt wie die Menschheit.

Die Jugend, vor der noch in weiter Ferne das Reich der Zukunft sich
ausdehnt mit seinen vielen verschleierten Geheimnissen, trdumt ihn
gerne, diesen Traum vom Gliick. Er ist schon, dieser von Hoffnungen
umwobene Jugendtraum, vielleicht das Schonste, was uns die Jugend
beschert. Aber nicht allzulange und allzusehr diirfen wir uns Traumen
tiberlassen. Mancher schon jagte einem Traumgebilde von einem
fernen, nebelhaften Gliicke nach und iibersah dabei das wirkliche
Gliick, das am Wege stand und seinen Armel streifte. Es ist nicht so
leicht, das wahre Gliick zu erkennen. Begnadete Menschen erkennen es
sofort und fassen es, wihrend es voriiberschwebt: ,,Ich lasse dich nicht,
du segnest mich denn!“
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,»Wer aber feig der einen Stunde Gliick versdaumt, der holt’s nicht ein,
und wenn ihn Blitze triigen.

,Gliick hat auf die Dauer doch wohl nur der Tiichtige®, schreibt
Generalfeldmarschall Graf Moltke vom Feldherrn. Das gilt ganz allge-
mein, weil eben der ,Tiichtige“ gliickliche Fiigungen erkennt und
geschickt auszuniitzen versteht,und weil dem Klugen, Entschlossenen,
Tatigen, Fleiigen sich giinstige Gelegenheiten erdéffnen, die dem
Torichten, Unentschlossenen und Trdgen verschlossen bleiben.
Mit Recht sagt daher das Sprichwort: ,Jeder ist seines Gliickes
Schmied”. Ein anderes Sprichwort sagt: ,,Nichts ist schwerer zu ertra-
gen, als eine Reihe von guten Tagen“. Andauerndes Gliick macht leicht
selbstzufrieden, trdage, sorglos und leichtsinnig, es verleitet zu Selb-
stiiberhebung und Ubermut, die dann oft zu verhdngnisvoller
Verblendung fiihren. Die grofle Geschichte und die tdgliche Lebenser-
fahrung geben dafiir genug Beispiele.

Wem die holde Gliicksgottin die Hand bietet, der soll nicht zégern, sie
dankbar zu ergreifen. Aber er vertraue sich ihrer Gunst nicht blind an
und werde nicht {ibermiitig; denn die Gunst des Gliicks ist oft triigerisch
und wandelbar. Wer im Gliick bescheiden bleibt, in seinem Auftreten
gegeniiber anderen, in seinen Anspriichen und seiner Selbstein-
schiatzung, der ist gewappnet gegen die Gefahren, die das Gliick in
seinem Gefolge mit sich fiihrt.

Ist es schon nicht leicht, zum Gliick die richtige Einstellung zu finden,
so féllt es im allgemeinen doch viel schwerer, mit dem Ungliick fertig
zu werden. Das Ungliick ist ein strenger Wertmesser, es priift den
wahren Wert der einzelnen Menschen und der menschlichen Gemein-
schaften. Unter schweren Schicksalsschldgen zerbrechen tduschende
Hiillen, der Kern kommt zutage. Was echt ist an Freundschaft und
Liebe, wird offenbar, blendender Schein verfliegt. Persénlichkeiten und
Volker zeigen sich im wahren Licht.

Darum sollen wir das Ungliick in erster Linie als eine Priifung be-
trachten und uns bemiihen, sie in Ehren zu bestehen. Wenn ungliickliche
Figungen unsere Bestrebungen durchkreuzen, wenn ein widriges
Geschick uns schwere Hindernisse in den Weg wirft,
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dann sollen wir darin eine Priifung unseres Glaubens, unserer Tapferkeit
und Beharrlichkeit, unserer Fahigkeit, in schwierigen Lagen die rechten
Aushilfen zu finden, erblicken. Nicht jede ungliickliche Fiigung
bedeutet schon die letzte Entscheidung des Schicksals. Ringen miissen
wir mit dem Schicksal um seine Gunst. ,,Allen Gewalten zum Trotz sich
erhalten, nimmer sich beugen, kréftig sich zeigen, rufet die Arme der
Gotter herbei* (Goethe).

Um ungliickliche Fiigungen zu iiberwinden, miissen wir ihre Ursachen
zu ergriinden suchen, haufig ist darin eigene Schuld mitverwoben. Es ist
dann nicht leicht, zu unterscheiden, was an einem Ungliick schicksals-
bedingt und was verschuldet ist.

Bei Gemeinschaften ist die Versuchung grof3, daff dann einer dem an-
deren die Schuld zuschiebt. Familienglieder machen sich gegenseitig
Vorwiirfe und streiten sich, Volker suchen nach ,,Stindenbocken® und
zerreillen sich in gegenseitigen Anschuldigungen und Verdachtigungen.
Viele schlechte Eigenschaften und hdfliche Leidenschaften, geistige
Beschranktheit, rechthaberische Streitsucht,verleumderische Bosheit,
gemeine Selbstsucht, niedriger Hall und Neid erscheinen vom Ungliick
aufgewiihlt an der Oberfliche. Welch widerwértige Schauspiel bietet
sich da oft und wie toricht ist ein solches Verhalten, da es nur die
schlimmen Wirkungen eines Ungliickes vermehrt und fiihlbarer macht.

Haben wir unsere eigene Schuld an einem Ungliick erkannt, dann hilft
es aber auch nicht, wenn wir in Zerknirschung und Selbstvorwiirfen uns
innerlich verzehren. Positive Folgerungen miissen wir aus jedem
Ungliick zu ziehen suchen und besser zu machen trachten, was zu
verbessern ist. Mancher Fehler 1d68t sich wieder gutmachen, manches
Versaumte nachholen. Irgend etwas Positives ldlt sich fast jedem
Ungliick abringen und seien es nur die Lehren, die wir daraus fiir die
Zukunft ziehen.

Das Ungliick ist ein guter Lehrmeister. Es hat schon manchen
Verblendeten zur Selbstbesinnung gebracht und manchen Irrenden zur
Umkehr auf einem falschen Wege veranlaflit. Entscheidend fiir die
Wirkung eines Ungliickes auf unser Leben ist die seelische Haltung, die
wir dazu einzunehmen vermdogen.
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Wir wissen, dall schweres Ungliick schon viele Menschen dazu
getrieben hat, freiwillig aus dem Leben zu scheiden. Es gibt Fille, in
denen wir es voll verstehen, wenn Menschen eine Fortsetzung ihres
Lebens unter den durch ein Ungliick geschaffenen Bedingungen mit
dem Inhalt und der Wiirde ihres bisherigen Lebens unvereinbar halten
oder durch ihr freiwilliges Ausscheiden aus dem Leben eine Siihne zu
leisten oder ein Opfer fiir andere zu bringen glauben. Es sind dies edle,
heroische Beweggriinde, die wir achten miissen. Wir sind auch weit
davon entfernt, den Stab zu brechen iiber die Ungliicklichen, die unter
der Wucht eines grausamen Geschickes zusammenbrechend keinen
Ausweg im Leben mehr finden. Aber wir miissen uns doch zu dem
grundsatzlichen Standpunkt bekennen, dal nicht wir zu bestimmen
haben, wann unsere Lebensaufgabe vollendet ist, sondern die Macht,
die uns diese Aufgabe gestellt hat, Gott, von dem alles Schicksal seinen
Ausgang nimmt.

Andere Menschen suchen iiber ein ungliickliches Schicksal hin-
wegzukommen, indem sie in wilder Empérung sich in den Strudel
betdubender Leidenschaften stiirzen, im Sinnentaumel Vergessen
suchen. Manner werden zu Trinkern und Spielern, Frauen werfen sich
hemmungslos weg. Besonders junge Menschen sind geneigt, auf solche
Weise iliber schwere Enttauschungen, zum Beispiel eine ungliickliche
Liebe, sich hinwegzuhelfen.

Aber diese Hilfe bleibt eine Tduschung Dem Rausch der Leiden-
schaften folgt eine um so schlimmere Erniichterung. Menschen, die auf
diese Weise mit einem Ungliick fertig zu werden glauben, zerstoren sich
ihr Leben und wirken zerstorend auf das Leben anderer.

Wieder andere macht das Ungliick zu Lebensverdachtern und
Menschenhassern, die sich und ihrer Umgebung das Leben verbittern.
Solche Menschen verfallen dann leicht dem Ddmon, der stets verneint.
Dieser treibt sie dann dazu, alle hohen Werte des Lebens zu verneinen
und zu verhoéhnen, alles, was mit ihnen in Beriihrung kommt, zu zerset-
zen und zu beschmutzen. Wir kennen endlich auch solche Menschen,
die, von einem schweren Schicksalsschlag betdubt, nur mehr wie
Traumwandler durch das Leben gehen.
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Sie haben den Mut und die Kraft zum wirkenden Leben verloren. Thre
Seele findet nicht mehr zum Licht und kann auch keines mehr
ausstrahlen. Alle diese bedauernswerten Menschen, denen es nicht
gelingt, den zerstérenden und ldhmenden Einflufl des Ungliicks auf ihre
innere Haltung abzuwehren, unterliegen im Kampf mit dem Schicksal.
Es gibt wirksame Abwehrmittel gegen die seelisch zermiirbende
Wirkung des Ungliicks.

Ein solches Abwehrmittel ist die Zuflucht zu unserer Mutter Natur.
Wie eine Mutter ihr Méddchen, das sich tief ungliicklich fiihlt, weil seine
Puppe zerbrochen ist, trostet und ihren Knaben, der bitterlich weint,
weil er nicht zu einem Spielkameraden darf, ernst belehrt, wie sie ihre
Kinder zu sich nimmt und ihnen schone Geschichten erzahlt, so dald
aller Schmerz bald wieder vergessen ist, so macht es auch Mutter Natur,
wenn wir zu ihr kommen, die Augen 6ffnen fiir das, was sie uns zeigt,
und dem lauschen, was sie uns sagt.

Unter dem Eindruck der GroRe und Erhabenheit der Naturerschei-
nungen, vor dem Hauch der Ewigkeit, der die Natur umweht, schrumpft
unser kleines vergédngliches Erdenleid zusammen. Manches zerbrochene
Gliick, bedeutet es mehr als eine zerbrochene Puppe? Manche gescheit-
erte Hoffnung mehr als ein versagter Kinderwunsch?

Wie im Grollen und AuBergewohnlichen, so ist die Natur auch im
Kleinen und Gewdhnlichen voll der Wunder und zauberhaften Reize.
Betrachten wir zum Beispiel einen blithenden Apfelbaum, durch den
schrage Sonnenstrahlen fallen, oder einen bunten Falter, der sich von
Blume zu Blume wiegt!

Tragen wir unsere Sorgen und unser Leid hinaus in die freie Natur, wo
immer wir sie erreichen kdnnen! Sie kann uns immer und tiberall etwas
sagen und geben. Wenn wir uns nur ganz mit allen unseren Sinnen in
ihre Betrachtung versenken, mit unserem ganzen Empfinden ihr
hingeben, so wie ein Kind sich an die Mutter schmiegt, dann verblaf$t
das Leid, verstummt der Schmerz, erfrischt und gekréftigt an Leib und
Seele konnen wir dem widrigen Schicksal standhalten.

Eine andere grof8e Trosterin im Ungliick ist die Kunst mit ihren Gaben
an Bildern, Worten und Klangen.
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Ihr Zauberbann vermag den Menschen eine Zeitlang allem irdischen
Kummer und Leid zu entriicken. Namentlich die Musik mit ihrer
bezwingenden Macht vermag das umdiisterte Gemiit zu erhellen und
den in Verzweiflung und Bitterkeit erstarrten und verhdrteten Schmerz
in linde Wehmut und stolze Trauer aufzuldsen.

Das beste Abwehrmittel aber gegen seelische zermiirbende Wirkung
des Ungliicks heilSt: tétig sein!

Die Arbeit in Erfiillung unserer Lebensaufgabe ist das wirksamste
Heilmittel im Ungliick. Edles Schaffen im Dienste eines hohen Ideals,
anderen Menschen zuliebe, befreit die Seele vom Druck eigenen Leides.
Wichtig ist es auch, fiir die nicht von Berufsarbeit ausgefiillte Zeit eine
fesselnde Tatigkeit zu finden. Wenn wir in sportlicher Betdtigung
irgendwelcher Art uns zwingen, unsere Nerven zu beherrschen, unsere
Gedanken und unseren Willen zu konzentrieren, wenn wir durch Musik,
Literatur, kiinstlerische oder handwerkliche Betdtigung uns aus
verzehrendem Briiten iiber ein Ungliick, aufreibendem Wiihlen im
Schmerz herausreifen, so wird es uns leichter, unser seelisches
Gleichgewicht zu erhalten oder wiederzugewinnen.

Es gibt nun allerdings Ungliicksfélle, bei denen die angegebenen
Hilfen nicht anwendbar sind, zum Beispiel schweres Leiden, das einen
Menschen an das Krankenlager fesselt, und es gibt Schicksalsschlédge,
die so grausam, ungerecht und sinnlos empfunden werden, dafl alle
ablenkenden Hilfen nicht ausreichen, um das innere Gleichgewicht zu
bewahren. Dann kommt es vor, dal8 ein Mensch in wilder Emporung
sich aufbdumt, seinem Schicksal flucht und der Macht, die es lenkt, daf§
er verbittert und verfinstert alle aufrichtenden Kréfte des Lebens von
sich weist, die Hoffnung, den Glauben und die Liebe. Aber damit gibt er
den Kampf mit dem Ungliick auf und gibt sich besiegt. Was kann uns
helfen, uns auch solchem Ungliick gegeniiber zu behaupten?

Schon die einfache Beobachtung der Natur und der in ihr wirkenden
Gesetze, erst recht ein von der Wissenschaft gebotener Einblick in die
Welt der Gestirne wie in das Sein der Atome, ldlt den denkenden
Menschen einen iiberwdltigenden Eindruck gewinnen von dem
sinnvollen Walten eines unfafbar hohen Geistes in der Schopfung.
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Jedes Atom und auch das kleinste Geschehen in der Natur hat einen
Sinn und steht irgendwie in Zusammenhang mit dem Weltall und dem
Weltgeschehen und damit dem Geist der Schépfung.

Und das Geschehen im Menschenleben, das wir Ungliick nennen,
sollte sinnlos sein? Was uns an einem Ungliick vom Standpunkt des
Menschenlebens aus gesehen ungerecht und sinnlos erscheinen muls,
gewinnt ein anderes Ansehen, wenn wir es von einem hoheren Stand-
punkte aus zu betrachten suchen.

Einer winzigen Flocke im Schneegesttber, einem Staubkorn im Sand-
sturm vergleichbar, wirbelt unser kleiner Planet seit unschdtzbaren
Zeiten, die Sonne umkreisend, durch das Weltall. Auf Gliick und
Ungliick der kurzlebigen Menschengeschopfe auf diesem Sandkorn im
Weltall ist das weltbewegende Schicksal nicht gerichtet. Es waltet in
einem hoheren, uns unerforschlichen Sinne als Ausflulf des Geistes der
Schopfung. In Ehrfurcht miissen wir uns vor dem Unerforschlichen
beugen und fiigen in unser Menschenlos, das uns der Geist der Schopf-
ung bestimmt hat. Danach ist der Mensch, ebenso wie dem Tode, widri-
gen Fiigungen von Ursachen und Wirkungen in seinem Leben unterwor-
fen, die er als Ungliick empfindet. Den letzten Sinn dieser Weltordnung
zu ergriinden, ist uns Menschen versagt. Wir glauben und fiihlen aber,
daR der Geist der Schopfung, der diese Ordnung gesetzt hat, auch in der
kleinen rasch vergdnglichen Erscheinungsform unseres menschlichen
,»Ich“ waltet und wirkt und da wir ihm innig verbunden sind. Durch
diese Verbundenheit erhélt unser menschliches Dasein und Schicksal
seine Wiirde.

Das BewulStsein dieser Wiirde ist es, das als stiarkste Hilfe uns befahi-
gen soll, auch schweres Ungliick zu ,iiberwinden“. Wem das gelang,
der verldlSt als Sieger den Kampfplatz dieses Lebens, das ja nun ein
kurzer Ubergang ist im Wandel der Schopfung, fiir die ein paar tausend
Jahre Menschengeschichte kaum einen Atemzug bedeuten. In
Menschen, die sich von einem schweren Schicksalsschlag nicht umwer-
fen lassen, riittelt das Ungliick die im tiefsten Inneren ruhenden Krafte
und Féhigkeiten auf. Gerade das Ungliick ist es, das aus Geist und Seele
schopferischer Menschen Leistungen herausprelSt,
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die auf dem Boden des Gliicks nicht entstanden wéren. In welcher
materiellen und seelischen Not haben viele Dichter und Denker,
Kiinstler und Musiker unsterbliche Werke geschenkt!

Das Ungliick ist der Boden, auf dem wahre MenschengroRe und
echtes Heldentum gedeiht. Wie Edelmetall im Glutofen wird die Seele
edel angelegter Menschen durch das Ungliick von den Schlacken der
Selbstsucht, Eitelkeit und AuRerlichkeit, des Unwahren und Unechten
geldutert. Solche edel angelegten Menschen werden durch das Ungliick
nicht verbitterte Menschenverdchter und Menschenhasser, das eigene
Leid macht sie im Gegenteil verstehender und mitfiihlender fiir die
Leiden und Schwéchen ihrer Mitmenschen. Ihr allem Niedrigen
entriickter Edelsinn, ihre selbstlose Hilfsbereitschaft und Giite strahlen
Licht und Wiarme auf ihre Umgebung aus. Neben den grolen
Wohltitern der Menschheit, deren Namen die Geschichte festhalt, sind
es diese ungezdhlten und ungenannten, durch Leid gelduterten und
gestdahlten Menschen, die in ihrem Wirkungskreis als Fiihrer zu wahrem
Menschentum wirken.

GesetzmalSiges in der Folge von Ursachen und Wirkungen

Wenn wir nun untersuchen, ob in der Folge der Ursachen und
Wirkungen, die das Schicksal bildet, etwas GesetzmaRiges zu entdecken
ist, so treffen wir zunédchst auf das bekannte allgemeingiiltige Gesetz:
Gleiche Ursachen haben unter gleichen Verhdltnissen stets die gleichen
Wirkungen.

In einer fortschreitenden Entwicklung, also im Leben, gibt es nun
zwar keine Wiederholung vollkommen gleicher Ursachen und Verhalt-
nisse, daher auch nicht vollkommen gleicher Vorgénge. jeder Vorgang
im Leben ist irgendwie verschieden und einmalig. Aber dhnliche, glei-
chartige Verhiltnisse und Vorgénge gibt es, und die Ahnlichkeit kommt
manchmal der Gleichheit sehr nahe Die Geschichte zeigt uns denn auch
eine Wiederholung gleichartiger Vorgdnge in der Vergangenheit,
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und zwar in einem viel groBeren Ausmall, als dies im allgemeinen
beachtet wird. Der bekannte Satz ,,Alles ist schon dagewesen hat daher
auch schon seine Berechtigung, wenn man namlich auf den Wesenskern
der Vorgdnge eingeht und von den &uBeren Verschiedenheiten ab-
sieht.Infolge des oben genannten, fiir die Beziehungen zwischen Ur-
sachen und Wirkungen giiltigen Gesetzes ist es moglich, bei Vorgéngen
der Gegenwart, die eine Wiederholung gleichartiger friiherer Vorgiange
darstellen, einerseits gewisse Riickschliisse zu ziehen auf ihre Ursachen
und andererseits gewisse Wirkungen vorauszusehen.Man kann also
auch aus der Kenntnis fritherer Vorgdnge in gewissem Ausmal$ ableiten,
welche Ursachen man schaffen (verhiiten) muf}, um in einem gleicharti-
gen Falle der Gegenwart eine bestimmte Wirkung zu erzielen (ver-
hiiten).

Das Wissen von den Zusammenhdngen bestimmter Ursachen und
Wirkungen bei fritheren Vorgdngen bildet unsere Erfahrungen. Ihre
Bedeutung im Kampfe des Lebens und fiir die Auseinandersetzungen
mit den Fiigungen des Schicksals haben wir an friitherer Stelle behan-
delt. Erfahrungen aus der Geschichte sind es auch, die uns einen
Hinweis auf ein weiteres, in der Folge von Ursachen und Wirkungen
zur Geltung kommendes Gesetz geben. Wir kénnen auf allen Gebieten
menschlicher Betdtigung feststellen, daf§ in zeitlicher Aufeinanderfolge
polar entgegen gesetzte Anschauungen und Bestrebungen der Entwick-
lung die Richtung geben, so dal die Entwicklung immer wieder in
entgegengesetzter Richtung umschldgt (pendelt) und Zustdnde
entgegengesetzter Art herbeifiihrt.

So kénnen wir zum Beispiel auf politischem Gebiet feststellen, wie in
den Staatenbildungen ein Pendeln zwischen nationalen und universellen
Tendenzen, in den Gemeinschaftsordnungen ein Pendeln zwischen be-
tonter Freiheit der Personlichkeit und betonter Bindung an eine
Gemeinschaft, in den Regierungssystemen ein Pendeln zwischen Beto-
nung der Fihrung und Betonung der Selbstbestimmung stattfindet.
Auch in der Geschichte der wirtschaftlichen und kulturellen Entwick-
lung laRt sich das Pendeln zwischen entgegengesetzten Tendenzen, wie
sie in den jeweils vorherrschenden Systemen, Richtungen und
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Schulen zum Ausdruck kommen, erkennen. Die gleichen Erscheinungen
sind auf den fachlichen Teilgebieten in Einzelfragen zu beobachten.
Immer wieder sehen wir den Umgang sich wiederholen, dal3 einseitige
Entwicklung in die entgegengesetzte Richtung umschlagt.

Wir haben es bei diesem Pendeln in der Entwicklung zweifellos mit
einem gesetzmédligen Vorgang zu tun und sehen darin ein allgemeines
Schopfungsgesetz sich auswirken. Der Geist der Schopfung hat: in das
Wesen von allem, was geschaffen und zur Entwicklung bestimmt ist,
Gegensdtze gelegt. Von entgegengesetzten Polen gehen daher gegen-
satzliche Forderungen an die Entwicklung aus. Andererseits ist aber die
ganze Schopfung auf das Streben zur Harmonie gerichtet. Wenn daher
eine Entwicklung sich zu weit (im Sinne der Schopfung) in Richtung
einseitiger Forderungen bewegt, tritt selbstregulierend die Gegen-
wirkung im Sinne der entgegengesetzten Forderungen in Kraft.
Dadurch wird die einseitige Bewegung gehemmt, aufgehoben und
schlieflich in die umgekehrte Richtung geleitet.

Vom Geist der Schopfung geht alles Geschehen aus, und zu ihm strebt
es auf dem Wege der Entwicklung wieder zuriick. In der Vereinigung
mit dem Geist der Schopfung liegt die vollendete Harmonie. Alles, was
sich auf dem Wege der Entwicklung befindet, ist unvollendet, es kann
nach vollendeter Harmonie nur streben und sich ihr ndhern.

Der Zustand der vollendeten Harmonie stellt - wenn wir einen
bildlichen Vergleich versuchen diirfen - die Achse dar, um die sich die
geschichtliche Entwicklung zwischen polaren Gegensdtzen hin und her
pendelnd wellenférmig bewegt.

Folare Wirkung

Achse der voll- /\ T
endeten Harmon—ie_’ \//\\i//_?\\f/’
o/ N

Polare Wirkung
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Die zeitliche Folge und die Art des Ubergangs von einer Entwick-
lungsrichtung in die entgegengesetzte ist ganz verschieden. Bildlich
ausgedriickt: die Wellen sind nach Héhe und Lange ganz verschieden.

