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lung zuriickgeht, ist widersinnig. Jeder Beginn setzt eine Ursache voraus.
Somit mufl ein Etwas angenommen werden, das selbst nicht begonnen
hat. Man hat versucht, diesem Gedanken gerecht zu werden durch die
Annahme einer ewigen Welt, mufite sich aber sagen lassen, daf} diese Welt
mit ihren fortwihrenden Veridnderungen die Merkmale der Zufdlligkeit
(Kontingenz) an der Stirne trigt und eine Ursache ihrer eigenen Be-
wegung verlangt, wenn man will, einen Gott, der von auflen stoft. Es ist
nicht der letzte Ruhm des indogermanischen Kreises, dafl ihm der Grieche
Aristoteles entstammt, der die Forderung des unbewegten Bewegers fiir
die Bewegung des Kosmos erhob. Die trige Masse, deren Ewigkeit er als
moglich bezeichnete, war kein Kosmos und mufite erst durch die Be-
wegung zur Welt werden.

b) Die Welt-Gott-Eins-Lehre ist iiberdies auch deshalb abzulehnen, weil
sie die Entthronung Gottes und damit die Vernichtung jeder wirklichen
Religion besagt. Gott wird in der Welt-Gott-Eins-Lehre ein Produkt der
Welt. Der Mensch soll ja der Ort der Gottesgeburt sein. Er wire abhéngig
von der Entwicklung des Geschehens und wiirde dem Lauf des Geschickes
unterstehen. Keine Rede wire mehr von einer Herrschaft Gottes iiber die
Welt. Gott wird ein Name fiir eine gesetzmiBig und notwendig wirkende
Energie, die aber ihrerseits wieder nicht begriffen werden kann in ihrer
Wirksamkeit ohne den Geist, der sie in das Sein und in die Tatigkeit
berief.

Mit der Leugnung der Gleichsetzung von Gott und Welt vereinigt das
Christentum den Gedanken der Verbindung von Gott und Welt. Es stofit
die Welt nicht von Gott weg und verbannt seinen Gott nicht aus dieser
Welt. Zwar kann die Welt nicht als Teil Gottes angesehen, wohl aber
als Offenbarung Gottes gewertet werden; denn sie ist Gottes Werk, und
alles Wirken ist Offenbarung. Die Welt offenbart vor allem die Tatsache
ihrer eigenen Schopfung durch die Forderung der auBerweltlichen Ur-
sache fiir das Dasein ihrer Bewegung. Diese Erschaffung der mit den
Entwicklungskriften ausgestatteten Welt ist nicht eine Erscheinungs-
form oder gar eine Entwicklungsgrundlage des Gottlichen, sondern die
Sprache Gottes an die Menschen, die zugleich kiindet von der Sorge Gottes
um diese Welt und um all ihr Geschehen, von der Sorge Gottes, durch
die Gott sich die Welt verbindet als sein stets von ihm betreutes Werk,
so daB wir in Wahrheit sagen konnen, da wir in Gott leben, uns bewegen
und sind.

Amerikanische Philosophie
Von Bernhard Jansen S.]J.

Es gibt Biicher, fachwissenschaftliche und volkstiimliche, die kurso-
risch, wenn auch mehr als einmal, gelesen sein wollen. Dann geben
sie am meisten Anregung und Belehrung. Es gibt Schilderungen, Dar-
legungen, die als bestimmte Geisteshaltungen hinzunehmen sind und
darum auch verwandte Seelenformungen im Leser gestalten. Darin griindet
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ihr Kulturwert. Uber das einzelne, diese und jene Prigung, diesen und
jenen Zusammenhang kann man kritisch oder unkritisch hinweggehen,
ohne sich den Zugang zu dem Verstindnis des Gesamtgeistes zu wver-
schlieBen.

Von so einer Hohenfahrt méchten wir heute die philosophischen, reli-
giosen, christlichen, nebenbei auch die allgemein kulturgeschichtlichen Ge-
danken sichten, die Gustav E. Miiller, Professor der Philosophie an
der Universitit von Oklahoma, in seinem jiingsten Werk in lebendiger,
fesselnder, sachlich orientierter Zeichnung vorfiihrt!. Lassen wir den Ge-
lehrten selbst sprechen. Wo der Referent als sein Dolmetsch sich die
Freiheit nimmt, mit Riicksicht auf die Kiirze die Ausdrucksweise zu #n-
dern, wird der Verfasser seine Gedanken doch hoffentlich stets wvoll
wiederfinden. Um so vertrauensvoller geben wir uns seiner Fiihrung hin,
als er im Vorwort bekennt, sein Buch sei notwendig entstanden, seine
zehnjéhrige Lehrtdtigkeit an der Universitit habe ihn gezwungen, als
Deutscher umzulernen, sich den Geist der Neuen Welt anzueignen und
sich zugleich mit ihr auseinanderzusetzen; es handle sich deshalb nicht
um eine trockene Berichterstattung, sondern um entscheidende Anteil-
nahme, die Geschichte der amerikanischen Philosophie sei auch eine Philo-
sophie der amerikanischen Geschichte,.

Diesen letzten Satz zu schreiben, ist der geistvolle Verfasser auch
systematisch berechtigt, denn ihm ist die Philosophie iiberhaupt, wie er
im ,,Riickblick® (S. 287 f.) entwickelt, die Einheitsfunktion, Einheitsbezie-
hung aller Kulturfunktionen. In ihr sprechen sich die treibenden Krifte
aus und besinnen sich auf ihre Zielsetzungen, ihre Grenzen und Werte.
Anders gesagt: Kultur ist nur da, wo auch Philosophie ist. Diese abstrakte
Wahrheit auf das konkrete Amerika anwendend, sagt Miiller sodann: Es
unterscheidet die Vereinigten Staaten schon anfangs von bloBer Anpflanzung
oder abhidngiger Kolonie, daB Leute sie griinden, die fiir eine bestimmte
religiose Weltanschauung und sittliche Lebensauffassung eintreten, ja
ihretwegen ihr altes Land verlassen. Und aus ihrem Stamm und ihren
Grundsdtzen entspriefen fast alle grofen amerikanischen Denker. Der
Zuzug von auflen, namentlich der franzosischen Freiheitskimpfer des 18.
und der deutschen Republikaner und Hegelianer des 19. Jahrhunderts,
bringt Geistesverwandte, die sich ziemlich miihelos der Entwicklung
amerikanischen Geistes einfiigen. Es gibt eine amerikanische Philosophie,
nicht nur verstreute philosophische Ideen in den Vereinigten Staaten.

