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linder verlangt etwa von Ménnern der Frommigkeit eine Lebenshaltung oder
besser noch eine durchgiingige Art des Verhaltens, die »mustergiiltig®, also
von RegelmaB und GleichmaB bestimmt ist, und er fiihlt sich berechtigt,
AnstoB zu nehmen, wenn die Leichtigkeit der Worte und die impulsiv
flieBenden, beseelten Gebirden Wiirde und MaB vermissen lassen und
Knicke und Spriinge der Lebensfithrung offenkundig werden. Hier neigt
der Nordlinder zu einem unberechtigten, unduldsamen, pharisiischen Absolut-
segen seiner Eigenart, wihrend das vom Siidlinder viel weniger gesagt werden
kann, obwohl auch er Grund hitte, an der Steifheit und Schwerfilligkeit, dem
pharisiischen Diinkel und der engen Kleinbiirgerlichkeit des Nordens einiger-
maflen Argernis zu nehmen. Man sollte nicht iibersehen, daB sich Fiille und
Erlebnisreichtum nicht leicht mit Stetigkeit und RegelmaB, Grundsiiglichkeit
und Starre nicht gerne mit Feinfiihligkeit, Aufwiihlbarkeit, Innigkeit und
Tiefe paaren. Auch die reibungslose Umweltverbundenheit des Praktikers,
seine Problemlosigkeit, die zugleich Traditionsgebundenheit und Gemiits-
schwere bedeuten kann — die wir ohne weiteres keinem Volkscharakter
zuschreiben konnen —, haben ihren Wert und Unwert. Hier soll noch bei-
gefiigt werden, daf diese Werte vielfach erkauft werden mit einer EinbuBe
an grundsiglicher Strenge und Folgerichtigkeit, dies ebenso wie an innerer
Gegensiglichkeit, an besonderem Grad des seelischen Ausschlags nach oben
und unten, eben an Erlebnis von Tiefe und Unbedingtheit.

Wiirde man lernen, das religiose Auffassen und Verarbeiten ebenso wie
das Verhalten und Gehaben, kurzum den ,,Stil“, die Spielart religioser Eigen-
art als solche zu werten, so wiirde das dem gegenseitigen Verstehen, der
Wertschigung und Achtung voreinander sehr forderlich sein. Wenn auch
im christlichen Bereich der Ausgleich angestrebt werden soll, Erlebnis
und Tat in gleicher Weise geschigt und gepflegst werden sollen, so bleibt
dennoch die Grenze in der einen oder anderen Weise erhalten, was offen-
sichtlich vom Schopfer guigeheiBen und beabsichtigt ist.

Pascals Wiederkehr
Von 0. M. VON NOSTITZ

Die groBen Geister der Menschheit sind den Nachfolgenden nicht immer
gleich nahe. Es gibt Zeiten, in denen nur die Hiille ihres Nachruhms ihr
Fernsein verdeckt. Wenn ihr Werk selbst dann noch bei einzelnen Wahl-
verwandten einen Widerhall weckt, so scheinen sie doch fiir immer aus dem
groBen Dialog ausgeschaltet zu sein, den die Gegenwart mit einer Ver-
gangenheit fiihrt, die sie trigt. Aber sie sind in Wahrheit auch in solchen
Zeiten nicht tot oder ,,zuriickgeblieben®, sondern nur verborgene Wanderer,
die ploglich an einer neuen Wegkreuzung wieder mitten unter den Lebenden
stehen und von ihnen als Gefihrten erkannt werden. Mit Blaise Pascal
scheint sich gegenwiirtig eine solche Wiederbegegnung anzubahnen, wie sie
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zu Beginn des Jahrhunderts schon von einzelnen Hellsichtigen vorausgesehen
wurde: ,,Wenn wir sagen*, schrieb damals Georges Sorel?, ,,daB das Genie
Pascals iiber unsere Zeit Sieger bleiben werde, so kennzeichnen wir da-
durch mittels eines psychologischen Bildes klarer, als es durch irgendeine
abstrakte Abhandlung geschehen konnte, den Bruch, deér sich vor unseren
Augen zwischen der Denkweise des 19. Jahrhunderts, das durch den Dog-
matismus seiner Wissenschaftler tyrannisiert wurde, und dem Streben der
neuen Generation vollzieht.... Ich bin iiberzeugt, daB in fiinfzehn oder
zwanzig Jahren eine neue Generation, befreit von den Phantomen, welche die
intellektualistischen Philosophen seit Descartes konstruierten, nur auf die
Minner horen wird, die ihr die Theorie des Bosen zu erkliren vermogen;
dann wird man den Ruf der Schiiler an ihre Lehrer vernehmen: ,»Sprecht uns
von Paseall®

Wir vermogen heute die Wahrheit, die in dieser Voraussage steckt, besser
zu erkennen als Sorels Zeitgenossen: Der groBe Umbruch, der sich schon
zu Beginn des Jahrhunderts auf der geistigen Ebene ankiindigte, ist in-
zwischen auf allen Gebieten weiter fortgeschritten und durch das duBere Ge-
schehen augenfillig geworden; er hat nicht nur die ,,Theorie des Bosen®, son-
dern die Frage nach dem Sinn der menschlichen Existenz iiberhaupt in den
Mittelpunkt des Denkens geriickt. So scheint es in der Tat an der Zeit zu
sein, die Gestalt des groBen christlichen Denkers, der als Zeitgenosse des
Descartes jene Frage mit solcher Eindringlichkeit stellte, wieder in ihrer
Geschlossenheit zu betrachten und nicht nur, wie es frithere Generationen zu
tun pflegten, dieses oder jenes Goldkornchen aus dem Schagkistlein der
»Pensées” hervorzuholen, — wobei man den groBen UnzeitgemiBen meist in
einem schiefen Lichte sah, wenn man den Zusammenhang iiberhaupt be-
achtete.

Die folgenden Zeilen erheben freilich nicht den Anspruch, eine Gesamt-
deutung Pascals zu geben. Im Rahmen einer Skizze konnen nur die wichtig-
sten Blickpunkte aufgezeigt werden, die weiterer Vertiefung bediirfen. Vor
allem wird hierbei die Frage im Auge behalten werden, inwieweit Pascal ein
Helfer in unseren Noten zu sein vermag und ob sich aus den Bediirfnissen der
Zeit heraus ein fruchtbares Gesprich mit ihm fiihren l:iBt. Um eine Antwort
zu finden, werden wir zuniichst seine eigene geistige Situation betrachten.

Pascal ist in eine Epoche des Uberganges hineingehoren. Zwar steht er
nicht unmittelbar mehr auf der Schwelle von Mittelalter und Neuzeit: Re-
formation und Humanismus, die den Bruch mit dem mittelalterlichen Welt-
bild herbeifiihrten, haben im 17. Jahrhundert ihren Hohepunkt iiberschritten.
Bereits hat das Tridentinum die theologische Antwort auf Luther und Calvin
erteilt, hat Ignatius von Loyola die weise Synthese zwischen den ewigen
christlichen Wahrheiten und dem neuen Humanismus vollzogen, die es seinem
Orden ermdoglicht, gegen die Sikularisierung zum Angriff iiberzugehen, und
hat Franz von Sales den Ausgleich zwischen Natur und Gnade vorgelebt und
die Religion der Liebe mit neuem Leben erfillt. Aber damit ist die groBe Frage,
die sich nun fiir die kommende Entwicklung stellt, noch nicht entschieden:
Wird es moglich sein, so lautet sie, das geistige Leben des Abendlandes, das

1 Im Vorwort zu dem Werke von Eduard Berth: ,Les méfaits des intellectuels®, Paris
1914,
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nicht mehr vom mittelalterlichen Kosmos iiberwolbt wird, in einer neuen
Ganzheit zusammenzufassen, oder mnB es zu einer Aufspaltung kommen,
derart, daB sich die Religiositit dieser neuen Zeit in einem besonderen Be-
reich abkapselt, wihrend in einem anderen, ebenso autonomen Bezirke das
neue Weltbild auf den Fundamenten einer Vernunft konstruiert wird, die
nur ihren eigenen Gesetgen vertraut? Diese Frage muBte in dem Zeitpunkte
zur Entscheidung gelangen, in dem sich das neue wissenschaftliche Denken
sicher genug fiihlte, um aus dem duBeren Weltbild, das sich auf die em-
pirisch-physikalischen Erkenntnisse eines Kopernikus, eines Galilei, eines
Kepler aufbaute, die geistigen SchluBfolgerungen zu ziehen.
Frankreich hat im geistigen Zusammenspiel des Abendlandes schon
mehrfach die Funktion des Magisteriums, des Lehramtes, ausgeiibt. Ein
feiner Spiirsinn und ein wacher, heller Geist scheinen dieses Volk in beson-
derem MaBe dazu zu befihigen, um die dunklen Strémungen der Tiefe, die
eine Zeit durchziehen, ins BewuBtsein zu heben und um vorzudenken,
was dann andere zur griindlichen Ausfithrung bringen. Das Frankreich des

17. Jahrhunderts, das geistig und politisch die Vormachtstellung in Europa
einnahm, erschien fiir diese Aufgabe besonders berufen. So hatte denn, um
mit Sainte-Beuve zu reden®, die Stunde geschlagen, in der es nur eines
»rebellischen Geistes* bedurfte, um mit starker Hand und ,,im Einklang mit
geheimen Instinkten dem groBlen Flul d& Ideen, die zu einer bestimmten
Zeit die Welt zu bewegen scheinen, Einhalt zu gebieten und etwas Neues
an ihre Stelle zu sezen. Und es entsprach der besonderen geistigen Situation,
dal} sich im damaligen Frankreich zwei bedeutende Geister fanden, von denen
ein jeder die eine der Alternativen der neuen Weltansicht vertrat und zu
Ende dachte: Das Wort Pascals: ,,Christus ist der Gegenstand von allem und
der Mittelpunkt, nach dem alles hinstrebt. Wer ihn kennt, kennt den Grund
aller Dinge*?, und das Wort des Descartes: ,,Ich hatte stets nur im Sinne,
mich an einer Vervollkommnung meiner eigenen Gedanken zu versuchen und
auf einem Grunde zu bauen, der mir ganz allein gehort**, kennzeichnen
diese Antinomie. So sind Pascal und Descartes die beiden groBlen Gegen-
spieler an diesem Wendepunkt des abendlindischen Denkens. Wir werden
daher Pascal um so besser verstehen, wenn wir zunichst kurz den Weg be-
trachten, den Descartes den kommenden drei Jahrhunderten erdffnete, ein
Weg, den ein glinzender Nachfahre der cartesianischen Tradition, den André
Gide kiirzlich eine ,,konigliche StraBe® des Geistes genannt hat®.

