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dere geworden. Was friiher ohne An-
stoB gesagt oder getan wurde, wird spa-
ter als peinlich empfunden. Es ist daher
keine Verletzung der Ehrfurcht gegen
den hl. Franziskus und den hl. Ignatius,
heute offen zu bekennen, daB es fiir den
religiosen Gehorsam gliicklichere und
wiirdigere Vergleiche gibt als den doch
sehr leicht miBverstédndlichen mit einem
Leichnam. Wenn die Kirche es auf dem
Konzil von Trient ausdriicklich ab-
lehnte, den Menschen in seinem Ver-
hiltnis zu Gott wie ein lebloses (velut
inanime quoddam), rein passives Wesen
zu betrachten (Denzinger, Enchiridion
n. 814), so ist es erst recht miBlich, den
Religiosen in seinem Verhiltnis zum
Obern mit einem Leichnam zu verglei-
chen. In der neueren Aszetik findet
denn auch dieser Vergleich kaum noch
Verwendung.

Ob und inwieweit die Ignatianischen
Exerzitien mit der deutschen Mystik
zusammenhingen (S. 31—38), dariiber
wird wohl die weitere Forschung noch
mehr Licht verbreiten, Es ist sehr wohl
moglich, ja wahrscheinlich, daB sich
manche Ahnlichkeiten daraus ergeben,
daB die Grundgedanken Gemeingut aller
katholischen Richtungen waren. Zur
Erklirung des Gehorsamsideals iiber-
haupt ist natiirlich hinzuweisen: wvor
allem auf das Beispiel Christi, der
ein Leben des Gehorsams gegen Gott?
und dessen irdische Stellvertreter?
fiihrte, sodann auf die paulinischen Leh-
ren und Mahnungen 5,

Schmidt (S. 8f.) bemerkt noch: ,,So
ungeheuer grof das Schrifttum iiber
alle méglichen ménchischen Fragen ist,
iiber den Gehorsam gibt es noch keine
einzige Spezialuntersuchung. Jedenfalls
ist mir trotz eifrigen Suchens keine be-
kannt geworden.“ In solcher Lage sollte
ein protestantischer Theologe nicht
lange suchen, sondern dem G&kumeni-
schen Zuge der Zeit folgen und getrost
einen katholischen Theologen fragen,
Es gibt natiirlich Spezialliteratur auch
iiber den Gehorsam. Sie ist verzeichnet
bei Otto Zimmermann, Lehrbuch der
Aszetik? (Freiburg 1932, Herder) 628f.

3 Joh. 4, 34; 5, 30; 6, 38; 8, 29; 15, 10;
17, 4; Rém 5, 19; Phil. 2, 8; Hebr. 10, 7.

4 Matth. 17, 26; Luk. 2, 51; Joh. 19, 11.

siRom. 13, 1; Eph: 6, '5—7 Rol 3
20—24; Hebr. 13, 17.

Zu vergleichen sind ferner die ausfiihr-
lichen Untersuchungen bei Suarez, De
statu Perfectionis et Religionis lib. 10
und De Religione S. J. lib. 4, c. 12—15.
An letzterer Stelle (c. 15, n. 17—25) ist
auch die von Schmidt S. 40 angeregte
Frage (Gehorsam und Gewissen, bzw.
Klugheit) eingehend behandelt.
Max Pribilla S.].

Pascal und Dostojewski

Das neue Pascal-Buch Romano Guar-
dinis* gehort aufs engste mit seinem
fritheren Dostojewski-Buch 2 zusammen.
Beide verschrinken sich zu einer ein-
zigen Sichtung der Neuzeit in ihrem
Anfang und Ende. Pascal steht noch
zwischen alter Zeit und Neuzeit: ,,das
neuzeitliche BewuBtsein ist da, das vor-
aufgehende noch nicht versunken. In
Pascal beriihren beide einander noch;
so kdnnen wir den erregenden Vorgang
des Durchbruches miterleben” (P 12).
Dostojewski aber gehért mit Kierke-
gaard und Nietzsche ins Ende der Neu-
zeit: ,in ihnen zieht die Existenzsitua-
tion des neuzeitlichen Menschen — des
Menschen also vom fiinfzehnten Jahr-
hundert an — ihre letzten Folgerungen.
Sie liquidieren die Neuzeit“ (D 249).