In der Tat macht Miiller verstdndlich, wie die amerikanische Philo-
sophie die Einheit nicht nur in den mannigfachen Titigkeiten einer be-
stimmten Zeit, sondern auch in der Abfolge der Geschlechter darstellt.
Ihre Stetigkeit liegt in dem Vorherrschen der idealistisch-religiosen Welt-
auffassung. Edwards und James, Johnson und Royce, Peirce und Bowne,
Emerson und Howison, Harris und sogar Dewey stehen verwandt und
gleichgerichtet in jener europaischen Uberlieferung, die von Platon und
Augustin zu Leibniz, Kant und Hegel fiihrt. Vorherrschaft des praktisch-

1 ,Amerikanische Philosophie® 8" (303 S.) Stuttgart 1936, Frommann. M 6.80,
geb. 7.80.



Amerikanische Philosophie 145

moralischen und des personalistisch-individualistischen Denkens charak-
terisiert die amerikanische Philosophie. Auf allen Stufen verteidigt und
begriindet sie das Ideal der freien, sich selbst bestimmenden Volksgemein-
schaft. Und es ist gerade wieder dieses Gewadhrenlassen der freien Urteils-
bildung, was von vornherein jene Lebensspannung sichert, ohne die eine
kraftige Philosophie nicht gedeihen kann. So fehlt in Amerika auch nicht
die Gegenthese: Von der Mystik Woolmans und der Anarchie der Sekten
iiber Aufkldrung und Materialismus zum schottischen und neuen Realis-
mus und zur Skepsis eines Santayana und Henry Adams haben wir die
Nebenstromung und Gegenstromung des Protestes und des Sikularismus.
Philosophische Einheit ist Einheit von Gegens&dtzen, Beziehung von Unter-
schieden.

Uberblicken wir die dreihundert Jahre amerikanischer Entwicklung, so
gewahren wir vier deutlich unterscheidbare Stufen, die sich alle politisch,
wirtschaftlich, gesellschaftlich, kiinstlerisch und religids, also in ihrer
gesamten philosophischen Haltung, voneinander abgrenzen.

Am Anfang steht das puritanische Gemeindevolk mit seiner Gottes-
herrschaft, seinem Gemeindegesang, seinem Ackerbau, seinen Garten-
stddten. Die Siedlungen wachsen organisch nicht iiber ihre nichsten Be-
diirfnisse hinaus, wachsen im Zusammenhang mit dem Gebrauch des Lan-
des, das von Spekulation verschont und durch elementare Gemeindeord-
nungen in Grenzen gehalten wird. Gottesfiirchtig und sittenstreng, welt-
lich beschrinkt und bescheiden wohlhabend, aber auf absolute MafBstibe
bezogen, formuliert sich diese Kulturstufe des 17. Jahrhunderts in Jona-
than Edwards. Der englische Kulturhistoriker Leslie Stephen hat ihn einen
in die Wildnisse Nordamerikas verschlagenen deutschen Professor ge-
nannt. Seine Ahnlichkeit mit der Philosophie des Leibniz ist oft auffallend.
Es handelt sich um Theismus und Spiritualismus, um echt christliche
Spekulation mit Betonung der Willensfreiheit, der Siinde, der iibernatiir-
lichen Gnade. ,,Es ist“, sagt Edwards, ,.ein herrliches Zeugnis fiir die
Gottlichkeit der Heiligen Schrift, daB sie solche Lehren vortrigt, welche
in jedem Zeitalter durch die menschliche Blindheit als absurd und ver-
riickt von den weisen und groBen Mannern zuriickgewiesen werden, welche
aber nichtsdestoweniger als hochst vereinbar mit den griindlichsten, ge-
wissen und natiirlichen Prinzipien der Vernunft erscheinen, wenn sie ge-
wissenhaft und sorgfiltig durchdacht werden.”

Auf das ruhige 17. folgt das politisch bewegte 18. Jahrhundert. Die
siidlichen Herren reifen die kulturelle und politische Fiihrung eine Weile
an sich. Die GroBgrundbesitzer kommen auf, der antike Stil bestimmt
‘den Stadtplan von Woashington, die Bauart des WeiBen Hauses. Die
Philosophie dieser Zeit ist christlich gefdrbter Deismus, aufkldrerischer
Rationalismus, niitzlichkeitsbezogener Diesseitsoptimismus., Die zeit-
genossische englische Aufklirung, die weitgehend die franzdsische und
deutsche beeinflufite, bestimmt auch die Grundlinien der in Amerika vor-
dringenden. Im einzelnen bilden die beriihmten fiinf Artikel des Begriin-
ders des Deismus, des Herbert of Cherbury, die neue natiirliche Religion
mit Beiseitesetzung des geschichtlichen Kirchentums und der positiven
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Religionen., Franklin spricht sie klar als sein Glaubensbekenntnis aus:
Ich bezweifelte nie das Dasein Gottes, die Schopfung und Vorsehung;
der beste Gottesdienst ist, andern Gutes tun; die Seelen sind unsterblich;
die Laster werden bestraft, die Tugenden belohnt. Auch Shaftesbury wird
viel beachtet: die Freimachung aller natiirlichen Kréfte, sein Vertrauen
zur menschlichen Natur, die dsthetische Begriindung der Sittlichkeit. Vor
allem iibt Locke mit seinem aufkldrerischen Individualismus, seinem
flachen Empirismus einen tiefgehenden Einflul aus. Er ebnet den Weg
fiir den Deismus und die mechanische Welterklarung eines Newton, Hart-
ley, Priestley, des dlteren Darwin. Der entgegengesetzte Spiritualismus
Berkeleys, der sich bekanntlich linger zwecks philanthropisch-christlicher
Missionsversuche im Osten der Vereinigten Staaten aufhielt, wirkte als
GegenstoB gegen die genannten Richtungen, die ihrerseits von den fiihren-
den englischen Deisten, Toland, Collins, Tindal, von den Amerikanern
Charles Chancey und Andrew Eliot verstirkt wurden. Die Aufklirung
drang mehr und mehr von den Stddten und Hochschulen des Siidens
nach den noérdlichen, die ehedem ganz im Dienst der Orthodoxie standen.
Besonders gleichmiBig 148t sich die Entwicklungskurve an Harvard ab-
lesen. Wie hilflos gegeniiber diesem rationalistischen Ansturm die Kon-
fessionen, etwa der Kalvinismus, waren, zeigt die Erfolglosigkeit der
Verteidigungsschriften Cottons.