Neben ganz schroffen (revolutiondren) Ubergéngen finden wir in der
Geschichte andere, die sich ganz allmdhlich (evolutionér) vollziehen,
neben sehr rasch aufeinanderfolgendem Wechsel solchen, der erst nach
sehr langen Zeitraumen stattfindet. Je pltzlicher und starker ein einseit-
iger Ausschlag nach einer Richtung erfolgt, um so rascher und schroffer
erfolgt in der Regel der Riickschlag. Je empfanglicher die in Betracht
kommenden Menschen fiir Neuerungen, um so rascher, je bedachtsamer
und schwerfilliger sie sind, um so langsamer vollzieht sich in der Regel
ein Umschlag.

Je umfassender eine Angelegenheit ist, je mehr Menschen erfalSt
werden miissen, je tiefer eine Verdnderung in das dufllere und innere
Leben der Menschen eingreift, um so ldngere Zeitrdume nimmt eine
Umbildung in Anspruch. Wandlungen auf weltanschaulichem und re-
ligiosem Gebiete vollziehen sich nur in sehr langen Zeitrdumen.

Schroffe Umschldge ergeben sich als zwangsldufige Folge einer
besonders einseitigen {iberspitzten Entwicklung, die zu iibermaRigen
Spannungen in den bestehenden Zustinden gefiihrt hat. Mit solchen
revolutiondren ,,Umbriichen sind aber immer mehr oder weniger grobe
Ubertreibungen und Ausschlige in das Gegenteil verbunden. Im Sinne
der Gesamtentwicklung bedeuten diese eine Energievergeudung.
Anzustreben ist daher eine stetige Entwicklung, die in ihrem Pendeln
sich von der ,,Achse der vollendeten Harmonie“ nicht zu weit entfernt.
Wichtig ist daher, dal$ in allen menschlichen Einrichtungen, die einer
Entwicklung unterworfen sind, ein ,Regulator” eingebaut wird, der
rechtzeitig in Wirkung tritt, um zu starke Ausschldge nach einer Rich-
tung zu verhindern. Die Art eines solchen Regulators hangt von der Art
der Einrichtung ab, fiir die er bestimmt ist. Seine Wirksamkeit muf sich
mindestens in einer sachlichen, positiv gerichteten Kritik an bestehen-
den und in Entwicklung befindlichen Zustédnden duflern kdnnen.
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Wir haben also erkannt:

1. dal§ gleichartige Vorgdnge im Leben sich fortgesetzt wiederholen
auf Grund des Gesetzes, dal gleiche Ursachen unter gleichen Verhalt-
nissen gleiche Wirkungen hervorrufen,

2. dal§ alle Entwicklung zwischen polaren Gegensétzen, die im Wesen
der zur Entwicklung bestimmten Dinge selbst liegen, hin und her
pendelt, indem eine gleichfalls im Wesen der entwicklungsbestimmten
Dinge liegende Selbstregulierung gesetzmélig in Kraft tritt.

Die Kenntnis dieser Gesetze setzt uns in Stand, unsere Erfahrungen zu
verwerten, um einerseits die Folgen von Vorgédngen in der Gegenwart
und die Richtung einer Entwicklung in gewissem Malle vorauszusehen
und um andererseits die Ursachen zu erkennen, die wir schaffen oder
verhiiten miissen, um bestimmte Wirkungen in der Zukunft zu erzielen
oder zu verhiiten.

Wir kénnen somit zwar eine vergangene Entwicklung, deren Ergebnis
als Schicksal an uns herantritt, nicht ungeschehen machen, die gegebene
Ausgangslage nicht dndern, aber wir konnen Kraft unseres eigenen
Willens bewullt in den Ablauf des Geschehens der Gegenwart
eingreifen und so die zukiinftige Schicksalsgestaltung beeinflussen.

Dem Menschen ist nicht nur auferlegt, Schicksal zu erleiden; er ist
auch dazu berufen, Schicksal mitzugestalten.

Wir selbst sind es, die vom Geist der Schopfung dazu ausersehen sind,
an der Gestaltung des Schicksals unserer Nachkommen, unseres Volkes,
der Menschheit mitzuwirken.
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Arbeit, der Inhalt des Lebens

Die Arbeit erhdlt ihren Sinn im Leben des Menschen durch seine
Lebensauffassung. Wir fassen das Leben - wie in einem friiheren
Abschnitt dargelegt - als eine von Gott gestellte Aufgabe auf. Wir sind
dazu berufen, in dem wuns durch Schicksalsfiigung zugefallenen
Wirkungskreis zu wirken am Werke der Schopfung und im Sinne des
Geistes der Schopfung. Wir sehen daher in jeder schaffenden Arbeit
eine Ausstrahlung des gottlichen Schopfungswillens und in der getreuen
Erfiillung der Pflichten unseres Wirkungskreises eine Erfiillung unserer
Pflichten gegen Gott, einen Gottesdienst.

Wohl bleibt der urspriinglichste und unmittelbarste Zweck der Arbeit,
wie er schon fiir die Urmenschen bestand, ndmlich Schaffung des
notwendigen Lebensunterhaltes und Verbesserung der personlichen
Lebensverhdltnisse, auch heute noch bestehen und drangt sich fiir die
Masse der Menschen in ihrem tdglichen Leben als der am meisten in die
Sinne fallende Zweck der Arbeit auf. Aber eine nur der Befriedigung
materieller Bediirfnisse und Geniisse dienende und eine nur auf den
personlichen Vorteil gerichtete Arbeit wiirde deren Sinn fiir das Leben
des Menschen nicht voll erfassen. Erst dadurch, dall der Mensch seine
Arbeit in den Dienst einer hoheren Idee, in den Dienst der Pflichterfiil -
lung gegeniiber einer htheren Gemeinschaft stellt, erst dadurch, daR er
sich bei seinem Schaffen von der Liebe zu anderen leiten 1dft, erhélt die
Arbeit ihren héheren Sinn.

Den letzten und hochsten Sinn fiir das Leben des Menschen aber
erhdlt die Arbeit erst dadurch, daf sie in Verbindung zum Goéttlichen
gebracht, als Ausstrahlung des gottlichen Schopfungswillens empfun-
den und als Dienst an Gott betrachtet wird. So aufgefafite Arbeit ist es,
die dem Leben einen menschenwiirdigen Inhalt und Wert verleiht.

Bei schopferischer, im weiteren Sinne kiinstlerischer Arbeit wird
dieser hochste Sinn der Arbeit am unmittelbarsten fiihlbar. Begnadete
Menschen fiihlen sich bei ihrem Schaffen als Vollstrecker eines got-
tlichen Schopfungswillens und empfinden darin den héchsten Sinn
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und das groflte Gliick ihres Lebens. Aber auch iiber der einfachsten
Handarbeit, tiber dem Wirken im bescheidensten Wirkungskreis
leuchtet dieser erhabene religiése Sinn der Arbeit. Jede Arbeit hat ihren
Zweck und jeder Wirkungskreis seine Bedeutung im Leben der
Menschheit und damit im groBen Werke der Schopfung. Den
Wirkungskreis, der dem einzelnen Menschen zuféllt, bestimmt die
gottgewollte Schicksalsfiigung. Nicht die Art der Arbeit an sich,
sondern die Gesinnung, mit der sie getan wird, verleiht einer Arbeit ihre
Wiirde. Edle Gesinnung adelt jede Arbeit, dem Adel der Arbeit aber
gebiihrt der erste Rang unter den Menschen.

Die Arbeit ist die Zwillingsschwester des Kampfes. Auch sie fordert
Uberwindung von Schwierigkeiten und Widerstinden, die im Stoff, in
den Verhdltnissen, in uns selbst liegen; auch sie verlangt den vollen
Einsatz der Personlichkeit, der oft mit Gefahren fiir die Gesundheit,
manchmal auch fiir das Leben verbunden ist. Auch dem Sieger in der
Arbeit gebiihrt der Siegerkranz.

Bei jeder Arbeit kommt es darauf an, eine ihrem besonderen Zweck
entsprechende, moglichst vollendete Leistung zu erzielen. Die Arbeits-
leistung eines Menschen héngt ab von seinen angeborenen Féhigkeiten
und dem angewendeten Arbeitsverfahren. Angeborene Fahigkeiten
kommen erst dann voll zur Geltung, wenn sie durch richtige Ausbildung
entwickelt und durch den Willen zur Leistung voll ausgeniitzt werden.
Einzelne, die Leistungsfdhigkeit beeintrachtigende Schwachen und
Maingel in der Veranlagung lassen sich durch zdhen Willen beheben und
ausgleichen. Wichtig fiir die Arbeitsleistung ist endlich das Arbeitsver-
fahren. Jede Art von Arbeit erfordert ihre besondere, der Erfahrung
entnommene und durch Ubung anzueignende Arbeitstechnik.

Um auf einem Arbeitsgebiet das Bestmogliche zu leisten, ist die
Konzentration der ganzen Personlichkeit und damit bewulSte
Beschrdankung geboten. Menschen, die alles verstehen und koénnen
wollen und sich in ihrer Arbeit damit zersplittern, leisten meist iiberall
nur Stiimperhaftes ,,Wer Groles will,mufl sich zusammenraffen, in der
Beschrankung zeigt sich erst der Meister” (Goethe).
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Art und Ausmal§ der erforderlichen Beschrankung hangt ab von der Art
der Arbeit und der Personlichkeit. Keinesfalls darf Beschrdankung zu
geistiger und seelischer Enge fiihren. Ein zu eng aufgefaltes ,,Spezial-
istentum®, das den Zusammenhang mit dem grofen Ganzen, dem es
eingeordnet ist, verliert, fiihrt auf Abwege. Uber die unmittelbaren
Zwecke der Kleinarbeit des Alltages mul man den Blick immer wieder
auf die Hochziele seines Berufes und Wirkungskreises richten und des
letzten Sinnes aller menschlichen Arbeit sich immer wieder erinnern,
dann wird die Arbeit vom rechten Geiste durchdrungen.

Wenn der Mensch, so wie es sein soll, seinem Berufe und
Wirkungskreise mit seiner ganzen Personlichkeit sich hingibt, dann
erhdlt sein Wesen durch die Eigenart seiner Arbeit ein besonderes
Geprége. Das entspricht der Ordnung der Natur und ist daher gut. Wenn
aber iiber einseitiger Berufstdtigkeit das allgemein Menschliche ganz
vernachléssigt wird, dann verkiimmert und verkriippelt die Person-
lichkeit. Der , Fachmann“ soll sein Fach beherrschen, aber nicht vom
Fach beherrscht werden. Ganz besonders dann, wenn die Berufsarbeit
die Kréfte und Fahigkeiten des Menschen sehr einseitig in Anspruch
nimmt, und wenn der Wirkungskreis ein eng begrenzter ist, ist eine
ergdnzende und ausgleichende Betétigung geboten. Sie kommt der
Berufsarbeit selbst wieder zugute, indem sie vor einseitiger Erstarrung
und Verknocherung bewabhrt.

Konzentration und Anspannung bei der Arbeit verlangt Ausgleich und
Entspannung in der arbeitsfreien Zeit. Der weise Haushalt mit den
Kraften, der Rhythmus im Wechsel von Bewegung und Ruhe, Anspan-
nung und Entspannung, Ausgeben und Sammeln von Kriften, den wir
in der uns umgebenden Natur beobachten kénnen, soll auch fiir die
Regelung unseres Lebens vorbildlich sein. Das Leben ist kurz, keine
Stunde soll sinnlos vergeudet werden, jede soll dem Zweck des Lebens
dienstbar gemacht werden. Nicht nur richtig zu arbeiten, sondern auch
die arbeitsfreie Zeit richtig zu gebrauchen, ist sehr wichtig. Beides will
gelernt sein, schon bei der Ausbildung und Erziehung der Jugend miifSte
darauf groBer Wert gelegt werden. Die Herbeifiihrung der richtigen
Verhiltnisse zwischen Arbeitszeit und arbeitsfreier Zeit,
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die systematische Einlegung von Arbeitspausen, die Schaffung der
Maoglichkeit, die arbeitsfreie Zeit richtig zu verwerten, ist Aufgabe einer
verniinftigen Arbeitsordnung innerhalb der arbeitenden Volksgemein-
schaft. Die verschiedenen Arten von Arbeiten schaffen hierfiir ganz
verschiedene Verhdltnisse. Fiir Fabrik- und Biiroarbeit bestehen ganz
andere Bedingungen als fiir Land- und Hausarbeit. Schematische Be-
stimmungen sind unverniinftig. Man kann nicht behaupten, dall wir in
der Arbeitsordnung schon den Gipfel der Vollkommenheit erreicht
hétten. Fiir kluge, praktisch veranlagte, menschenfreundliche fiihrende
Personlichkeiten ist noch viel zu bedenken und zu tun auf diesem
so wichtigen Gebiet der Gemeinschaftsordnung.

Der Mensch hat nicht nur die Pflicht, sondern auch das Recht,
zu arbeiten; denn die Arbeit gibt dem Leben des Menschen erst seinen
Inhalt. Wenn Menschen, die willig und fahig zur Arbeit sind, fiir langere
Zeit keine Arbeit finden konnen, wenn periodische Massenarbeits-
losigkeit eintritt, so ist das ein ordnungswidriger und menschenun-
wiirdiger Zustand.

Es wire ein Irrtum, diesen Zustand etwa der Einfiihrung der Maschi-
nen zuzuschreiben. Die Maschine ist ein vervollkommnetes Werkzeug
des Menschen, so wie es schon der erste Pflug war. Die Maschine
erleichtert dem Menschen die Arbeit, sie befdhigt ihn zu Arbeitsleistun-
gen, die ohne sie nicht moglich wéren, sie nimmt nicht dem Menschen
die Gelegenheit zu arbeiten, sie macht seine Arbeit nicht tiberfliissig.
Gibt es etwa keine notwendigen Lebensbediirfnisse mehr, die noch zu
befriedigen wéren, bediirfen etwa die Lebensverhéltnisse fiir die Masse
der Menschen in bezug auf Nahrung, Kleidung und Wohnung nicht
noch dringend der Verbesserung? Ist etwa das Leben des Menschen
schon so gut und schoén gestaltet, dafl es nicht mehr verbessert und ver-
schonert werden kann? Ist etwa die Erde ein Schlaraffenland geworden?
Oder sind ihre Krifte und Stoffe schon so ausgeniitzt, da8 fiir Verwer-
tung durch menschliche Arbeit nichts mehr {ibrig bleibt? Die Legende
berichtet, daf der Turmbau in Babel infolge Sprachverwirrung
eingestellt werden mulSte.
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Vielleicht wird man einmal erzdhlen, dal es eine Zeit gab, in der infolge
Geistesverwirrung Massen arbeitswilliger Menschen keine Moglichkeit
zur Arbeit fanden. Aus dieser Geistesverwirrung ist ein Ausweg nur zu
finden, wenn man ihre Ursachen aufdeckt.

Die Einfiihrung der Maschine in die Wirtschaft hat eine tiefgreifende
Umgestaltung in der Organisation der Arbeit bedingt. Es ist dem
Menschen in den ersten hundert Jahren des Maschinenzeitalters bei
fortschreitender Technisierung der Wirtschaft noch nicht gelungen, die
durch die verdnderten Arbeitsverhdltnisse notwendig gewordene
Umstellung in der Organisation der Arbeit voll zu meistern. Es ist ihnen
dhnlich ergangen wie in Goethes Gedicht dem Lehrling mit dem Zau-
berbesen. Aber in diesen durch eine Ubergangsentwicklung bedingten
Schwierigkeiten an sich liegt nicht die letzte und eigentliche Ursache
einer Wirtschaftsunordnung, die periodische Massenarbeitslosigkeit zur
Folge hat. Eine solche Unordnung in der Volkswirtschaft muf§ eintreten,
wenn die Produktion und der Geldumlauf, das ist der Blutkreislauf der
Wirtschaft, und im Zusammenhang damit die Organisation der Arbeit
nicht durch die Interessen der Gesamtheit des arbeitenden Volkes
bestimmt wird, sondern durch die persénlichen Interessen von Besitzern
privaten GroRkapitals, welche in der Leitung der Wirtschaft und des
Staates die tatsdchliche Macht oder doch den entscheidenden Einflul
ausiiben. Wo ein solcher Zustand ausgeschaltet ist und die Staatsleitung
in Vertretung der Interessen des Gesamtvolkes Wirtschaft, Geldumlauf
und Arbeitsorganisation im groflen lenkt, ist jede Massenarbeitslosigkeit
zu vermeiden; denn sie ist nicht eine unvermeidliche Begleiterschein-
ung unabdnderlicher Wirtschaftsgesetze, sondern das Ergebnis
menschlicher Verirrungen in der Wirtschafts- und Gesellschaftsordnung.

Das Leben in der menschlichen Gemeinschaft fiihrt zu einem Aus-
tausch von Arbeitsleistungen und Giitern (Waren), die ihrerseits durch
Arbeitsleistungen hergestellt oder beschafft werden. Jeder arbeitende
Mensch hat Anspruch darauf, daf8 bei diesem Austausch der Entgelt im
richtigen Verhaltnis zu seiner Leistung steht.
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Der wirkliche Entgelt einer Arbeitsleistung oder der durch sie
hergestellten oder beschafften Ware richtet sich nach der Bewertung, die
sie findet. Je begehrter im allgemeinen eine Leistung ist und je schwerer
sie zu erhalten ist, um so hoher ist die Bewertung, die sie findet. Fiir den
Grad des Begehrens einer bestimmten Arbeitsleistung oder eines
Arbeitsproduktes ist nicht nur die tatsdchliche Notwendigkeit oder
Wichtigkeit fiir den Empfanger malgebend. Zeitbedingte Modean-
schauungen und Geschmacksrichtungen, personliche Neigungen und
Launen, anpreisende oder absprechende Beurteilung durch Reklame
und Kritik und dhnliche Beeinflussung der allgemeinen Meinung spie-
len bei der Bewertung einer Arbeitsleistung oder eines Arbeitsproduktes
eine grofle Rolle. Besondere Umstdnde, die die Produktion herab-
driicken (z. B. MiRernte, Rohstoffmangel, Produktionsdrosselung usw.),
oder den Verkehr einschranken und dadurch das Angebot bestimmter
Arbeitsprodukte  verringern,  beeinflussen  die  Preisbildung.
Wirtschaftlich oder politisch méchtige Vereinigungen konnen einen
entscheidenden Druck auf die Lohnbildung austiben.

Umstédnde der geschilderten Art sind es, die bewirken, dall beim Aus-
tausch von Arbeitsleistungen und ihren Produkten nicht immer ein
gerechter Entgelt, sondern nicht selten eine offensichtliche Unterbewer-
tung oder Uberbewertung einzelner Leistungen stattfindet.

Aufgabe der Staatsleitung, der die Uberleitung der Wirtschafts- und
Arbeitsordnung obliegt, ist es, dahin zu wirken, dall solche Un-
gerechtigkeiten moglichst ausgeschaltet werden und eine gesunde,
gerechte Lohn- und Preisbildung unter Riicksicht auf die Interessen der
Allgemeinheit und nach dem Grundsatz ,Jedem das Seine“ stattfindet.
Hierbei miissen insbesondere die Schwachen vor Ausbeutung und Uber-
forderung ihrer Arbeitskraft geschiitzt werden. Aber die Moglichkeiten
staatlicher Einwirkung auf eine gerechte Bewertung der Arbeitsleistun-
gen sind namentlich bei Leistungen geistiger und kiinstlerischer Art
durch die Natur der Dinge begrenzt. Auch wiirden zu weitgehende
Eingriffe in das ,freie Spiel der Kréfte“ beim Austausch von Arbeits-
leistungen den gesunden Wettbewerb und den Anreiz zur
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Leistungssteigerung unterbinden und dadurch die schaffende Téatigkeit
lédhmen und die Allgemeinheit schadigen.

Auch die verniinftigste Wirtschafts- und Arbeitsordnung kann es nicht
verhindern, daf in zahlreichen Einzelfdllen Arbeitsleistungen nicht
richtig entgolten werden, und auch beim gerechtesten Beurteilungs-
system findet nicht jede Leistung die gebiihrende Anerkennung. Aber
der Lohn einer Arbeitsleistung liegt ja nicht allein in dem materiellen
Entgelt, auch nicht in der sonstigen &ulleren Anerkennung, die sie
findet. Den edelsten Lohn trégt die Arbeit in sich selbst in der inneren
Befriedigung und der Freude, die richtig getane Arbeit spendet.

Begnadete Menschen empfinden diese Freude am Wirken und
Schaffen bewul$t als eine Ausstrahlung des gottlichen Schopfungswil-
lens. Aber doch wohl auch den meisten anderen Menschen hat die Natur
die Freude am Werk und an der Leistung - wenn auch nach Rasse und
Personlichkeit in sehr verschieden starker Auswirkung - in das Herz
gelegt. Wohl jedem rechten Arbeiter macht es Freude, wenn ihm ein
Werk seiner Hand oder seines Geistes wohl gelungen ist, wenn er einen
Beweis seines Konnens geben konnte. Die erfolgreiche Uberwindung
von Widerstdnden und Schwierigkeiten, die seiner Leistung entgegen-
standen, erfiillt jeden gesund empfindenden Menschen mit dem Gefiihl
stolzer Siegesfreude.

Der Mensch endlich, der in seiner Arbeit eine Erfiillung seiner
Lebensaufgabe und damit einen Dienst an Gott empfindet, erhélt durch
sie einen befriedigenden Sinn und Inhalt seines Lebens und den Frieden
seiner Seele.

Wer allerdings die Arbeit nur als Mittel zur Erzielung materiellen
Gewinns und personlichen Vorteils betrachtet, wird geneigt sein, in der
Arbeit, die ja immer mit Miihen und Anstrengungen, Entbehrungen und
Verzichten verkniipft ist, nur ein notwendiges Ubel zu sehen, und wem
als Ideal des Lebens ein miiheloses, nur dem Genul§ gewidmetes Dasein
in einem paradiesischen Schlaraffenland vorschwebt, der kann dazu
kommen, den Ursprung der Arbeit auf einen Fluch Gottes zuriick-
zufiihren.
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Fiir uns aber ist die Arbeit ein Segen Gottes, der unserem irdischen
Dasein Wiirde und Wert verleiht. In der Freude am Wirken und
Schaffen, verbunden mit dem Geist der Liebe, kommt der gottliche
Funke in unserer Seele am hellsten zum Aufleuchten. Wir empfinden
es als die hochste Gnade und das grofite Gliick, dall wir schaffend und
liebend mitwirken diirfen am Werke der Schopfung.

Die Arbeit an uns Selbst

Wir haben es als unsere Lebensaufgabe erkannt, zu wirken am Werke
der Schopfung. Unser Wirken haben wir zu richten einerseits nach
aullen als Glied einer Gemeinschaft innerhalb des uns schicksalsmaRig
zugefallenen Wirkungskreises, andererseits hat sich dieses Wirken auch
zu richten nach innen als gestaltende Einwirkung auf die Entwicklung
unserer eigenen Personlichkeit, um diese von der Grundlage der
angeborenen Anlagen aus auf eine méglichst hohe Stufe der Vollendung
zu heben.

In diesem Ausbau unserer Personlichkeit besteht die Aufgabe, die der
Arbeit an uns selbst gestellt ist. Sie beginnt mit dem Zeitpunkt, in dem
das BewuBtsein eigenen verantwortlichen Willens erwacht und endet
erst mit unserem Tode.

Die Arbeit an uns selbst steht in engem Zusammenhang mit unserem
Wirken nach auflen. Alles Wirken nach auflen kommt ja aus uns heraus,
ist ein Ausdruck unserer Personlichkeit. Nur was in der Personlichkeit
vorhanden ist an Fahigkeiten und Kraften, Wissen und Koénnen, vermag
sie nach aullen zur Geltung zu bringen. Darum erfordert jedes erfolg-
reiche Wirken nach auflen zugleich auch fortgesetztes Arbeiten an sich
selbst. Auf die notwendige Vorbereitung und Unterstiitzung unseres
berufsmdfigen Wirkens nach aufen darf sich aber der Ausbau der Per-
sonlichkeit nicht beschranken. Er mufl dariiber hinausgehend und los-
gelost von jeder unmittelbaren Beziehung auf ein duflleres Wirkungsge-
biet die allgemein menschliche Vervollkommnung unserer
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gesamten Personlichkeit im Geiste der Schopfung zum Ziele haben.
Diese Vervollkommnung besteht darin, dal8 wir unsere Erkenntnis des
Wahren, Guten und Schonen erweitern und danach unsere Ziele und
unsere innere Haltung im Leben und die Formen unserer
Lebensfiihrung einrichten. Mittelbar wirkt diese Arbeit an uns selbst
nach aullen. Auch ohne bestimmte Absicht, zu wirken, strahlt das
Wesen einer Personlichkeit auf alle, die damit in Beriihrung kommen,
einen Einfluf§ aus.