Von hier aus tritt Pascal sozusagen
in die Mitte zwischen Mittelalter und
Ende der Neuzeit: in dem Zeichen, daB
seine Gottesbegriindung riickweist auf
Anselm und vorweist auf Kierkegaard.
Allen drei gemeinsam ist die Gottes-
begriindung einer ,existentiellen Ent-
scheidung® mit ,,Briichen im logischen
Fortgang“ (P 216), der ,,ontische Cha-
rakter der Denkerfahrung®“ (217), die
»grofe Bedeutung des Wertmomentes®*
(218), der ,intensiv dynamische Charak-
ter (219), die Form des ,,Eros“ (220),
die Weise darum eines ,kinetischen Be-
weises”* Gottes (ebd.), bei dem nicht
nur ,stirkste religiése Beteiligung*
statthat (223), sondern der ,selbst ein
religioser Akt“ ist (224), also daB hier
»Systeme religioser Vollzugslogik, medi-

1 Romano Guardini, Christliches Be-
wuBtsein. Versuche iiber Pascal. (303 S.)
Jakob Hegner, Leipzig 1935. M. 7.50.

2 Ders., Der Mensch und der Glaube.
Versuche iiber die religiose Existenz in
Dostojewskis groBen Romanen (Leip-
zig 1932).
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tativer Logik* vorliegen (234). Alle drei
sagen mithin ,,Sprung®, aber bei An-
selm ist es ,Aufschwung ins eigentlich
Wirkliche*, bei Kierkegaard dagegen
»Loslassen in den Untergang®, wihrend
Pascal als ,,Wagnis ins Ungewisse* die
selber dynamische Mitte ist (215).
Einerseits also ist in Pascal das mich-
tig, was von Platon und Augustin her-
kommt: die ,edelste Tradition, die das
christliche Abendland kennt, und die
ihren theoretischen Ausdruck in der
Philosophia und Theologia cordis hat®,
Platon, Paulus, Augustinus, Bernhard
von Clairvaux, Franziskus, Gertrud die
Grofle, Elisabeth von Thiiringen, Katha-
rina von Siena, Bonaventura, Dante,
aber dann auch hiniiber in die Neuzeit
in Theresia von Avila, Franz von Sales,
dem Oratorium (von Bérulle zu New-
man), bis zu den Russen, ja ,auch in
Kierkegaard...in einer seltsamen nordi-
schen Brechung®, und sogar als ,eigent-
liche Kraft im Denken Nietzsches, wenn
sie auch von ihm gegen Christus und
den Lebendigen Gott gekehrt ward"
(P 175). Anderseits aber setzt in Pas-
cal unheimlich das ein, was den Aus-
gang der Neuzeit kennzeichnet: ,,daB die
radikale Endlichkeit sich zur Geltung
bringt“ (D 249). ,Infolge der Depo-
tenzierung Gottes fiihlt der Mensch sei-
nen Sinn nicht mehr unmittelbar von
Ihm herkommen. Ins Endlose preis-
gegeben, wie alle Dinge, fiihlt er er-
schreckend — in Pascals Fragmenten
kann man den Stof miterleben — seine
umdrohte Endlichkeit; erschreckend und
zugleich gestachelt zur Gegenwehr: der
Mensch reckt sich. Er faBt in seiner
Endlichkeit Stand“ (D 251). Zuerst
fiihrt das zur Vergottlichung der Huma-
nitit im ,Subjekt des neuzeitlichen
Philosophierens® (ebd.). Aber dann
»adringt das BewuBtsein der bloSen End-
lichkeit durch.... Unter dem Mantel
jenes logischen, ethischen, kulturellen
,Absolutismus® ist sie herangewach-
sen.... Nun wird nicht mehr nur der
lebendige Gott in ein bloBes ,Absolutes’
iibergefiihrt und so zu einer Abstrakt-
heit gemacht; nicht mehr nur das End-
liche ihm gegeniiber zur Geltung ge-
bracht; nicht mehr nur die Absolutheit
vom Endlichen in Anspruch genommen,
was alles nur Vorstufen waren, sondern
es wird erklirt und empfunden: Nur das
Endliche ist... Was friiher ,Gott‘ hiefi,