_ Descartes ist der Begriinder einer vollig sidkularisierten Philosophie. Es
gab vor ihm eine sikularisierte Geisteshaltung. Sie duBerte sich in Frankreich
vor allem in einer Neubelebung der Gedankenwelt der Stoiker, wie sie in
Justus Lipsius einen klassischen, an Epiktet angelehnten Ausdruck fand,
wie sie im Montaigne der mittleren Jahre ein neues weltminnisches Ge-
wand erhielt und mit einer lichelnden und iiberlegenen Skepsis durchtrinkt
wurde, und wie ihr schlieBlich durch Charron eine Deutung gegeben wurde,

2 Port Royal, Bd. 2, S. 120.

3 ,Pensées* 556; hier und im folgenden nach der Reihenfolge der Ausgabe von Léon
Brunschvieg, Pensées et Opuscules, 6. Aufl.,, Paris 1922 zitiert. Ubertragungen, wo nicht
anders vermerkt, vom Verfasser.

4 ,Discours sur la méthode*, Descartes, Oeuvres, ed. Victor Cousin, 1824, Bd. 1, 5.

5 ,Desecartes®, Berliner Hefte 1947, S. 247.
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die sowohl den Gottesbegriff wie die Morallehre vom religiosen Untergrund
abloste und damit Freidenkertum und Deismus vorbereitete. Bei Descartes
finden sich alle diese Elemente: die Grundhaltung seines selbstbewuBten, iiber
der AuBenwelt erhabenen Geistes ist eine stoische; die Skepsis Montaignes
tritt bei ihm als MiBtrauen gegen die Sinneswahrnehmungen und als methodi-
scher Zweifel in Erscheinung, und er ist vor allem den Spuren Charrons ge-
folgt; gleichwohl ist er der erste, der das neue selbstherrliche Denken in ein
System brachte, das den Stempel seines mathematischen Geistes trigt. Angel-
punkt dieses Systems ist das ,,Cogito, ergo sum®, das sich bereits beim heili-
gen Augustinus findet; aber kein anderer als Pascal® hat darauf hingewiesen,
daB dieser Grundsa bei Descartes eine ganz andere Bedeutung gewonnen
hat. Wihrend Augustinus durch das ,,cogito” zum vollen Menschen gelangt,
und mit dem ,,sum* die gesamte menschliche Existenz bejaht, die sowohl alle
niederen Méglichkeiten des Daseins wie ihre transzendentale Bezogenheit
mitumschlieBt, erfaBt Descartes nur ein Teilstiick des Menschen: ,,... genau
gesprochen bin ich also nur ein Ding, das denkt, das heilit ein Geist, ein Be-
greifen oder eine Vernunft“’; so muf er, wie es Etienne Gilson formuliert
hat, verzweifelt darum kiampfen, um zum restlichen Sein zu gelangen und
kiinstliche Briicken zu ihm schlagen. Wihrend ferner das augustinische Den-
ken konkret und realistisch ist, ist die Welt des Descartes eine rein mathe-
mathische: ,,Diese langen und gafiz leichten und einfachen Ketten von Ver-
nunftschliissen®, sagte er im ,,Discours de la méthode®, ,,deren sich die Ma-
thematiker zu bedienen pflegen, um zu ihren schwierigsten Beweisen zu ge-
langen, erweckten in mir die Vorstellung, daB alle die Dinge, die der mensch-
lichen Erkenntnis zugiinglich sind, in gleicher Weise miteinander zusammen-
hiingen und daB... keins dieser Dinge so entfernt oder verborgen ist, dal}
man es nicht zu erreichen oder zu entdecken vermdochte.*® Es ist nur natiir-
lich, daB in diesem Denken, das die mathematische Ebene nie verlaBt, das
Religiose — und inshesondere die Welt der Gnade — keine Beriicksichtigung
finden kann und daher schlechthin ausgeschaltet wird. Wenn Descartes immer
wieder erklirt, daB er zu theologischen Fragen nichts zu sagen habe?, so
spricht sich darin diese vollige Bezichungslosigkeit aus, die dazu fiihrt, daf}
die Vernunft aus einem auf Gott bezogenen Werkzeug zum autonomen Funda-
ment wird. Wenn daher der gleiche André Gide von einer ,,Erlésung der
Vernunft* durch Descartes spricht, so handelt es sich dabei in Wahrheit nur
um ihre Isolierung, die zu der verhingnisvollen Zerrissenheit und Zu-
sammenhanglosigkeit des modernen Menschen gefiihrt hat — eine Erschei-
nung, unter der im Grunde auch ein Gide leidet, fiihrt doch auch er einmal
die Note des Abendlandes darauf zuriick, ,,daB Religion und Kultur in ent-
gegengeseten Richtungen an uns ziehen und doch in keiner Richtung etwas
Reines zu formen vermogen.*'®

,Man muB gegen die schreiben, welche die Wissenschaften allzusehr ver-
tiefen: Descartes.” ,,Descartes unnitig und ungewiB.* (Pensées No. 76, 78.)

¢ ,Esprit géométrique®, Oeuvres complétes, Ausg. Hacheite, Bd. 3, S. 180.
7 ,,Méditations®, Oeuvres a. a. 0. Bd. 1, S. 251,

8 A. a. 0. Bd. 1, S. 142
9 Vgl, etwa im ,,Discours sur la méthode* a. a. 0. Bd. 1, S. 129 1.
10 In den ,Kuropiischen Betrachtungen®, iibertr. von E. R. Curtius, Deutsche Verlags-

anstalt Stuttgart,
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In diesen Worten Pascals kommt der grundlegende Gegensay gegen die
cartesianische Methode zum Ausdruck. Das ist um so bedeutsamer, als hier
nicht etwa ein mittelalterlicher Mensch, sondern ein moderner Forscher
spricht, der wie kein anderer das neue Welthild mit vollem BewuBtsein erlebt
hat: Der eigentiimliche Schauer, den manche Stiicke der »Pensées” mitzu-
teilen scheinen; das Erschrecken vor dem ,,ewigen Schweigen der unendlichen
Riaume® (No. 206), die Betrachtungen iiber die Mittelstellung des Menschen
zwischen dem ,,unendlich Kleinen und dem unendlich GroBen* (No. 72) — sie
gehen auf dieses Erlebnis zuriick, das Pascal auf einer Station seines Lebens-
weges gerade deshalb widerfuhr, weil er alle Fihigkeiten seines wachen und
prizisen Geistes aufbot, um anf den Wegen des wissenschaftlichen Denkens
bis zu den Grenzen menschlichen Erkennens vorzustoBen. Pascals Ausgangs-
punkt ist daher der gleiche wie bei Descartes: auch er ist Mathematiker und
geht von den exakten Wissenschaften aus; ja seine erste Kontroverse mit
Descartes geht darauf zuriick, daB er bei seinem beriihmten Experiment, das
im AnschluB an Torricelli den Nachweis des luftleeren Raumes erbringt, rein
empirisch vorgeht und den unbedingten Vorrang der konkreten Erfahrung
vor der Tradition und jedweder Art von Spekulation vertritt'l. Sein Wort
gegen die ,,Vertiefung der Wissenschaften® ist denn auch nicht dahin zu
verstehen, dall er dem wissenschaftlichen Erkennen auf dem ihm eigenen
Gebiete irgendwelche Schranken segen méchte; es wendet sich lediglich gegen
den Glauben, daB ein Denken nur auf dieser einen Ebene maglich sei und da8
daher die lineare mathematische Methode auch im menschlichen Bereich und
in der Metaphysik Anwendung zu finden habe. Eben diese Illusion ist es, die
ihm Descartes als ,,unnétig und ungewiB* erscheinen 1aBt. Demgegeniiber
vollzieht sich sein eigenes Denken nicht in einer einzigen Dimension, sondern
in hierarchisch gestuften Ordnungen.