Die Fahigkeit, seine Personlichkeit zu vervollkommnen, hat der Geist
der Schopfung dem Menschen verliehen, indem er als gottlicher Funke
aufleuchtet in der Vernunft des Menschen, in seinem ethischen
(sittlichen) Empfinden, in seinem &sthetischen (Schoénheits-)Empfinden
und in seinem Gewissen. In seiner Vernunft besitzt der Mensch die
Fihigkeit, auch Ubersinnliches zu erfassen, in seinem ethischen
Empfinden die Fahigkeit, das mittels seiner Vernunft erkannte innere
Wesen von Zustinden und Handlungen zu bewerten, in seinem
asthetischen Empfinden die Fahigkeit, die vermittels unserer Sinne
aufgefafiten dulleren Eindriicke und Erscheinungsformen zu bewerten.

Unsere Vernunft 1a6t uns das Wahre, unser ethisches Empfinden das
Gute und damit Rechte, unser dsthetisches Empfinden das Schéne
erkennen und lieben. Unser Gewissen ist der Mahner an den Willen,
unser Tun nach dieser Erkenntnis zu richten.

Die Vernunft befdhigt den Menschen, seinem Leben einen iiber das
animalisch Triebhafte erhobenen Sinn zu geben und darnach seine
Lebensziele zu bestimmen, das ethische Empfinden bestimmt die innere
Haltung des Menschen im Leben, es bildet die Grundlage der
menschlichen Tugenden, das &sthetische Empfinden gibt die Freude am
Schonen und wirkt bestimmend auf die Formen der Lebensfiihrung.
Der Geist der Schopfung, der sich dem Menschen in Vernunft,
ethischem und &dsthetischem Empfinden und Gewissen offenbart, tut
dies aber nicht bei allen Menschen auf die gleiche Weise.

Der ,,gottliche Funke® leuchtet nicht bei allen gleich hell, und die
»otimme Gottes“ ist nicht allen gleich stark und deutlich vernehmbar.
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Es verhilt sich mit dieser Offenbarung - um ein Bild zu gebrauchen -
dhnlich wie mit den Sonnenstrahlen, die durch triibe oder bunte
Scheiben anders als durch das offene Fenster, bei klarem Himmel
anders als durch Wolken in unser Zimmer fallen, oder wie mit dem
elektrischen Strom, der in verschiedenen Leuchtkérpern verschieden
stark aufleuchtet, oder wie mit einer Funksendung, die von verschiede-
nen Empfangsapparaten nicht gleich gut und klar aufgenommen wird.

So sind auch Vernunft, ethisches und dsthetisches Empfinden und
Gewissen nicht allen Menschen in gleicher Weise zugemessen. Sie sind
in ihren Anlagen verschieden zugeteilt, entsprechend der den einzelnen
Menschen und Menschenarten vom Geist der Schopfung verliehenen
Eigenart. Diese Anlagen unterliegen der Entwicklung. Sie bringt es mit
sich, daR die AuRerungen der Vernunft, des ethischen und &sthetischen
Empfindens und des Gewissens in den verschiedenen Entwicklungsab-
schnitten der Personlichkeit Verschiedenheiten zeigen, die oft sehr erhe-
blich sind und einen entsprechenden Wandel in den Auffassungen vom
Wahren, Guten und Schonen zur Folge haben. Und wie mit den
Einzelpersonlichkeiten ist es mit den Menschenarten, den Volkern und
Rassen, deren Rechtsanschauungen, sittliche und Schénheitsideale im
Wandel der geschichtlichen Zeitalter grofle Verdnderungen aufweisen.

Bei so groller Verschiedenheit und Wandelbarkeit der Anschauungen
und Auffassungen miissen wir fragen: ,Was ist nun das unbedingt
(absolut) Wahre, Gute und Schéne? Und wir kénnen auf diese Frage nur
antworten: das absolut Wahre, Gute und Schoéne liegt im
Gottlichen, es ist dem Geist der Schépfung eigen.

Da der Mensch das Wesen Gottes nicht vollstdndig zu erfassen
vermag, sondern sich davon nur eine Vorstellung machen kann, die
seiner begrenzten und ihm eigentiimlichen Vorstellungskraft entspricht,
so kann er auch das im Wesen Gottes liegende absolut Wahre, Gute und
Schéne nicht vollstdndig erfassen, sondern ist nur zu einer unvollstdndi-
gen, relativen Erkenntnis befdhigt, das heit zu einer Erkenntnis, die
dem mit seiner Eigenart verbundenen Erkenntnisvermdgen entspricht.
Der Mensch kann aber seine in den Anlagen angeborenen Féhigkeiten
in fortschreitender Entwicklung vervollkommnen und dadurch
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der Erkenntnis des Wahren, Guten und Schoénen immer niher kommen
und sein Leben darnach immer besser einrichten.

Im Streben, dem Gottlichen ndher zu kommen im Erkennen und im
Tun, liegt der tiefste Sinn der Arbeit an uns selbst. Der Ausbau unserer
Personlichkeit mufl sich vollziehen unter stdndiger Einwirkung
unserer Umwelt, in Verbindung und in Auseinandersetzung mit ihr.
Die Entwicklung der einzelnen Persénlichkeit ist nur in diesem Zusam-
menhang denkbar, sie erfolgt im Rahmen der gesamten Menschheitsen-
twicklung und bildet ein Teilchen von ihr.

Der Geist der Schopfung offenbart sich nicht nur in unserem persén-
lichen Wesen, sondern irgendwie auch in allen anderen Menschen, die
in unserer Zeit leben und die vor uns gelebt haben.

Beim Streben, uns im Sinn des Geistes der Schopfung zu vervol-
lkommnen, miissen wir daher auch auf die Offenbarung aufler uns
horen. Aus dem vielténigen Chor, den wir dabei vernehmen, miissen
wir fiir den Ausbau unserer Personlichkeit die Tone herausfinden, die
mit den in uns selbst klingenden zur Harmonie zusammenschwingen.

Dem Geiste der Schopfung entspricht die Harmonie, aber eine
Harmonie in grofter Vieltonigkeit und Vielgestaltigkeit.

Der Geist der Schopfung hat seinen Geschopfen die verschiedenste
Eigenart gegeben, jede wahre und echte Eigenart ist gut und schén im
Sinne der Schopfung. Das Lamm ist gut und schén im Sinne der
Schopfung, aber der Wolf auch, der Wolf im Schafspelz aber ist wider-
lich und der Esel in der Lowenhaut ldcherlich. Nur was echt und wahr
ist, konnen wir als gut und schén im Sinne der Schopfung betrachten
und miissen es achten. Als gut und schon fiir uns aber kdnnen wir nur
das ansehen, was der Eigenart unseres Wesens nicht widerspricht. Wir
miissen daher fiir den Ausbau unserer Personlichkeit alles, was hierauf
von aullen einwirkt, gewissenhaft priifen, ob es sich mit unserer
Eigenart vereinen 1dRt und fiir uns paft.

Unserer Selbsterziehung mul}, wie jeder Erziehung, ein Wunschbild,
ein Ideal vor Augen schweben, dem wir zustreben. Dieses Ideal mufl
sich jeder selbst gestalten aus seinem eigenen innersten Wesen heraus,
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aus der Idee, die sein ,Ich“ bei der Entstehung erhalten hat, dazu mufl
die Verarbeitung der von aufen her einwirkenden Eindriicke treten.

Das Schicksal macht dies dem einzelnen Menschen leichter oder
schwerer, je nach der Umwelt, in die es ihn von seiner Geburt an stellt,
und den Lebensverhiltnissen, in die es ihn setzt. Viele finden erst nach
langem Tasten und Irren das rechte Ideal, viele irren ohne Leitstern
durchs Leben. Wir diirfen uns nicht auf eine gliickliche Leitung durch
das Schicksal verlassen, wir selbst miissen das fiir uns Vorbildliche,
unser Wesen Ansprechende in unserer Umwelt suchen, wir miissen uns
Vorbilder wéhlen fiir den Ausbau unserer Personlichkeit unter den mit
uns Lebenden und den uns im Leben vorhergegangenen Menschen.

Ein personliches Vorbild soll etwas anderes bedeuten als eine Bilder-
vorlage zum Kopieren. Jede Personlichkeit ist etwas Einmaliges, die des
Vorbildes sowohl als die eigene. Echt und wahr miissen wir bleiben,
auch indem wir einem Vorbilde nachstreben. Beim Aufschauen zu den
lebenden oder geschichtlichen Vorbildern, die wir uns fiir den Ausbau
unserer Personlichkeit gewdhlt haben, kommt es darauf an, den Blick zu
richten auf die Art, wie sie den Kampf des Lebens bestanden im Streben
nach ihren Lebenszielen, in ihrer Haltung im Gliick und Ungliick, in
ihrer Lebensfithrung, Das Aufleuchten des gottlichen Funkens in ihrem
Ringen und Streben nach Vervollkommnung sollen wir zu erkennen
suchen Dann wird uns ein Vorbild zum Licht in der Finsternis,
zur Stiitze beim Straucheln, zum Wegweiser am Kreuzweg.

Im Verlaufe der Personlichkeitsentwicklung des einzelnen Menschen
konnen wir im allgemeinen verschiedene, mehr oder weniger scharf
sich abzeichnende Abschnitte unterscheiden. Die Ziige im Person-
lichkeitsbild der einzelnen Abschnitte verdndern sich. Diese Verdn-
derungen werden hervorgerufen durch den Einflul$ des fortschreitenden
Lebensalters und der damit verbundenen natiirlichen Verdnderung an
Korper und Geist sowie durch die Einwirkungen der Lebensschicksale.
Mit der Verdnderung der Bedingungen, unter denen die Arbeit am
Ausbau der eigenen Personlichkeit sich vollzieht, erfahrt auch das hier-
bei vorschwebende Wunschbild eine Verdnderung in seinen Ziigen.
Manche Ziige verblassen oder verschwinden ganz,
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andere prdgen sich scharfer aus, neue Ziige zeichnen sich ab, neue
Vorbilder leuchten auf. Gleichbleibend in allen Entwicklungsabschnit-
ten aber soll das Bestreben sein, beim Ausbau unserer Personlichkeit
in dem durch unsere Eigenart bedingten Stil die hodchstmogliche
Vollkommenheit zu erreichen.

Wir diirfen hierbei vertrauen, da dem ehrlich Strebenden ,,in seinem
dunklen Drange®“ der gottliche Funke in seinem Wesen den fiir ihn
,rechten Weg® weist, der ihn von Lebensstufe zu Lebensstufe aufwirts
und im Erkennen und Tun dem Goéttlichen ndherbringt. Das aber ist, wie
wir erkannt, das letzte Ziel des Ausbaues unserer Personlichkeit und der
tiefste Sinn der Arbeit an uns selbst.

Die Voraussetzung einer erfolgreichen Arbeit an unserer Ver-
vollkommnung ist Selbsterkenntnis. Nur richtiges Erkennen unserer
angeborenen Anlagen und Neigungen, unserer Fahigkeiten und Méngel,
Fehler und Vorziige, Schwichen und Stirken kann die notwendige
Grundlage fiir den Ausbau unserer Personlichkeit schaffen.

Die Forderung des alten Philosophen Pythagoras ,Erkenne dich
selbst“ ist freilich sehr schwer zu erfiillen, in vollkommener Weise
tiberhaupt nicht. Zutiefst in uns schlummern Keime, die wir selbst kaum
ahnen, die erst, wenn tief einschneidende Lebensschicksale die Kruste
aufreiffen, zum Lichte durchbrechen. Alle Selbstbeobachtung ist ferner
zugleich eine Selbstbeurteilung, und hierbei werden wir immer
befangen bleiben. Wir miissen uns aber ehrlich bemiihen, die Befangen-
heit moglichst zu tiberwinden. Mit der Leuchte der Vernunft und des
Gewissens miissen wir in uns selbst hineinleuchten, um die Wahrheit zu
erkennen und sie uns unerbittlich eingestehen, auch wenn es unsere
Eitelkeit schmerzt.

Um unsere Einsicht in uns selbst zu verbessern, miissen wir unsere
Lebenserfahrungen und das Urteil anderer Menschen iiber uns
auswerten nach dem Grundsatz: ,,Zeigt mir der Freund, was ich kann,
zeigt mir der Feind, was ich soll.“

Wesentlich fiir eine richtige Selbstbeurteilung ist der Malistab, den wir
hierbei an uns anlegen. Je hoher das Ideal ist, das wir als
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Vergleichsmallstab wédhlen, um so deutlicher werden wir erkennen,
wieviel uns noch zur erstrebten Vervollkommnung fehlt und wo wir un-
sere Bemiihungen anzusetzen haben. Je strenger der MalSstab ist, den
wir an uns selbst anlegen, um so bescheidener werden wir in unserer
Selbstbeurteilung sein. Diese Bescheidenheit im Vergleich zu dem uns
vorschwebenden Ideal, das ja schlief8lich im Géttlichen gipfelt, schlielt
ein gesundes SelbstbewulStsein und Selbstvertrauen keineswegs aus.
Dieses ist vielmehr unerldflich, wenn wir uns an groRe und schwere
Aufgaben heranwagen und sie erfolgreich bewailtigen wollen.

So verschieden im einzelnen die Anforderungen sind, die an den
Menschen beim Ausbau seiner Personlichkeit je nach seiner Eigenart
und erreichten Entwicklungsstufe gestellt werden, eine Forderung
glauben wir als die allgemeine und {iberragende zu erkennen, die
Forderung: zur Harmonie in uns selbst zu gelangen.

,Im Streben nach Harmonie mit Gott, seiner Natur und seinen
Menschen und in Verbindung damit nach Harmonie in uns selbst
glauben wir dem Sinn des Lebens zu entsprechen® - das ist die Lebens-
auffassung, zu der wir uns in der Betrachtung iiber ,,Wesen und Sinn
des menschlichen Lebens®“ bekannt haben. Das im All vorwaltende
Gesetz der Harmonie erscheint uns als das wesentlichste Merkmal am
ganzen Schopfungswerk. Das Gesetz der Harmonie, das vom Geist der
Schopfung ausgeht, erhélt die Welt.

Der Arbeit an uns selbst soll also das Ideal der harmonischen Persén-
lichkeit vorschweben. Unter harmonischer Personlichkeit verstehen wir
eine Personlichkeit, in deren Wesen die Entwicklung der verschiedenen
angeborenen Anlagen in Verbindung mit der Verarbeitung der von
aullen einwirkenden Eindriicke und Einfliisse zum harmonischen
Zusammenklang in einer ausgeglichenen Einheitlichkeit gefiihrt hat.
Zur harmonischen Personlichkeit gehort nach unserer Auffassung
aullerdem, daB sie auf die Harmonie der Gemeinschaft, der sie angehort,
fordernd sich auswirkt.

Harmonie bedeutet nicht Eintonigkeit, sondern Zusammenklang in der
Vieltonigkeit, klarer Stil in der Vielgestaltigkeit, Ordnung in der Ver-
schiedenartigkeit. Harmonie bedeutet nicht spannungsfreie Ruhe,
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aber sie schlieft in sich den Ausgleich in der Spannung polarer
Gegensdtze, das Gleichgewicht im Widerstreit der Wirkung verschieden
gerichteter Krafte.

Harmonie der Personlichkeit bedeutet demnach nicht Preisgabe der
Eigenart, Farblosigkeit der Anschauungen, Lauheit in der Gesinnnung,
Grundsatzlosigkeit in der Haltung, Richtungslosigkeit in den Bestre-
bungen. Sie hat nichts zu tun mit blasser Leidenschafislosigkeit, satter
Geniigsamkeit oder miider Resignation. Aber die harmonische Persén-
lichkeit ist frei von iiberspitzter Einseitigkeit und iiberspannten Leiden-
schaften, sie gibt sich nicht hemmungslos wechselnden Neigungen und
Trieben hin und 14Rt sich nicht von gegensitzlichen Einfliissen und
Eindriicken haltlos hin und her werfen. Sie ist gekennzeichnet durch
die Selbstzucht und Selbstbeherrschung, mit der sie ihr inneres
Gleichgewicht aufrechterhdlt, durch abgewogene und ausgeglichene
Anschauungen, durch richtiges Mal§ und Verhdltnis in ihrer Haltung und
ganzen Lebensfiihrung.

Der erfolgreiche Ausbau der harmonischen Personlichkeit fordert
standige ehrliche Selbstbeobachtung, strenges Rechenschaftsablegen
vor dem Gewissen, stdndiges Ringen mit den im Wesen jedes Menschen
liegenden Gegensdtzen, Widerstinden und Unvollkommenheiten. Zur
Harmonie in uns selbst kénnen wir nur gelangen, wenn wir die
Harmonie mit Gott in seiner Schopfung gefunden haben.

Die so errungene Harmonie ist das Hochste, was der Mensch in
seinem Erdendasein erreichen kann. Sie gibt der Seele die Freiheit und
den Frieden. Sie ist die feste Burg, aus der uns keine Feindschaft der
Menschen und keine Ungunst des Schicksals vertreiben kann.

GroRe Verschiedenartigkeit in den Erbanlagen erzeugt erhohte innere
Spannungen, die bei ungiinstiger Mischung zu einer inneren Zerris-
senheit und Disharmonie fiihren kénnen, die kaum auszugleichen ist.
Menschen mit hoher geistiger Begabung, reichen und tiefen Gefiihlen,
leidenschaftlicher Veranlagung haben es schwer, die verschiedenartigen
und starken Kréfte ihres Wesens ins Gleichgewicht zu bringen.
Wechselvolle, tief aufwiihlende Lebensschicksale,
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grolle Freuden und grofe Leiden stellen das innere Gleichgewicht auf
eine harte Probe. Der natiirlichen Entwicklung entspricht es, da wir im
»oturm und Drang® der Jugend weiter vom Ideal der harmonischen
Personlichkeit bleiben als im Alter, dem die aus den Lebenserfahrungen
gewonnene Lebensreife und Lebensweisheit zugute kommt.

Die inneren Kéampfe, die mit dem Streben nach seelischer Harmonie
verbunden sind, machen einen wesentlichen Teil der Arbeit an uns
selbst aus. In diesen Kdmpfen formt sich der Charakter der Perstn-
lichkeit, bilden sich ihre Werte, stdhlen sich ihre Kréfte. Schopferische
Persénlichkeiten machen ihrem seelischen Uberdruck in ihren Werken
Luft. Das gilt besonders fiir die Schopfungen der Kunst, die ja ein
Aufschrei aus ringenden, sehnenden Menschenherzen nach dem
Gottlichen sind.

Bei der Arbeit an uns, die ein Kampf in und mit uns selbst ist, erleiden
wir manche Niederlage. Die vollendete Harmonie zu erreichen, ist uns
Menschen versagt; denn die Vollkommenheit ruht im Géttlichen.
Wir diirfen uns dadurch bei unserem Streben nicht entmutigen lassen.
Und wenn wir in Erkenntnis unserer Unvollkommenheit fast verzagen
wollen, wenn unser Ringen und Sehnen unser Herz zu zersprengen
droht, dann wollen wir uns aufrichten an der trostlichen VerheiSung, die
der Chor der Engel verkiindet, der die Seele des toten Faust zum Him-
mel geleitet:

,,ZUM immer strebend sich bemiiht,
den kénnen wir erlésen.“
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Erkenntnisse und Bekenntnisse

(Skizzen)
Philosophie

Philosophie soll uns zur Lebensweisheit fiihren. Sie sucht die
Wabhrheit in bezug auf das Wesen und den Sinn des menschlichen
Lebens und seine Einordnung in das Weltgeschehen zu ergriinden.

Zur absoluten Wahrheit vorzudringen, bleibt freilich menschlicher
Forschung versagt; denn die absolute Wahrheit liegt im Géttlichen,
dessen  Wesen der menschlichen Vernunft unfafbar ist.
Aber der Mensch kann der Erkenntnis der ewigen Wahrheit
ndherkommen und muf$ danach streben.

Fiir die philosophische Wissenschaft darf es nur ein Streben geben,
unvoreingenommen und unbestechlich das Wahre zu ergriinden.
Unerbittlich folgerichtiges Denken ist dazu nétig, der griibelnde
Verstand allein aber kann nicht zum Ziele fithren, es mull das
erleuchtete geistige Schauen, die Intuition, dazu kommen.

Der einzelne Mensch und das ganze Weltall stellt sich dar als eine
Durchdringung von Stoff und. Geist. Zur Erforschung des Geistigen
durch die Philosophie muf§ daher noch die Erforschung der Materie
durch die Naturwissenschaften hinzutreten. Die Ergriindung der
Wabhrheit auf dem Wege materieller Forschung allein kann ebensowenig
zum Ziele fithren wie bloles Nachdenken und geistiges Schauen unter
MiRachtung materieller Forschung. Materialismus und Mystizismus
bleiben beide der Wahrheit ferne.

Die Erkenntnis der Naturgesetze, Weltanschauung und Gottesauffas-
sung stehen in engem Zusammenhang, sie miissen zu einem in sich
widerspruchsfreien Ganzen zusammengefiigt werden. Die Erkenntnis
der Naturgesetze bildet nur eine — wenn auch wesentliche - Grundlage
der Weltanschauung. Dazu kommt noch die intuitive geistige Schau.
Weltanschauung und Gottesauffassung aber bedingen sich gegenseitig.
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Die Erkenntnis des Wahren fiihrt auch zur Erkenntnis des Guten. Die
Wege zum Besserwerden aufzuweisen, ist letzter Zweck der
Philosophie. Aus der Erkenntnis des Wahren mull die ethische
Forderung abgeleitet werden.

Die Erkenntnisse der Philosophie sollten daher nicht nur ,,Feinkost®
fiir Gelehrte und geistige Genieller bieten, sondern in Form von
Lebensweisheiten auch als tdgliches Brot fiir das Volk geniebar
gemacht werden. Dazu ist notwendig, dal$ diese Erkenntnisse auch dem
durchschnittlichen Verstande faRbar gemacht und deshalb in einfache
Formulierung gebracht und in gemeinverstandlicher Sprache ausge-
driickt werden. Das ist bei philosophischen Werken meist nicht der Fall.
Es bedarf erst der Vermittler, um die Erkenntnisse der groRen
Philosophen auch weiteren Kreisen benutzbar zu machen. Bei dieser
Vermittlung aber geht hdufig viel Urspriingliche verloren. Es entstehen
Systeme und Theorien und bilden sich Schulen, denen eine mehr oder
weniger ausgeprdgte Einseitigkeit anhaftet. Diese Einseitigkeit gibt
dann den AnstoB, dal das Pendel der Entwicklung der Anschauungen
wieder nach der entgegengesetzten Seite ausschlagt.

Ebensowenig wie einem kirchlichen Dogma kann ich mich daher
einem philosophischen System, einer abgestempelten Erkenntnistheorie
mit Haut und Haaren verschreiben.

Idee

Unter Idee verstehe ich die Richtung des Werdens, die in jedes
entwicklungsfahige Ding bei seiner Entstehung gelegt ist. Durch die
innewohnende Idee erhdlt es sein inneres Gesetz und das Wunschbild
(Ideal) seines Werdens.

Die Erreichung des Ideals wiirde die Vollkommenheit bedeuten. Ein
Ideal aber kann nicht erreicht werden; denn es ist nichts Feststehendes,
sondern etwas Vorschwebendes, das der Anndherung weicht und seine
Gestalt wandelt.
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Im Streben nach dem Ideal liegt alle Entwicklung begriindet. Alles auf
dem Wege der Entwicklung Befindliche ist unvollkommen.