Diese amerikanische Umwilzung vom 17. zum 18. Jahrhundert wird
eingeleitet und begleitet von einer Menge aufklérerischer und politischer
Literatur in Prosa und Versen. Neben Balladen und Kriegsgesdngen er-
scheinen satirisch-parodierende epische Dichtungen und Biihnenstiicke.
Aus der eigentlich philosophischen Literatur heben sich besonders fiinf
Gestalten ab: Ethan Allen, Samuel Johnson, Thomas Jefferson, Benjamin
Franklin, Thomas Paine. Was die von Franklin gegriindete Universitdt in
Philadelphia iiber die Philosophie dachte, spricht der Staatsmann und
Schriftsteller Francis Hopkinson aus: Metaphysik ist ein iiberschweng-
liches System, wo ungewisse Schliisse aus ungewissen Voraussetzungen
gezogen werden, wo die Begriffe keinen bestimmten Sinn haben, wo ein
Gewebe auf Luit gebaut wird. Von allen Systemen komplizierten Un-
sinns, die je die geschiftigen Hirne sterblicher Menschen geplagt haben,
ist Logik das allerunbedeutendste, eine Kunst, die zu nichts dienen kann.
Franklin selbst, Praktiker, Erfinder, Organisator, Agitator, Staatsmann
groflen Stils, ist das Muster amerikanischer Aufklirung. Die religiésen
Begriffe der Erw#hlung und Vorsehung werden, nachdem ihr iibernatiir-
licher Hintergrund in den neutralen deistischen Schatten der Gottheit
verschwunden ist, in weltlich-wirtschaftliche Begriffe umgeprigt. Wirt-
schaftlicher Erfolg wird gleichbedeutend mit gesellschaftlich geachteter
Stellung, und beides zusammen gilt als untriigliches Zeichen der Vor-
sehung. In diesem religidsen Utilitarismus riicken die drei Begriffe Siinde,
gesellschaftliche Schande, Armut aufs engste zusammen. Franklins Reli-
gion ist die Verschmelzung von Reichtum, Ansehen, Gliick, Erwihlung.
Aus Geschiftsriicksichten ist er fiir religiose Duldung. So sehr er ge-
legentlich iiber das Beten spottet, so energisch setzt er sich anderseits
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dafiir ein, daB der Amerikanische Kongref tiglich mit einem Gebet er-
offnet werde: es konne riihren, wenigstens suggestiv wirken. An Mande-
villes Bienenfabel erinnert seine Rechtfertigung der persénlichen Eitelkeit:
sie gehort zu den Annehmlichkeiten des Lebens und hilft ihrem Besitzer
in vieler Hinsicht. Franklins Erstlingsschrift befiirwortete den Deismus;
als er jedoch spater von christlichen Freunden um Geld geprellt wurde,
geriet sein Deismus ins Schwanken.

Wie in Europa die Aufkldrung, der Rationalismus in Rousseau, Hume,
Jacobi, Hamann mit fast psychologischer Notwendigkeit den irrationalen
Gegenstof hervorrief, so ist es in den Vereinigten Staaten. Eine mystische
Nebenstromung wird von verschiedenen Einzelpersonlichkeiten, ferner
von den Quikern Pensylvanias und von den Herrnhutern genihrt. Was
diese Stillen im Lande mit der Aufklirung gemein haben, ist die Ab-
wendung vom dreieinigen Gott der Puritaner und des Jonathan Edwards.
Aber wihrend sich die einen nach auien zur Natur wenden, konzentrieren
sich die andern aufs Innere. Nachdem die #duBlere, positive Offenbarung
des Christentums gestrichen ist, wird auch die Kirche hinfillig. Es bleibt
die unvermittelte Einswerdung der Seele mit Gott, dem reinen innern
Licht, das der deistisch farblosen Gottheit der Aufklirung entspricht.

GemiB der Hegelschen Geschichtsphilosophie folgt, wie in Europa so auch
jenseits des Ozeans, als Reaktion gegen die straff geformte Aufklirung
der Drang ins Weite, die Wende zum Unmittelbaren, das Wagnis des
Kiihnen, wie es in der Romantik verkorpert ist. Eine draufgingerische,
abenteuerliche, rohe, frohliche Zeit. Eine Mischung aller Nationen. Die
Philosophie ist romantisch-pantheistisch-idealistisch-pragmatisch. Emer-
son und Thoreau sind die bekanntesten Namen. Viele andere sind lose,
néher oder ferner zu einer romantischen Bewegung stehend, um Emerson
zusammengetreten oder sind wenigstens mit der gemeinsamen Sache ein-
verstanden. Gemeingut dieser Romantiker sind folgende Haltungen und
Sétze. Wie der vorausgegangene Empirismus abgelehnt wird, so der dog-
matische Rationalismus. Der Besitz der Wahrheit griindet in unmittelbarer
Schau, in ahnendem Gefiihl. Gott und Geschdpf sind nicht zu trennen,
Gott ist der Welt immanent, jeder Teil der Wirklichkeit ist ein Mikro-
kosmos und fillt mit der Weltseele zusammen. Daher die gefiihlsbetonte
Hingabe an das All und seine Erscheinungen. Da Natur- und Sittengesetz
zusammenfallen, sind auch physische und moralische Ubel eins, Diese
Weltbejahung und Weltvergotterung erhilt ihre besondere Note in
Amerika durch den Aktivismus, das FreiheitsbewufBitsein, das demokra-
tische Hochgefiihl: echter Jugendstil. In diesem Rahmen steht Ralph
Waldo Emerson als der Philosoph der Lebensfreude, des Mutes, der
Herzensreinheit, Er ist fast der Schiller der Amerikaner. Seine Ausspriiche
werden bei Viereinsfeiern zitiert, seine Essays in den Schulen gelesen.
Seine Sendung gilt dem Biirger, dem Bauer, dem Handwerker. Emerson
ist der Mann der Gegensiitze, wie es Begeisterung und Ablehnung mit
sich bringen, aber beileibe nicht der Philosoph der Hegelschen Anti-
nomien oder Widerspriiche; Begriffsschirfe geht ihm wie den andern
Wortfithrern dieser Zeit ab. Von dieser Zwiespiltigkeit ist in gleicher
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Weise seine Auffassung und Wertung der Geschichte und der Natur
durchzogen. Emersons Stellung in der Geschichte des amerikanischen
Geistes ist klar durch zwei Verneinungen umgrenzt. ,Im Sein gibt es
nichts Negatives®, ist die eine. Darum ist der Mensch ohne Siinde, er ist
groB, ein gottliches Sein. Die andere Verneinung lautet: ,,Die Dinge
sind im Sattel und reiten den Menschen.” Die Auflésung der mensch-
lichen Ordnung in rein duflerliche Beziehungen ist bereits im Anzug,
Emerson sieht die Gefahr heraufkommen und stemmt sich nun mit ganzer
Leidenschaft dagegen. Man wittert schon etwas von der heutigen Exi-
stentialphilosophie eines Heidegger und Jaspers.