ist eine Wiirde, eine Haltung, ein leben-
diger Zustand, welche der Endlichkeit
selbst zum Ziel gesetzt sind. Der ent-
scheidende Schritt dahin ist im Letzten
der EntschluB zur radikalen und aus-
schlieflichen Endlichkeit: der titanische
Finitismus*“ (D 25z2f.). Denn das, was
in Pascal (in seinem Kampf gegen die
KompromiBformel der geméBigten Jan-
senisten) als Kampf gegen die Kirche
erscheinen konnte, ist vielmehr der in
ihm von vornherein méchtige ,tragische
Finitismus“ (P 81) einer ,heroischen
Endlichkeit (P 83), der in diesem letz-
ten Aufbiumen zur ,,EmpSrung der ein-
geengten Endlichkeit iiberhaupt* ward
(P 301).

Dieses Aug’ in Aug’ zwischen ,,philo-
sophia et theologia cordis®“ und ,tita-
nischem Finitismus®“ prigt sich bei
Pascal aus in den Gegensatz zwischen
dem, was im ,Mémorial* lodert, und
dem, was seine naturhafte Denkart
kennzeichnet. Der ,Gott Jesu Christi®
gegen den ,,Gott der Philosophen®, sagt
die ,geschichtliche Offenbarung” gegen
einen ,Gedankenanstieg“: ,gesendeten
Boten, gesprochenes Wort, gerichtetes
Ereignis“ (P. 52). ,,Die Gnade kommt
nicht in freischwebendem religiosem
Erlebnis, sondern sie ist an bestimmte
geschichtliche Gestalten gebunden* (P
164), also ,,daB es auch kein beliebiges
Verhiéltnis zum Erloser gibt, dieser
vielmehr im Raum der Kirche steht und
dem einzelnen nur durch sie zuginglich
ist“ (P 259). Hiermit bedingt sich die
restloseste Ubergabe: des Geistes, der
das Absolute sucht, unter die geschicht-
liche Offenbarung, und des Geistes, der
das unmittelbar Gottliche sucht, unter die
menschliche Erscheinung. Anderseits aber
bebt im naturhaften Geistesleben Pascals
ein ,Lebensinstinkt ... tragisch-heroi-
scher Art® (P 60), ein ,Suchen nach
den Komplikationsstellen der Wirklich-
keit“ als den ,Krisenpunkten“ (P 119)
bis zur ,,Desillusioniertheit bis auf den
Grund“ (P 141). Es wird ,,Haltung und
Technik eines zynischen und dennoch
von letzter Gewissenhaftigkeit geleiteten
Realismus®” (P 145), die ,,Affektlage der
pessimistisch aristokratisch-konservati-
ven Denkart“ (P 147), die alles durch-
schaut und doch unerbittlich gerade die
dufiere Haltung fordert, ,eine Kultur
des Schwebenktnnens“ als ,Daseins-
spannung aus dringlichster Untergangs-
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gefahr und intensivster Lebensprésenz*:
,ein Geist ist hier so wissend und ge-
iibt in der bésen Tiefe des Daseins, dafi
er die AuBerlichkeit im Pathos ihrer
bloBen AuBerlichkeit zu nehmen ver-
steht* (P 150). Diese ,,Uberzeugung von
der tragisch unauflésbaren Natur
des Seins® (P z03) fiarbt dann auch das
Gottesbild: was Gottes Verborgenheit
in Seinem Offenbarsein ist, wird zur
Zwielichtform der ,,ambiguité*, ,In der
Ambiguitit der Offenbarung hat Pascal
religios gelebt und gekdmpift..., weil
er in ihr den Raum der Freiheit und
Herrlichkeit der Gottesbewegung sah...
Hier ist er aber auch seinem Dé&mon
verfallen: dem D#mon des Xampfes;
dem Willen zum Unbedingten um jeden
Preis® (P 174), dem ,,Dimon des Kamp-
fes, der ihn nicht nur antrieb, ohne
Riicksicht wider den Gegner anzugehen,
sondern diesen daraufhin zu stilisieren,
daB er zum absoluten Gegner wiirde,
gegen welchen der absolute, d. h. ver-
nichtende Kampf moglich und geboten
wire” (P 89). So ist Pascal weder der
»Heilige* noch ,das weltreligiose Ge-
nie“, sondern ,ein Mensch, in welchem
die Entscheidung fiir Christus und wirk-