Der Geist der Schopfung ist der Urausgang aller Ideen, und zum
Wiederaufgehen in ihm hat die Entwicklung alles Vergdnglichen die
Richtung. Jedes Getreidekorn trigt die Idee der Ahre, jede Eichel die
Idee des Eichenbaumes in sich. Es ist eine geistige Kraft, die in ihnen
ruht, ausgehend vom Geiste der Schopfung. Auch in der Materie der
,unorganischen Natur, in jedem Atom schlie8lich, ruht eine Idee. Nicht
nur der Mensch, alle Geschopfe sind ,,durchgeistigt® von der ihrem
Wesen innewohnenden Idee ihres Werdens.

Aber nicht jede innewohnende Fahigkeit, jedes ,,Sehnen“ - findet
seine Verwirklichung in tatsdchlichem Werden. Die Verwirklichung
jeder Idee ist gebunden an Bedingungen, die das Schicksal schafft.

Wenn eine Eichel, anstatt nach der ihr innewohnenden Idee zum
stolzen Eichenbaum emporzuwachsen, in den Magen eines Schweines
wandert, so waltet hier das Schicksal im Grunde ebenso, wie wenn es
durch die Macht widriger Verhéltnisse und Umstdnde einem Menschen
die Moglichkeit entzieht, seine innewohnenden Fahigkeiten zur
Entwicklung zu bringen.

Die Tragik liegt darin, dal§ der Mensch - im Unterschied zur Eichel -
der Grausamkeit des Schicksals sich bewulit werden kann. Der Mensch
kann sich aber auch bewullt werden, daB sein persénliches
Lebensschicksal fiir das Weltgeschehen von nicht groferer Bedeutung
ist als das Schicksal der Eichel fiir die Vegetationsverhdltnisse auf un-
serer Erde. Der Mensch kann sich mit seiner Abhédngigkeit vom Walten
des Schicksals nur abfinden in dem Gedanken, dal8 allen Schicksals
Ur-Ursache im Geiste der Schopfung liegt, der sinnvoll waltet auch da,
wo dieses Walten vom menschlichen Standpunkt aus betrachtet grausam
und sinnlos erscheinen mufS.

%

Auch die geschichtliche Entwicklung der Vélker und der Menschheit
vollzieht sich nach innewohnenden Gesetzen, sie 1dRt sich durch
menschliches Wollen nicht willkiirlich ,,konstruieren®, sie ,,wachst*.
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Menschliche Leistung mul§ sich darauf beschrdnken, in ahnendem
Erkennen der Idee des Werdens die richtigen Hilfen zu geben.

*

Die Bedeutung einer geschichtlichen Idee wird durch das Versagen
einzelner Trager nicht beeintréachtigt.

Leben und Tod

Unter Leben in engerem Sinn verstehen wir das Werden und Vergehen
eines Organismus. Leben in weiterem Sinn aber ist jede nach eigenen
inneren Gesetzen sich vollziehende Bewegung und Umwandlung. In
diesem Sinne gibt es keine ,leblose“ Materie; denn auch in ihr, in den
Bahnen der Gestirne wie im Kreislauf der Elektronen um den Atomkern
ist standige Bewegung, standiger Wandel, standiges Geschehen.

Der Tod im engeren Sinne ist das Aufhoren des Lebens eines Organis-
mus in seiner einmaligen Erscheinungsform. Aber dieser Tod ist nur ein
Ubergang zu einer neuen Erscheinungsform des Lebens. Jede Geburt
trdgt schon den Keim des Todes in sich und jeder Tod den Keim neuen
Lebens. Einen Tod als Nichtsein und Nichtgeschehen gibt es im Weltall
nicht. Alles lebt, bewegt vom Geiste der Schépfung, in einem uns un-
falBbaren Spiel des Geschehens.

Bestdndigkeit und Wandel

Alles Bestehende ist verdnderlich und verganglich, alles Geschehen
ist Wechsel des Zustandes und Wandel der Form, alles Leben ist
Werden, Vergehen und wieder Werden in fortgesetztem Wandel.

Bei allem Wandel und Wechsel auf der Erde und im Weltall gibt es ein
Bestehendes und Dauerndes. Es ist das Gesetz der Schopfung,
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nach dem aller Wandel und Wechsel sich vollzieht. In den Naturgeset-
zen und im inneren Gesetz in des Menschen Seele tut sich uns das
ewige Gesetz der Schépfung kund, es wirkt in der Idee, die mit dem
Wesen jedes Dings bei seiner Entstehung verbunden ist und ihm die
Richtung seines Werdens bestimmt.

So stehen Bestdndigkeit und Wandel in der Schoépfung in engem
Zusammenhang. In allem Wandel liegt Bestdndigkeit.

Diesen Zusammenhang soll auch der Mensch innerhalb des
Spielraumes, der seinem freien Willen gegeben ist, fiir die Entwicklung
seiner Personlichkeit und die Gestaltung seines Lebens anstreben.
Bestdndig in der Treue zum Urquell seines Wesens, dem das fiir ihn
giiltige innere Gesetz und die Idee seines Werdens entspringt, soll er in
stetigem Wandel von Lebensstufe zu Lebensstufe weiterschreiten.
Das fiir ihn giiltige Gesetz aber mul§ er suchen in heifem Bemiihen mit
allen Kriften seines Denkens und Fiihlens. Das Gesetz suchen aber,
heiflt Gott suchen.

Das geistige im Menschen

Das Stoffliche des menschlichen Korpers und das Geistige im Wesen
des Menschen sind etwas Verschiedenes. Aber das Geistige durchdringt
auch das Korperliche. Eine geistige Kraft ist es, die dem Kérper die
Idee seines Lebens, d. h. die Richtung seines Werdens gibt und in der
Art und Kraft seiner LebensduRerungen, den korperlichen Trieben,
Begierden, Empfindungen wirkt.

Wir wollen diesen, das Stoffliche durchdringenden und belebenden
Geist den Lebensgeist (Vitalitit) nennen. Dieser Geist stellt die
Verbindung her zwischen der Zone des Korperlichen und den rein
geistigen Zonen im Wesen des Menschen.

Er bildet den Ubergang zur seelischen Zone der Gefiihle. In diese
Zone gehoren alle Gemiitsregungen (zum Beispiel Trauer, Freude,
Hoffnung, Verzweiflung, Liebe, Hal, Neid, Eifersucht usw.),
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hierher gehtren auch die bleibenden seelischen Charakteranlagen
(zum Beispiel Bestdandigkeit, Wandelbarkeit, Mut, Feigheit, Treue,
Falschheit, Giite, Harte, Innerlichkeit, Oberflachlichkeit usw.).

Die Temperamente stehen an der Grenze beider Zonen, sie sind weit-
gehend durch korperliche Anlagen bedingt.

Auch sonst stehen beide Zonen in Wechselbeziehung. Korperlicher
Schmerz, Krankheit, aber auch korperliches Wohlbefinden 16st unmit-
telbar Gemiitsregungen aus. Umgekehrt wirkt sich schwere seelische
Erschiitterung, aber auch grolle Freude meist auch korperlich aus.

Eine weitere geistige Zone im Wesen der menschlichen Personlichkeit
ist die Vernunft (Zone des Denkens). Sie umfalit das rationale Denken,
die intuitive geistige Schau und die Vorstellungskraft (Phantasie).

Auch diese geistige Zone steht im Zusammenhang mit dem Korper-
lichen. Die Ausiibung des Denkens vollzieht sich vermittels des
Gehirns. Ermiidung oder Erkrankung des Gehirns kann die Denkkraft
schwéchen oder vollig lahmlegen. Aber das stoffliche Gehirn ist nur
Werkzeug, nicht Ursprung der geistigen Kraft.

Zu Lebensgeist, Gefiihl und Vernunft tritt schlieflich noch der Wille.
Die Zone der Entschliisse, die zu den Zonen der Lebensempfindungen,
der seelischen Gefiihle und der Gedanken hinzutritt, vervollstandigt das
Bild des Geistigen im Menschen.

Wihrend Lebensempfindungen und seelische Gefiihle aus den im
Wesen der Personlichkeit liegenden Anlagen im Zusammenhang mit der
Einwirkung der Umwelt von selbst entspringen, bilden Denken und
Wollen schopferische Akte, die von der geistigen Zentrale der Person-
lichkeit ausgeldst werden. Diese geistige Zentrale in uns ist das rdtsel-
hafte ,,Ich“, welches das Korperliche und alle Zonen des Geistigen zu
einer Einheit zusammenfalSt. Dieses ,,Ich“ ist es, das bei allem Wandel
unseres korperlichen und geistigen Seins auf dem Wege von der Geburt
bis zum Tode uns das Gefiihl unserer einmaligen fortbestehenden
Personlichkeit gibt.

Dieses ,,Ich“ regiert iiber die korperlichen und geistigen Kréfte der
Personlichkeit, aber es ist dabei gebunden an die der Personlichkeit bei
ihrer Entstehung gegebene Richtung des Werdens
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(Die ,,Idee“ der Personlichkeit), die in den Besonderheiten der korper-
lichen und seelischen Anlagen sowie in der besonderen Auspragung der
Vernunft und der Stirke des Willens und in der besonderen Mischung
dieser Gegebenheiten bei jeder Personlichkeit ihren einmaligen
Ausdruck findet. Als Fiihrer im Sinne seiner Bestimmung aber ist dem
,»Ich® der gottliche Funke des Gewissens beigegeben.

Der Zwiespalt im Wesen der Menschen

Das BewulStsein der geistigen Verbundenheit mit dem Geist der
Schopfung, mit dem Géttlichen, wonach die Seele des Menschen sich
sehnt, und andererseits die Gebundenheit des Menschen an das
Stoffliche dieser Erde, der er entsprungen ist und auf der er seinen
Entwicklungsgang iiber die Stufen des Tierreiches gegangen ist, verur-
sacht jenen Zwiespalt in der Seele des Menschen, dem der Dichter
Ausdruck gegeben hat:

,,Zwei Seelen wohnen, ach, in meiner Brust,
die eine will sich von der anderen trennen. '
Die eine halt in derber Liebeslust

sich an die Welt mit klammernden Organen,
die andere hebt gewaltsam sich vom Dust
zu den Gefilden hoher Ahnen“ (Goethe).

In dem Bestehen dieses Zwiespaltes liegt die Tragik des menschlichen
Lebens. Der Mensch kann diesen Zwiespalt nicht beseitigen, er kann
ihn nur tberbriicken, indem er danach strebt, in sein doppelseitiges
Leben die grofftmoglichste Harmonie zu bringen.

Fest stehe der Mensch mit seinen Fiifen auf dem Boden der Mutter
Erde, aber stolz erhebe er seine Stirn zu den Sternen, die ihn an seine
grolle Heimat im Weltall erinnern! In seinem Wirken auf Erden suche
der Mensch seine Lebensaufgabe zu erfiillen, aber erst die Verkniipfung
dieser Lebensaufgabe mit dem Géttlichen gibt ihr den wahren Sinn.
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Der Mensch genielRe die Freuden und ertrage die Leiden, die sein Leben
mit sich bringt, in dem Bewulitsein, dal Freuden und Leiden
vergdnglich sind.

Der Mensch sei sich der Vergdnglichkeit seiner Personlichkeit
bewuflt, aber er arbeite unentwegt an ihrer Vervollkommnung,
gehorchend dem vom Geist der Schopfung in sein Wesen gelegten
inneren Gesetz. So wirkt der Mensch im Geist der Schépfung und tritt
schon in seinem Leben in Verbindung mit dem Gottlichen bis der Tod
ihn von dem Zwiespalt in seinem Wesen erlost.

Betrachten — Wirken — GenielRen

Alle unsere iiber die rein korperlichen Funktionen sich erhebenden
Lebensduferungen konnen unter die Begriffe ,Betrachten”
oder,,Wirken“ oder,,Genielen“ eingeordnet werden.

Betrachten kann die Gewinnung von Erkenntnissen, die fiir das
Wirken verwertbar sind, zum Zwecke haben. Es kann aber auch ohne
Hinblick auf einen praktischen Zweck um der Freude am Erkennen und
um des dsthetischen Genusses am Schauen willen erfolgen.

Wirken kann dem Bestreben entspringen, Ergebnisse zu erzielen, die
fiir uns oder andere von praktischem Nutzen sind. Wirken kann aber
auch aus der Freude am Schaffen an sich, aus einem Schopfungsdrang
heraus entspringen und in diesem Genusse seinen Hauptwert finden.

Verschiedenheiten der Veranlagung verweisen die einzelnen Person-
lichkeiten mehr oder weniger stark in die Richtung des Betrachtens oder
des Wirkens.

Von der Veranlagung der einzelnen Personlichkeiten hdngt es auch ab,
ob ihr Betrachten oder Wirken mehr auf den praktischen Nutzen oder
den geistigen und dsthetischen Genul$ gerichtet ist.
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Das Hochste vom Standpunkte harmonischen Menschentums wird
erreicht, wenn zwischen Betrachten und Wirken auch bei vorhandenem
Schwerpunkt in der einen oder anderen Richtung ein harmonisches
Verhdltnis besteht und das Betrachten und Wirken nicht nur praktisch
zweckbestimmt ist, sondern auch dem hoheren Lebensgenull, der
Lebensfreude dient.

Wissen — Glauben - Wahrheit

Zwischen Wissen und Glauben besteht kein ,,unverséhnlicher” Gegen-
satz. Sie sind zwei getrennte, aus ganz verschiedenen Wurzeln gewach-
sene, sich ergdnzende Arten des Strebens und Sehnens des Menschen
nach dem Wahren.

Das Wissen entspringt dem forschenden Verstande, der zu be-
weiskrédftigen Erkenntnissen vordringt. Dem Streben nach immer
besserer Erkenntnis, dem Forschungsdrang, der die Geheimnisse des
Weltalls und des menschlichen Lebens immer besser zu entrdtseln
sucht, ist keine feste Grenze gezogen. Wohl aber ist das Erkenntnisver-
mogen des Menschen durch seine menschliche Natur begrenzt.
Die Tatsache, dall das Auffassungsvermdgen und die Reichweite
unserer geistigen Schau (Vernunft) begrenzt ist, kann ernstlich nicht
bestritten werden. Wo allerdings diese Grenze liegt, wissen wir nicht.
Es gibt keine feste Grenze, sie verschiebt sich im Laufe der
menschlichen Entwicklung. Die Grenzen der menschlichen Erkenntnis
haben sich auf dem Gebiet der Naturforschung, die auch die
Erforschung der Natur des Menschen in sich schlieflt, im Laufe der
letzten Jahrhunderte gewaltig erweitert und sind zweifellos noch in
ungeahntem Ausmalie erweiterungsféahig.

Jenseits der Grenzen, auf die alles beweiskraftige Wissen einmal trifft,
sind wir auf Vermutungen (Hypothesen) und Ahnungen angewiesen.
Ein ungenauer Sprachgebrauch verwendet in diesem Sinne auch das
Wort: Glauben. Der Glaube aber ist nach unserer Begriffsauffassung
eine Eingebung des Gefiihls, eine seelische Ergriffenheit.
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Der Glaube sucht das Wahre in jenen (metaphysischen) Regionen, in
die das menschliche Erkenntnisvermdgen nicht mehr vorzudringen
vermag. Die letzte Wahrheit iiber das Wesen unseres Lebens, iiber das,
,was die Welt im Innersten zusammenhalt“, vermag der zerlegende und
schiirfende Verstand nicht zu ergriinden. Die letzte Wahrheit ruht im
unerreichbaren und unerforschlichen Géttlichen. Wir kénnen sie nur
ahnen und fiilhlen mit den Kréaften des Glaubens. Glaube ist
ehrfiirchtiges Ahnen und Fiihlen des Géttlichen in und um uns.

Wenn der Glaube in Dogmen und Thesen erstarrt, die sich dem Vor-
dringen des menschlichen Forschungsgeistes entgegen stellen, wenn er
sich in Widerspruch setzt zu beweiskriftigen Ergebnissen der
Forschung, dann wird er zum Irrglauben und Aberglauben.

Das Wissen aber allein kann das Sehnen und Streben des Menschen
nach den letzten Wahrheiten nicht befriedigen. Fiir uns kann es daher
nicht heilen: Wissen oder Glauben, sondern wir suchen das Wahre
durch Wissen und Glauben.

Die Wissenschaft baut ihre hochragenden Saulen in den Himmel der
Erkenntnis, die Kuppel der unerforschlichen Wahrheit dariiber aber
wolbt der Glaube. .

Wabhrheit

Es kann in allen Fragen nur eine Wahrheit geben. Aber es gibt
Wahrheiten, die den menschlichen Sinnen und dem menschlichen Ver-
stande erfallbar und daher beweisbar sind, und es gibt Wahrheiten, die
sich jeder rein verstandesmédfSigen Erkenntnis und jeder Moglichkeit
eines zwingenden Beweises entziehen. Wahrheiten, die nur von der Ver-
nunft geahnt, vom Gefiihl empfunden, geglaubt werden kénnen.

Die letzte Wahrheit in Gottesauffassung und Weltanschauung ist fiir
den Menschen unergriindlich und unerfalbar. Trotzdem mufl der
Mensch danach streben, auch dieser Wahrheit moéglichst nahe zu kom-
men. In der Richtung auf die letzte Wahrheit fithren viele Wege.
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Jeder Weg fiihrt iiber Erkenntnisse und Irrtiimer. Nicht jeder Weg taugt
fiir jeden. Das BewulStsein, auf dem fiir uns richtigen Wege zu sein,
erlaubt nicht den tiberheblichen Anspruch, ihn als den einzig richtigen
und fiir Alle verbindlichen Weg zu erkldren und sich das Monopol der
Offenbarung des gottlichen Geistes anzumalfien.

So verschieden wie die Erkenntnisfahigkeit der einzelnen Menschen
und Menschenarten, so verschieden ist auch die Spiegelung von dem
Schimmer der einzigen Wahrheit in ihnen.

Das Gute und das Schone

Als ,,guten” Menschen bezeichnet der Sprachgebrauch haufig einen
giitigen Menschen. Menschliche Herzensgiite aber fiillt den Begriff des
Guten nicht aus.

Der Inbegriff alles Guten ist Gott. Wir konnen aber das Géttliche und
somit absolut Gute nur innerhalb der Grenzen unseres menschlichen
Erkenntnisvermdgens erfassen. Gut fiir uns ist das, was das vom Geist
der Schépfung in uns gelegte ethische Empfinden und unser Gewissen
uns als gut erkennen 1dRt. Was der Erfiillung der uns vom Schicksal
zugefallenen Lebensaufgabe und der Vervollkommnung unserer Person-
lichkeit im Sinne der Schépfung dient, ist gut.

Gut sein ist Emporstreben zum Goéttlichen. Das Gutsein hebt daher
den Menschen empor, erlost ihn von der Schwere des Schicksals,
Mensch zu sein, und beseligt ihn dadurch. Ausiibung des Guten ist ver-
bunden mit dem Verzicht auf manches Angenehme und Schone, mit der
Entsagung manchen Genusses und mancher Freude. Gutsein verlangt,
Leiden auf sich zu nehmen und personliche Opfer zu bringen. Der Kult
des Guten aber wird iiberspannt, wenn er zur Lebensverneinung und
Verleugnung unserer menschlichen Natur fiihrt. Menschlicher Wahn,
der in lebensabgewendeter Askese, in ,,Abtotung des Fleisches®, in
verziickter Selbstpeinigung die Erlésung sucht, verzerrt den Begriff des
Guten und Goéttlichen; denn Gott ist nicht nur der Inbegriff des Guten,
sondern auch des Schonen, das ein Ausflul der gottlichen Liebe ist.
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Auch die Freude ist ein ,,schoner Gotterfunke“. Der Kult des Schonen
beliebtet unser Leben, verklart die Wirklichkeit, gebiert die Kunst in
Klang, Farbe und Form. Auch der Kult des Schénen ist ein Hinstreben
zum Gottlichen, ist Gottesdienst. Auch der Kult des Schénen kann
verzerrt werden und dann dazu fiithren, dal§ die schone Form tiber die
Leere des Inhalts hinwegzutduschen sucht, dal das Haften am gldnzen-
den Schein Oberflachlichkeit und Liige gebiert, dall die Hingabe an
frohen Lebensgenul$ zur hemmungslosen Lebensgier entartet, die den
Menschen verroht oder verweichlicht, ihn Pflicht und Ehre vergessen
laRkt. Die Geschichte Athens, das Zeitalter der Renaissance und des
Rokoko geben dafiir eindrucksvolle Beispiele. Einseitig iiberspannter
Kult des Schonen versto3t gegen das Gesetz der Schonheit selbst; denn
Schonheit verlangt Harmonie.

Die harmonische Verbindung des Kultus des Guten und des Schonen,
die ,Kalokagathia“ der Hellenen ist ein Lebensideal, das auch fiir uns
unvermindert Giiltigkeit hat. Arbeiten und Kdmpfen im Dienste des
Guten, aber auch sich freuen am edlen GenufS des Schonen, das unser
Leben uns bietet, das soll der Leitsatz unserer Lebensfiihrung sein.

Der Sinn des Bosen und Hal8lichen in der Schépfung

Alles in der Schopfung ist auf das Vorhandensein von Gegensétzen,
auf das Wirken entgegengesetzter Pole eingestellt.

Wir koénnen uns in unserer Vorstellung gar keinen Begriff bilden,
ohne zugleich den Gegenbegriff zu bilden. Wir kénnen uns das Licht
nur im Gegensatz zur Finsternis, die Hitze im Gegensatz zur Kalte,
die Bewegung im Gegensatz zur Ruhe, das Gute im Gegensatz
zum Bosen, das Schone im Gegensatz zum HaRlichen vorstellen.
Wie der Hintergrund zum Gemaélde, so gehort das Bose zum Guten,
das HaBliche zum Schonen.

Polar entgegengesetzte Krafte wirken tiberall im Weltall, von ihrem
Widerstreit geht alle Dynamik aus. Die Polaritdt der Gegensétze erzeugt
Spannung, schafft Bewegung und Wandel, zeugt und erhélt alles Leben.
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Zwischen entgegengesetzten Polen pendelt alle Entwicklung, alles
Streben nach Harmonie hin und her. Polar entgegengesetzte Krafte
wirken auch in der Seele des Menschen, in die der Geist der Schopfung
auch das ,, Teuflische® gelegt hat.

,Des Menschen Téatigkeit kann allzu leicht erschlaf-
fen, er liebt sich bald die unbedingte Ruh, drum gab
ich gern ihm den Gesellen zu, der reizt und wirkt
und muB als Teufel schaffen.” (Goethe, Faust)

So hat auch das Bose und Héallliche, das ,, Teuflische®, seine Bestim-
mung, es dient der Dynamik in der ewig sich erneuernden Schépfung.

Bei dieser Auffassung vom Sinn des Bosen und HéRlichen in der
Schopfung werden wir an der Weisheit des Geistes der Schépfung nicht
irre werden, wenn wir so viel Hadlliches und Boses im Leben antreffen,
und werden nicht verzweifeln, wenn stellenweise und zeitweise das
,» Teuflische“ zu triumphieren scheint. Wir diirfen uns allerdings nicht
einfach darauf verlassen, dall das ewige Gesetz des Pendelns zwischen
entgegengesetzten Polen schon wieder den Ausgleich bringen wird.
Wir selbst sind vom Geist der Schépfung dazu berufen, uns hierbei
einzuschalten als Kampfer fiir das Gute und Schone gegen das Bése und
Héalliche. Gut und bose, schén und hallich sind Begriffe, die der Geist
des Menschen in dem unergriindlichen Ahnen seiner Bestimmung in der
Schopfung als unterscheidende Wegemarken zum Auffinden des rechten
Weges geschaffen hat. Fiir den Geist der Schopfung kann es diese
Unterschiede nicht geben; denn alles, was ist und geschieht, ist ein
Ausdruck dieses Geistes.

Ehre

Ehre ist der hochste innere Wert des Menschen. Ehre besteht in der
Treue zu sich selbst, zum eigenen personlichen Wesen.
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Sie dullert sich in der Befolgung des inneren Gesetzes, das jedem
Menschen durch sein Gewissen diktiert wird.