Es ist leicht begreiflich, daB dieser amerikanische Transzendismus,
da er im Gefiihl wurzelt, kaum von der gleichzeitigen deutschen Philo-
sophie, etwa von Kant und Hegel, beeinfluit ist. Der deutsche Einflul
setzt, unabhingig von der geschilderten Romantik, im Westen ein und
erreicht in der zweiten Hilfte des 19. Jahrhunderts seinen Hoéhepunkt.
Kant, Fichte, Schelling, besonders Hegel haben ihre Gemeinden. Als
Hegel in den vierziger Jahren in Deutschland verlassen wurde, bildete
sich in Amerika eine liberale, biirgerliche Hegelsche Linke. Diese ideali-
stische Bewegung ist das Bindeglied zwischen der Romantik und dem
vielberufenen Pragmatismus eines James und Dewey. Auch das Vorbild
der deutschen Universitit wird zum Ideal, verdndert den bisherigen aka-
demischen Betrieb, Die Philosophie wird erst von nun an in Amerika
wissenschaftlich geformt und tritt in Gemeinschaft mit der europdischen
Art.

Die lebendige Vorfithrung des intellektuellen Werdens und der Haupt-
inhalte des fiihrenden Josiah Royce (1855—1916) durch Miiller zeigt an-
schaulich das Erstarken des wissenschaftlichen Philosophierens in den
Vereinigten Staaten, das Ringen mit den ewigen weltanschaulichen Pro-
blemen in der neuzeitlichen Spannung. Uber dreifig Jahre war Royce
Lehrer der Philosophie in Harvard. Einer ganzen Generation treuer
Schiiler hat er den AnschluBl der idealistischen Tradition an die welt-
geschichtliche Philosophie vermittelt. Einer taumelnden Neuerungssucht,
einer unklaren Fortschrittsbesessenheit hat er das Vorbild strenger Griind-
lichkeit und inmitten der bunt wechselnden Zeitlichkeit die Blickrichtung
auf Absolutes und Ewiges gegeben.

Als Junge in den Goldgrdbersiedlungen Kaliforniens aufgewachsen, fiel
er durch sein linkisches, unpraktisches Wesen auf, er zeigte sich echt
unamerikanisch. Als akademischer Mulus las er die Positivisten Spencer,
Mill. Von der Heimat ging er nach Deutschlands Universititen, in Leipzig
wurde er mit der damals allbeherrschenden Psychologie bekannt, als Schii-
ler des ideal und tiefgerichteten Lotze verankerte er sich endgiiltig im
Platonismus und begann die Auseinandersetzung mit Kant. Nach Kali-
fornien zuriickgekehrt, setzte er sich erlebnismiBig mit den groBen ethi-
schen, sozialen, religitsen Lebensfragen, Individuum, Gesellschaft, Mensch,
Rasse, Religion, Konfession, Amerikanismus, Provinzialismus auseinander.
Im ganzen ergibt sich ein etwas unklares und doch wiederum bestimmt
umgrenztes pantheisierendes, christianisierend-rationalistisches Weltbild.
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Der Seinsbegriff wird durch kritische, schopferische Auseinandersetzung
mit dem erkenntnistheoretischen Realismus, Mystizismus, Rationalismus,
Voluntarismus gewonnen, denen Royce Einzelmotive der neuen Synthese
entnimmt. Sein ist ihm die vollstindige Verkorperung der Idee in indi-
vidueller Form, die absolute Zweckerfiillung des innern, teleologischen
Sinnes unseres endlichen Denkens, das Sein ist der vollstdndig bestimmte
Wille, Mit diesem pantheisierenden, teleologischen Seinsbegriff hingt die
Antwort unseres Denkers auf die ethisch-religiosen Probleme zusammen.
Sie findet im Begriff der Loyalitdt ihre Pragung. Negativ baut sich das
gute Leben auf dem Bruch mit der Naturgebundenheit auf, Positiv besagt
es Hingabe an die Sache, Achtung vor dem Mitmenschen, aktive Ge-
winnung und Bewidhrung unseres wahren Selbst, opferwillige Hingabe
und Unterordnung unter den in allem gegenwdrtigen, lebendigen, wirken-
den, schopferischen Gott. In der Kirche, d. h. in der Vereinigung der so
geschilderten loyalen, gldubigen Menschen, findet sich Gott gegenwirtig.
Jesus Christus ist das Menschheitsideal, nicht als guter Mensch, sondern
als Offenbarung und Kiinder des gottlichen Willens, als gekreuzigter und
auferstandener Gott, als Versdhner. Die Heilige Schrift, vorab die Pau-
linische Theologie, ist der hochste Ausdruck des Gottes- und Menschheits-
gedankens. Die christliche Dogmatik, heiit es echt rationalistisch ab-
schlieBend, fiigt sich zwanglos den Umrissen des philosophischen Sy-
stems ein.

Die vierte, existentiell in unsere Tage ragende und sich in ihnen tra-
gisch auswirkende Periode der amerikanischen Philosophie endlich cha-
rakterisiert Gustav Miiller mit folgenden Sitzen: Die Grenzen schliefien
sich innen, aber auch nach aufien. Stahlgeschlossene Horizonte, die Him-
melslinie der Wolkenkratzer reckt sich auf. Macht verfestigt sich, GroB-
kampf des Kapitals. Imperiale Gebdude, Stadien, Werften, Riesenhallen
der kontinentalen Bahnhofe, protzig, kolossal. Die Metropolen werden
Weltstidte, Weltspinnen. Slums und Untergrundbahn, Massenprobleme,
Mechanisierung des Lebens. Die Familie und jeder Zusammenhalt werden
fraglich. Wohnmaschinen verbinden ein Maximum von »Bequemlichkeit®
mit mangelndem Fiirsichsein und einem Minimum von Hiuslichkeit. Fa-
milien werden zu Hotelgisten bei sich selbst. Die Nation rollt auf ihren
Wagen abgeschlossen an sich vorbei, Auflésung in reinen Funktionalis-
mus. Das Individuum wird zur Miicke im Verkehrssturm, wird von Or-
ganisationen erfaBt, zusammengebalit. Soziale Spannungen kiinden sich
an, die Profitwirtschaft sieht sich auf Grenzen ihrer Expansion, auf Gren-
zen kiinftiger Profite hingewiesen. — All das driickt sich in der letzten
Philosophie aus. Die kulturelle Tradition kdmpft defensiv wacker. Der
Instrumentalismus hofft auf eine Bindigung der Maschine durch den
Menschen. Kritik, Pessimismus, Lebensphilosophie erscheint, sucht feste
MaBstibe im Humanismus. Realismus und Logik werden wissenschaftlich,
funktionalistisch, unpersonlich, analytisch zersetzend, stellen eine logische
Grammatik her, ohne Literatur daraus zu machen.