Es ist fiir die Geistigkeit Pascals kennzeichnend, daB sie sich nicht im
luftleeren Raum bewegt, sondern immer wieder aus den konkreten Wirk-
lichkeiten hervorwiichst, die sein gesamtes Dasein bestimmen. So ist auch
der Ordnungsgedanke, einer der Leitmotive seines Denkens, keine abstrakte
Konstruktion: Pascal hat ihn gewissermaBien vorgelebt, bevor er ihn for-
mulierte. Romano Guardini hat in seinem schonen Pascalbuch®® den Ge-
danken Kierkegaards, wonach sich der Lebensweg in wertmiiig voneinander
unterschiedenen ,,Stadien®, in ,,Daseinsebenen‘ vollzieht, von denen die je-
weils hohere nur durch eine neue, die gesamte Existenz ergreifende Ent-
scheidung erreicht werden kann, auf das Leben Pascals angewandt. In der
Tat lassen sich in diesem Leben zwei tiefe Einschnitte feststellen: Der junge
Pascal, der von seinem gelehrten Vater nach einem selbsterdachten System
und in strenger Absonderung von den Gleichaltrigen erzogen wird, lebte ganz
in der Welt des auf Raum und Kérper bezogenen exakten Denkens. So wurde
er schon in seinen Jiinglingsjahren zum groBen Mathematiker, der sich durch
den ,,Versuch iiber die Kegelschnitte hervortat, zum Ingenieur, der eine
besonders vervollkommnete Rechenmaschine konstruierte, zum Physiker, der
den Torricellischen Versuch iiber das Vakuum weiterfiihrte und theoretisch
unterbaute. Aber er bleibt hierbei nicht stehen: Als er mit vierundzwanzig

11 Vel. das ,,Fragment du Traité du Vide*, Oeuvres a. a. 0. Bd. 3, S. 162.
12 ,,Christliches BewuBtsein. Versuche iiber Pascal®, Hegner 1935, S. 26 ff.
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Jahren in der Pariser Geselligkeit Eingang findet und mit dem gleichaltrigen
Herzog de Roannez und dem geistreichen Chevalier de Méré Freundschaft
schlieBt, als er das Leben des ,honnéte homme* und die Weltbetrachtung
Montaignes kennenlernt, erschliet sich ihm eine neue Daseinsebene, der mit
mathematischem Denken nicht mehr beizukommen ist, — eine hohere Ord-
nung mit eigenen Denkgesegen: Dem ,,esprit de géometrie®, der von greif-
baren, priizisen Definitionen ausgeht und seine logischen Gedankenketten -
verfolgt — dem cartesianischem Geiste —, tritt nun der ,,esprit de finesse* an
die Seite, der allein den konkreten Menschen mit seinen Nuancen und Impon-
derabilien zu erfassen vermag, der die Dinge mit einem Blick durchschaut,
ohne sie zu zergliedern, und seine SchluBfolgerungen ,,im stillen, natiirlich
und ohne Kunst* zieht'. Aber auch damit ist die Entwicklung noch nicht
abgeschlossen; ihre Vollendung erreicht sie im Religiosen: Pascal ist nie ein
Glaubenszweifler gewesen, aber erst in den leggten Jahren seines durch
schwere Krankheit iiberschatteten und verkiirzten Lebens erschlieBt sich ihm
die ganze religiose Wirklichkeit und tritt das Wunder der Gnade in sein
Leben ein. Von diesem Erleben, das ploglich iiber ihn hereinbrach, aber zu-
gleich die Kronung einer lange vorbereiteten Entwicklung darstellt, erfahren
wir durch jene Niederschrift des ,,Mémorial®, die er bis zu seinem Tode bei
sich fithrte und in der er in stammelnden Worten die Erleuchtung festgehal-
ten hat, die am Abend des 23. November 1654 wie ein ,,Feuer* iiber ihn kam
und ihn mit ,,unendlicher Sicherheit, Freude und Frieden* erfiillte, — die
Erleuchtung, durch die er erkannte: Gott ist nicht der Gott der Philosophen
und Gelehrten, sondern der .,Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs, der Gott
Jesu Christi“; mit anderen Worten: er ist kein abstrakter Vernunftbegriff,
sondern eine konkrete Wirklichkeit, die nicht durch die Ratio allein, sondern
nur durch den vom Feuer geistiger Liebe durchgliihten ganzen Menschen er-
fahren werden kann. Damit hat sich ihm die lete und héchste Daseins-
ebene, die Ordnung der Caritas, erschlossen, — die Ordnung des Herzens;
wobei freilich ,,coeur* nicht als Ausdruck emotionaler Regungen oder eines
gegen die Vernunft gerichteten Gefiihls, sondern gerade als eine ,,Erschei-
nungsform des Geistes®, als ein Zusammenklang der geistigen Caritas mit der
Vernunft im Sinne des Danteschen ,,intelletto d’amore* zu verstehen ist: als
ein dem innersten Wesensgrund zugehériges Erkenntnisorgan, das aus seiner
»Liebesbewegung® heraus die wahre Wertskala des Seins zu erfassen ver-
mag .

Jene Wertskala verkérpert sich fiir Pascal nunmehr in den drei Ordnungen,
die er — und das macht vor allem seine GroBle aus — samtlich zu umspannen
sucht: den Daseinsebenen des Korperlichen, des Geistigen und des Religiosen.
Sie sind zugleich die Bereiche des exakten Wissens, der Weisheit und der vom
Glauben getragenen Liebe. Diese Ordnungen sind zwar wesensm#Big vonein-
ander unterschieden, aber sie stehen in lebendiger Beziehung zueinander:
so wie die Philosophie dem Glauben und die Wissenschaft der Philosophie
immanent ist, begreift jeweils die hohere Ordnung die niedere ein und ver-
leiht ihr ihren Sinn; so vollzieht sich die Synthese der drei Stufen von oben
nach unten, obwohl sie jeweils wertmiBig durch einen unendlichen Abstand

13 Vgl. hierzu ,,Pensées® No. 1—4.
14 Vgl hierzu Guardini a. a. O. S. 176 ff.
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voneinander getrennt sind: ,,Der unendliche Abstand der Kérper von den
Geistern ist ein Bild fiir den unendlich unendlicheren Abstand der Geister
von der Liebe, denn sie ist iibernatiirlich... Alle Kérper, das Firmament, die
Sterne, die Erde und ihre Kénigreiche wiegen nicht den geringsten der Geister
auf; denn er erkennt das alles und sich selbst; aber die Korper erkennen
nichts. Alle Korper zusammen und alle Geister zusammen und alles, was sie
hervorbringen, wiegen nicht die geringste Regung der Liebe auf. Sie gehort
einer unendlich hoheren Ordnung an. Aus allen Korpern zusammen kann
man nicht den kleinsten Gedanken hervorbringen. Das ist unméglich und
steht in einer anderen, iibernatiirlichen Ordnung.*“!®

Dies also ist das Geriist, an dem sich der Aufbau des Pascalschen Denkens
vollzieht, das stets vom Konkreten ausgeht, das die gesamte Wirklichkeit zu
erfassen sucht und die in ihr enthaltenen Widerspriiche nicht verwischt, son-
dern gerade in ihrer ganzen Schirfe dialektisch herausarbeitet, um sodann
ihre Auflésung in einer Synthese auf hoherer Ebene zu erstreben. Wenn man
zuweilen die Katholizitit Pascals angezweifelt hat, so ist hier einer der
Punkte, an denen sich erweist, wie sehr er in der echten kirchlichen Tradi-
tion wurzelt, die stets die verabsolutierten Teilwahrheiten der Hiretiker durch
ihre umfassende Wahrheit zu iiberwinden wuflte: Nichts ist katholischer
als diese Formulierung der ,,Pensées* (No. 862): .,... Es gibt somit eine
grofle Zahl von Wahrheiten, sowohl des Glaubens wie der Moral, die sich zu
widerstreiten scheinen und die alle in einer wunderbaren Ordnung Bestand
haben. Der Ursprung aller Hiresien ist der Ausschlufl einiger dieser Wahr-
heiten; und der Ursprung aller Einwiinde, die die Hiretiker gegen uns geltend
machen, ist die Unkenntnis einiger unserer Wahrheiten. Und gewchnlich
kommt es dazu, daB sie den Zusammenhang zwischen zwei einander entgegen-
gesesten Wahrheiten nicht zu verstehen vermogen und glauben, die An-
erkennung der einen begreife den Ausschlufl der anderen ein; daher halten
sie sich an die eine, schliefen die andere aus und meinen, dafl wir entgegen-
geseyt verfahren werden. Nun ist aber der Ausschluli der einen Wahrheit die
Ursache ihrer Hiresie; und die Unkenntnis dariiber, daB wir auch die andere
vertreten, ruft ihre Einwendungen hervor. .. .*

Wir haben damit die Methodik des Pascalschen Denkens in ihren Grund-
ziigen kennengelernt und konnen nunmehr nach dessen Gegenstand fragen.
Dieser Gegenstand ist begrenzt. Es ist nicht mehr die Zeit, in der es darum
geht, die gesamte Weltordnung in einer Summa zusammenzufassen; denn
das alte Weltbild ist vergangen, und das neue ist erst in seinen Anfingen.
So steht Pascal ebenso wie Descartes nicht mehr in der scholastischen Tra-
dition, aber er beginnt wieder da, wo Augustinus ansegte: bei der inneren Er-
fahrung. Er scheint vom alten sokratischen Thema auszugehen: ,,Man muf}
sich selber kennen: selbst wenn das nicht dazu diente, die Wahrheit zu finden,
so diente es doch wenigstens dazu, sein Leben zu ordnen; und es gibt nichts,
das richtiger wiire.* (,,Pensées” No. 66). Aber die Art, wie er dieses Thema
anfaBt, ist nur durch den weiten Weg zu erkliren, der seit Sokrates durch
das christliche Denken zuriickgelegt wurde'®. Der Mensch, um den es Pascal

15 ,Pensées No. 793; deuische Ubersetzung nach Riittenaner: ,Pascal, Gedanken®,
Sammlung Diederichs, S. 294.
16 Vgl. dazu E. Gilson: ,L’esprit de la philosophie médiévale®, Paris 1944, S. 214 232 f.