Der Ausdruck ,,Ehre“ wird im Sprachgebrauch hdufig im Sinne von
,»Ehrung“ angewendet. Dieser ungenaue Sprachgebrauch ist Ursache
mancher unklaren und falschen Auffassung vom Ehrbegriff. Ehrungen,
d.h. offentliche Anerkennungen, koénnen auch einem Unwiirdigen,
einem Ehrlosen zuteil werden, und sie konnen einem Ehrenwerten von
seinen Mitmenschen versagt werden.

Andere Menschen konnen unsere Ehre anzweifeln und dadurch unser
,Ehrgefiihl" verletzen und unser Ansehen vor den Mitmenschen schadi-
gen. Aber unsere ,,Ehre” verletzen, in ihrem Wert mindern, das kénnen
nur wir selbst, wenn wir uns selbst untreu werden, indem wir die
Gebote unseres ,inneren Gesetzes“ verletzen, gegen unser Gewissen
handeln. Die personliche Ehre eines Menschen hat mit seiner Stellung
in der Gesellschaft, seinem Berufsstand, seiner wissenschaftlichen
Bildung nichts zu tun. Die Ehre eines jeden Menschen steht und fallt
mit seiner Treue zu sich selbst und der Befolgung der Gebote seines in-
neren Gesetzes.

Es gibt keinen Unterschied in der Art der Ehre zwischen einem
Analphabeten und einem Akademiker, einem Schafhirten und einem
General, einem Bettler und einem Dollarkénig. Unterschiedlich aber
nach der personlichen Eigenart des einzelnen Menschen ist die ethische
Hohe des in ihm waltenden inneren Gesetzes und sein angeborenes und
anerzogenes Ehrgefiihl.

Es gibt nicht nur eine personliche Ehre, sondern auch eine Ehre der
Gemeinschaft, z.B. eine Familienehre, Berufsehre, Volksehre. Auch sie
besteht in der Treue zum eigenen inneren Wesen der Gemeinschaft, in
der Beachtung des inneren Gesetzes der Gemeinschaft. Das innere
Gesetz einer Gemeinschaft entspringt ihrem Wesen und findet seinen
fiir die Gemeinschaftsglieder verbindlichen Ausdruck in dem von der
Gemeinschaft aufgestellten Sittengesetz. Ein solches Sittengesetz gibt
es fiir jede Gemeinschaft gleichgiiltig, ob es in Gesetzesform scharf for-
muliert ist oder als iiberliefertes Brauchtum wirkt.
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Diejenigen Forderungen des Sittengesetzes einer Gemeinschaft, die
untrennbar mit ihrem innersten Wesen verbunden sind, bleiben unveran-
derlich wie dieses. Es gibt aber auch Forderungen des Sittengesetzes
einer Gemeinschaft, die sich aus den der Entwicklung unterliegenden
ethischen Anschauungen der Menschen eines bestimmten Zeitalters
ergeben und daher wandelbar sind. Die Forderung z. B., dal die Ehegat-
ten einander treu, der Richter gerecht, der Soldat tapfer, der Beamte
unbestechlich, der Arzt gewissenhaft, der Priester fromm sein mufl und
dhnliche, aus dem unverdnderlichen Wesen einer Gemeinschaft sich
ergebende Forderungen bestanden in gleicher Form zu allen Zeiten und
werden immer gleichbleiben. Das Sittengesetz der Blutrache aber z.B.,
das bis in unsere Zeit in der Verpflichtung zum Zweikampf fiir
bestimmte gesellschaftliche Schichten eine Fortsetzung fand, oder das
Sittengesetz der Untertdnigkeit der Frau in der Ehe waren Forderungen,
die sich aus den ethischen Anschauungen einer zuriickliegenden Zeit er-
gaben. Sie sind mit der Wandlung dieser Anschauungen im Laufe der
Entwicklung verschwunden.

Die Ehre einer Gemeinschaft verlangt, dal§ sie von ihren Gliedern die
Beachtung des gemeinsamen Sittengesetzes fordert und Verstélle gegen
dieses Gesetz ahndet, nétigenfalls durch Ausschluf§ aus der Gemein-
schaft. Eine Gemeinschaft hat aber auch die Pflicht, ihre Glieder vor
Anzweiflung ihrer Ehre und dadurch Verletzung ihres Ehrgefiihls und
Herabsetzung ihres Ansehens in Schutz zu nehmen.

Pflicht eines jeden Gliedes einer Gemeinschaft ist, durch seine person-
liche Haltung und Beachtung des gemeinschaftlichen Sittengesetzes die
Ehre der Gemeinschaft zu wahren und fiir ihre Anerkennung
einzutreten. Das Sittengesetz einer Gemeinschaft unterliegt aber im
Laufe der Zeiten Verdnderungen durch die Wandlungen in den ethischen
Anschauungen, die im Zusammenhang mit der allgemeinen kulturellen
Entwicklung eintreten.

In Ubergangszeiten, in denen solche Wandlungen sich allméhlich
vollziehen, kommt es nicht selten vor, dall der Einzelne bei Beachtung
gewisser Forderungen des Sittengesetzes seiner Gemeinschaft in Kon-
flikte gerdt mit seinem personlichen Ehrgefiihl.
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Die Treue zu sich selbst, zum inneren Gesetz in der eigenen Brust, mufl
dann bei solchem Widerstreit den Ausschlag geben, Nur durch den Ein-
satz starker Personlichkeiten nach ihrem eigenen inneren Gesetz kénnen
erstarrte Formen, inhaltsleer gewordene veraltete Forderungen des
Sittengesetzes einer Gemeinschaft den notwendigen Wandel erfahren.

Ebenso wie fiir die verschiedenen einzelnen Personlichkeiten gibt es
auch fiir die verschiedenen Gemeinschaften nur eine Art von Ehre, die
mit der Treue zum eigenen Wesen, mit der Beachtung des eigenen
inneren Gesetzes steht und fallt. Groe Unterschiede aber bestehen
zwischen den verschiedenen Gemeinschaften in bezug auf die ethische
Hohe der Forderungen, die sie an ihre Glieder stellen, und in bezug auf
die Strenge, mit der sie die Beachtung ihres inneren Gesetzes seitens
der Glieder iiberwachen und durchsetzen.

Je hoher das innere Gesetz in bezug auf seinen ethischen Gehalt steht
und je strengere Beachtung es durch ein hochentwickeltes Ehrgefiihl
findet, um so hohere Ehrung gebiihrt der betreffenden Personlichkeit
oder Gemeinschaft.

Menschliche Grolke

Als ,groRe“ Méanner und Frauen pflegt man im allgemeinen die-
jenigen Personlichkeiten zu bezeichnen, deren Namen die Geschichte
festhdlt und tiberliefert, weil sie durch iiberragende Taten und Werke
einen weitreichenden und nachhaltigen Einfluf auf Mitwelt und Nach-
welt ausgetibt haben.

Wohl leuchten unter den ,,GroRen“ der Geschichte einzelne als Sterne
erster Klasse hervor, weil ihr Wirken als besonders méchtig und nach-
haltig hervortritt, ein wertender Vergleich zwischen den groflen Person-
lichkeiten verschiedener Wirkungsgebiete und Zeitalter aber ist kaum
moglich, da ein einheitlicher Vergleichsmalstab fehlt. Bei ndherem Ein-
blick in ihr personliches Wesen und ihren Lebenslauf stellen sich uns
auch die Grollen der Geschichte dar als Menschen, die mit
menschlichen Unvollkommenheiten und Schwichen,
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hdufig mit starker Einseitigkeit behaftet sind, nicht selten im Banne
damonischer Leidenschaften stehen, manchmal sogar durch Laster
befleckt und mit Verbrechen gegen das allgemeingiiltige menschliche
Sittengesetz belastet sind. Im Urteil der Geschichte aber verblassen
diese Flecken vor der Leuchtkraft, die das Wesen und Wirken wahrhaft
groller Personlichkeiten ausstrahlt. Das Wesen einer groflen Person-
lichkeit richtig erfassen kann allerdings nur ein Betrachter, dem der
Blick fiir das wahrhaft GrofSe zu eigen ist. Mit dem Gesichtskreis einer
Maus ladlt sich die GroBe eines Domes nicht erfassen, lassen sich hoch-
stens schmutzige und schadhafte Stellen an den Bodenplatten erkennen.
Und bekanntlich gibt es ,fiir den Kammerdiener keinen Helden, aber
nicht, weil der Held kein Held, sondern weil der Kammerdiener ein
Kammerdiener ist.“

Je stirker und gewaltsamer eine grofe Personlichkeit in den duferen
Ablauf des geschichtlichen Geschehens eingegriffen hat, um so mehr ist
fiir eine vorurteilsfreie Betrachtung ein grofer Zeitabstand notwendig,
weil dadurch die personliche Befangenheit der Zeitgenossen aus-
geschaltet wird, und weil der Abstand die groRen Ziige stdrker
heraushebt, das Kleine und Unwesentliche verschwinden laft.

Das wahrhaft Grole und Kennzeichnende an der grofen Person-
lichkeit ist das flammende Aufleuchten des Geistes der Schopfung in
ihrem Wesen und Wirken. Daher ist Fiihlen, Denken, Handeln wahrhaft
groller Menschen niemals auf den Vorteil der eigenen Person, sondern
auf ein tiberpersonlich GrolSes gerichtet. Als Werkzeuge des Geistes der
Schopfung erscheinen uns die geschichtlich GroBen, und als solche
haben sie sich auch meist bewuft gefiihlt, als Werkzeuge beim Vollzug
des ,harten Gesetzes“ des Kampfes auf Erden, manchmal als Tréager
ddmonischer Zerstorungskraft, andere aber auch als Vollzieher des
,sanften Gesetzes* der Liebe.

Der Geist der Schopfung waltet aber nicht nur im Makrokosmos
(der Welt des GroBen), sondern auch im Mikrokosmos (der Welt des
Kleinen, Verborgenen). Er tut sich nicht nur in den Bewegungen der
Gestirne, sondern auch in dem Leben im Wassertropfen und dem fiir
unser Auge nicht wahrnehmbaren Vorgang des Wachsens einer Pflanze
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kund. Ebenso tut menschliche Groe als Ausstrahlung des Geistes der
Schopfung sich nicht nur im Wirken der geschichtlich Grofen, in ihren
Taten und in ihren Werken kund, sondern auch im Sein, in den
ethischen Werten der geschichtlich Unbekannten, denen das Schicksal
einen kleineren dufleren Wirkungskreis zugewiesen hat, die aber in der
Harmonie ihres Wesens, in ihrer edlen Menschlichkeit, ihrem Adel der
Gesinnung, ihrer selbstlosen Giite, aufopfernden Treue und Liebe, in
ihrer heroischen Lebensauffassung und Lebenshaltung an die
geschichtlich Groen heranreichen, sie hierin sogar oft iibertreffen.
Auch in diesen unbekannten GroRlen leuchtet der Geist der Schopfung,
die gottliche Liebe wie ein still brennendes ewiges Licht.

Bewundernd und verehrend wollen wir zu den leuchtenden Sternen
am geschichtlichen Himmel aufblicken, daneben aber auch die
unbekannten Helden und Heldinnen, die unbekannten Trdager wahrer
menschlicher GroBe nicht vergessen und, wo wir ihnen im Leben
begegnen, ihnen unsere Verehrung erweisen und ihrem Vorbilde
nachstreben.

Ruhm und Ehrgeiz

In der Dankbarkeit und Liebe kommender Geschlechter, mit der sie
unseres Lebens und Wirkens gedenken, besteht der schonste, der einzig
wirklich erstrebenswerte Ruhm.

Die hochste Stufe aber haben wir erreicht, wenn iiberhaupt nicht der
Gedanke an irgendwelchen personlichen Ruhm uns leitet, sondern die
Freude an der Tat, an der Schopfung eines Werkes, an dem Aufleuchten
des gottlichen Funkens in uns.

,Die Tat ist alles, nichts der Ruhm* (Goethe).
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Ehrgeiz

Das Wort hat keinen schonen Klang, es wird viel mildeutet. Ehrgeiz
wird hdufig gleichgesetzt mit ,,Geltungsbediirfnis“, dem Verlangen nach
Ansehen und Ehrung. Das ist der rechte Ehrgeiz nicht. Der rechte
Ehrgeiz ist nicht Geltungsbediirfnis, sondern Leistungsbediirfnis.

Leistungsbediirfnis ist das brennende Sehnen der Seele, alles, was in
uns steckt an Fahigkeiten voll entfalten, die ,,Idee* unseres persénlichen
Wesens voll erfiillen zu konnen. Leistungsbediirfnis ist egozentrisch,
Geltungsbediirfnis egoistisch. Der Geltungsbediirftige ist eitel, der
Leistungsbediirftige stolz.

Dem rechten Ehrgeiz ist nicht die dufere Ehrung die Hauptsache,
sondern die Tat, das Werk. Vortduschen von Leistungen, unwiirdige
Reklame, Verkleinern der Leistungen anderer ist des rechten Ehrgeizes
unwiirdig. Auf das ,,Mehr leisten“ und ,,Mehr sein®, nicht auf das ,,Mehr
scheinen“ kommt es ihm an. Ohne solchen edlen Ehrgeiz ist noch auf
keinem Gebiete geschichtlich GroRes geleistet worden.

Mut und Tapferkeit

Mut ist eine angeborene Eigenschaft, welche die Seele gegen die
Eindriicke von Gefahren wenig empfindlich macht, ihr eine geringe
Anfélligkeit gegen die Furcht verleiht.

Tapferkeit ist die Seelenstdrke, welche die Furcht iiberwindet. Der von
Natur mutige Mensch hat es leichter, tapfer zu sein, da er von der
Furcht weniger bedréngt wird. Der weniger Mutige kann den Mangel
durch Willensstirke, Selbstbeherrschung, Ehr- und Pflichtgefiihl
ausgleichen.

Mut ist angeboren, Tapferkeit kann zum guten Teil anerzogen werden.
Man kann einen physischen und einen moralischen Mut unterscheiden.
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Der physische Mut besteht in der geringen Empfindlichkeit gegeniiber
unmittelbar drohender Gefahr fiir Leib und Leben. Die Beschaffenheit
der Nerven spielt hierbei eine erhebliche Rolle. Der moralische Mut
besteht in der seelischen Widerstandsfdahigkeit gegeniiber dem
seelischen Druck folgenschwerer Entscheidungen bei Handlungen oder
Unterlassungen. Physischer und moralischer Mut sind voneinander
unabhéngig. Es gibt Menschen von hohem physischem und geringem
moralischem Mut und umgekehrt.

Napoleon sagte von seinem Schwager, dem
beriihmten Reitergeneral Murat: ,,Er ist ein Held an-
gesichts des Feindes, aber schwécher als ein Ménch
oder eine Frau, wenn er den Feind nicht sieht. Er
hat keinen moralischen Mut.*

Mutig sein ist eine gliickliche Gabe der Natur, tapfer sein eine
Verpflichtung.

Heldentum

Wer unerschrocken der Gefahr trotzt und sein Leben kiihn auf das
Spiel setzt, ist noch kein Held. Sonst wiren der Gefahr verachtende
Raufbold, der waghalsige Abenteurer, der verwegene Ré&uber auch
Helden.

Kennzeichnend fiir das Wesen des Heldentums ist der Einsatz des
Lebens fiir etwas auSer und iiber dem personlichen Ich Stehendes.

Wenn das Streben nach Besitz oder Macht, nach persénlichem Ruhm
oder Gliick die entscheidende Triebfeder einer kithnen Tat ist, sollte von
Heldentum nicht gesprochen werden.
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Wahres Heldentum ist frei vom Streben nach jeder Art von person-
lichem Lohn.

Dem fanatischen mohammedanischen Kéampfer, der todesmutig sich
in das Gefecht stiirzt, nur weil Allah ihm fiir den Tod auf dem Schlacht-
feld hochste Sinnenfreuden in einem neuen Leben versprochen hat, dem
christlichen Martyrer, der verziickt das Leben wegwirft, nur um dafiir
unendliche Paradieseswonnen einzutauschen, kénnen wir die Krone des
Heldentums nicht zuerkennen.

Nur wer selbstlos, aus Liebe zu einem anderen Menschen oder einer
Gemeinschaft, in treuer Erfiillung einer hoheren Pflicht, aus Hingabe an
eine hohe Idee, an ein von einer solchen Idee getragenes Werk sein
Leben einsetzt, der ist in meinen Augen ein Held.

Nicht nur im Streiten, auch im Leiden kann solches Heldentum zum
Ausdruck kommen. Ebenbiirtig an die Seite des lorbeerbekrdnzten
Helden des Kampfes tritt der Held aufopfernder Arbeit oder der Dulder
im Einsatz fiir ein Hoheres. Wie im schopferischen Geist des Genies, so
leuchtet in der sich selbst aufopfernden Tat und Haltung des Helden der
gottliche Funken im Menschen hell auf.

Macht

Die von Schlosser in seiner ,,Weltgeschichte“ vertretene Auffassung,
,die Macht an sich ist bose“, eine Auffassung, der auch Jakob Burkhardt
in seinen ,,Weltgeschichtlichen Betrachtungen“ beipflichtet, kann ich
mir nicht zu eigen machen.

Macht an sich ist weder gut noch bose; denn Macht ist lediglich das

Vermdgen, seinen Willen, notigenfalls mit Zwang, durchzusetzen.
Es kommt daher fiir die Beurteilung ganz darauf an, worauf dieser Wille
gerichtet ist und auf welche Art er sich durchsetzt, also auf die
Machtziele und die Art der Machtausiibung. Diese konnen sowohl ,,gut”
als ,,bose sein, wobei die Auslegung der Begriffe ,,gut“ und ,,bose“
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im Laufe der geschichtlichen Entwicklung der Menschheit starken
Wandlungen unterworfen war.

Ohne Macht kann Recht und Ordnung in den Gemeinschaftsbeziehun-
gen der Menschen nicht geschaffen und erhalten werden. Nicht die frei-
willige Ubereinstimmung aller Beteiligten, sondern der Zwang einer
Macht hat die Einrichtung des Staates geschaffen, und ohne Macht ist
eine Staatsordnung nicht aufrechtzuerhalten. Auch der Zusammen-
schlufl von Staaten und Vélkern zu einer héheren Gemeinschaftsord-
nung ist ohne den zwingenden Druck einer Macht nicht zu erreichen
und auf die Dauer zu erhalten.

Die Selbstsucht der einzelnen Menschen und Menschengruppen kann
nur gebdndigt, ihr Eigenwille nur in den richtigen Grenzen gehalten
werden durch eine zwingende Macht. Die {iberwiegende Erkenntnis von
der Notwendigkeit und Richtigkeit einer bestimmten Ordnung geniigt
allein nicht, sie mulf im Notfélle gestiitzt werden durch den Druck der
Macht.

Richtig ist, daB8 der Besitz von Macht leicht zum Millbrauch verleitet.
Dieser Mif3brauch tritt ein, wenn der Zweck der Macht, wohltétig schaf-
fend, ordnend und schiitzend zu wirken, aus dem Auge verloren wird,
wenn Macht zum Selbstzweck wird und in Willkiir und Unterdriickung
des Rechtes sich duBert. Macht ist ein gefdhrlicher Trank, der leicht be-
rauscht, namentlich den, der nicht daran gewdohnt ist. Wer Macht
irgendwelcher Art besitzt, sei sich dieser grolen Gefahr stets bewuft
und unterziehe seine Machtziele und die Art seines Machtgebrauches
einer standigen strengen Gewissenspriifung.

Milbrauch der Macht entzieht ihr die moralische Grundlage und - auf
dem Gebiet der Politik - das geschichtliche Recht und fiihrt friiher oder
spater zu ihrem Sturze.

Aber auch Vernachldssigung der eine Macht tragenden lebendigen
Kréfte und damit Aushéhlung und Vermorschung der Grundlage einer
Macht fiithrt zum Zusammenbruch.
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Glaube und Wille

Glaube und Wille sind die starksten bewegenden Krafte im Leben der
Menschen.

Die Kréfte des Glaubens und des Willens sind ungeheuer, sie vermo-
gen oft zu vollbringen, was dem nur berechnenden Verstande
unmoglich erscheint. Ohne die Seelenkraft des Glaubens und des Wol-
lens gibt es keine grofen Leistungen.

Wenn aber der Glaube die Augen schlie§t vor der Erkenntnis der
Wirklichkeit, wird er zum irrefiihrenden Wahn und wenn der Wille sich
vom Ziigel der Vernunft losreiflt, wird er zum verblendeten Starrsinn.
Wo in jedem einzelnen Falle die dufSerste Grenze liegt, jenseits von der
aus Glauben Wahn, aus Willen Starrsinn wird, das 1dft sich nicht
abmessen und errechnen, sondern nur ahnen. Wer sich scheut, sich
dieser Grenze zu ndhern, wird tiber das Mittelmal§ nicht emporragen.

Fanatismus

Ubersteigerte, von Vernunft und Gewissen nicht mehr gebindigte
Leidenschaft wird zum Fanatismus. Leidenschaft kann, auch wenn sie
in Ziel oder Weg irrt, zu heroischer Haltung und heroischen Taten
fiihren. Wir empfinden sie auch dann als eine edle Seelenregung.

Dem Fanatismus aber fehlt dieser Seelenadel.

Edle Leidenschaft dulert sich vorwiegend in der Kraft der Liebe zu
etwas, Fanatismus in der Stdrke des Hasses gegen etwas.

Der Fanatismus kann gewaltige explosive Kraftduerungen hervorbrin-
gen, die aber hauptsachlich als Méchte der Zerstérung wirken.

,Um grofle Flammen weht ein groer Zug, mit zu verlodern®, das gilt
nicht nur fiir die leuchtende Flamme edler Leidenschaft, sondern auch
fiir den zerstérenden Feuerbrand des Fanatismus. Wo dieser Feuerbrand
um sich gegriffen hat, da zeigt uns die Geschichte der Menschheit
wahnsinnige Verirrungen des menschlichen Geistes und seelenschén-
dende Greueltaten.
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Schicksal

Die hochste Gunst, die das Schicksal einem Menschen erweisen kann,
besteht darin, daf es ihn in &uRere Verhdltnisse setzt, die ihm
ermoglichen, seine angeborenen Fahigkeiten zur vollen Entfaltung und
Wirkung zu bringen, so daf8 er ganz sein darf, was er sein kann.

Wenn dir das Schicksal seine Gunst versagt, wenn es dich priift, dann
sei so stark, als die Last schwer ist, die das Schicksal dir aufbiirdet!
Wenn dein Leben hart ist, sei noch héarter, um mit ihm fertig zu werden!
Dann wirst du als Sieger den Kampfplatz des Lebens verlassen und dich
wiirdig erwiesen haben des gottlichen Funkens, der in deine Seele
gelegt ist.

Fatalismus

Ich komme immer klarer zu der Erkenntnis, daR8 alles - wie im Weltall
und auf unserem kleinen Erdgestirn so auch im Leben der Menschen -
sich nach grolBen, ewigen Gesetzen eines unserem Begreifen unfabaren
Geistes vollzieht. Innerhalb dieser Gesetze aber ist jedem von uns ein
im Verhdltnis zur Wirkung der Gesetze im Weltall verschwindend
kleiner, im Verhéltnis zu unserem menschlichen Vermogen aber sehr
groller Spielraum gegeben. Diesen Spielraum fiir unseren Willen
auszunutzen bis zur dullersten Grenze, unsere Personlichkeit zu entfal-
ten bis zur letzten Moglichkeit, das ist unsere Pflicht. So erfiillen wir
unsere Aufgabe im Ganzen. Und so halten wir uns frei von einem un-
tatigen, lebensfeindlichen Fatalismus.

Die Sorge

Die Sorge ist die stindige Begleiterin des Menschen durch sein
Leben. In immer neuem Gewande gesellt sie sich an seine Seite. Alles
Wiinschen, Planen und Streben, alles Lieben und alles Leben zieht auch
die Sorge herbei.
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Die Sorge 1d6t sich nicht abwehren, sie schleicht sich in die Paléste
der Reichen und Maichtigen ebenso wie in die Hiitten der Armen und
Niedrigen ein.