Das Inhaltsverzeichnis iiberschreibt diese Periode: Wendung zur End-
lichkeit (Finitismus). Die Gliederung umfalit: Personalismus, Pragmatis-
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mus, Realismus und Naturalismus, Lebensphilosophie. Als die fithrenden
Minner werden genannt: George Howison, Bosden Parker Browne —
Personalismus; William James, John Dewey — Pragmatismus; Witter-
spoon bis Mc Cosh, John Fiske, George Santayana — Realismus und
Naturalismus; Henry Adams — Lebensphilosophie. Das Kernproblem fiir
George H. Howison ist die absolute Person. Sie ist individueller Geist,
metaphysische, endliche Monade. Die Personen sind ewig, ungeschaffen.
Sie entwickeln sich, sie erfiillen ihre Bestimmung, wenn sie der Solidaritédt
mit der Gemeinschaft inne werden und dementsprechend handeln. Gott
ist die vollzogen gedachte Aufgabe. — Von weit groBerer kulturgeschicht-
licher Bedeutung als Howison ist der von ihm abhingige, aber iiber ihn
hinausgehende Bosden Parker Browne, weil er seinen leicht entworfenen
Personalismus zur Philosophie der nérdlichen methodistischen Kirche zu
machen wubBte, weil die Universititen von Boston und Los Angeles Mittel-
punkte der von ihm ausgehenden Bewegung geworden sind. An die Stelle
der autonomen Monaden tritt der Theismus. Indem wir uns selber als
schépferisch wissen, weil wir uns aber nicht selbst erschaffen kon-
nen, diirfen wir auf den personlichen Schoépfer, auf Gott, schlieBen.
Von ihm sind wir zu personlichem Sein bestimmt, wir haben die Frei-
heit, diese Bestimmung zu erfiillen oder nicht. Indem wir daran ar-
beiten, die menschliche Kultur zu heben, arbeiten wir am Reiche Gottes
und finden den Lohn in einem reicheren, persénlichen Leben. So sind wir
Untertanen im Reiche Gottes. Dank Brownes sorgfiltiger und systema-
tischer Ausfilhrung und dank seines Erfolges in einer konkreten religitsen
Gemeinschaft ist der Personalismus zu einer organisierten Bewegung
geworden.

Eigentlich bekannt wurde die amerikanische Philosophie in Europa
durch den Pragmatismus. Referent erinnert sich noch lebhaft, wie in
seinen Lern- und Wanderjahren an Deutschlands hohen Schulen und in
der damaligen philosophischen Literatur der Pragmatismus breit dar-
gelegt wurde, wie William James, neben dem Englidnder F. C. S. Schiller
und dem Amerikaner Peirce, dem Namengeber, als eigentlicher Begriinder
behandelt wurde, wie James iiberdies in dem um die Jahrhundertwende
herrschenden philosophischen Hauptfach, in der empirischen Psychologie,
als einer der vornehmsten Vertreter — man denke nur an die deutsche
Ubertragung ,,Die religitse Erfahrung® — gelesen und diskutiert wurde;
auch heute noch wird er unter den Schépfern der Lebensphilosophie er-
wihnt, Ganzheiten, abstrakte Wahrheiten, fiir die er sich hitte einsetzen
konnen, gibt es fiir ihn nicht. Was ihn leidenschaftlich beschiftigt, sind
Individuen, konkrete Erfahrungen. Die ganze Erfahrung wird gleich-
bedeutend mit dem Abenteuer, sie zu meistern, in ihren Besitz zu kom-
men. Dabei geht er eklektisch voran, aber echt amerikanisch: nicht um
die fein ausgekliigelten Beobachtungen der Wissenschaftler handelt es
sich bei ihm, sondern um die einfachen, natiirlichen, So trigt er den Ameri-
kanismus in die Philosophie, um die Philosophie in den Amerikanismus zu
tragen. James hat seine Philosophie wiederholt mit der Reformation ver-
glichen. Tats#dchlich 148t sich kaum ein grofierer Gegensatz denken. Seine
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Religionsphilosophie ist humanistisch., Individuelle Erfahrungen bilden
ihren Ausgangspunkt. Thre Wahrheit hingt davon ab, ob sie sich als
niitzlich bewadhren, den Menschen zum Daseinskampf ertiichtigen. Das
Kriterium der Lebensbewihrung entscheidet gegen den bloflen Niitzlich-
keitswert der Wissenschaft, wenigstens insofern, als sie den Glauben
daran voraussetzt. James sammelt mit demokratischem Gleichmut die
gegensitzlichsten religiosen Erfahrungen und will nun zeigen, daf in ihnen
allen doch lebenférdernde Werte stecken, daB sie Mittel sind, die Wahr-
heit einer iibermenschlichen Welt offenbar zu machen. Dieser robuste
Glaube ist typisch amerikanisch, wie die Wirkung bewiesen hat. Es ist
der Pioniergeist ins Metaphysische und Religiose iibertragen. Es gibt
irgendwo ein fernes Heim, ein verloren gegangenes geistiges Gliick. Er-
fahrung allein kann uns zu ihm hinfiihren.

Wir kénnen und miissen den Pragmatismus bei W. James auch unter
dem Gesichtspunkt der empirischen Psychologie, wie er sie gepflegt hat,
betrachten und gewinnen damit eine vollere Anschauung von ihm. Diese
Psychologie stellt sich mitten in den Erlebnisstrom. Was der Mensch ist,
148t sich nicht finden ohne seine Beziehung zur Umwelt. Von da aus ge-
sehen, erweist sich das menschliche Sein einerseits als Selbstbehauptung,
anderseits als bloBe Beziehung nach auBen. Die menschliche Natur ist
aber ohne Werte nicht verstidndlich. Diese Giiter und Wahrheiten besagen
indes keinen fertigen Besitzstand, erst ihre Bejahung macht das Menschen-
sein aus. In ihrem Erlebtwerden gestalten sich diese Werte zu praktisch-
dsthetisch - ethisch - religiésen Funktionen, Erfahrungen iibersinnlicher
Michte. So geht also das Seelenleben im Titigsein auf, eine bleibende
Substanz steckt nicht dahinter. Aus teleologischen Spannungen entsteht
mithin das Personwerden, Personsein gibt es nicht. Gegeniiber dem da-
maligen Evolutionismus eines Darwin und Spencer 148t sich aber das Ich
nicht aus einem Nicht-Ich ableiten, es ist organische Einheit, Ganzheit.
Es laBt sich ebensowenig, im Sinn des Pantheismus, in einen Gesamt-
lebenszusammenhang mit andern Ichs setzen. Die Individuen als Erlebnis-
strom, als ein Biindel von Akten, sind ein Letztes, ein erfahrungsméfig
Gegebenes.