19 Stimmen 141, 4 289
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zu tun ist, ist nicht ein selbstindiges und in sich ruhendes philosophisches
Problem; er ist wie beim heiligen Augustinus auf Gott bezogen— ,,ad deum
creatus — und das heifft: nicht auf einen abstrakten Begriff, sondern auf
den lebendigen christlichen Gott, der sich durch die Fleischwerdung Christi
offenbarte und der menschlichen Natur durch die AusgieBung seiner Gnade
erst ihren Sinn verleiht. i

In der Geschichte des christlichen Gnadengedankens lassen sich zwei Grund-
anschauungen unterscheiden, die Romano Guardini treffend herausgearbei-
tet hat'’: Wihrend die eine den Menschen als ein in sich beruhendes und
abgeschlossenes Wesen sieht, zu dem Gott durch die Offenbarung und die
Spendung der Gnade nicht in eine Wesens-, sondern nur in eine Sinnbeziehung
tritt, sieht die andere den auf sich gestellten Menschen als eine Art Vor-
entwurf, eine Vorstufe an: erst in der Berithrung durch den personlichen
Gott erlangt er sein volles Dasein, seine Erfiillung als Existenz. Beide Auf-
fassungen sind ,,Grenzfille”, die in ihrer radikalen Verabsolutierung den
christlichen Glaubensgehalt, der sich zwischen diesen beiden Polen bewegt,
zerstoren miiliten, aber sie verdeutlichen die ..spezifische Sinnrichtung® der
einzelnen Denker innerhalb des christlichen Kosmos. In ihm steht die Lehre
des heiligen Augustinus der zweiten dieser Grundtypen nahe; sie geht vom
tiefen Ungeniigen der Natur aus, das sie bewuBt machen will, um dadurch zu
Gott zu fiihren, und ist daher stets bemiiht, in Zweifelsfillen ,,weniger der
Natur, aber mehr Gott zuzuweisen.”'® Der Augustinismus des Mittelalters,
dem vor allem der heiligen Bonaventura einen philosophischen Ausdruck
gegeben hat, wird durch das gleiche Streben gekennzeichnet: auch er sucht
,,die Verwandtschafts- und Abhingickeitsfiden aufzudecken, die das Ge-
schopf mit dem Schopfer verkniipfen, damit nicht die Natur ein volliges Ge-
niigen sich zuschreibe und sich selbst als Ziel nehme.*“?

Pascal steht ganz in dieser Tradition. So ist ihm Jesus Christus, der fleisch-
gewordene Gott, nicht allein der Erléser, dessen personlichem Verhiltnis zu
jeder einzelnen Seele das ,,Mystére de Jésus® einen so tiefen Ausdruck ver-
leiht (,,Pensées No. 553), sondern zugleich auch der Mittelpunkt des Daseins,
durch den die Schopfung ihre Rechtfertigung und die Welt ihren Sinn erhilt:
,,Ohne Jesus Christus wiirde die Welt nicht Bestand haben; denn ohne
ihn miiflte sie in Zerstorung vergehen oder wie eine Holle sein* (Penseés
No. 556). Ohne Christus wire vor allem aber auch der Mensch mit seinen
Widerspriichen ein unaufléshares Ritsel: ,,Welche Chimire ist doch der
Mensch! Welche Neuheit, welch Monstrum; welch Chaos, welch ein Gegenstand
des Widerspruchs, welches Wunder! Richter aller Dinge, schwachsinniger
Erdenwurm; Treuhinder der Wahrheit, Kloake der Unsicherheit und des
Irrtums: Herrlichkeit und Abschaum des Weltalls* (,,Pensées” No. 434). Das
groBe christliche Thema vom Elend und der GrioBie des Menschen, das schon
das Mittelalter durchzieht und vom heiligen Bernhard von Clairvaux mit
Macht angeschlagen wird®® — dieses Thema gestaltet Pascal mit unvergleich-
licher Meisterschaft, indem er es mit den Bildern seiner konkreten und

17 A, a. 0. S. 101, Anm. 1.

18 E. Gilson: ,,Augustmus“, deutsche Ausgabe Hegner, Leipzig, S. 400 ff.

19 K. Gilson: ,,Der heilige Bonaventura®; deutsche Ausgabe Hegner Leipzig, S. 329 f.;
vgl. auch S. 671 f. und ,,Augustinus® a. a, O.

20 Vel die Zitate bei Gilson: L’esprit de la philosophie médiévale a. a. 0. S. 221.
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realistischen Lebenserfahrung erfiillt und mit allen Mitteln seiner Dialektik
herausarbeitet: So malt er den Menschen im Elend seines Sturzes nach dem
Siindenfall, in der Verwirrung seiner Leidenschaften und den Verstrickungen
der Sinne, aber er vergiBit nie die ihm angeborene GriBe, die sich in der
Erhabenheit des menschlichen Denkens kundtut, das ibn eben dieses sein
Elend erkennen liBt: auch in all seiner Kliglichkeit ist der Mensch ein
mentthronter Kénig®, und wenn wir auch ,,zu jeder Stunde... die Wirkungen
unserer beklagenswerten Lage verspiiren®, so ist es doch ,.klarer als der Tag,
dall wir in uns selbst die unausléschlichen Merkmale einer Vollkommenheit
tragen* (,,Pensées” No. 435).

Es scheint ans daher der Akzent nicht ganz richtig gesegt zu sein, wenn
man gesagt hat, Pascal gebe dem Gefiihl Ausdruck, ,,im menschlichen Dasein
liege etwas, das vor seinem legten Empfinden Schmach ist*, und auf dem
»Grunde der Existenz liege fiir ihn ein sehr bitterer Geschmack“?!. Der
Mensch ist ihm ,zuwenig und zuviel, zu allem und zu nichts fihig“: ein
Zwischenwesen, ,,ni ange ni béte, mais homme* (,,Pensées* No. 140) und die
menschliche Grofle steht bei ihm immer neben dem Elend; sie ist es, die
die Auflosung auf hoherer Ebene erst ermoglicht, wie sie Pascal stets vor
Augen hat, auch wenn er die schrillsten Dissonanzen und dunkelsten Tone
aus seinem Register hervorholt. Freilich sieht Pascal diese Moglichkeit einer
Auflosung nicht im autonomen menschlichen Bereich gegeben: sich selbst
iiberlassen wird der Mensch entweder durch die Spuren seiner GriBe zur
Uberheblichkeit und zum Hochmut verfithrt — wie durch die Lehre der Stoa,
die die AuBenwelt durch eingeborene Seelengrofie zu iiberwinden meint —
oder er wird durch sein Elend in Skepsis und Verzweiflung getrieben. Auf
der menschlichen Ebene 1iBt sich die rechte Mitte daher niemals erreichen.
‘Pascal hat das in seinem ,,Gesprich mit Mr. de Sacy iiber Epiktet und Mon-
taigne”®, die ihm als die Prototypen dieser beiden Geisteshaltungen er-
scheinen, meisterlich ausgefiihri: ,,Da der eine die GewiBheit aufstellt, der
andere den Zweifel, der eine die GroBe des Menschen, der andere seine
Schwiche, zerstoren beide ebenso die Wahrheit, wie der eine den Irrtum des
anderen zerstort. So konnen sie wegen ihrer Mingel nicht fiir sich allein be-
stehen, noch wegen ihrer Widerspriiche sich vereinen, und so zerbrechen sie
und werden zunichte, um der Wahrheit des Evangeliums Platy zu machen.
So bringt eine ganz gottliche Kunst die Widerspriiche in Einklang, und indem
sie alles in sich vereint, was wahr ist, und alles fortjagt, was falsch ist, bildet
sie daraus eine wahrhaft himmlische Weisheit, in der jeme Widerspriiche,
die in den menschlichen Lehren unvereinbar waren, miteinander in Einklang
kommen. . . . Das vollendete Menschenbild, das .,den Menschen ‘nendlich
iibersteigt® (No. 434) wird somit nur in der hoheren Ebene der Caritas durch
Christus erreicht, und allein von ihm aus erschlieBt sich die wirkliche mensch-
liche Situation: ,,Die Erkenntnis Gottes ohne die des eigenen Elends fiihrt
zum Hochmut. Die Erkenntnis des eigenen Elends ohne die Erkenntnis Got-
tes fithrt zur Verzweiflung. Die Erkenntnis Jesu Christi bildet die Mitte, weil
wir dort zugleich Gott und unser Elend finden* (No. 527).

21 Guardini a. a. 0. S. 91, e
22 Deutsche Ubertragung in ,Pascal. Vermiichinisse eines groBen Herzens*, herausg.
von Wolfgang Riittenauer, Leipzig, Diederichs, S. 146.
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Man hat von diesem Wort mit Recht gesagt, da} darin die christliche Ant-
wort auf das Problem der Selbsterkenntnis ihren Niederschlag gefunden
habe 2, und man kann es zugleich auch den Schliissel zum miBlverstandenen
Pascal und den so oft falsch interpretierten ,,Pensées* nennen.

Es ist hier der Ort, einmal auf diese MiBdeutungen Pascals hinzuweisen,
die sich wie ein Leitmotiv durch die leggten beiden Jahrhunderte zichen und
zu einer weitgehenden Entstellung seines Bildes gefiihrt haben. Hierzu
miissen wir etwas weiter ausholen:

Der Christozentrismus Pascals, der die Autonomie des Menschen leugnet
und die Theologie nicht ausklammert, sondern unwillkiirlich zu ihr hinfiihrt
als dem Mittelpunkt aller Wahrheiten*?* — dieser Christozeggrismus mulfite
von den nachfolgenden Generationen, die sich auf der ,Jkoniglichen Strafie®
des Descartes bewegten und denen die selbstherrliche Vernunft das tragende
Fundament war, notwendig als Argernis empfunden oder ignoriert werden.
Der unfertige Charakter der ,,Pensées® — das Manuskript segt sich aus un-
geordneten und hastig hingeworfenen oder diktierten Notizen zusammen —
lud iiberdies dazu ein, nur einzelne, besonders ins Auge fallende Aspekte
herauszugreifen und den tragenden Zusammenhang des Ganzen zu iiber-
sehen. Voltaire, der sich durchaus dariiber im klaren war, mit welch ge-
fihrlichem Gegner es der aufgeklirte Vernunftglaube zu tun hatte, wies die-
ser Art Lektiire als erster die Richtung. Er lenkte das ganze Augenmerk auf
die Fragmente der .,Pensées”, die dazu dienen sollten, im ersten Teil der
geplanten Apologie das Ungeniigen des rein Menschlichen darzutun, und
unterstellte Pascal die Absicht, ,,den Menschen in einem hassenswerten Licht
zu zeigen“?; im Zusammenhang damit schuf er die Legende vom kranken
Pascal, der immer einen offenen Abgrund zu seiner Linken sah und sich, von
Verzweiflung getrieben, blind der Religion in die Arme stiirzte — eine Le-
gende, die sodann von Condorcet noch weiter ausgeschmiickt wurde, der
das ,,Mémorial®, das Pascal stets in seinem Rock eingeniiht mit sich fiihrte,
sein Amulett nannte und seine lebendige Frommigkeit als einen bizarren
Aberglauben hinstellte®.