Die Sorge quélt und peinigt die Menschen. Die Sorge um das Morgen
laRt viele Menschen das Gute und Schone am Heute iibersehen, sie
vergdllt ihnen die Lebensfreude, verdiistert ihr Gemiit, raubt ihnen die
Ruhe und Klarheit des Denkens und die Kraft zum Entschlusse, so dafs
sie verwirrt und gehetzt und unfrei durchs Leben taumeln. Manche
finden dann keinen anderen Ausweg mehr, um sich der wiirgenden
Macht der Sorge zu entziehen, als sich verzweifelt dem Befreier Tod in
die Arme zu werfen. Der Tod allein kann uns ja von allen Sorgen des
Lebens befreien.

Wir sind aber zum Leben geboren, durch den Geist der Schopfung
zum Leben berufen. Gibt es keinen Schutz gegen die iiberwéltigende
Macht der Sorge? Sollen wir versuchen, uns der Sorge zu entziehen,
indem wir allen Anspriichen des Lebens und allen Wiinschen im Leben
entsagen?

Selbst wenn wir dieses in hohem Malie vermdchten, so hielSe das, sich
auch allem Streben und Wirken im Leben entziehen. Der Versuch,
uns schon im Leben in einen allem Irdischen abgewendeten
wunschlosen Traumzustand, in ein Nirwana, zu fliichten, wére geistiger
und seelischer Selbstmord, wére Verneinung des Lebens, das zu erfiillen
wir berufen sind. Wir miissen der Macht der Sorge auf andere Weise
entgegentreten.

Fiihren wir die einzelnen Sorgen, die das Leben mit sich bringt, auf
ihre wahre Bedeutung zuriick! Manches, was uns heute schwer
bedriickt, hat schon nach kurzer Frist seine Bedeutung verloren. Wie
viele Sorgen haben wir schon zuriickgelassen auf unserem Lebenswege,
Sorgen, die uns heute nicht mehr beriihren, deren wir uns kaum mehr
erinnern. Legen wir den rechten Mafstab bei der Bewertung unserer
Sorgen an, betrachten wir ganz grofe Sorgen sub specie aeternitatis
(unter dem Gesichtspunkt des Ewigen), unter dem Gesichtspunkt vom
Wesen und Sinn des menschlichen Daseins.
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Unsere Sorgen werden um so kleiner erscheinen, je héher der Stand-
punkt ist, von dem aus wir auf sie blicken.

Weisen wir unseren Sorgen die Rolle von Warnungstafeln zu, die uns
auf bevorstehende Schwierigkeiten und Gefahren aufmerksam machen,
damit wir vorausschauend Aushilfen ersinnen und vorsorgende Mal3-
nahmen treffen konnen! Betrachten wir unsere Sorgen als Mahner, uns
vorzubereiten auf hohe Anforderungen, die unser warten, uns zu
wappnen fiir harte Kdmpfe, die uns bevorstehen. Mahner sei uns die
Sorge, unsere seelischen Krifte zusammenzuraffen, um nicht von der
tiberraschenden Wucht eines Schicksalsschlages umgeworfen zu wer-
den, um eine schwere Biirde, die das Schicksal uns auferlegt, mit
Wiirde zu tragen und schlief8lich uns auch vertraut zu machen mit dem
Gedanken an einen ehrenvollen Untergang.

Verlieren wir iiber den Sorgen um die Zukunft nicht die Gegenwart, in
der wir leben und wirken miissen, aus den Augen, die Gegenwart mit
ihren Anforderungen, aber auch ihren Méglichkeiten und Gaben! Ver-
wehren wir der Sorge einen Einflu auf die Ruhe und Klarheit unseres
Denkens, auf die Zdhigkeit unseres Wollens, auf die Kraft unseres Han-
delns! Wenn wir das vermdgen, dann kénnen wir der uns begleitenden
Sorge wie Goethes Faust auf dem Hohepunkt seines Lebens die stolzen
Worte zurufen:

,Deine Macht, 0 Sorge, schleichend groR,
Ich werde sie nicht anerkennen!*

Zufriedenheit

Zufriedenheit, die sich mit jedem Zustand, und sei er noch so erbarm-
lich und schmaéhlich, widerstandslos abfindet, fiihrt zur Stumpfheit,
Erstarrung und Verdorrung. Sie ist lebensfeindlich. Trdge und eitle
Selbstzufriedenheit 1dhmt das Weiterstreben, 148t den Menschen ab-
sinken.
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Ohne Unzufriedenheit mit Bestehendem gébe es keine kulturelle
Entwicklung, keine personliche Vervollkommnung. Die Menschheit
hétte sich {iber die Stufe der Tierwelt nicht erhoben. Wunschlose
Zufriedenheit ist der Dynamik des Lebens entgegengesetzt.

,,lm Weiterschreiten find’ er Qual und Gliick,
Er, unzufrieden jeden Augenblick!“ (Goethe)

Das ist das Gebot, das der Geist der Schépfung den Menschen, und
gerade den gottbegnadeten Menschen, auferlegt hat. Wohltitig und
schopferisch wirkt aber nur die Unzufriedenheit, die den Willen zur
Verbesserung, den Mut zur Tat, den Drang zum Schaffen, das Streben
nach Vervollkommnung, die Sehnsucht nach Héherem auslost.

Wenn aber Unzufriedenheit nur Miffmut oder Triibsinn, - nur
kritisierende, verbitterte, tatenlose Verneinung auslost, dann wirkt auch
sie lahmend und lebensfeindlich.

Etwas ganz anderes als die trdge oder eitle Selbstzufriedenheit ist der
Seelenfriede. Dieser ist das Ergebnis einer Ausgeglichenheit der inneren
Spannungen im Lebensgefiihl. Seelenfriede erméglicht dem Menschen
eine klare, bejahende Schau in das Leben, gibt ihm einen festen Stand-
punkt im Getriebe des Lebens, er fiihrt ihn zur Erhabenheit iiber die
Wechselfdlle des Schicksals. Seelenfriede ist die Grundlage einer
harmonischen Lebensgestaltung, in der auch die lebensbejahende
Unzufriedenheit ihren Platz findet. Seelenfriede 1dt uns den festen
Boden gewinnen, auf dem wir ohne Hast und ohne Rast zu immer
neuen Zielen ,weiterschreiten konnen auf dem Wege der
Lebenserfiillung.

Reden und Schweigen

Das bekannte Sprichwort ,,Reden ist Silber, Schweigen ist Gold“ hat
als Mahnung an Redselige und Schwatzhafte seine Berechtigung, als
allgemeines Werturteil {iber das Reden und Schweigen aber hdlt es
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einer kritischen Priifung nicht stand. Die Stummen wéren sonst als
bevorzugte Menschen zu betrachten.

Dem Reden und Schweigen an sich kommt tiberhaupt kein bestimmter
Wert zu, es ist weder gut noch schlecht, weder wertvoll noch wertlos.
Seinen Wert oder Unwert erhdlt das Reden und das Schweigen erst
durch die ndheren Umstdnde, unter denen, und die Beweggriinde, aus
denen es erfolgt. Man kann daher auch nicht, so wie es das Sprichwort
tut, dem Reden und dem Schweigen einen bestimmten Vergleichswert
zueinander beimessen. Schweigen ist keineswegs immer hoher zu
bewerten als Reden. Schweigen kann unter Umstdnden zum Fehler,
zum sittlichen Vergehen, und Reden zur sittlichen Pflicht werden.

Am rechten Platz, zur rechten Zeit das rechte Wort zu sprechen, ist
eine Forderung, die allgemeine Anerkennung beansprucht. Die einem
Reden oder Schweigen zugrunde liegenden Ursachen sind von Bedeu-
tung fiir die Bewertung.

Die Neigung zur Gesprachigkeit oder zur Schweigsamkeit beruht auf
natiirlicher Veranlagung. Geistig regsame, temperamentvolle, offen-
herzige Menschen haben im allgemeinen den Drang, ihren Gedanken
und Gefiihlen auch in Worten Ausdruck zu geben. Das Verlangen nach
Austausch der Gedanken und Gefiihle mit anderen, nach AnschlufS und
Anlehnung an andere dréngt zur Aussprache. Aus diesem letzteren
Grunde sind Frauen im allgemeinen gesprachiger als Ménner.

Die Neigung zum vielen Reden kann aber auch der Selbstgefalligkeit,
Selbstiiberhebung und Wichtigtuerei entspringen und wird dadurch zur
schadlichen Schwatzhaftigkeit. Seichte Oberflachlichkeit im Denken
dullert sich in Geschwaitzigkeit. Der Neigung zu bdosartiger Kritik und
Verleumdung entspringt die tible Klatschsucht. Inhaltsleeres, torichtes
Reden ist nicht als ,,Silber” zu bewerten, sondern wertloser als Blech.
Geistloses Geschwaitz ist der klingenden Schelle an einer Narrenkappe
vergleichbar. Reden, das den zugrunde liegenden Gedanken und
Empfindungen nicht in den richtigen Worten Ausdruck zu geben ver-
mag, erfiillt seinen Zweck nicht, ist wertlos.

Tiefgriindige Innerlichkeit, nachdenkliches und gewissenhaftes Abwa-
gen des Urteils, bescheidene Zuriickhaltung machen schweigsam.
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Aber auch Unwissenheit, stumpfsinnige Gleichgiiltigkeit, geistige
Schwerfélligkeit, Ungewandtheit im miindlichen Ausdruck, miftrau-
ische oder gar lauernde Verschlossenheit konnen Ursache der
Schweigsamkeit sein. Geistiger Hochmut kann ebenso Ursache des
Schweigens sein wie Schiichternheit. Es ist also vollig unmoglich, dem
Reden oder dem Schweigen an sich einen Wert oder einen
Vergleichswert beizumessen.

Beredsamkeit, d.h. die Fahigkeit, fiir den Ausdruck von Gedanken und
Empfindungen sofort die treffenden Worte zu finden, ist eine hoch zu
schitzende Begabung, die angeboren ist, aber auch durch Schulung und
Ubung in hohem MaBe angeeignet werden kann. Durch das
gesprochene Wort iibt die Personlichkeit einen rascher und stdrker
wirkenden Eindruck aus als durch das geschriebene oder gedruckte
Wort. Besonders das von Angesicht zu Angesicht gesprochene Wort
kann leichter ziinden, begeistern, Leidenschaften entfesseln.

Die Beredsamkeit hat aber auch ihre grofen Gefahren. Sie kann dazu
verleiten, die Bedeutung des Wortes im Vergleich zum Gedanken und
zur Tat zu {iiberschdtzen. Freude an der eigenen Beredsamkeit fiihrt
leicht zur Redseligkeit, die sich in zu vielem und wertlosem Reden
dullert. Redselige Menschen verstehen meist nicht die Kunst, andern
richtig zuzuhoren. Man redet dann aneinander vorbei, der Wert des
Gedankenaustausches geht dem Gespréch verloren.

Auch fiir den Zuhorer hat grole Beredsamkeit des Redenden ihre
Gefahren. Er wird durch die Gewalt der Rede leicht geblendet oder {iber
die Gedankenleere oder die Unrichtigkeit der Gedanken hin-
weggetduscht. Es ist daher angezeigt, gerade hervorragenden Rednern
mit priifender Kritik zuzuhoren, um nicht gegen das eigene bessere
Denken oder Empfinden ,,iiberredet” zu werden.

Die harmonisch durchgebildete Personlichkeit versteht es, ihr Reden
und ihr Schweigen im richtigen MaRl und Verhdltnis zu halten. Sie
macht von der grofen Schépfungsgabe der Rede den richtigen Ge-
brauch, sie lalst aber ihrem Reden das schweigsame Denken vorangehen
und versteht auch schweigsam priifend anderen richtig zuzuhoren.
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Selbsttdtigkeit

Gliicklich die Gemeinschaft, die in ihren Gliedern viele selbsttitige
verantwortungsfreudige Personlichkeiten aufweist, die den Antrieb zu
ihrem Handeln im Rahmen der Gemeinschaft aus ihrem eigensten,
urspriinglichen Wesen empfangen. Eine solche Gemeinschaft wird bei
ihrem Wirken von einem hohen Schwung getragen und ungleich héhere
Leistungen vorweisen als eine Gemeinschaft, in der alle auf Anstol§ von
aullen und Antrieb von oben warten.

Allerdings schlieSt die zum System erhobene Selbsttitigkeit der
Glieder einer Gemeinschaft auch die Gefahr in sich, daR die Ein-
heitlichkeit des Willens und des Handelns und damit die richtige
Voraussetzung jedes Gemeinschaftserfolges verlorengeht.

Um diese Gefahr zu bannen, bedarf eine solche Gemeinschaft einer
Leitung, die mit weicher Hand und schonenden Hilfen doch die Ziigel
mit ruhiger Sicherheit und zielklarem, festem Willen fiihrt. Es bedarf
ferner einer systematischen Erziehung zu richtiger Selbsttatigkeit.

Richtig ist nur eine Selbsttdtigkeit, deren Blick stets auf das Ganze,
das Gemeinsame gerichtet ist und die sich in den Grenzen halt, welche
die Riicksicht auf die notwendige Einheitlichkeit einer Handlung zieht.
Richtige Selbsttitigkeit kommt der AuBerung des iibergeordneten
Willens zuvor, sie durchkreuzt ihn nicht.

Wenn Eigensucht, personliche Ehrsucht und Eitelkeit, tiberhebliches
Besserwissen, unbelehrbarer Eigensinn die tieferen Beweggriinde zu
selbsttatigem Handeln bilden, wird aus Selbsttdtigkeit verderbliche
Willkiir. Die Erziehung zur richtigen Selbsttatigkeit mufl diesen
Gesichtspunkten Rechnung tragen.

Schon bei der Erziehung der Jugend mufl dem Urspriinglichen, Echten
der Personlichkeit Spielraum zur Entfaltung gegeben werden. Ein Uber-
mal bildender und formender fremder Einwirkung, {iibertriebene
Typisierung und Reglementarisierung verengen diesen Spielraum bis
zum Ersticken jeder personlichen Urspriinglichkeit, aus der jede
Selbsttadtigkeit entspringt.
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Andererseits miissen aber auch Einordnungsvermogen, Selbstbe-
herrschung und Selbstbescheidung, durch welche einsichtslose und
verantwortungslose Willensregungen gehemmt werden, Ziele der
Erziehung zu richtiger Selbsttdtigkeit sein.

Wer selbsttdtige Personlichkeiten als verantwortungsbewufite Glieder
einer Gemeinschaft erziehen will, darf an seine Erziehungsaufgabe
nicht herangehen mit den Methoden eines Baumeisters, der ein
Gebidude nach einem bis ins einzelne festgelegten Konstruktionsplan
aufbaut, seine Erziehungsmethode mufR vielmehr der pflegerischen
Tatigkeit des Gartners dhneln, der das natiirliche Wachstum nach seinen
genau beobachteten Bedingungen fordert, schddliche Einfliisse
moglichst fern hélt, wilde Triebe beseitigt und edle Reiser aufpfropft.

Wahrhaftigkeit

Die wahre Siinde, die Siinde gegen den Geist der Schopfung, den
,»Heiligen Geist”, ist die Liige in jeder Form. Liigen ist nicht nur, be-
wulte Unwahrheit tiber Tatsachen sagen, Liige ist auch die Absicht, an-
deren etwas vorzutduschen. Die widerlichste Form der Liige ist die
Heuchelei, die Bemiihung, etwas anderes zu scheinen, als man wirklich
ist. Es gibt auch eine Heuchelei vor sich selbst, und diese Form der
Heuchelei ist gar nicht selten. Es gibt nicht wenige Menschen und
ganze Volker, die mit der Neigung zu dieser Art von Heuchelei, diesem
Selbstbetrug, behaftet sind, die in eitler Selbstverherrlichung an sich
selbst gut und schon finden, was sie an anderen schérfstens tadeln..

Wabhrhaftigkeit gegen sich selbst und andere ist das schonste Diadem,
das Menschen schmiickt.

Liebe und Hal$

Liebe (in weitestem Sinne des Begriffes) ist eine Bewegung des
Gefiihls fiir etwas auller unserer eigenen Personlichkeit Liegendes.
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Wir sprechen von dem Gefiihl der Liebe nicht nur mit Beziehung auf
andere Menschen. So findet der Ausdruck Liebe Anwendung auch in
bezug auf sachliche Gegenstinde, die fiir uns einen Gemiitswert haben,
z. B. ein unser Gemiit bewegendes Gemaélde, eine Statue, ein Gegen-
stand, mit welchem sich schone Erinnerungen verkniipfen. Wir ge-
brauchen den Ausdruck Liebe auch mit Bezug auf einen Zustand, z.B,
die Freiheit, die Einsamkeit usw., oder in bezug auf eine Betdtigung,
z.B. einen Beruf, eine Kunst, einen Sport. Das Gefiihl der Liebe kann
sich auch richten auf die Natur und ihre belebten und unbelebten
Geschopfe. Wir sprechen z.B. von Liebe zu Tieren, zu Blumen, von der
Liebe zum Walde, zum Meere, zu den Bergen. Endlich wird auch die
Hingabe an das Gottliche als Liebe zu Gott bezeichnet. Ich mochte
mich hier nur mit der Liebe zu Menschen befassen.

Das Wesen der Liebe besteht in einer unabhdngig von unserem Ver-
stand und unserem Willen entsprungenen Ergriffenheit des Gemiites,
die nach ihrer Art grofle Verschiedenheiten, nach ihrer Stdrke viele Ab-
stufungen aufweist.

Diese Ergriffenheit des Gemiites entsteht durch die Anziehung, die der
Gegenstand der Liebe auf unser Gemiit ausiibt und es bewegt. Diese
Gemiitsbewegung dufSert sich in mehrfacher Art. Sie findet ihren Aus-
druck in einer gefiihlsmédRig hohen Wertschédtzung, in dem damit ver-
bundenen Wunsch nach enger Beziehung, inniger Vereinigung, ferner in
dem Drang, den geliebten Menschen Gutes zu tun, Wohltaten zu er-
weisen, sie gliicklich zu machen, sich fiir sie einzusetzen, Ubles von
ihnen abzuwehren, sie zu schiitzen und zu verteidigen. Sie kann endlich
zu einer bis zur Selbstaufopferung gehenden Hingabe fiithren und zu
einem volligen Ineinanderaufgehen zweier Menschen, zu einer
Wesensverschmelzung der Personlichkeiten.

Es sind sonach verschiedene Gemiitsbewegungen, die sich in dem
Gefiihl der Liebe verschmelzen und ihm, je nachdem die eine oder die
andere Gemiitsbewegung mehr oder weniger stark hervortritt, in jedem
Falle eine besondere Pragung geben. Die Liebe zu unserem Volke z.B.
tragt andere Ziige als die Liebe der Mutter zu ihrem Kinde, die Liebe zu
Freunden, zu einem verehrten Lehrer, Fiihrer,
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einem Vorbilde unseres Strebens trdgt andere Ziige als die Liebe von
Angehorigen der beiden Geschlechter zueinander.

Diese letztere, die wir als Liebe in engerem Sinne des Begriffes be-
zeichnen, zeigt in sich wieder grofle Verschiedenheiten in bezug auf
die Art und Starke des Gefiihls, von dem Vorwiegen der sinnlichen
Regungen bis zur Seelenverbundenheit und volligen Wesensvereini-
gung. In der Liebe von Mann und. Frau in ihrer vollendetsten Art sind
alle dem Wesen der Liebe eigenen Ziige am vollstdndigsten und
starksten ausgepragt.

Die Liebe ist die machtigste Seelenkraft, sie schafft das stiarkste Band
zwischen Menschen. Sie befreit den Menschen von der Herrschaft des
raubtiermélligen Urinstinktes, der in jedem andern Geschopf einen
Feind wittert.

,Unbesiegbar im Kampf“ preist schon Sophokles die Liebe. Die Liebe
ist das schonste Geschenk, das der Geist der Schépfung dem Menschen
gegeben hat. In der Liebe kommt der gottliche Funke im Wesen des
Menschen am reinsten und begliickendsten zum Aufleuchten. Ein Leben
ohne Liebe ist gleichbedeutend mit lebendig begraben sein.

Der polare Gegensatz zum Gefiihl der Liebe ist das Gefiihl des Has-
ses. Auch dieses Gefiihl weist nach Art und Stdrke grofe Verschieden-
heiten und viele Abstufungen auf, von der gefiihlsmaRigen Abneigung
iiber die schroffe Ablehnung und ausgesprochene Feindschaft bis zum
leidenschaftlichen Hal3, dem Hall im engeren Sinne des Begriffes.

Auch das Gefiihl des Hasses entspringt einer von der Natur in das
Wesen des Menschen gelegten Kraft. In ihm wird einer der grofen
Gegensitze offenbar, die der Geist der Schopfung in die menschliche
Natur gelegt hat, Gegensitze, die die Dynamik des Lebens erzeugen.

Der polare Gegensatz von Liebe und Hall in der Menschenbrust ist
den anziehenden und abstofenden Kriften, die im Weltall wirken, ist
dem ewigen Kampf des Lichtes mit der Finsternis vergleichbar.
Die Liebe zieht an, der Hal§ stofit ab, die Liebe erwédrmt und belichtet,
der Hal§ erkaltet und verfinstert, die Liebe erzeugt und der Hall zerstort,
die Liebe verbindet, der Hal§ trennt. Liebe und Hal§ stehen in Wechsel-
beziehungen. Die Liebe zum Guten und Schoénen 148t uns das
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Schlechte und HaBliche hassen. Die Liebe zu unserem Volke, zu un-
seren Freunden, zur geliebten Frau 145t uns deren Feinde hassen.

Ein solcher, als Folge einer Liebe sich ergebender Ha kann zum
,heiligen Hall*“ werden.

Aber auch in die kalte Finsternis des Hasses gegen andere Menschen
soll doch ein Strahl jener Liebe fallen, die wir dem gemeinsamen Volke,
dem gemeinsamen Menschengeschlecht, allen den einem Schopfungs-
geist entsprungenen und dadurch mit uns verbundenen Geschdpfen
schenken wollen. Die Entschiedenheit unseres Kampfes fiir das, was
wir als das Wahre, Gute und Schone erkennen, fiir das, was wir lieben,
darf dadurch keine Abschwéchung erfahren. Dieser Kampf ist vom
Geist der Schopfung gewollt. Aber die Art des Kampfes und das Verhal-
ten gegen den besiegten Feind soll dadurch beeinfluft werden. In
diesem Sinne erscheint dann auch die Forderung der Feindesliebe
verstdandlich und erfiillbar.

Rache

Unrecht soll von dem, der die Macht dazu hat, beseitigt und nach
Moglichkeit wiedergutgemacht werden. Unrecht darf aber nicht durch
Unrecht vergolten werden. Die Blutrache der Sippen ist bei Kulturvolk-
ern beseitigt, der Begriff der Rache iiberhaupt aber miifte im sittlichen
Bewulitsein der Menschen ausgel6scht werden. Rache kann nur fort-
zeugend neues Unrecht gebdren. GroSmut zu iiben gegen den iiberwun-
denen Feind, der uns ein Unrecht zugefiigt hat, ist die edelste Art der
Rache. Wer das nicht kann, ist des Sieges nicht wert und wird sich
seiner auf die Dauer nicht erfreuen.

Wenn wir die ,,Rache® dem gerechten Schicksal {iberlassen wollen, so
soll das nicht heillen, dal8 wir dem, der uns auf eine Backe schldgt, die
andere darbieten. Wir sollen kein Unrecht tun, aber auch kein Unrecht
freiwillig leiden.
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Rachsucht

Die Fehler und Schwachen jedes Menschen liegen begriindet in seiner
ihm angeborenen Eigenart. Diese Eigenart kann nicht gedndert werden,
aber unabldssiges Streben nach Selbsterkenntnis und scharfe Selbst-
zucht, unterstiitzt durch die erzieherische Einwirkung und das Vorbild
anderer Menschen, konnen schlechte Anlagen in ihrer Auswirkung
unterdriicken oder doch stark einschranken. Andererseits konnen aber
auch ungiinstige Einwirkung der Umwelt und schlechte Einfliisse an-
derer Menschen die Entwicklung gerade der schlechten Anlagen
fordern, die Entfaltung der guten Anlagen hemmen und unterdriicken.
Die angeborene Eigenart aber und die gegebene Umwelt mit ihren
Einfliissen werden vom Schicksal bestimmit.