DaB James von diesem Aktualismus und Empirismus her das Erkennen
zunichst aus der Reaktion auf die sinnfillige Umwelt erkldrt, ist selbst-
verstindlich. Schwerer begreifbar ist vom logischen Standpunkt aus sein
Ubergang zur Forderung von allgemeingiiltigen Prinzipien, wie er sie
fiir Logik und Mathematik verlangt. Wenn er sie dennoch dem Verstand
zuerkennt, so ist das anderseits doch ein Anerkennen der tatsdchlich vor-
gefundenen Wirklichkeit. Prinzipien gehdren nun einmal zur Verniinftig-
keit des Lebens. Hatten nicht auch Locke und selbst Hume mit ihrem
Empirismus die Allgemeingiiltigkeit gewisser Sitze widerspruchsvoll ge-
nug zu vereinigen gewuBt? Ahnlich pragmatistisch antwortet James auf
die zweite der drei beriihmt gewordenen Fragen Kants — Was kann ich
wissen? Was soll ich tun? Was darf ich hoffen? — Wir sehen uns sténdig
vor Wertentscheidungen, Glaubensstellungnahmen gewiesen, die Theorie,
die Einsicht, erst recht die Autoritidt versagt, die Losung gibt der Mut
Stimmen der Zeit. 182. 8. 12
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zum Wagnis, das gute Handeln selbst, das den guten Willen der Mit-
menschen nicht beeintrachtigt, zugleich aber auch die freie, individuelle
Personlichkeit zur vollen Entfaltung gelangen 1dfit. Wirkliches Handeln
geschieht in der Annahme, daB es einen Unterschied zwischen Gut und
Bose gibt, daB das, was sein soll, auch wirklich werden kann. Die Antwort
endlich auf die dritte Frage ,,Was darf ich hoffen?“ zeigt, was James
unter religioser Erfahrung versteht. Gewi}, es gibt eine iiberweltliche
Macht, die in die Geschichte der Menschen eingreift. Aber weder Wissen-
schaft noch Glaube sind fihig, dem Menschen ihr Wesen kundzutun. Nur
im tatsichlichen Ergreifen, im wirklichen Erleben offenbart Gott sich dem
Menschen. Das ist die Bedeutung des Betens, Hoffens, Vertrauens. Die
religisse Wiedergeburt duflert sich in einer neuen Sicherheit, Liebe, Hel-
denhaftigkeit, die den Mut des Jasagens zur Vergéanglichkeit gibt.

Nicht erfreulicher als die weltanschaulichen Ergebnisse des Pragmatis-
mus sind die des Realismus, der vor einiger Zeit auch bei uns von sich
reden machte. Vorausgegangen war der ihm verwandte, von der schotti-
schen Schule des 18./19. Jahrhunderts beeinfluite Standpunkt des ,,Ge-
sunden Menschenverstandes mit seiner hausbackenen Problemlosigkeit,
Sicherheit und Geniigsamkeit. Die realistische Bewegung begann vor dem
Weltkrieg in vereinzelten VorstdBen gegen Idealismus und Pragmatismus,
1910 schlossen sich sechs Realisten zusammen und legten ihre Anschau-
ungen in der Zeitschrift ,,Philosophical Review* dar, 1912 erschien von
denselben Verfassern der Sammelband ,,New Realism‘, 1918 kam in ,,New
Rationalism* der AbschluB. Ein starker Glaube an die Allherrschaft der
gegenstindlich-wissenschaftlichen Methode, eine scharfe Ablehnung des
Psychisch-Subjektiven, eine wahre Begeisterung fiir Zerlegen von Dingen,
fiir Oberflichen ohne Tiefenhintergriinde kreuzen sich mit ebensoviel Ge-
ringschitzung aller bisherigen Philosophie und Hochschédtzung der ratio-
nalen Zivilisation. Wir konnen hier die Liste der Irrtiimer, die diese
Jugendbewegten den Alten vorwarfen, iibergehen, um sofort zu erfahren,
was sie an neuen Wahrheiten der Welt zu kiinden haben. Sie im einzelnen
aufzuzihlen, wiirde den Leser nur langweilen. Den Gesamtgeist dieses
Realismus charakterisiert Gustav Miiller mit folgenden Worten: Er ist
stolz auf seine Sinnlosigkeit. Sie kann auch so ausgedriickt werden: Es
gibt Erfahrungsobjekte nur als Objekte der verstindigen Analyse (ohne
jemand, der analysiert). Gegen Hegels Aufstellung der Substanz als Sub-
jekt gibt es in der neurealistischen Erfahrungslehre weder Substanz noch
Subjekt. Die Analyse offenbart, daB es keine wirkenden Krifte gibt, auf
die sich ein vitalistischer oder funktionalistischer Erfahrungsbegriff auf-
bauen konnte. Kausalitit ist aus der Erfahrung verbannt und ver-
wandelt in den rein analytischen Gedanken einer Gleichung, eines
Umtausches logischer GroBen, die exakt definierbar sind. Diese sub-
stanzlose, subjektlose, wirkungslose ,,Wirklichkeit” wickelt sich wie
ein Film von Ereignisbildern vor einem zufilligen Zuschauer ab. Er
wiirde sich aber auch ohne Zuschauer ebenso abwickeln. Er ist in
einer unpersonlichen Analyse ,,0bjektiv gegeben®. Die zusammengesetzte
Bildreihe baut sich in Raum und Zeit aus einfachen Elementen auf....
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Der neue Realismus erscheint wie das Wahrzeichen eines toll und iiber-
miitig gewordenen ,rationalen Industrialismus. Hinter dem technisch-
spezialistischen, stahlhart scheinenden Geriist einer hohepriesterlichen,
aber unfestlichen , Wissenschaftlichkeit” verbirgt sich eine unkritische
Objektmystik, die Objektivitit mit Objekt verwechselt. Die Welt dieses
»Realismus® sieht aus wie eine Ford-Fabrik. Die einzig verbindende
Schein-Einheit ist das laufende Band, die ,,dichte Reihe* raumzeitlicher
Punktmomente. Der Prozefl ist in letzte einfache Teile zerlegt, die sich
sozusagen ohne menschliche Hilfe von selbst zusammenfiigen. Man fiihit
die Ohnmacht der Personlichkeit, diesem Mechanismus zu entrinnen. Man
erklart daher die Welt fiir gottlos, fiir unverstandlich.