Das 18. Jahrhundert — den jungen Goethe mit einbegriffen, der im
,strengen kranken Pascal und seiner Schule® die drgste Gefahr fiir das
Christentum erblickte® — hat den Autor der ,,Pensées” nur durch die Brille
Voltaires und Condorcets gesehen. Wenn die Epoche der Romantik zu einer
gewissen Rehabilitierung Pascals fiihrte, so wurde doch sein Bild dadurch
nicht wesentlich verindert und nur anders gewertet. Zwar sucht jegt der
groBe Menschenschilderer Sainte-Beuve den unechten Firnis abzutragen,
und Ch&teaubriand vergleicht in einem vielzitierten Wort die ,,Pensées®
mit ,,den Ruinen von Palmyra, stolzen Uberbleibseln des Genies und der
Zeit* und deren Kommentatoren mit dem Araber der Wiiste, der ,,zu ihren
FiiBen seine elende Hiitte baute*®, aber der gleiche Chateaubriand sieht Pas-

23 Gilson: ,,L’esprit de la philosophie médiévale® a. a. 0. S. 233.

24, Gespriich mit Mr. de Sacy® a. a. O. S. 147.

27 In einer Kritik in den Frankf. Gelehrten Anzeigen: Simtl. Werke, Weimarer Ausg.,

26 Vgl. dazu Sainte-Beuve: Port Royal, 3. Bd, S. 411 ff.

27 In einer Kritik in den Frankf. Gelehrten Anzeigen: Simtl. Werke, Weimarer Ausg.,
1896, Bd. 37, S. 256.

28 ,,Génie du Christianisme® 3. Teil, Buch II, Kap. 6.
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cal als den ewigen Zweifler, ,,der sich nur dadurch aus seinem Ungliick rettete,
daB er sich in den Glauben stiirzte*“*, und #hnlich spricht Victor Cousin,
der Pascal im 19. Jahrhundert durch eine erweiterte Ausgabe der ,,Pensées®
wieder in Mode brachte, von seiner Religion als einer ,,bitteren Frucht, die
in der trostlosen Landschaft des Zweifels unter dem diirren Hauche der Ver-
zweiflung aufblithte“*’. Die Romantik fand in diesem Konterfei eine innere
Befriedigung, da sie darin ihren eigenen Weltschmerz und ihre eigenen Un-
ausgeglichenheiten wiederzuerkennen glaubte, aber diese ihre Vorstellung
von Pascal hat sie iiberdauert und sich bis in unsere Tage erhalten, wo sie
noch durch die Psychoanalyse und eine Anschauung, die das geistige Leben
auf pathologische Vorginge zuriickzufiihren sucht, nene Nahrung erhielt.
Noch der spanische Denker Miguel de Unamuno spricht von Pascal als
einem Skeptiker, der ,,das Dogma notig hatte und es suchte, indem er sich
verdummte ... und der die Ruhe nur nach dem Tode und durch den Tod
wiedergefunden hat*“®!, und Paul Valéry macht es ihm zum Vorwurf, daB
er ,seine neue Lampe gegen eine alte vertauschte und sich damit abgab,
Papiere in seine Taschen einzunihen, als es an der Zeit gewesen wire, Frank-
reich die Integralrechnung zu schenken*®, Auch eine kiirzliche Betrachtung
Pascals in einer fithrenden deutschen Zeitschrift®® bewegt sich auf der gleichen
Linie: hier ist-von der ,rastlos ringenden Leidenschaft eines ungliicklichen
Gemiites®, von einer Religiositit ,.fern aller Schlichtheit” die Rede, und es
wird zu verstehen gegeben, daf die ,,Wanderung durch Pascals groBartiges
Gedankentriimmerfeld* einen Eindruck von Verzweiflung und von tiefem
Pessimismus hinterlasse, wie er unserem ,.heillosen Weltzustande angemes-
sen wire®.

Allen diesen Urteilen und Deutungen ist gemeinsam, daB sie die Mitte
ganz iibersehen, in der Pascal seinen Frieden und seine Freude gefunden
hat und aus der sich alles Weitere herleitet. Diese Mitte heilt Christus; er
ist es, der, durch den Kreuzestod gedemiitigt und als Messias triumphierend,
die beiden Seiten der menschlichen Natur vereint und rechtfertigt (,,Pensées®
No. 765); er ist aber zugleich auch der Gott, der ,,mit dem Grunde der Seele
eins wird und sie mit Demut, mit Freude, mit Vertrauen, mit Liebe erfiillt*
(-Pensées* No. 556). So kann Pascal von sich sagen: ,»lch strecke meine
Hinde meinem Befreier entgegen... und durch seine Gnade -erwarte ich
den Tod in Frieden, in der Hoffnung, auf ewig mit ihm vereint zu sein;
gleichwohl lebe ich mit Freuden, sowohl in den guten Dingen, die er mir zu
geben fiir richtig hilt, wie in den Ubeln, die er mir zu meinem Wohle sendet
und die er mich durch sein Beispiel ertragen lehrte* (,,Pensées* No. 737).

Die tiefe Beseligung, die aus diesen und anderen Stiicken spricht, die in
den zweiten Teil der Apologie hineingehéren und die ihren Héhepunkt im
.Mystére de Jésus*, der Zwiesprache des Heilands mit der durch ihn er-
l6sten Kreatur, finden (,,Pensées” No. 553) — diese Beseligung beruht nicht
auf einem voriibergehenden Aufschwung, einem . Kontrasterlebnis®, dem

20 ,.Vie de Rancé” 1856, S. 400.

30 ,,Pensées de Pascal®, Paris 1843, S. 158 f.

31 ,Revue de méthaphysique et de morale 1923, S. 348 1.

82 , Variété® I, S. 175.

33 Bernhard Guttmann, ,GroBe und Elend des Menschen®, in der ,Gegenwart® 1. Jg.,
Nr. 24/25. P
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alsobald wieder der Absturz in die Abgriinde der Verzweiflung folgte: sie
ist vielmehr der untriigliche Ausdruck der Seelenruhe®, die Pascal zuteil
wurde, als ihm die gottliche Gnade seinen festen Standort in der Ordnung
der Caritas zuwies, — der Caritas, die fiir Pascal den eigentlichen Inhalt des
Christentums bedeutet. ,,Wir liecben uns, weil wir Glieder Jesu Christi sind.
Wir lieben Jesus Christus, weil er der Leib ist, dem wir als Glieder ange-
horen. ‘Alles ist eins, der eine ist im anderen, wie die drei gottlichen Per-
sonen” (,,Pensées No. 483). Damit umfingt den Katholiken Pascal die groBe
Geborgenheit des ,,Corpus Mysticum* und ist auch von dem Denker das Er-
schrecken genommen, das ihn iiberkommen hatte, als er — in der ,,Ordnung
des Geistes” — zu den Unendlichkeiten des neuerschlossenen Universums
vordrang, als er iiberall den Boden unter den Fiilen wanken sah, so daB
»sich die Erde bis in ihre Abgriinde auftat (,,Pensées* No. 72). Wenn eine
Unruhe zuriickgeblieben ist, so ist es die Heilsungewillheit, die gerade dem
gliubigen Menschen nicht erspart bleibt und in seiner Zuversicht wie ein
dunkler Unterton mitschwingt®, und ist es die Sorge des Christen, der das
Geschehen der Welt nicht wie ein Unbeteiligter als buntes Schauspiel be-
trachtet, sondern sich als Mitwirkenden in dem Heilsdrama empfindet, das
itber seine und seiner Mitbiirger Seligkeit entscheidet: ,,Er sinnt nach, weil
fiir ihn das Wissen um das, was man denken muB, ein Problem auf Leben
und Tod ist, und er zittert schon bei dem Gedanken, er konne in der Zer-
streuung an etwas anderes denken. Angst befillt ihn, wenn er sieht, dal} fast
niemand nachdenkt, und dal} das durch Gott geschaffene und durch das Blut
eines Gottes wiederhergestellte Werk sich tiaglich wieder schwach zeigt, gleich
als ob jeder, der zwischen dem Nichts und dem Sein wihlen kann, in un-
begreiflicher Verblendung das Nichts wihlte*®, Diese Zeilen gelten dem
hl: Bonaventura, aber sie konnten ebensogut fiir Pascal geschrieben sein:
Es ist die gleiche Intensitit, die beide beseelt und die echt augustinisch ist;
sie liit Pascal — denn das ist nicht etwa als bloBe Metapher gemeint — ,,vor-
her und nachher auf die Knie sinken®, um fiir das Heil des Ungliubigen zu
beten, den er durch seine Argumente zu iiberzeugen sucht (,,Pensées* No. 233
a. E.), und wenn man so viel von der Leidenschaftlichkeit gesprochen hat,
welche die ,,Pensées® kennzeichne, so hat sie hierin — nicht in der Verzweif-
lung eines ,,ungliicklichen* oder ,.kranken* Gemiites — ihren Ursprung,.
Um den Riitseln des Pascalschen ,,Triimmerfeldes* auf die Spur zu kom-
men, muBl man sich ferner Motiv und Ziel des geplanten Werkes vor Augen
halten, Dessen unfertige Gestalt entsprach in keiner Weise Pascals Absicht.
Er wollte nicht die Reihe der Moralisten durch eine Sammlung feingeschliffe-
ner Aphorismen fortsegen und noch weniger ein romantisches Bekenntnis-
buch schreiben, um die Geheimnisse seiner Seele vor der Offentlichkeit aus-
zubreiten. Es war ithm iiberhaupt nicht ums Reden zu tun: ,,Die Elenden, die
mich nétigten, von den Grundlagen der Religion zu reden® (,,Pensées* No. 883):
dieser StoBseufzer zeigt zur Geniige, dal es nur jene Sorge des Christen war,

84 ,La quiétude de Pascal nennt sich daher cin schiner Aufsatz von Prof. Albert
Béguin (Fontaine, Dezember 1946), dem wir fiir die folgenden Ausfiilhrungen viel verdanken.