liche GroBe von der Welt her in bitte-
rem Kampfe lagen. Und zwar gerade
dann, wenn er christlich dachte und
kimpfte. Gerade dann ist das Dunkelste
in ihm durchgebrochen“ (P 14). Und
darum ging Pascals letzte Umkehr in
das Schweigen (P 296f.).
Dostojewski offenbart dieselben
Gegensidtze im Gegeniiber von Fiirst
Myschkin (im ,JIdioten*) und Iwan
Karamasoff (in den ,Briidern Karama-
soff), Die Gestalt des Fiirsten Mysch-
kin fafit in ein Symbol, was im Gesamt-
werk Dostojewskis die ,frommen
Frauen“, die zwei Sonjen und die ,,geist-
lichen Minner” sagen: das Geheimnis
der ,,groBen Annahme® (D 45). Ein sol-
cher ,,Mensch existiert weiter in der
Ausweglosigkeit seines Leidens und
bleibt auf Gott bezogen, dessen Willen
er nicht begreift, aber an dem er nicht
irre wird“ (D 31). Er ,lebt unmittelbar
verwoben in Erde und Schicksal”, aber
es ,wird immer neu ein ,Bruch® voll-
zogen, der aus Naturhaftigkeit oder
paganer Frommigkeit in das tiefste,
geistig - pneumatische Gottesverhiltnis
filhrt: durch die Verbundenheit mit
Christus und die Annahme des Daseins
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als Willen Gottes (D 37). Ja, in den
beiden Sonjen (im ,,Raskolnikoff und
im ,,Jiingling*) lebt die ,Innigkeit der
Gotteskindschaft® geradezu ,mitten in
der Ausweglosigkeit eines verlorenen
Daseins* (D 72). So kommt es zuletzt
zu der Form, daB ein Mensch ganz
Mensch ist und doch nichts weiter lebt
und wirkt als Christus spiegeln und
atmen: erscheinend als ,,Idiot*” und eben
so die ,,Torheit Christi“ verkiindend.
»Mit Myschkin ist weder der Gott-
mensch selbst gemeint, noch gar ein
zweiter Christus. Er ist der Mensch
Lew Nikolajewitsch Myschkin. Sein
Dasein besteht aus lauter Menschlich-
keit: Leib und Seele, Freude und Not,
Armut und Erbschaft, und Begegnung
und Untergang. Aber aus seiner mensch-
lichen Existenz tritt das Bild einer an-
dern auf, die nicht menschlich ist, der
des Gottmenschen“ (D 356). ,Ein
Mensch ist da, Menschenantlitz und
Hénde und Herz; aber was sich daraus
erhebt, ist das Bild des Erlosers....
Gotteskraft und Liebessieg offenbaren
sich ... aus hilfloser Ohnmacht* (D
366). — Scharf dem gegeniiber steht in
Iwan Karamasoff die duBerste Gestalt
des ,titanischen Finitismus* (D 252),
der, ,,um die schlecht gebaute Welt zu
korrigieren, das Recht der Verfiigung
iiber Gut und Bdse auf sich nimmt*
(D 136). ,,Er will die leidenschaffende
Unordnung beseitigen und ist doch wol-
liistig grausam. Er wird von fremdem
Leiden gequdlt — dennoch sucht er
das Quilende und genieBt es* (D 175).
»Da ist das Titanische, das Weltrdume
und Jahrbillionen handhabt — zugleich
aber die Sehnsucht in die biirgerliche
Existenz.... Da ist der Ubermensch, der
skeptisch-ruchlos das Bose als notwen-
digen Faktor des Weltgeschehens
nimm¢t und mit einem tragischen Zynis-
mus die eigene Verzweiflung in das Ge-
fiige des Seins einsetzt, da so erst
Seinsmoglichkeit werde, ein seltsam
idealistischer Satanismus — unaufls-
lich aber mit ihm verwachsen auch der
Lakai.... Da ist ein Verlangen nach
... Befreiung von allem Ubel und allem
Bosen in der groBen Liebeshingabe an
das Geheimnis Gottes — und zugleich
der Einspruch dagegen, das Kaltwerden,
die Verhdrtung; das Endgiiltigsetzen
der Welt, so wie sie ist, mit dem ent-
riisteten Urteil, daB sie so sei, und doch
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wieder mit dem geheimen, wolliistigen ..