Ein Gutes hat der Neue Realismus zu Tage gefordert, den ,kritischen
Realismus“. Seine Sonderbarkeiten fiihrten begreiflicherweise zum Ver-
such, eine gemaifBligte Wirklichkeitsphilosophie auszubauen. Sieben Philo-
sophen taten sich zusammen und veréffentlichten 1920 einen Sammelband
»Critical Realism®, der viele gesunde Wahrheiten ausspricht. Die versuchte
Gleichsetzung von logischen Dingen an sich und Erfahrungsinhalten wird
zerstort, ebenso die versuchte Ausschaltung des Erkenntnisobjektes als
vergeblich nachgewiesen. Die These des Bandes ist die, daB die Wahr-
nehmung uns insofern genaue Erkenntnis ermoglicht, als sie Merkmale
des Gegenstandes als erscheinende darbietet. Bestiinden die Dinge an sich
aus meinen Wahrnehmungen, so wiirden sie aus Widerspriichen bestehen,
was zwar den neuen Realisten nicht stort; aber vom kritischen Realismus
wird Logik wieder als Kriterium der Erfahrung anerkannt. Die kritischen
Realisten machen wieder den Unterschied von Irrtum und Wahrheit und
verlegen den Irrtum in die Tatigkeit des Subjektes, statt ihn als Entitét
zu sehen. Der kritische Realismus entscheidet auch wieder zwischen pri-
miren Gegenstinden und sekundidren Qualititen. Diese Darlegungen zei-
gen, wieviel griindliches, echt philosophisches Denken in den Vereinigten
Staaten zu finden ist. Dal aber die Bedingungen zur vollen Auswirkung
der schénen Ansitze fehlen, beweist das Zerfallen der kritischen Einheits-
front, nachdem die Abwehr erfolgt war. Die Bewegung spaltete sich in
ebensoviele Sonderrichtungen auf, als in ihr Realisten vertreten waren.
Der Sammelband 1930 ,,Contemporary American Philosophy* zeigt eine
allgemeine Auflésung. :

Unter den Anwilten des kritischen Realismus findet s1ch auch George
Santayana. Gehort er in die Schilderung der Wesensart der amerikanischen
Philosophie? Er ist ja der Geburt und dem Blut nach Spanier, der Ge-
sinnung nach ist er nie eigentlicher Amerikaner geworden, wie er auch
nach seiner dreiundzwanzigjidhrigen philosophischen Lehrtitigkeit nach
Europa zuriickgekehrt ist. Seine exklusive, aristokratische Denkweise,
manche Seiten seines systematischen Aufbaues, was er etwa iiber die Welt
der metaphysischen Wesenheiten ausfiihrt, sind unamerikanisch. Was er
dagegen in seinen geistreichen Monographien ,als Familienfreund mit
einem verschiedenen Temperament* iiber die Stammeseigentiimlichkeiten,
die Geistigkeit und Ungeistigkeit, iiber die Kultur der Amerikaner sagt,
ist ein wertvoller Beitrag zur Kenntnis der amerikanischen Philosophie.

12*



154 Bernhard Jansen S.J.

Seine weltanschaulichen Sitze selbst beleuchten die bisher charakterisier-
ten Haltungen aus einer neuen Sicht. Gustav Miiller sagt abschlieBend
von Santayana: ,Alle Kulturwerte werden in ,Leben der Vernunft’ als
Illusionen entlarvt, indem sie in unvereinbare Gegensitze, in unverséhn-
liche Widerspriiche zerrissen werden. Da wir jedoch ohne Illusion weder
leben noch verniinftig leben kénnen, so sind sie auch alle wieder als Illu-
sion zu bejahen. Oder vielmehr das Leben der Vernunft besteht aus ihnen,
und es wird sie als solche bejahen.”” Das ist nicht der Spanier des ge-
waltigen spekulativen, katholischen 16., sondern des individualistischen,
zersetzten 19. und 20. Jahrhunderts, der wie viele andere Heimatlose in
Amerika sein Exil findet.

Bei weitem das packendste Kapitel des Miillerschen Buches ist das
letzte: Lebensphilosophie. Es schildert die Aufgewiihltheit, Zersetzung,
Tragik kurz vor und lange nach dem Weltkrieg. Dabei das Ringen um
feste ideale, philosophische, religidse, christliche Pole in der Flucht der
kommenden und gehenden Erscheinungen des Alltags, der Kritik, des
Skeptizismus, der Verdiesseitigung, der Industrialisierung, des Bolsche-
wismus. Es ist echte Existentialphilosophie, insofern als hier die mehr
oder weniger abstrakten Begriffe und Leitsdtze nur die getreuen Wider-
spiegelungen des lebendigen Lebensrhythmus sind. Sie greift auch des-
halb jedem europiischen, vorab deutschen Leser in die Seele, weil die
Verwandtschaft oder Gleichheit des amerikanischen Lebens und Philo-
sophierens mit dem unsrigen sich klar ausspricht.

Zunichst erscheinen in der zuverldssigen Schau des Verfassers, die
dieser Bericht ohne kritische Stellungnahme wiedergeben will, die vier
Adams, UrgroBvater bis Sohn (1735—1918), die die héchsten Amter inne-
hatten, mitten in der Praxis standen und zugleich in ihrer Weise theoreti-
sierten und philosophierten. Wir sehen hier das Ringen um amerikanische
Unabhingigkeit, Demokratie, das Abgleiten vom strengen Kalvinismus,
von Gott und Christus, von Wissenschaft zur Skepsis, zum tragischen
Lebensgefiihl, zur dialektischen Lebensbejahung. In dem folgenden Ab-
schnitt ,Intelligentsia®® wird geschildert, wie sich nach dem Krieg die
Krisis vorbereitet, ein pessimistisches Lebensgefiihl die Menschen in den
weitesten Kreisen ergreift. Die Weltanschauung der ,,Intelligentsia® gibt
sich als ,wissenschaftlich®. Sie hat, rein formell-methodisch betrachtet,
manches mit dem Neuen Realismus gemein. Das imponiert der Halb-
bildung. Die Wissenschaft der amerikanischen Gelehrten ist nicht zu ver-
wechseln mit der ,,Wissenschaft® der ,,Intelligentsia“. Fiir diese bedeutet
,,wissenschaftlich® soviel wie absolut und alleinseligmachend. Die Wirk-
lichkeit an sich ist ,,wissenschaftlich®. Sie schlieft jede Religion aus.
Materialismus, Determinismus und ,wissenschaftliche“ Untergangs-
geschichte sind die Dogmen dieser neuen Religion. Die ,humanitiren®
Weltverbesserungsplidne: Verstaatlichung der Wirtschaft, ,.freie Liebe®,
Verantwortungslosigkeit, staatliche Kinderfiirsorge, richten sich gegen
die alten amerikanischen Traditionen der Arbeitszucht, des Opfersinnes
und der Heimatkultur.

Gegen die Ermiidung und Enttduschung, wie sie zunichst in der Nach--
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kriegszeit in der ,,Intelligentsia“ sich auswirkten, erhob sich als Reaktion
der ,,Neue Humanismus“. Seine beiden Fiihrer sind Irving Babitt und
Paul Elmer More. Dieser Humanismus richtet sich in gleicher Weise
gegen Naturalismus und Romantizismus; er betont die religiose Tran-
szendenz, die geschichtliche und dogmatische Wahrheit des Christentums.
In breiter philosophiegeschichtlicher Auseinandersetzung mit den reli-
giosen Theorien der fiihrenden griechischen Denker kommt More zur An-
erkennung des Christentums. Dieses erhebt den Anspruch, die gottliche
‘Wirklichkeit als Offenbarung zu besitzen. Gott ist vom Menschen aus
unzuginglich. Er muBf dem Menschen erscheinen, um ihm sein Geschopi-
sein zu erkennen zu geben, ihn seiner Wirklichkeit gerade in seiner iiber-
verniinftigen Unbegreiflichkeit zu versichern. Gott muf} sprechen, er mufl
Fleisch werden, falls er den Menschen aus seiner selbstverschuldeten Un-
seligkeit erldsen, ihm durch Ergebung in seine Begrenzung die verlorene
Einheit und Ganzheit seines Wesens wiederherstellen will. Von hier aus
setzt sich More mit der modernistischen Bibelkritik auseinander. Diese
gehe mit naiver Selbstsicherheit von dem Grundsatz aus, eine Durch-
kreuzung der natiirlichen Ebene durch gottliche Wirklichkeit sei a priori
unmdoglich. Sie hat infolgedessen auch keinen Wirklichkeitssinn.