35 Vgl. ,Pensées* No. 530: ,Jemand sagte mir eines Tages, er empfinde nach der
Beichte eine groBe Freude und groBies Vertrauen, Ein anderer sagie mir, die Furcht bleibe
in ihm. Ich dachte mir daraufhin, daB jene beiden zusammen das Rechte ergiben...*

86 Gilson: ,,Der heilige Bonaventura™ a. a. 0. S. 648,
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die ihn antrieb, seine groBle Apologie in Angriff- zu nehmen; damit sollten
,die Grundlagen der Religion‘ nicht abstrakt dargelegt, sondern aus den Be-
diirfnissen und No6ten der menschlichen Existenz heraus entwickelt werden,

" und zwar — unter Aufgebot aller Kiinste seines Genies — mittels einer Be-
weisfithrung aus einem GuB, die den Ungldubigen nicht nur zu iiberzeugen,
sondern zu einer den ganzen Menschen erfassenden Umkehr zu bewegen ver-
mochte. Dieser ,,Ungliubige*, der insbesondere bei den Fragmenten des
ersten Teils stets als Gegenspieler auftritt oder hinzuzudenken ist, hat ein
ganz bestimmtes Gesicht®. Es ist der gleiche Mensch, dessen Neigungen die
Philosophie des Descartes Klarheit und Ausdruck verlieh: der kultivierte
Weltmann, der gewandt zu argumentieren weil und auf der Hohe der Bil-
dung seiner Zeit steht; der ,honnéte homme*, der seinen gesellschaftlichen
Ehrenkodex kennt und beachtet, sich aber von religiosen Bindungen weit-
gehend gelost hat; der statt dessen sein Vertrauen in seine eigene Einsicht
und den Siegeszug der autonomen Vernunft sett und im irdischen Bereiche
sein Auskommen zu finden meint.

Pascal hat es somit zuniichst nicht mit einem Ruhebediirftigen zu tun, dem
er Trost spenden miifite, sondern im Gegenteil mit einem Selbstzufriedenen,
der aus einer gefihrlichen Ruhe aufgestort werden muB, dessen rationalisti-
schen Optimismus es von Grund auf zu erschiittern gilt, — nicht, um aus ihm
cinen ewig Suchenden zu machen (damit wiirde das beriihmte Wort: ,,Ich
kann nur die billigen, die unter Seufzen suchen [,,Pensées* No. 421] ent-
scheidend miBverstanden), sondern um ihn die wahre Mitte finden zu lassen,
aus der sich allein der wirkliche Frieden herleitet, wie Pascal an sich selbst
erfahren hat. Wenn er somit das Thema des hl. Augustinus vom Elend des
Menschen ohne Gott anstimmt, so geschieht das im Rahmen dieses Planes;
die darauf beziiglichen Fragmente der ,,Pensées” sind daher nicht als die
Bekenntnisse eines intimen Tagebuchs zu werten, durch die sich ein Verzwei-
felter Linderung zu schaffen sucht, sondern als stilistische — inhaltlich teil-
weise stark auf Montaigne beruhende — Meisterleistungen, die einen ganz
bestimmten apologetischen Zweck verfolgen. Uberdies miissen sie im Gesamt-
zusammenhang geschen werden, und hierzu haben wir bereits darauf hin-
gewiesen, daB bei Pascal auch im rein menschlichen Bereich stets neben dem
Elend die GroBe steht. Es ist daher, um einen treffenden Vergleich Albert
Béguins zu gebrauchen, ebenso falsch, wie die Interpretation eines Musik-
stiicks falsch sein kann, wenn man die Worte Pascals, die Angst oder Ver-
zweiflung ausdriicken, emphatisch betont und dariiber das Motiv des Trium-
phes vergiBt, das immer wieder durchbricht, um im Schlufakkord zu domi-
nieren.

Pascal ist kein Verzweifelter; er ist aber auch kein Skeptiker, der sich vor
seinem Zweifel nur durch einen blinden Sturz in den Glauben zu retten ver-
michte. Wenn er in solchem Lichte erscheinen konnte, so wegen seines
Kampfes gegen die Selbstherrlichkeit der Vernunft, mit dem er sich der
miichtigen Zeitstromung entgegenstellte, die Descartes hochtrug: Es ist daher
kein Zufall, daB er gerade in diesem Punkte von den folgenden Jahrhunder-
ten, die im Zeichen seines grofien Gegenspielers stehen, so griindlich mif3-
verstanden wurde. Diesem Kampfe Pascals kommt insbesondere in den

37 Vgl zum Folgenden A, Béguin: ,Quiétude de Pascal® a. a. O, S. 588 ff.
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»Pensées™ zentrale Bedeutung zu; denn hier geht es um die entscheidende
Bastion, in der sich der Ungldubige verschanzt hat und die unter allen Um-
stinden genommen werden mul}. So wird die ,,Stolze* gedemiitigt: der ver-
messenen Annahme des Descartes, der Mensch vermoge alles zu erkennen,
weil er .,in einer gewissen Proportion® zur Natur stehe, wird entgegen-
gehalten, dall die Vernunft von unbegreiflichen Unendlichkeiten umgeben
sei und daher nur einen ,gewissen Anschein der Mitte der Dinge* zu er-
fassen vermoge, wihrend sie ewig daran verzweifeln miisse, deren ,,Prinzip
und Ende zu erkennen®; iiberhaupt soll sie nicht darauf aus sein, ,,Sicherheit
und Festigkeit* zu erstreben, da sie ,,durch die Unbestindigkeit der Erschei-
nungen* stindig hintergangen wird (,,Pensées* No. 72). Der Mensch selbst
mit seinen unaufléslichen Widerspriichen muf3 ihr ein Ritsel bleiben, und
auch in ihrem eigentlichen Bereich gibt es zahlreiche Fehlerquellen, die die
Einsicht triiben und vor allem in der Gewohnheit, der Einbildungskraft, der
Suggestion, den Leidenschaften ihren Ursprung haben. (Vgl. ,,Pensées* No. 72,
294, 82, 97, 83, 100). SchlieBlich vermag die Vernunft auch auf der religiosen
Ebene nicht allein zum Ziele zu kommen und unbedingte Sicherheit zu
geben (,,Pensées* No. 234, 578), und wenn es ihr nicht verwehrt ist, bis zu
Gott vorzudringen, so ist doch dieser Weg, wenn sie ihn selbstherrlich geht,
unfruchtbar und gefihrlich (,,Pensées* No. 242, 243, 556).

Mag auch die Skepsis Montaignes auf dieser Wegstrecke ein willkom-
mener Bundesgenosse sein und sich in der dialektisch zugespigten Auseinan-
dersegung zwischen den ,,Dogmatisten® und ,,Pyrrhonianern® — wie Pascal
die Gldubigen der Vernunft und deren Veridchter, die Skeptiker, nennt —
die Waage zuweilen stark zugunsten der leteren neigen: Pascal stimmt nie-
mals mit ihren leggten Folgerungen iiberein, und gerade da, wo die Gefahr
eines Absinkens ins Nichts gegeben ist, erkennt er die Spuren der hochsten
Weisheit. So ,,verhiillen alle Dinge irgendein Geheimnis®, aber aus dem
Grunde, weil alle Dinge Schleier Gottes sind®. So ist zwar der Mensch in
sich ein Ritsel, aber wir sahen schon, daBB er in Christus seine Erklirung
und Rechifertigung findet. So soll die Vernunft durch die Gefahren, die sie
bedrohen, nicht zur Selbstaufgabe getrieben werden; denn ,,der Mensch ist
sichtbar dazu geschaffen, um zu denken..., und seine ganze Aufgabe besteht
darin, richtig zu denken* (,,Pensées” No. 146). Zu diesem Zweck mufl} er
die Vernunft anhalten, sich in ihren Grenzen zu bescheiden; denn ,.es gibt
unendlich viel Dinge, die sie iibersteigen. Sie ist nur schwach, wenn sie sich
nicht zu dieser Erkenntnis aufschwingt* (,,Pensées* No. 267). Vor allem muf}
sie sich, da sie an sich direktionslos, ,,nach jeder Richtung hin biegsam® ist
(,,Pensées” No. 274), in die Einheit des ganzen Menschen einfiigen und
sich ,,auf die Kenntnisse des Instinkts und des Herzens* stiigen (,.Pen- -
sées No. 282): wir haben bereits darauf hingewiesen, wie dieser Begriff bei
Pascal zu verstehen ist (oben S. 288).