Willen, sie solle so bleiben, weil nur so
die Empérung mit ihrer Lust moglich
wird® (D zo0rff.) —, und dies Ganze
als ,,Minderwertigkeit durch ein titani-
sches Sichaufrecken gegen Gott iiber-
kompensiert® (D 181).

Guardini macht im Nachwort zum
Dostojewski-Buch und im Vorwort des
Pascal-Buches den Versuch, die blei-
benden Unterschiede zwischen beiden
auf das Schema seines ,,Gegensatzes®
(Mainz 1925) zuriickzufiihren. Pascal
und Dostojewski beriihren sich zwar
darin, daB sie das ,,Werden“ betonen
(P 17; D 24) und in ihm das Nahe
Gottes, Pascal im ,Kontakt* des reli-
giosen Aktes (P 224ff.), Dostojewski
im ,,Konfinium zu Gott“ des ,ganzen
Daseins*“ (D 29). Aber so sehr ,die
uns bekannte Wirklichkeit ,Pascal‘...
weniger eine Gestalt als ein Entwurf.. .,
weniger ein Sein als ein Kampfen und
Werden* ist, so ist sie dies doch ,,im
romanischen Raum, also niemals Chaos,
auch nicht in jenem positiven Sinne,
wie ich es bei einem Dostojewski auf-
zuzeigen versuchte. Pascal war nicht
nur selbst Ingenieur, sein eigenes Da-
sein strebt in die groBe Bau-Gestalt...
In Pascal ist nichts von der stromen-
den Unbestimmtheit.... Immer wieder
zerbricht aber ein neuer, aus dem In-
nern kommender VorstoB die vorhan-
dene Definition, um zu einer neuen vor-
zudringen* (P 17f). In Dostojewski
jedoch ,ist das Fiille-Moment des Da-
seins, das Nichtdefinierte, aller Form
Entgleitende, FlieBende, Unvorherseh-
bar-Plotzliche in die Gestalten selber
heraufgestiegen® (D 376). Pascal und
Dostojewski verhalten sich wie Bau zu
Wuchs, Form zu Fiille, — und hierin
zuletzt wie Abendland zu Osten,

Aber unbewuBt spricht Guardini das
tiefere Wort iiber das Verhiltnis der
beiden GroBen nicht hier, sondern im
Nachwort zu Riittenauers Ubertragung
des ,,Speculum perfectionis* von Bruder
Leo (Leipzig 1035), als Ausfilhrung der
letzten Anmerkung des Pascal-Buches
(P 301). Beide, Pascal wie Dostojewski,
offenbaren nichts von der letzten L&-
sung des Konfliktes, der in ihnen tobt.
Bei Pascal miindet er ins Schweigen
(P 300 f.), bei Dostojewski in den das
Leid austragenden Schrei (D 243).
Franz von Assisi ist gerade darin das