Wir sollen daher nachsichtig in der Beurteilung irrender und fehlender
Mitmenschen sein, aber wir miissen unnachsichtig sein in der
Verurteilung von Fehlern und Schwéchen an sich.

Und wem die Aufgabe zugefallen ist, andere Menschen zu fiihren und.
zu erziehen, dem obliegt damit auch die Aufgabe, ihre Fehler und
Schwichen zu bekdmpfen. Nachsicht und Strenge am rechten Platze
und in rechten Ausmafien miissen sich hierbei paaren; ihrer Verbindung
entspringt die gerechte Behandlung.

Unnachsichtig miissen wir sein gegen uns selbst. Wir sollen nicht
versuchen, uns vor unserem Gewissen auf unsere angeborene Eigenart
und auf die durch unsere Umwelt geschaffenen Umstdnde zu berufen,
wenn wir geneigt sind, uns gehen zu lassen und unseren schlechten
Neigungen nachzugeben.

Einsamkeit

Ungestort durch andere Menschen sich ganz einer uns innerlich aus-
fiillenden Arbeit oder der Betrachtung der Natur hingeben zu konnen,
sich ganz in sich selbst versenken, iiber die letzten und héchsten Dinge
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unseres Daseins nachsinnen, Welt und Leben beschauen zu kénnen, wie
von einem ruhigen FEiland inmitten stiirmischer See, mit unserem
ganzen Geist aufgehen zu kénnen im Geist der Schopfung - wie schén
ist solche Einsamkeit! Wie gut und unentbehrlich ist sie fiir die har-
monische Gestaltung unseres Lebens! Wie dringend notwendig wiére die
Wohltat solcher Einsamkeit fiir so viele sinnlos im Alltagsgetriebe des
Lebens und im Gewiihl der Menge dahinhastende Menschen unserer
Zeit! Groe Gedanken und tiefe Gefiihle konnen nur in der Einsamkeit
reifen. Wie anders aber wirkt Einsamkeit, wenn sie nicht mehr als
Ungestortheit, sondern als Verlassensein empfunden wird!

In enger Verbindung mit der Natur, ihren Tieren und Pflanzen kann
der Mensch - je nach seiner Veranlagung - mehr oder weniger lange
den Umgang mit anderen Menschen entbehren. Auch in Gesellschaft
guter Biicher kann man auf die korperliche Gesellschaft der Menschen
lange verzichten. Aber doch nicht véllig und nicht auf die Dauer. Es ist
schon so, wie Goethe sagt, es wire fiir den Menschen die grofite Fein,
selbst im Paradies auf die Dauer allein zu sein.

Nicht mehr wirken zu kénnen in Gemeinschaft und in Auseinander-
setzung mit anderen Menschen, mit niemand sich messen, niemandem
sich mitteilen zu konnen, niemand zu haben, dem wir etwas geben,
etwas sein konnen, niemand zu haben, den wir lieben kénnen und der
uns liebt - solche Einsamkeit ist grausam, sie macht das Leben zur
Kerkerhaft. In unserer Natur liegt das Verlangen und das Bediirfnis nach
Zusammenleben mit anderen Menschen.

Wie oft allerdings haben wir die Gesellschaft von Menschen als Qual
empfunden, wenn berufliche, geschéftliche oder gesellschaftliche
Verpflichtungen uns zum Zusammensein mit Menschen zwangen, zu
denen uns jede innere Verbindung fehlte, die in ihrer Art unserem
Wesen vollig widersprechen und daher Abneigung erregen, manchmal
sogar abstoRend auf uns wirken. Wie oft haben wir eine Geselligkeit,
in der unser Geist und Gemiit keinerlei Anklang und Anregung
empfand, als Raub unserer Zeit verflucht! Wie oft haben wir die
Hohlheit, konventionelle Liige und Heuchelei einer Gesellschaft
empfunden wie einen Schluck lauwarmen Wassers im Gaumen.
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Wie innerlich verlassen haben wir uns oft mitten unter Menschen
gefiihlt! Wie haben wir uns manchmal emport {iber die Dummbheit und
Rohheit einer uns umgebenden Menge und Ekel empfunden vor den
niedrigen Trieben der Masse!

Aber wenn wir auch das Zusammensein mit anderen Menschen oft als
lastig, beengend und driickend empfinden miissen, diirfen wir doch die
Anlehnung und Unterstiitzung, die Bereicherung und Ausweitung
unseres dulleren und inneren Lebens nicht vergessen, die wir dem
Gemeinschaftsleben mit anderen Menschen verdanken. Erst in
Verbindung mit anderen Menschen koénnen wir den Sinn unseres
Lebens als Menschen erfiillen. Der Mensch ist eben von der Natur zwar
als in sich ruhende geschlossene Personlichkeit, aber zugleich auch als
Gemeinschaftswesen geschaffen. Die Menschheit miifte verkiimmern,
das Leben versiegen, wenn die Menschen sich ganz von ihren Mit-
menschen absondern und abschliefen wiirden.

Ob eine Einsamkeit oder Gesellschaft féordernd und wohltuend oder
hemmend und peinigend auf uns wirkt, hangt ganz von der Art der Ein-
samkeit und der Gesellschaft, von ihrer Zeitdauer und den sonstigen
Umstdnden ihrer Einwirkung ab.

Zur rechten Zeit Einsamkeit aufsuchen und sich ihr im rechten Aus-
mafe iiberlassen, zur rechten Zeit aber auch Anschluff an die rechte
Gesellschaft finden und sich ihr in richtigem MaRe hingehen, darin
besteht ein gut Teil der Lebenskunst.

Den Zustand allerdings, der die schonste Einsamkeit und die schonste
Gesellschaft in sich schlieft, kann uns keine Lebenskunst verschaffen,
sondern nur ein giitiges Geschick bescheren. Es ist die Einsamkeit zu
zweien in stimmungsvoller Umgebung, zusammen mit dem Menschen,
mit dem uns die grofle Liebe verbindet.

Unabhéngig von duBerer Einsamkeit ist mit unserem Dasein als
Mensch eine tiefe innere Einsamkeit verbunden. Im allertiefsten Grunde
unseres Ich, bis zu dem kaum unser eigenes Bewulfitsein sich heran-
zutasten vermag, bleiben wir einsam, ,,allein®, nur mit dem Geiste des
Alls vereint.
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Freiheit

Freiheit! Wie Fanfarensto wirkt dieses Wort. Zu herrlichen Taten hat
es viele schon begeistert. Aber auch bei scheuf$lichsten Untaten war der
Ruf ,Freiheit” manchmal Begleiter, wenn der Begriff Freiheit als Loslo-
sung von allen Bindungen, von Recht und Gesetz, von Zucht und Ord-
nung, von Pflicht und Sitte, als hemmungslose Hingabe an die niedrig-
sten und gemeinsten Triebe mifdeutet wurde. Unter den Fahnen der
Freiheit ist die grausamste Massentyrannei ausgeiibt worden.

Der Begriff , Freiheit“ will richtig verstanden sein. Freiheit bedeutet
nicht Loslésung von allen Bindungen und uneingeschrankte Willkiir.

Wir sind in unseren Beziehungen zu unseren Mitmenschen gebunden
durch die natiirlichen Bande der gemeinsamen Art und die Gebote un-
seres Gewissens, also durch Naturgesetz und das moralische Gesetz in
uns. Die Erfiillung unserer Lebensaufgabe in der Gemeinschaft anderer
Menschen legt uns Pflichten auf. Jedes harmonische Leben in einer
Gemeinschaft bringt Verpflichtungen und auch dulleren Zwang durch
die notwendige Gemeinschaftsordnung mit sich. Dadurch wird die per-
sonliche Freiheit, zu tun und zu lassen, was uns beliebt, eingeschrankt.
Diese Einschrankung der personlichen Freiheit durch eine gerechte
Gemeinschaftsordnung hat aber nichts Entwiirdigendes und seelisch
Bedriickendes, auch dann nicht, wenn der besondere Zweck einer
Gemeinschaft strenge Unterordnung fordert.

Je mehr wir die grundsétzliche Gerechtigkeit und Richtigkeit einer
Gemeinschaftsordnung anzuerkennen vermégen, um so weniger werden
wir den damit verbundenen &ulleren Zwang als eine Einschrankung
unserer personlichen Freiheit empfinden, vielmehr darin eine Stiitze un-
serer inneren Bereitschaft, der Gemeinschaftsordnung zu entsprechen,
erblicken. DaR der Einschréankung der personlichen Freiheit durch eine
Gemeinschaftsordnung Grenzen gesetzt sind, und welche Gesicht-
spunkte bei der Festlegung dieser Grenzen leitend sein miissen, wurde
in der Untersuchung iiber ,,Personlichkeit und Gemeinschaft“ im ersten
Teil dieses Buches erortert.
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Ganz anders als zur rechtlichen Einschrdankung der Freiheit zugunsten
einer hoheren Gemeinschaftsordnung mul$ unsere Einstellung sein zu
einer gewaltméligen Unterdriickung der Freiheit, die der Willkiir,
Eigensucht und Machtgier Anderer entspringt. Dagegen mit allen
Kréften sich zu wehren, ist Menschenrecht und Gebot der Menschen-
wiirde. Das gilt fiir den Einzelnen sowohl als fiir die Vélker als Person-
lichkeiten.

Unsere ,,dullere“ Freiheit, d.h. die Freiheit unseres Tuns, kann durch
fremde iiberlegene Macht unterdriickt werden, unsere ,,innere*“ Freiheit,
d. h. die Freiheit unseres Denkens, Fiihlens und Wollens, die Freiheit
unserer Uberzeugungen, unseres Glaubens, unsere innere Haltung, die
Treue zu uns selbst, kann keine fremde Macht uns rauben. Die innere
Freiheit konnen wir nur verlieren, wenn wir unsere Ehre, d.h. die Treue
zu uns selbst, preisgeben aus Schwéche oder niedriger Gesinnung um
dullerer Vorteile willen.

Die Wahrung der inneren Freiheit ist auch die Voraussetzung zur
Wiedergewinnung verlorener duflerer Freiheit. Freiheit nicht als Frei-
sein von allen Bindungen und Pflichten wollen wir, aber Freiheit zur
Erfiillung unseres Lebens durch volle Entfaltung der Werte unseres
angeborenen Wesens, das ist die

,,Freiheit, die ich meine,
die mein Herz erfiillt.

Auf diese Freiheit haben wir ein Menschenrecht. Aber dieses Recht
wird uns nicht kampflos zuteil. Es muR erstritten werden durch Uber-
windung der Hemmnisse, die uns die Umwelt und das Schicksal entge-
genstellt, aber auch durch Niederringen entgegenwirkender Krifte in
unserem eigenen Innern; denn nicht nur von aullen wird unsere Freiheit
bedroht, sondern auch von uns selbst. Nur wer iiber seine iiblen Nei
gungen, Begierden und Leidenschaften Herr wird, nur wer sich selbst
beherrschen kann, ist wirklich frei.
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,INur der verdient sich Freiheit wie das Leben, der tdglich sie erobern
mulR*, 148t Goethe seinen Faust auf der Hohe der Erkenntnis als ,,der
Weisheit letzten Schlull*“ verkiinden.

Gleichheit

Die Schopfung hat alle Lebewesen verschieden geschaffen. Die Natur
kennt keine voéllige Gleichheit, keine genaue Wiederholung in ihren
Geschopfen. Wir kénnen auch feststellen, dafl alle Entwicklung in der
Natur und Kultur nicht auf die Herbeifiihrung groferer Gleichheit, son-
dern im Gegenteil auf Steigerung der Mannigfaltigkeit, auf Vermehrung
der Verschiedenheiten gerichtet ist.

Ebenso einmalig wie die Eigenart jedes Menschen ist auch die Beson-
derheit jeder Lage im Leben, zu der der Mensch urteilend und handelnd
Stellung zu nehmen hat. Auch hier gibt es keine vollige Gleichheit und
Wiederholung. Anschauungen, die diese naturgegebenen Wahrheiten
iibersehen, miissen zu Tauschungen, Bestrebungen, die sie miflachten,
zum Scheitern fiihren.

Wenn der Mensch danach strebt, iiberragende Vorbilder zu erreichen,
ihnen zu gleichen, so tut er gut. Dieses Streben hebt ihn empor. Aber
das Streben nach Gleichheit darf nur darauf gerichtet sein, dieselbe
Werthohe wie das Vorbild zu erreichen, nicht aber darauf, es ,,kopieren®
zu wollen. Jeder Mensch ist in seiner Eigenart einmalig, das Vorbild
sowohl wie der Mensch, der ihm nachstrebt. Unsere von der Schépfung
verliehene Eigenart zur hochstmoéglichen Vollkommenheit zu bringe,
darauf mul§ unser Streben gerichtet sein.

Der Erfiillung gleicher Pflichten gebiihren gleiche Rechte, und
gleichen Leistungen Entlohnung durch gleiche Gegenleistungen. Da
aber die Pflichten der Menschen innerhalb der Gemeinschaft und ihre
Leistungen sehr ungleich sind, kann eine gerechte Forderung nicht
lauten: ,,Allen das Gleiche®, sondern ,,Jedem das Seine*.
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Am lautesten wird der Ruf nach Gleichheit von jenen erhoben, die
ernten wollen, wo sie nicht gesdt haben, er wird erhoben von den
Neidlingen, die Anderen das Ihre mifgénnen.

Gleichheit schreien die Minderwertigen und Gemeinen, die alles
Uberragende zu sich herab in den Staub zu zerren suchen Der Erfolg
solcher Gleichmacherei wiirde jedes Erheben iiberragender Person-
lichkeiten iiber die Ebene der Masse unterbinden und die Ebene des
Durchschnittes immer tiefer senken. Das wére das Ende jeder Kultur.

Auf die Hohe des Uberragenden emporstreben und nicht das Uber-
ragende auf die Ebene der MittelmdBigkeit und die MittelméaRigkeit in
die Tiefe der Minderwertigkeit herabziehen - das ist das richtige Streben
nach Gleichheit.

Recht und Gewalt

Der Mensch ist darauf angewiesen, zur Befriedigung seiner
Bediirfnisse und Verwirklichung seiner Anspriiche sich mit wider-
sprechenden Bestrebungen seiner Mitmenschen auseinanderzusetzen.
Diese Auseinandersetzung kann erfolgen durch Anwendung von Gewalt
oder durch friedlichen Ausgleich nach den Bestimmungen des
geltenden Rechtes.

Das Recht entspringt zwei Quellen: der Vernunft und dem Gewissen.
Die Vernunft ist dem Menschen als inneres Licht vom Geist der Schopf-
ung verliehen, im Gewissen tut sich das ,innere Gesetz“ (,,das mora-
lische Gesetz in uns“, nennt es Kant) kund. Das Gewissen ist die
Stimme des Géttlichen in der menschlichen Seele. Der letzte Ursprung
des Rechtes liegt somit im Gottlichen.

Die Vernunft hat den Menschen wohl schon in sehr frithen
vorgeschichtlichen Zeiten erkennen lassen, dal8 es in sehr vielen Féllen
sein Vorteil ist, wenn er an Stelle der auch fiir ihn mit Gefahren und an-
deren Nachteilen verbundenen Gewaltanwendung den friedlichen Aus-
gleich auf dem Wege der Vereinbarung wahlt, um seine Interessen zu
wahren.
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Die Vernunft hat den Menschen dann weiterhin erkennen lassen, daf§ es
im allgemeinen sein Vorteil ist, wenn der Ausgleich dadurch wesentlich
erleichtert wird, daf er durch grundsétzliche Bestimmungen fiir
gleichartige Félle geregelt wird und diese Regelung in Form von Geset-
zen allgemeinverbindliche Kraft erhdlt. So haben sich stufenweise mit
fortschreitender Kultur

Rechtsordnungen entwickelt, nach denen der Interessenausgleich
zwischen den einzelnen Menschen geregelt wurde.

Wire die Vernunft die einzige Quelle des Rechtes, so wiirde sich
dieses darstellen als ein nur der Riicksicht auf den Vorteil des Individu-
ums oder einer Gruppe von Individuen entspringendes und nur auf
diesen Vorteil gerichtetes Vertragssystem.

Bei Aufstellung eines solchen Vertragssystems kann der Maichtige
seine Anspriiche nachdriicklicher vertreten und auf die Gestaltung der
Rechtsordnung starkeren Einflul8 ausiiben als der weniger Machtige und
Machtlose. Eine nur vom Verstande ausgehende Rechtsordnung wird
zum Ausdruck der bestehenden Machtverhdltnisse. Nach der Forderung
unseres Gewissens aber soll das Recht Ausdruck der Gerechtigkeit sein.

Der Geist der Schépfung hat in das Wesen der Menschen nicht nur auf
das eigene Ich gerichtete (egoistische), sondern auch auf das Wohl an-
derer Menschen gerichtete (altruistische) Triebkrdfte gelegt. Beide
Triebkréfte stehen sich als polar entgegengesetzte Kréfte gegeniiber.
In dem richtigen Ausgleich, in der Herbeifiihrung der Harmonie der
Wirkung beider Krifte, liegt das Wesen der Gerechtigkeit. Mit dem
Sehnen nach Gerechtigkeit ist dem Menschen auch ein seelischer Sinn
fiir Gerechtigkeit angeboren.

Dieser Sinn fiir Gerechtigkeit im Menschen ist unvollkommen. Die
absolute Gerechtigkeit liegt im Wesen des Géttlichen und ist daher dem
menschlichen Auffassungsvermégen entzogen. Der Mensch vermag nur
eine relative Gerechtigkeit, d.h. eine der Entwicklung seiner Vernunft
und seines Gewissens entsprechende Gerechtigkeit, zu erfassen. Der
angeborene Sinn fiir Gerechtigkeit ist ferner bei den einzelnen
Menschen und Menschenarten verschieden.
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Der Sinn fiir Gerechtigkeit ist endlich der Entwicklung unterzogen
und daher ausbildungsfdhig. Das gilt fiir das Leben des Einzelnen wie
fiir die Geschichte der Vélker und der Menschheit. So sind die Ver-
schiedenheiten in den Rechtsauffassungen der einzelnen Menschen und
Menschenarten und ihr Wandel in den verschiedenen Zeitaltern zu
erkldren. Die jeweils geltenden Rechtsordnungen sind Wertmesser er-
sten Grades fiir die Hohe einer Kultur, sie sind ein Spiegelbild des
Charakters eines Volkes und einer Zeit.

Die egoistischen Triebe in der Menschennatur strduben sich gegen die
Preisgabe von eigenen Anspriichen, sie reizen zur Auflehnung gegen
ungiinstige Rechtsentscheidungen und zur Anwendung von Gewalt zur
Durchfiihrung der eigenen Anspriiche. Um das Durchbrechen solcher
Triebe zu unterbinden, muf8 die Rechtsprechung und die Durchfiihrung
der Rechtsentscheidungen gesichert werden. Wir wissen aus der
Geschichte, dal8 in jenen Epochen, in denen die Rechtsordnung eines
solchen ausreichenden Schutzes entbehrte, das Recht durch die Gewalt
unterdriickt wurde und das Faustrecht regierte. Aus diesen Zeiten wohl
stammt die anklagende Feststellung: ,,Gewalt geht vor Recht.”

Hinter dem Recht mul8 daher eine Macht stehen, d.h. das Vermogen,
widerstrebende Gewalt mit {iberlegener Gewalt zu brechen. Dieser
Standpunkt ist heute in kultivierten Staaten wenigstens grundsétzlich
und als Regelzustand erreicht. Das Recht der einzelnen Staatsangeho-
rigen ist durch die Macht des Staates geschiitzt.

In den Beziehungen der Volker, der ,,Volkspersonlichkeiten®, sind wir
von diesem Standpunkt noch weit entfernt. Hier stehen wir noch auf
einer Stufe, die ungefdhr der Art entspricht, wie in friihgeschichtlicher
und vorgeschichtlicher Zeit die rechtlichen Beziehungen der einzelnen
Menschen ihre Regelung fanden.

Die friedliche Auseinandersetzung zwischen den Vélkern wird durch
Vereinbarungen und Vertrdge von Fall zu Fall geregelt, wobei nur die
Riicksicht auf die eigenen Belange leitet und das Machtverhéltnis den
Ausschlag gibt. Der Maichtigere diktiert mehr oder weniger die
Vertragsbestimmungen und damit den giiltigen Rechtszustand. Letztes
Mittel der Macht ist die Waffengewalt, die ,,Ultima ratio” ist der Krieg.
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Ein wirkliches ,Viélkerrecht”, das diesen Namen verdient, gibt es
noch nicht. Die volkerrechtlichen Abmachungen beziehen sich auf An-
gelegenheiten von untergeordneter Bedeutung.

Diese bedauerliche Riickstdndigkeit des Volkerrechtes ist in der
Waurzel darauf zuriickzufiihren, dal§ sich der Grundsatz: ,,Das Recht soll
Ausdruck der Gerechtigkeit sein“ fiir die rechtlichen Beziehungen der
Volker noch nicht durchgesetzt hat. Die Auffassung, dal auch fiir die
Beziehungen der Volker ebenso wie der Individuen neben den ego-
istischen auch altruistische Riicksichten walten miissen, dafl auch fiir
die Volker ebenso wie fiir die Individuen das ,,moralische Gesetz in
uns“ gelten muf}, hat noch keine allgemeine grundsétzliche Anerken-
nung gefunden. Warum aber sollte das moralische Gesetz nicht auch fiir
die Beziehungen der Volker gelten? Viele werden eine solche Auffas-
sung als ,,Utopie“ bezeichnen.

Wenn man aber den Weg, der in den Auffassungen vom Rechte der
Individuen, vom Standpunkt des Urmenschen bis zum heutigen Kultur-
menschen zuriickzulegen war, berblickt, dann braucht man sich
solcher pessimistischer Auffassung nicht hinzugeben. Und wenn auch
das Wort ,,Weltgewissen“ durch den heuchlerischen Mifbrauch, der mit
ihm getrieben wurde, zum Spott geworden ist, so braucht man nicht zu
verzweifeln, dal im Laufe der menschlichen Entwicklung ebenso wie
das personliche und das nationale Gewissen auch das Menschheits-
gewissen sich entwickeln wird unter dem Einfluf§ einer tief gegriindeten
religiosen Uberzeugung, die den Ursprung allen Rechtes auf das Got-
tliche zurtickleitet.

So lange freilich wird die Idee eines Volkerrechtes, das im Dienste der
Gerechtigkeit steht, Utopie bleiben, als die iibergeordnete unparteiische
Macht fehlt, die dieses Recht schiitzen kann, die den Willen und das
Vermdogen besitzt, widerstrebende, eigensiichtige Gewalt mit Gewalt zu
bandigen. Der Schiitzer des Rechtes muf$ die Macht hierzu besitzen und
darf bei Ausiibung seines Amtes nicht durch eigensiichtige Interessen in
Versuchung gefiihrt werden. Bei der Staatsleitung in ihrem Verhdltnis
zu den Individuen ist das wenigstens grundsatzlich gelungen. Ist der
Gedanke an eine im gleichen Sinne wirkende iiberstaatliche Leitung

137



als ferne leuchtendes Ideal eine Utopie? Der tierdhnliche Urmensch hat
sich sicherlich vom heutigen Rechtsstaat auch noch keine Vorstellung
machen konnen.

Ohne sich Illusionen iiber die Schwierigkeiten und die erforderliche
Zeitdauer der Verwirklichung hinzugeben, mufl doch der Grundsatz: die
Starke muf$ in den Dienst der Gerechtigkeit, die Gewalt in den Dienst
des Rechtes treten allen Bestrebungen zur Weiterentwicklung des Volk-
errechtes voranleuchten.