Das Herz in diesem Sinne, als hoheres Erkenntnisorgan, ist es denn auch,
auf das sich die Fundamente der objektiven Erkenntnis griinden: ,,Wir er-
kennen die Wahrheit nicht nur durch die Vernunft, sondern auch durch das
Herz; auf diese legtere Art erkennen wir die ersten Prinzipien, und es ist

88 Brief an Mlle de Roannez: ,Pascal, Pensées et Opuscules”, herausg. von Brun-
schvicg, 4. Aufl., S, 215,
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vergebens, wenn die Urteilskraft, die hieran nicht teilhat, sie zu bekimpfen
versucht. Die Pyrrhonianer, die nur dies zum Thema haben, verwenden un-
notige Miihe hierauf. Wir wissen, daB wir nicht triumen; mogen wir noch so
unfihig sein, es durch die Vernunft zu beweisen, esfolgt aus dieser Unfahigkeit
nur die Schwiiche unserer Vernunft, aber nicht die UngewiBheit aller unserer
Erkenntnisse. Denn die Erkenntnis der ersten Prinzipien, z. B. da e¢s Raum,
Zeit, Bewegung und Zahlen gibt, ist ebenso gewil wie irgendeine der Er-
kenntnisse, die wir durch unsere Uberlegungen erhalten® (,,Pensées* No. 282).
Dies ist ein entscheidender Punkt; denn hier wird deutlich, daB} sich Pascal
bei all seiner ,.Kritik der Vernunft* die ungebrochene Seinsunmittelbarkeit
bewahrt hat, wie sie wahres christliches Denken auszeichnet, das der Welt
als Schopfung Gottes eine reale und eigene Existenz zuerkennen muB. Auch
hier steht er daher noch in der groflen christlichen Tradition, wihrend der
Bruch bei Descartes anhebt, der der Vernunft mehr vertraut als den Wahr-
nehmungen der Sinne und die Erstprinzipien in Frage stellt: nur bei ihm
und nicht bei Pascal ist somit der Ansa zum Idealismus und Subjektivismus
der modernen Philosophie gegeben.

Die gleiche Ungebrochenheit zeigt sich bei Pascal im religiésen Bereich.
Auch hier ist es die objektive religivse Wirklichkeit, die er als solche hin-
nimmt. Religion ist ihm nicht nur ein subjektives Erlebnis, das sich im
eigenen BewuBtsein abspielt und darin erschopft; es hieBe seine Apologie, die
vom Menschen %u Gott aufsteigt, miBverstehen, wenn man sie derart sub-
jektivistisch deuten wollte. Die objektiven Grundlagen des Christentums —
seine Dogmen, seine Geschichte, die Prophetien und sonstigen Beweise fiir
die Erscheinung Christi, die Wunder — sind daher fiir ihn keineswegs von
peripherem Interesse; sie hitten im wesentlichen den zweiten Teil der Apo-
logie ausgemacht und stehen nur deshalb nicht auch im Mittelpunkt des
ersten Teiles, weil hier die seelische Bereitschaft des Gespriichspartners, die
fiir ihr Verstiandnis Voraussegung ist, erst noch geweckt werden muB. ,,Gott
dem Herzen spiirbar und nicht der Vernunft* (,,Pensées* No. 278) — auch
ein Wort wie dieses soll nicht den Gottesbegriff in Gefiihl auflésen; des-
gleichen erdffnet es keinerlei Verbindung zu einer weltimmanenten Intuition
im Sinne Bergsons: Ebenso wie die Erstprinzipien wird Gott dadurch
nicht weniger ,,real®, daB er sich der ,,Wesensmitte der menschlichen Person‘
(P. Wust), dem .,intelletto d’amore* offenbart und vor der Vernunft verhiillt.

Wenn Pascal derart der Ratio im religiosen Erleben nur eine dienende
Rolle zuweist, so fillt er dadurch auch nicht einem blinden Fideismus und
Agnostizismus anheim. Er weil vom ,,deus absconditus®, aber Gott ist ihm
nicht, wie der dialektischen Theologie unserer Tage, der ,,ganz Andere®, der
seinsmiBig durch eine uniiberbriickbare Kluft vom Menschen geschieden
wiire; er kennt ihn zugleich auch als den ,,deus revelatus®. ,,Gott verbirgt
sich denen, die ihn versuchen, und enthiillt sich denen, die ihn suchen; denn
die Menschen sind zugleich Gottes unwiirdig und zu Gott fihig* (,,Pensées™
No. 557). Wenn sich Gott aber teilweise verbirgt, so erweist er auch dann
noch seine Barmherzigkeit, da er uns ,heilsam belehrt*; denn es ist fiir den
Menschen ebenso gefihrlich, ,,Gott ohne sein Elend wie sein Elend ohne
Gott zu kennen®, und vor allem will Gott ,,mehr den Willen vervollkomm-

nen als den Intellekt. Eine vollige Klarheit aber wiirde dem Intellekt dienen,
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dem Willen aber schaden® (,,Pensées* No. 848, 586, 581). Damit wird Pascal
die teilweise Verborgenheit Gottes zum Ausdruck fiirsorgender und er-
zieherischer Weisheit. Wie der hl. Augustinus vor ihm und Kierke-
gaard nach ihm hat er erfahren, daB sich ,,der Gott Abrahams, Isaaks und
Jakobs, nicht der Philosophen und Gelehrten®, nicht an das Hirn, sondern an
die Lebensmitte des Menschen wendet, um die gesamte Existenz zu ergreifen;
er weill wie jene, dal es einen tiefen Sinn hat, wenn die vorwigige Ratio, die
»immer erst wissen“ mochte und ,,nur zu leicht gegen den Stachel der Liebe
auszuschlagen pflegt®, zuriickgesest wird, so daB ,nicht die am meisten
Wissenden, sondern die am meisten zur Liebe fihigen Seelen am ersten das
Gnadengeschenk des Glaubens empfangen®®. Aber damit will Pascal — und
hierin besteht sein grofler Gegensay zu dem dinischen Philosophen — die
Religion nicht aus jedem Vernunfizusammenhang herauslésen. Zwar weil3
auch er von der , Torheit des Kreuzes”, vom iibernatiirlichen Mysterium,
auf dem-legthin der Glaube beruht und vor dem alle Weisheit nichts gilt
(,,Pensées* No. 273, 587, 588). Aber wenn Kierkegaard nur diese Seite sicht
und das ,,Absolute‘ als einen Wahnsinn und ein Paradox der Vernunft gegen-
iiberstellt, das nur durch deren Selbstvernichtung erreicht werden kénne?’,
so will Pascal die Ratio keineswegs opfern, sondern sie an die Schwelle des
Geheimnisses heranfiihren. Nichts liegt ihm daher ferner als das Paradox
Kierkegaards: ,,Wenn man die Vernunft vor den Kopf stieBe, wire unsere
Religion licherlich und absurd.* ,,Der Glaube steht iiber den Sinnen, nicht
gegen sie” (,,Pensées”* No. 273, 265). Es ist ihm daher nur darum zu tun,
der Vernunft ihre rightizen Funktionen zuzuweisen: ,,Man muB jeweils, wo
es geboten ist, zu zweifeln, zu bejahen und sich unterzuordnen wissen...
In der Unterordnung und im Gebrauch der Vernunft besteht das wahre
Christentum* (,,Pensées” No. 268, 269). Diese Maxime ist denn auch ein
Leitmotiv seiner Apologie, die das Christentum nicht zum Paradox stempeln,
sondern in einen groBen Sinnzfisammenhang stellen will: Niemand hat das
besser begriffen als sein groBer Gegner Voltaire, der geradezu als Kron-
zeuge gegen seinen angeblichen Fideismus gelten kann: ,,Pascal behauptet®,
schreibt-er 1735 an den Pater Tournemine, ,,daf} eine Religion, um wahr zu
sein, die menschliche Natur von Grund auf kennen und iiber alles Auf-
klirung geben mul}, was in unserem Herzen vorgeht. Ich behaupte, daf man
eine Religion nicht einer solchen Priifung unterziehen darf und daBl man sie
auf diese Weise wie ein philosophisches System behandelt; ich behaupte, daBl
man allein danach fragen muf}, ob diese Religion offenbart ist oder nicht...*

Aber kommen wir noch einmal auf das Verhilinis Kierkegaard-Pascal zu-
riick. Man hat bei beiden trots des tiefgreifenden Gegensages, von dem die
Rede war, eine Gemeinsamkeit gesehen und sie unter den Nenner des Wag-
nisses gebracht. Romano Guardini ist hierbei von dem beriihmten Wett-
argument ausgegangen (,,Pensées” No. 233)*', dem Zwiegesprich, in dem
Pascal dem Ungldubigen klarzumachen sucht, dall er gut daran tun wiirde,
sein Leben auf Gott einzustellen; denn mogen die logischen Chancen fiir den

39 Peter Wust: UngewiBheit und Wagnis, Kosel und Pustet 1937, S. 211.

40 Vgl. z. B. das 3. Kap. der ,.Philosophischen Brocken® und die Zitate aus der ,,Krank-
heit zum Tode“ und den ,,Tagebiichern® in dem Auswahlband ,Religion der Tat“, Kroner,
Leipzig, S. 75 77.

41 Guardini a. a. 0. 6. Kapitel.
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Beweis seiner Existenz oder Nichtexistenz auch gleich sein, so ist der Glau-
bende doch im Recht, wenn er auf Gott set: Ein Einsag mufl auf jeden Fall
gewagt werden — wir sind durch unser Dasein alle im Spiel —, und die
Grundsitze der Wahrscheinlichkeitsrechnung ergeben — wenn man die Gro-
flen, die sich gegeniiberstehen, gegeneinander abwiégt und die Tragweite der
Entscheidung ermifit —, daB die Chancen fiir diese ,,Wette® im Verhiltnis
wie Unendlich zu Null stehen.