reine Spiegeln und Atmen Christi, daB
er das eigentliche Opfer Christi spiegelt
und atmet. ,DaB Christus im Tode ver-
stummen muBte; daB sein Wille, die un-
endliche messianische Mdglichkeit des
offenen Gottesreiches zu verwirklichen
und die Welt in der Macht des Heiligen
Geistes umzuwandeln, nicht erfiillt wer-
den konnte; daB alles in ein unaus-
denkbares Opfer eingehen muBte — das
lebt ... weiter in der christlichen Ge-
schichte als deren Herzgeheimnis und
Herzkraft* (Spiegel usw. 250). Ebenso
hdlt ,Franziskus ... seine Sendung fest
und nimmt zugleich die objektive Un-
moglichkeit ihrer unmittelbaren Ver-
wirklichung an; er geht den Weg des
Opfers, welches die Verwirklichungs-
form der gottlichen Liebe ist“ (P 301
Anm.). ,Franziskus hat in ein Opfer
von einer Einsamkeit und Schwere ein-
gehen miissen, die Gethsemani und Gol-
gatha mitvollzog. Davon sind die Stig-
men der korperliche Ausdruck® (Spiegel
usw, 25I1).

Dann ist aber das Letzte nicht das
Personliche dieses Spiegelns und At-
mens des Opfers Christi, sondern das
geradezu Unpersénliche des ,,Dienstes®,
darin dieses Opfer je neu gegenwirtig
ist. Hierin iiberwindet sich dann auch
der Guardinische Gegensatz eines ,,Kon-
finium zum Gott“ (D 29) gegen ein
»religioses Verhdltnis auf Distanz®
(D 23), zwischen ,,Kontakt als eine zur
Einheit strebende Bewegung® und ,,Di-
stanz als ein Meinen und Verehren aus
einer konstitutiven Ferne* (P 224), mit
dem folgerichtigen Vorzug einer ,,Philo-
sophia und Theologia cordis®“ (P 175).
Das Ritsel von Welt und Mensch ist so
groB, da es nur als Schattenwurf der
GroBe Gottes sich fassen 1#Bt, also daB
der blinde und stumme reine Dienst der
Gottlichen Majestédt allein standzuhalten
vermag, wie eben gerade der eingebo-
rene Sohn Gottes so allein standhielt:
»Vater, wenn es Dein RatschluB ist,
nimm weg diesen Kelch von mir; aber
nicht mein Wille, sondern der Deine
werde!” (Luk. 22, 42.) Und also ist
alles Fortstreben ins Personliche einer
Philosophie und Theologie ,des Her-
zens” nur dazu da, in das wirkliche
»Herz Gottes” mit seinem eigenen Her-
zen aufzugehen und unterzugehen: in
die Ubergabe des Herzens in den Herz-
schlag Seines Dienstes, auch und ge-
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rade wenn dies erscheint als ein Leer-
werden des Herzens in einen herzlosen
Dienst. So allein wird die Neuzeit liqui-
diert: ihr Aufstand der Persénlichkeit
in das Opfer der Personlichkeit, ihr
Aufstand gegen den Dienst in den Un-
tergang in den Dienst. Dieses Grab
allein wird das ,glorreiche Grab* der
Auferstehung,
Erich Przywara S. J.

Resignation oder Hingabe?

,Keiner erlangt das Gliick, der nicht
iiber sein eigenes Selbst hinaussteigt” —
diese Worte aus dem ,,Wandererbuch*
des hl. Bonaventura finden in moderner
Charakterkunde und Erziehungslehre
starken Widerhall. Aber das Echo klingt
nicht von allen Seiten gleich voll und
rein. Es ist ein groBer Unterschied etwa
zwischen dem Verzichteneines Menschen,
der verbittert losldBt, was ihm das Le-
ben wegreifit, der aber dem Leben seinen
Raub niemals verzeiht, — und dem ent-
tdauschungsmiiden ,,Omnia vanitas“ des
allzu Resignierten, erst recht zwischen
diesen beiden und der frdhlichen Ge-
lassenheit einer Seele, die klar gesehene
Werte hingibt um héherer Giiter willen
und weil sie frei, bewuBit sich hinschen-
ken will. Die Menschen suchen eben
auf recht mannigfachen Wegen sich aus
der Verkrampfung ins Ich zur innern
Freiheit hin zu finden.