Aus den Grundlegungen des Neuen Humanismus entspringt die Kritik
am , Amerikanismus”. Im Gegensatz zur ,Intelligentsia® ist das Kriti-
sieren nicht Selbstzweck, sondern Freimachenwollen des Allzumensch-
lichen, Veridnderlichen aus der Sicht des Gottlichen, Ewigen. Zundchst
muB auch Amerika einsehen, daB sein Modernismus mit seiner romantisch-
grenzenlosen, optimistischen Selbstanbetung, mit seiner Selbsteinschitzung
als ,,das Land der unbegrenzten Moglichkeiten®, mit der Verwechslung von
vital-unbeschrinktem Ausleben und Unendlichkeit des Geistes einmal sein
Ende findet und daB es an den objektiven héheren Mafistiben sowie an
der Wirklichkeit der Pflichten des Alltags und des Lebens iiberhaupt
zerbricht. Zweitens muBl es wissen, daB echte Kunst nicht von Schwarm-
geistern exzentrischer, individualistischer Ungebundenheit, sondern nur
von geduldiger Zucht und Liebe zu vertrauten, geordneten Dingen er-
wartet werden kann. Drittens sté8t das Evangelium unbeschrinkten Fort-
schritts an die harte Schranke der Uberfiillung des Weltmarktes und
offenbart im Kulturbolschewismus sein wahres Gesicht. Die Unterwerfung
des Menschen unter das Gesetz der Dinge, wodurch der Démon des Abso-
luten das Paradies versprach, ist Teufelswerk. Die Herolde dieses Huma-
nismus schauten nach Emerson aus. Obschon als Charakter, als Mann
von Geist und Geschmack geachtet, ist er doch grundsdtzlich unannehm-
bar: er entdeckte ja eines Tages, daB Gott ,innen” ist, folglich erklérte
er die Kirche fiir iiberfliissig und leugnete die Wirklichkeit des Bdsen.
Seine Gestalt schillert daher in zweideutigem Licht. Der vom neuen Hu-
manismus gesuchte Ankniipfungspunkt wird vielmehr im Puritanismus,
in seinem urspriinglichsten amerikanischen Systematiker, in Jonathan Ed-
wards, gefunden. Es handelt sich darum, den platonisch-idealistischen und
religisen Kern des charakterbildenden, die Nation ermdglichenden Puri-
tanismus von der diisteren mythologischen Vorstellungsweise und der



156 Heribert Fischer S.].

Enge provinziellen Denkens zu befreien. In dieser Hinsicht stellt sich der
Neue Humanismus gerade als Uramerikanismus dar.

Uberschauen wir zusammenfassend Form und Inhalt, den Gesamtver-
lauf und die einzelnen Perioden, die fiihrenden Denker und die von ihnen
ausgehenden Bewegungen, die durch Amerikas Eigenart und die durch
das Ausland bedingten Elemente, die kulturelle Umwelt und die ihnen
entsprechenden Theorien, das Verhiltnis der Vernuniteinstellung zum
geoffenbarten christlichen Glauben in den rund dreihundert Jahren der
Geschichte und der Philosophie Nordamerikas, so sehen wir wieder ein-
mal, daB die Philosophie wirklich ihre Zeit, ihre Umwelt in Begriffen dar-
stellt. Aber gerade die amerikanische Philosophie lehrt anderseits in ihrem
bunten Wechsel und ihren groBlen Miangeln ebenso klar, dafl die philo-
sophischen Einzelsdtze in einer iiberzeitlichen, absolut geltenden Meta-
physik verankert sein miissen, deren Ausgestaltung das Werk jahrhunderte-
langer Arbeit der groBten Denker ist (vgl. B. Jansen, Aufstiege zur Meta-
physik, Freiburg 1933). Gerade heute, wo wir in ergreifender Tragik den
Zusammenbruch einer reinen, sidkularisierten, innerweltlichen, entchrist-
lichten Kultur erleben, kommt uns zum BewuBtsein, wie unzuldnglich eine
Philosophie ohne Bezugnahme auf die Normen der Offenbarung ist (vgl.
diese Zeitschrift 131 [1936/37] 31ff.).

Holderlins Gotter
Von Heribert Fischer S.]J.

ch verspriche gerne diesem Buche die Liebe der Deutschen®, sagt
Hglderlin in der Vorrede zum ,,Hyperion®“. Aber der Dichter ist lange

ein einsamer Fremdling seinem Volke geblieben. Die andern, die vielen
waren gesprichiger, auch stirker und gesiinder als er. Wenn seine Gestalt
und sein Werk der gegenwirtigen Zeit als Zeichen erscheint und sich die
spiate Liebe der Deutschen erwirbt, so geschieht das im BewuBtsein, da
sein Dichten ein Dienst gewesen ist, der wiirdig bleibt, in der Erinnerung
nicht unterzugehen. Sein Suchen und Rufen nach den ,,Gbttern® ist
Germanenschicksal, letzte eherne Folge in der Auseinandersetzung
zwischen dem Deutschen und Griechischen, dem Christlichen und Welt-
lichen. Und es ist so, als hitte er den Weg gedeutet und beschrieben, den
die Deutschen immer dahingehen, und zugleich das Ergebnis in seinem
Wort und Schicksal vorweggenommen.

Das gegenwirtige Anliegen ist darin zu erblicken, Gestalt und
W erk einander zu nihern, etwa im Sinne von Bertrams ,,Nietzsche®, als
»etwas, das immer neu zu lesen ist”, ,gefiihrt von etwas, das Gebild
werden will®. Dasselbe, was iibrigens bereits von Norbert v. Hellingrath,
dem im Kriege gefallenen Herausgeber, in einer nachgelassenen Rede aus-
gesprochen wurde: ,,Wenn ich von Hélderlins Leben Thnen sprechen will,
so ist das nichts anderes, als wenn ich von seinem Werke rede. Es gibt
da nichts Doppeltes, Getrenntes. Sein Leben steht in einem einzigen
Dienst; mit der innigeren und einseitigeren leidenschaftlicheren Hingabe