Idee und Gewalt

Feindliche Gewalt kann mit Gewalt gebrochen werden, eine entge-
gengesetzte Idee aber kann nur durch eine stirkere Idee iiberwunden
werden, nicht durch Gewalt. Nicht Kreuz und Galgen, Scheiterhaufen
und Folterkammern, nicht Gefangnismauern und Stacheldrahtzdune ver-
mochten zukunftstrachtige Ideen aufzuhalten und werden es auch in
Zukunft nicht kénnen. Wahrheit und Recht im Sinne der Schépfung
setzt sich auf die Dauer immer durch, keine menschliche Gewalt kann
daran etwas dndern. Gewaltanwendung schafft Martyrer einer Idee, aus
deren Leiden und Sterben eine auf Verwirklichung der Idee gerichtete
Bewegung ihre starksten Kréfte zieht.

Alter und Jugend

Wenn alte Menschen mit jungen Menschen zu tun haben, dann sollen
sie sich der eigenen Jugend erinnern, und die Art, wie sie damals
dachten und fiihlten, in ihrem Gedéachtnis wachzurufen suchen. Dann
wird es ihnen nicht nur leichter fallen, die Jugend richtig zu verstehen
und zu behandeln, sondern sie werden auch selbst innerlich jung
bleiben. Um das richtige Verhéltnis zwischen alt und jung herzustellen,
haben es die Alten insofern leichter, als sie das Wesen der Jugend aus
eigenem Erleben kennen.
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Die Jungen aber sollten sich vor Augen halten, daf auch ihnen das
Alter einmal bevorsteht, und sich gegeniiber dem Alter so verhalten,
wie sie wiinschen, dal ihnen einmal im Alter die Jugend begegnet.

Es ist das Recht und die Pflicht der Jugend, dal§ sie darnach strebt,
tiber das von den vorhergehenden Generationen Erreichte zu steigen
und die Menschheitsentwicklung vorwértszutreiben. Wenn die Jugend
den Drang und das Vermogen in sich fiihlt, die vorhergehenden Genera-
tionen zu tiibertreffen, so darf sie dabei aber nicht vergessen, dal8 sie
ihren Vorfahren tiberhaupt ihr personliches Dasein und alle ererbten
dulleren und inneren Werte fiir ihr Leben verdankt, daf das von
uniibersehbaren Generationen ihrer Vorfahren in Kampf und Arbeit und
unter ungeheuren Opfern Geschaffene und Errungene der Boden ist, auf
dem sie steht. Die in hartem Kampf von den Alten errungenen
Lebenserfahrungen sollen die Jungen nicht mifachten, sondern vom
Standpunkt ihrer Zeit und deren Forderungen verantwortungsbewul$t
priifen und verwerten.

Die Achtung vor dem Alter und das Bewulfitsein des untrennbaren
Zusammenhangs mit den Vorfahren gilt auch fiir jene Zeiten, in denen
das Pendel der Entwicklung nach der entgegengesetzten Seite um-
schldgt und die Jugend gezwungen ist, sich in Gegensatz zu den
vorherrschenden Anschauungen der unmittelbar vorhergehenden
Generationen zu setzen und neue Wege einzuschlagen. Auch dann
sollen die Jungen die vom Kampf des Lebens mit Narben bedeckten
Kéampfer achten und ehren.

Die Alten sollen in Beurteilung der Fehler der Jugend, die ju-
gendlichem Uberschwang und Ubermut, jugendlichem Leichtsinn und
jugendlicher Unreife entsprungen sind, in Erinnerung an die eigene
Jugend nachsichtig sein. Der schlimmste Fehler aber in der Behandlung
Jugendlicher, eine Versiindigung an der Jugend ist es, wenn man der
Jugend schmeichelt, wie dies von politischen Parteien und politischen
Fiihrern leider allzuoft geschieht, um die einsatzbereite Jugend vor den
eigenen Wagen zu spannen. Das ist besonders der Fall in Zeiten, in
denen Altes, Uberlebtes zusammenbricht und Neues sich Bahn schafft;
denn die Jugend ist fiir Neues am aufnahmebereitesten und
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einsatzwilligsten. Die Jugend durch Schmeichelei gewinnen zu wollen,
ist besonders deshalb so verwerflich, weil es ohnehin in der Natur der
Jugend liegt, dal sie zur Selbstiiberhebung neigt. Jugend mufl zur
Bescheidenheit erzogen werden.

Dies soll nicht dadurch geschehen, daf man durch entwiirdigende Be-
handlung ihr gesundes Selbstbewulltsein zu zerstdren sucht, da man
die Entwicklung charaktervoller Personlichkeiten unterdriickt, da man
die Schwingen ihres hochgerichteten Strebens beschneidet. Aber man
stelle hohe Anforderungen an die Jugend und fiihre sie durch schwere
Aufgaben - ohne sie mutlos zu machen - zur Erkenntnis der eigenen
Unvollkommenheit. Man lehre ihr im Aufblick zu hohen Vorbildern und
deren Leistungen den richtigen Malfistab fiir die Selbstbeurteilung
gewinnen. Man mache sie dabei besonders darauf aufmerksam, daR edle
Bescheidenheit ein Kennzeichen wahrer menschlicher GroRe ist.

Man bringe die Jugend durch die Geschichte zur Einsicht, dall der
Mensch alles, was er ist und besitzt, seinen Vorfahren verdankt. Man
offne der Jugend die Augen fiir die erhabene Grofe der Schopfung, fiir
die Wunder der irdischen Natur und der Sternenwelt und fiir das ver-
schwindend kleine Menschendasein im Weltall. Das fiihrt zu richtiger
Bescheidenheit.

Je mehr das Alter in seiner Haltung und seinen Lebensleistungen der
Jugend ein Vorbild bietet, umso leichter wird es der Jugend, die richtige
Einstellung zum Alter zu nehmen. Jugend und Alter stehen im gleichen
Verhdltnis wie Friihling und Herbst im Jahreslauf. Ohne die Bliiten des
Friihlings keine Friichte des Herbstes, ohne die samentragenden Friichte
des Herbstes keine Keime zu neue Bliite tragenden Pflanzen.

So hat auch jedes Alter seine Vorziige und Mangel, seine besonderen
Freuden und Leiden, seine besondere Bestimmung im Lebenslauf. Man
darf im allgemeinen vom Friihling keine Friichte und vom Herbst keine
Bliiten erwarten. Aber ich sah in Italien Orangenbdume, die am gleichen
Stock Bliiten und Friichte trugen. So gibt es auch begnadete Menschen,
deren Lebensbaum Bliiten und Friichte zugleich trdgt, Goethe zum
Beispiel war ein solcher Mensch.
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So, wie wir in der Jugend mutig und gldaubig in das Leben hineinsehen
sollen, so sollen wir im Alter mutig und glaubig aus dem Leben hinaus-
sehen. Dem Winter des Todes wird wieder der Friihling eines Lebens
folgen. Schon der Umstand, dal§ wir tiber das Leben hinaus denken kon-
nen, erscheint mir als ein Beweis dafiir, dafl etwas in uns lebt, das mit
dem Leben der Personlichkeit nicht endet. Das Géttliche in uns, das wir
als einen Teil unserer Personlichkeit empfinden, ist unsterblich.

So lange wir die aus Natur und Kunst, aus dem Wirken und Sein an-
derer Menschen ausstrahlenden Kréfte des Lebens fiihlen und durch sie
innerlich bewegt werden, so lange wir uns begeistern, so lange wir
lieben und hassen konnen, so lange unser Herz sich sehnen kann, so
lange unser Geist immer wieder ein Ziel findet, dem unser Wille mit
ganzer Kraft zustrebt - so lange bleiben wir seelisch im Schwung und
damit innerlich jung. Bewegung des Korpers und Bewegtheit der Seele
erhalten die Kraft zum Leben; denn Leben ist Bewegung.

Lebensriickblick

Der Riickblick auf ein langes Leben 1d6t uns das Leben als eine Kette
von Enttduschungen erscheinen. Fassen wir diese Erkenntnis auf als
eine Befreiung von Tduschungen, denen wir uns hingegeben haben! Die
Region der Wahrheit ist allerdings eisig kalt.

Die Erfahrungen eines langen Lebens fiithren zur Verachtung oder zur
Bemitleidung des Menschengeschlechtes und seines Getriebes auf Er-
den. Mitleid 1d8t den Weg zur Menschenliebe offen. Verachtung
versperrt ihn. Halten wir unser Herz dem Mitleid offen. Die Warme der
Menschenliebe macht es uns méglich, die Eiseskdlte der Region der
Wahrheit zu ertragen.
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Die Krise unserer Zeit

Die Krise unserer Zeit ist im tiefsten Grunde eine religiose. Wir befin-
den uns an einer Wende der Entwicklung der abendldndischen
Menschheit wie vor 2000 Jahren.

Millionen Menschen suchen Gott, sie rufen ihn in ihrer dufferen und
inneren Not, aber die alten Vorstellungen geniigen ihnen fiir die
Verbindung mit dem Géttlichen nicht mehr, weil sie ihren Erkenntnis-
sen und Erfahrungen und ihrem Lebensgefiihl nicht mehr entsprechen.
Die Menschen sehnen sich nach einer Erlésung aus der seelischen Leere
und Unsicherheit, die sie erfallt hat. Sie suchen nach einem Weg,
der aus der Wirrnis der Gedanken und Gefiihle zur Klarheit einer gefes-
tigten Weltanschauung und Gottesauffassung, aus der Finsternis der
Verzweiflung zum Lichte der Vers6hnung weist.

Etwas Neues bereitet sich vor. Die einseitige Entwicklung in Richtung
Materialismus und Rationalismus scheint unter der Wirkung entge-
gengesetzter seelischer Krédfte am Ende angelangt zu sein. Das Pendel
beginnt in der entgegengesetzten Richtung zu schwingen.

Wahre und falsche Verkiinder treten auf, solche, die den Weg
aufhellen und solche, die ihn vernebeln, solche, die sich mit iiber-
heblichem Anspruch als Propheten ausgeben, in Wirklichkeit aber nur
Wirrkdpfe und Scharlatane sind und andere, die bescheiden in Haltung
und Wort dem Neuen die Bahn bereiten.

Die Zeit wird reif fiir das Erscheinen eines vom gottlichen Geiste er-
leuchteten Verkiinders eines neuen religiosen Idealismus. Wenn er
kommt, wird er einen Weg zeigen, der auch dem schlichten Verstande
erkennbar ist, und einen Anruf finden, der auch in den Herzen der ein-
fach empfindenden Menschen widerhallt.
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Zivilisation und Kultur

Der allgemeine Sprachgebrauch schlielt in den Begriff ,,Kultur meist
auch jenes Gebiet ein, fiir das der Begriff ,,Zivilisation“ gepragt wurde.
Fir eine kritische Betrachtung und zur Gewinnung klarer Anschau-
ungen ist die scharfe Unterscheidung beider Begriffe vorteilhaft.

Die Zivilisation schafft eine Verbesserung der materiellen Lebensver-
héltnisse, sie ist darauf gerichtet, dem Menschen sein dulleres korper-
liches Leben leichter und angenehmer zu machen. Die Kultur ist darauf
gerichtet, das innere, geistige und seelische Leben des Menschen auf
eine hohere Stufe zu heben. In der Erforschung, Verehrung und Pflege
des Wahren, Guten und Schonen liegt das Wesen der Kultur.

Indem die Zivilisation den Menschen die dulleren Lebensbedingungen
erleichtert, gibt sie ihm gesteigerte Mdglichkeit, sich der Vervollkom-
mnung seines geistigen und seelischen Lebens zu widmen. Wenn
Menschen durch aullerordentlich schwierige Lebensbedingungen dazu
gezwungen werden, alle ihre Gedanken und Krifte auf die Befriedigung
der unmittelbarsten Lebensbediirfnisse zu richten, dann wird dadurch
die Entfaltung eines kulturellen Lebens gehemmt. Hohe Kultur hat im-
mer eine entsprechende zivilisatorische Grundlage zur Voraussetzung.

Andererseits allerdings steigern sich mit der Verbesserung der dufleren
Lebensbedingungen auch die Anspriiche der Menschen an ihre Lebens-
haltung und zwar haufig in unverhéltnisméaRiger Weise. Es besteht dann,
namentlich in einer Zeit mit sehr rascher technischer und damit zivili-
satorischer Entwicklung die Gefahr, dal das ganze Streben der
Menschen bei einer besseren Gestaltung des dulleren Lebens stecken
bleibt und nur mehr auf materielles Wohlbefinden gerichtet ist.

Verweichlichung einerseits, sittliche Verrohung andererseits, geistige
und seelische Verflachung, Niedergang und Verfall aller echten
kulturellen Werte sind die Folge eines solchen einseitig {iber-
spannten Zivilisationsstrebens. Zivilisatorische Entwicklung ist nur
in dem MaBe gesund, als sie in rechtem Einklang bleibt mit der
kulturellen Entwicklung.
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Richtig aufgefalt ist Zivilisation als Vorstufe und Hilfsmittel der Kultur
zu betrachten.

In unserer Zeit ist die kulturelle Entwicklung hinter der zivili-
satorischen weit zuriickgeblieben. Diese Disharmonie lastet auf unserer
Zeit. Sie ist nicht dadurch zu beseitigen, dafl man die zivilisatorische
Entwicklung gewaltsam und kiinstlich zu bremsen oder gar zuriick-
zuschrauben versucht, sondern dadurch, dal§ die kulturelle Entwicklung
vorwarts getrieben wird, indem die Menschen sich von der rein materi-
alistischen Lebensauffassung befreien, auf die geistigen und seelischen
Werte des Lebens das Gewicht legen und so der Entwicklung ihres
inneren Lebens den gebiihrenden Vorrang vor dem duleren Leben
einrdumen.

Der zweite Weltkrieg hat das deutsche Volk in seinen dulleren Lebens-
bedingungen furchtbar zuriickgeworfen. Bei der Neugestaltung unseres
Lebens kommt es darauf an, da die kulturelle Entwicklung nicht
wieder hinter dem zivilisatorischen Aufbau zuriickbleibt, dall das
Geistige und Seelische wieder die iiberragende Stelle in unserem Leben
erhdlt. Es ist nicht zu leugnen, daf8 die furchtbare Verarmung unseres
Volkes, die driickende Beanspruchung durch personliche Sorgen, Not
und Leid dem kulturellen Schaffen und der Entfaltung eines reichen
kulturellen Lebens grofe Hindernisse bereiten. Andererseits liegt in
Armut und Not ein gewisser Schutz gegen eine VerduBerlichung des
kulturellen Lebens, zu der Reichtum und Sorgenfreiheit gern verleiten.
Es handelt sich jetzt bei der Wiedergeburt deutscher und européischer
Kultur in erster Linie nicht um die Auffiihrung monumentaler Bauwerke
und um andere kostspielige Kulturschépfungen, sondern um eine
grollere Verinnerlichung unseres personlichen und volklichen Lebens.
Wenn wir aus unserer Not heraus den Weg zu dieser grofleren Verinner-
lichung finden, dann kann aus unserem groen Ungliick Segen fiir unser
Volk und die Menschheit erwachsen.
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Volk und Masse

Das Volk ist eine organische Vereinigung von Personlichkeiten,
Sippen und Stdmmen, entsprossen dem Blute gemeinsamer Ahnen und
wurzelnd im Boden der Heimat. Die Masse ist eine unorganische
Zusammenballung vieler Menschen auf engem Raum.

Volk ist die Zusammenfassung aller Krédfte und Werte der Volksange-
horigen. Masse ist nur die Verkorperung einer Zahl. Die Masse ist
urteilslos, haltlos und hemmungslos. In der Masse erstickt Vernunft,
Verantwortungsgefiihl und der freie Wille der Personlichkeit, tierische
Urtriebe und Leidenschaften kommen in der Masse wieder zum Durch-
bruch. Schlagworte, Augenblickseindriicke, Wahnvorstellungen reiflen
die Masse besinnungslos fort. Wankelmiitig verdammt sie heute, was
sie gestern angebetet hat. Auch dann, wenn eine Masse von einer auf
hohe Ideale, auf Gutes und Schones gerichteten Bewegung erfalst wird,
treten im Verhalten der Masse ihre iiblen Eigenschaften in Erscheinung.

Die Grofsstidte, besonders die Riesenstadte, sind die Brutstitten und
Kultstdtten der Masse. Dort gedeiht der Massenmensch, der sich
schlieflich nur wohlfiihlt im Gewiihl und Gewimmel der Masse. Von
ihm geht ein férmlicher Kult der Masse aus. In der Besucherzahl von
Veranstaltungen, im Fassungsvermogen und den Ausmafen 6ffentlicher
Bauten und Anlagen suchen sich die Massenmenschen in ihrem Wettbe-
werb zu {berbieten. Echte Kulturwerte werden mit andern Malien
gemessen. Die Masse war daher nie ein Boden fiir wahre Kulturschopf-
ungen. Masse ist die brutalste und grausamste Tyrannin, gleichzeitig die
willenlose Sklavin ihrer Fiihrer und Verfiihrer. ,,Brot und Spiele®
und - die Pritorianer waren die Mittel, mit denen die Césaren des alten
Rom und Byzanz die Groflstadtmassen gebédndigt haben. Die Mittel zur
autokratischen Massenbeherrschung sind bis in unsere Zeit gleichartige
geblieben. Manchmal allerdings versagt bei diesem System die Masse
den Gehorsam wie eine tiickische Bestie, die ihren Bédndiger anspringt
und zerreift.
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Eine auf Massengunst und Massenbandigung gegriindete Herrschaft hat
auf Sand gebaut. ,,Liebe des freien Volks, Liebe des freien Manns“ sind
ein festeres Fundament.

Nicht auf Beherrschung der Masse durch Schmeichelei, Trug und
Gewalt soll die Fiihrung eines Volkes gerichtet sein, sondern darauf, daf§
es gar nicht zur ,,Vermassung“ des Volkes kommt. Es handelt sich
darum, der Entstehung der Vermassung und des Massenwahnsinns den
Boden zu entziehen, geistig und durch praktische bevolkerungs-
politische MaBnahmen. Die Jugenderziehung eines Volkes mul§ auf die
Heranbildung urteilsfahiger, verantwortungsbewul$ter Personlichkeiten,
die nicht so leicht in der Vermassung untergehen, gerichtet sein.
Der ungesunden Zusammenballung des Volkes in Riesenstddten, den
Brutstdtten der Masse, mul§ Einhalt getan und das Grofstadtleben von
den Keimen der Vermassung moglichst gereinigt werden. Volk darf
nicht Masse werden.
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Sport

Sport soll eine freiwillige, Willenskraft und Korperbeherrschung
fordernde korperliche Betdtigung sein, die dem Streben nach Harmonie
der Personlichkeit dient, indem sie einen wohltuenden Ausgleich schafft
gegeniiber einseitiger korperlicher oder geistiger Anspannung oder
seelischer Beanspruchung.

Jede sogenannte sportliche Betdtigung, die nicht freudebetont und
Harmonie fordernd ist, trdgt nach meiner Auffassung die Bezeichnung
Sport zu Unrecht. Die Freude und Harmonie férdernde seelische
Wirkung soll beim Sport in erster Linie, die korperliche Leistung in
zweiter Linie stehen. Natiirlich ist auch die Leistung wesentlich; denn
erst die in der Leistung sich duRernde erfolgreiche Uberwindung von
Hemmnissen oder Schwierigkeiten spendet Befriedigung und Freude
und dient so dem seelischen Ausgleich. Aber die Leistung ist das Mittel,
die Freude und die fiir Koérper und Seele wohltdtige Wirkung ist der
Zweck rechten Sportes. Nicht auf die Hohe der Leistung an sich
kommt es daher an, sondern auf ihr Verhéltnis zu den durch koérperliche
Veranlagung und andere Umstdnde gegebenen Moglichkeiten.

Etwas anderes ist es natiirlich, wenn eine auch zu sportlicher
Ausiibung geeignete Tatigkeit, z. B. Jagd, Fischerei, Segeln und dergl.,
beruflich ausgeiibt wird. Hier ist der praktische Erfolg der Zweck, und
somit steht die Leistung an sich in erster Linie. Die bei richtiger Berufs-
und Arbeitsauffassung sich einstellende Freude an guter Leistung tritt
als Belohnung hinzu. So kann auch berufliche Arbeit mit sportlichem
Geist erfiillt werden.

Wenn beim Sport das Streben nach Spitzenleistungen zum Selbst-
zweck wird, dann wird die Harmonie gestort, es kommt dann leicht zu
tiberspitzter, krampfhafter Einseitigkeit, zu Gesundheitsschadigungen
und Vernachldssigung anderer Lebensgebiete, zu einer disharmonischen
Lebensgestaltung. Die Jagd nach Rekorden ziichtet einseitige
Artisten. Auch das Artistentum hat allerdings seine Bedeutung, indem
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es entsprechende Hochstleistungen auf bestimmten Gebieten aufzeigt.
Aber man sollte Sport und Artistentum klar trennen.

Eine besondere Sache ist es mit den Zuschauern bei sportlichen Ver-
anstaltungen. Es ist verstdandlich, wenn jemand, der selbst einen Sport
ausiibt oder ausgeiibt hat, einen Wettkampf in diesem Sport mit Anteil-
nahme verfolgt, oder wenn jemand bei sportlichen Vorfiihrungen im
Anblick schoner gesunder, beherrschter Korper einen &sthetischen
GenulR findet. Etwas anderes ist eine Teilnahme, die nur darauf abzielt,
das Sensationsbediirfnis des entarteten Zivilisationsmenschen zu be-
friedigen, seine Nerven zu kitzeln. Nicht, sportliches Interesse, sondern
der dumpfe Drang der Masse, ihre Masseninstinkte austoben zu lassen,
ist es, der die Menschen zu manchen solcher Veranstaltungen stromen
lakt. Wieder andere sogenannte sportliche Vorfiihrungen sind nur der
Ausdruck technischen Wettbewerbs und als Reklameunternehmungen
bestimmter Firmen zu bewerten. Mit Sport hat das alles nichts zu tun.

Der Sportbetrieb unserer Tage ist leider vielfach verwickelt in die
Entartungserscheinungen unserer Zeitepoche, insbesondere ihren
Massenkult. Er dhnelt mehr den Zirkusspielen der romischen Verfalls-
zeit als dem olympischen Sportideal.

Wenn der Sport einen Sinn erfiillen soll, dann muR er sich von solchen
Verstrickungen frei machen und auf den Kult des Schonen, des Gesun-
den, seelisch Erhebenden gerichtet sein. Dann wird der Sport wahrer
Kultur dienen konnen, dann wird er auch als Gegenwirkung gegen die
Gefahren und Schdden der Industrialisierung und Technisierung unserer
Zeitepoche, als Ausgleich und Vorbeugung gegen die verweichlichen-
den und entnervenden Einfliisse einer iibersteigerten Zivilisation eine
hohe und notwendige Aufgabe erfiillen kénnen.
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Die deutsche Sendung

Ich glaube, daf das leidgepriifte deutsche Volk im gegenwartigen
Zeitalter einer weltgeschichtlichen Umwaélzung und Neugestaltung dazu
berufen ist, aus seinem Scholle einen neuen Idealismus zu gebéaren, auf
dessen Grund eine kulturelle Wiedergeburt Europas erfolgen kann.

Ich sehe die Aufgabe des deutschen Volkes darin, Trdger und Bahn-
brecher eines neuen, hoheren, im Religiosen wurzelnden Sozialethos
und Arbeitsethos zu werden.

Um diese seine geschichtlichen Aufgaben als gleichberechtigte
Volkspersonlichkeit in der Gemeinschaft der anderen europdischen
Volker voll erfiillen zu kénnen, mufl das deutsche Volk seine staatliche
Einheit und die Freiheit zur Entfaltung seines Genius beanspruchen.
Dies bleibt unabdingbare Forderung fiir alle Zukunft.

Achtung vor der Vergangenheit

Ein Volk, das seine Ahnen nicht ehrt, das seine Vergangen-
heit in allen ihren Epochen mit allen ihren grofen Person-
lichkeiten nicht achtet, miffachtet sich selbst und verdient
keine Zukunft.
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