Da hat z. B. kiirzlich ein im Dienst
armer Geisteskranker ergrauter Psych-
iater in einem Erinnerungsbuch Riick-
schau auf sein Leben gehalten, die
Gliicksbilanz gezogen und nach dem Sinn
des Ganzen gefragt. So ein Buch, in dem
ein wertvoller Mensch uns von seinem
innern Werden und seinem personlich-
sten Wissen zu erzihlen verspricht, muB
man immer mit dankbarer Erwartung
und Ehrerbietung entgegennehmen. Es
ist ja, wie wenn ein Weiser vor dem
Ende einer langen und verdienstreichen
Lebenswanderung uns noch einmal an
der Hand n#hme, um uns vor geheimnis-
volle Quellgriinde des Lebens hinzu-
fiihren und um uns dort Lebensritsel
aufzuhellen, fiir die eben nur der im
Leben gereifte Weise eine L&sung weiB,
So wird denn auch, wer nicht nur fiir
lirmende ,groBe Ereignisse“ Interesse
hat, gern'sinnend und mit innerer An-
teilnahme wvor verschiedenen Bildern
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stehen, die Alfred Hoche aus seiner
Jugend- und Manneszeit gesammelt und
aneinandergereiht hat. Er 148t uns zu-
ndchst in dem Bild seiner Vorfahren
Einzelziige sehen, die sich in seinem
eigenen Seelenbild teilweise — vielleicht
nicht immer ganz harmonisch — zum
Ganzen formten. Dann fiihrt er uns vor
das Bild eines geistig hochstehenden
Mannes, dessen ,etwas traurige braune
Augen* auf Lebensschicksale hinblicken
mogen, die den Lebenswillen allzu friih
knickten, durch dessen ,auBerhalb der
Schulstunden fast nur zerstreutes und
gedriicktes Wesen, aber doch manchmal
noch im Kreis der Amtsgenossen der
blitzende Humor besserer Jahre durch-
bricht. Sonst leicht ,vieles gehen las-
send” ist er treu an seine Berufsarbeit
hingegeben. Es ist das Bild des Vaters,
den der Bub mit 13 Jahren schon ver-
lor. Daneben steht das Bild der Mutter,
der energischen und mutigen Frau, ,klug
und klar, scharf und kritisch, niichtern
und praktisch®. Die Kinder ,empfanden
ihre Art manchmal als erkiltenden Reif,
der auf die Bliiten ihrer Phantasie und
ihrer Wiinsche fiel”, Aber ihrem starken
Lebensmut dankt der Sohn die Freilegung
seines spiteren Berufsweges nach dem
Tode des Vaters. Enttduschungen der
ersten acht Jahre haben sich dem Ge-
dichtnis des Kindes tief eingegraben,
und noch der Greis schaut etwas schmerz-
lich auf sie zuriick. Mit acht Jahren
wird der Bub aus der Schule genommen
und fortan daheim vom Vater fiirs Gym-
nasium vorbereitet. Der Vater, fiir den
Sohn ,,von brennendem Ehrgeiz erfiillt”,
ist ein gldnzender Lehrer, aber ,Chole-
riker, abhingig von seiner Stimmung,
und wenn diese schlecht war, von unbe-
grenzter Heftigkeit”. Volle, frohe An-
erkennung gibt er auch fiir gute Lei-
stungen kaum; dafiir stellt er bei weni-
gen Fehlern in der Schularbeit alsbald
die Idiotenanstalt in Aussicht. Die ,harte
Friihdressur* verschafft dem Knaben in
seinem zwdélften Jahr die Aufnahme auf
Untersekunda, schwicht ihn aber kor-
perlich und senkt in die Seele ein bises
Minderwertigkeitsgefiithl, an dem der
Mann noch schwer trdgt, wenngleich er

1 Jahresringe, Innenansicht eines Men-
schenlebens. 4.—6. Taus. kl. 8° (298 S.)
Miinchen 1934, Lehmann, M 4.50, geb.
M 6.—
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