Wir sind der Auffassung, dafl diesem Stiick im System Pascals keine
zentrale Bedeutung zukommt: es ist keinesfalls fiir seinen eigenen Weg zum
Glauben kennzeichnend und muf im Zusammenhang seines strategischen
Planes zur Uberwindung des Unglaubens gesehen werden; es will Hemmungen
der Vernunft beseitigen helfen (nur in diesem Sinne ist hier auch von
,»abétir®, von ,,Verdummen* die Rede), die der Bereitschaft zum Empfang
der Glaubensgnade im Wege stehen. Wenn man daher den Begriff des Wag-
nisses auf Pascal anwenden will, wird man nicht von diesem Fragment, son-
dern vom Gesamtzusammenhang seines Denkens ausgehen miissen, den wir
wenigstens in Umrissen nachzuzeichnen versuchten. Hierbei scheint sich uns
nun gegeniiber Kierkegaard ein entscheidender Unterschied zu ergeben, den
wir am besten an Hand einer von Peter Wust herausgearbeiteten Unter-
scheidung® verdeutlichen konnen: Auch Wust geht davon aus, dafl die Er-
reichung der religiosen Ebene in jedem Falle eine existentielle Entscheidung
— ein Wagnis — voraussetst, durch die eine gewisse, durch die Vernunft nicht
auflosbare Ungewiflheit iiberwunden werden mufl. Aber wenn hierbei ,,auf
eine absolute Dunkelheit unserer Vernunft in gewissen letsten Fragen® ab-
gezielt ist, so handelt es sich um ein absolut blindes Wagnis, um ,,Ent-
scheidungsirrationalismus®. Wird hingegen der Vernunft noch ein ,,Mindest-
mal} an Sehfihigkeit zuerkannt* und auch im Dunkel menschlicher UngewiB3-
heit der ,,trostvolle Gedanke an eine allweise und allwollende gottliche Vor-
sehung® aufrechterhalten, so liegt ein ,,Wagnis der Weisheit® vor.

Nach dem Vorhergehenden kann es nicht zweifelhaft sein, wie wir die
beiden groBen Denker einzuordnen haben: Beide wissen, dal} es um den Ein-
say des ganzen Menschen, um die Existenz geht. Aber Kierkegaard voll-
zieht mit der Selbstvernichtung der Ratio und dem Sprung ins Paradox das
blinde Wagnis; hingegen entscheidet sich Pascal, der die Vernunft nicht

preisgibt, sondern nur ihren Stolz demiitigt und noch jenseits ihrer Grenzen

das sinnvolle Walten Gottes erkennt, fiir das Wagnis der Weisheit.

Wir sind nunmehr weit genug mit Pascal gewandert, um die Umrisse seiner
GrioBe zu ermessen. Dabei lieR sich verschiedentlich aufzeigen, wie sehr
er in der groBen christlichen Tradition, vor allem der augustinischen, wurzelt;
hingegen haben wir die Zusammenhdnge mit seiner eigenen Zeit, die man in
der Regel allein beachtet, bisher in den Hintergrund treten lassen. Denn es
lag uns daran, die bleibenden Ziige herauszuarbeiten. So war es denn auch
in erster Linie der Pascal der ,,Pensées®, der uns beschiftigte, wihrend der
Autor der ,,Provinciales® und der Parteiginger der Jansenisten noch keine
Erwihnung fanden. Wir miissen nun aber auch auf diese Aspekte seiner
Erscheinung zu sprechen kommen und damit die Gfenzen seiner Grofle
beriihren; denn sein Bild wire unvollstindig, wollte man sie verschweigen.

42 Wust a. a. O. S. 268 ff.
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Man streitet sich dariiber, inwieweit Pascal Jansenist war, und die Ant-
wort wird nicht eindeutig ausfallen konnen. Es ist einerseits nicht weg-
zuleugnen, daB er die Sache dieser Sekte, die mit ihrer starren Moral und
ihrer einseitigen Betonung des absoluten Vorrangs von Glauben und Gnade
vor menschlicher Vernunft und freier Willensentscheidung eine Reaktion
gegen die libertinistischen und stoizistischen Zeitstromungen bedeutet, weit-
gehend zu der seinen gemacht hat. In den ,.Briefen eines Mannes aus der
Provinz* hat er mit aller Leidenschaft seiner Kampfernatur den rigorosen
Jansenismus gegen die weltaufgeschlossene Einstellung des Jesuitenordens
vertreten und noch in seinen legten Lebensjahren, die er in Port-Royal, der
jansenistischen Hochburg, verbrachte, hat er in der Frage der Verdammung
der jansenistischen Hauptthesen durch den Heiligen Stuhl eine Haltung ein-
genommen, die ihn hart an den Bruch mit Rom heranfiihrte. Auf der anderen
Seite hat er sich stets als Glied des ,,corpus mysticum®, als Sohn der Kirche
gefiihlt, auBerhalb deren es fiir ihn ,,nur Verlorenheit* gab®. Gerade die
legten ,,Provinciales”, der 17. und 18. Brief, sprechen ferner dafiir, daB} er
die Einseitigkeit der jansenistischen Position, insbesondere in der Gnaden-
lehre, einzuselien begann, so daf er, wenn ihm eine Zeit der Reife vergonnt
gewesen wire, moglicherweise die thomistische Gnadenauffassung fort-
entwickelt hitte??. SchlieBlich ist er in den ,,Pensées” weit iitber die janse-
nistische Problemstellung mit ihrer sektiererischen Enge hinausgewachsen..
Wenn er sich hier stets bemiiht, die Dialektik der Teilwahrheiten aufzuzeigen
und iiber sie hinaus zur umfassenden Synthese vorzudringen, wenn er die
GroBe des Menschen neben seinem Elend sieht und die Vernunft an den
Glauben heranfiihrt, ohne sie zu knechten oder zu vernichten und vor allem
bis zuletst als Mathematiker, realer Menschenbetrachter und Glaubender auf
allen Stufen des Daseins zu Hause ist, so hat all das nichts mit Jansenismus zu
tun. Es gibt auch ein Wort, in dem er die jansenistische Beschrinktheit offen
zugibt und selbst die Kontroverse mit den Jesuiten von hoherer Warte zu
sehen scheint: ,,Wenn jemals der Augenblick gekommen ist*, heillt es in den
,,Pensées” (No. 865), ,,um zwei entgegengeseite Wahrheiten zu bekennen,
so dann, wenn man den Vorwurf erhebt, dal eine von ihnen ausgelassen
werde. Die Jesuiten und Jansenisten haben daher unrecht, wenn sie diese
Wahrheiten verheimlichen, aber die Jansenisten in htherem Mafie; denn die
Jesuiten haben sich besser zu ihnen beiden bekannt.“

Es gibt jedoch eine solche jansenistische Einseitigkeit, die auch in den
»Pensées* ihre deutlichen Spuren hinterlassen hat: es ist die Einstellung
gegeniiber dem ,,Weltlichen®. Pascals freudlose Jugend ohne Mutter, sein
eigenartiger Entwicklungsgang und die Krankheit, die ihn seit seinem 24. Le-
bensjahre nicht mehr verliel, mogen dazu beigetragen haben, dafl er nie-
mals die ganze Fiille des Daseins erfuhr: so hat er kein inneres Verhilinis zur
Natur: ,,Ich trage meine Nebel und mein Schonwetter in mir selbst®, sagt
er von sich (,,Pensées No. 107); das Lob der Schopfung bricht nicht urspriing-
lich aus ihm hervor wie bei einem heiligen Augustinus, und er kennt nicht die
Freude am Spiel und den echten Humor, der die Spannungen lost und die
A e -~

43 Brief an Mlle de Roannez: Brunschvieg a. a, 0. S. 213.

44 So Strowski: ,,Pascal et son temps®, 5. Aufl.,, Paris 1921, S, 137 ff. 153 ff.; zustimmend
Guardini a. a. 0. S. 278.
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irdischen Dinge mit seinem Lichte vergoldet. Diesem Hang seines Wesens
mufite der weltfeindliche Zug des Jansenismus entgegenkommen, der eine
Kluft zwischen den wenigen Auserwihlten und der siindigen ,,Welt* ent-
stehen liBt und damit das Mysterium der Inkarnation verleugnet, das dem
Christen in jedem Zeitalter die Aufgabe auferlegt, die Welt in ihrer ganzen
Daseinsfiille zu durchdringen und sich in das Irdische einzufiigen, um den
Leib Christi zu vollenden. Zwar ist Pascal diesem Mysterium nihergekommen
als seine jansenistischen Freunde. Davon zeugt jener tiefe Gedanke vom
,,.Leib der denkenden Glieder*, der sich nach Gottes Willen aus den Wesen
zusammensegen soll, die ihn kennen, vermogen doch Himme!l und Erde nicht
»das Gliick ihres Daseins® zu empfinden (,,Pensées” No. 482). Aber wenn
damit auch gesagt sein soll, daB den glaubigen Menschen, die den ,,mystischen
Leib* bilden, die Aufgabe gestellt ist, Himmel und Erde in das ,,Bewult-
sein ihrer Ganzheits-Gotthezogenheit aufzunehmen® und das ,,bloB natur-
wissenschaftliche Universum* in die eigentliche Welt umzuwandeln®, so
bleibt doch dieser Gedanke ein Ansat;, der nicht weiter verfolgt und vor allem
“nicht auf das soziale Geschehen iibertragen wird. Hier herrscht auch
in den ,,Pensées* der jansenistische Weltbegriff vor: alle Apologetik soll
nur die Erweckung der einzelnen Seelen vorbereiten, nicht aber zu einer
christlichen Kultur beitragen und die Gesellschaft mit ihren Institutionen auf
Christus ausrichten. So werden denn die Kiinste — Pascal nennt sie die
»groBen Vergniigungen* — und insbesondere das Theater negativ gewertet
und als ,,gefihrlich fiir das christliche Leben*- angesehen (,,Pensées* No. i)
so wird vor allem die Gesellschaftsordnung mit den niichternen Augen Mac-
chiavellis betrachtet, auf die Relativitit und Hohlheit der menschlichen Ge-
sege, einschlieBlich der auf Naturrecht gegriindeten, hingewiesen, der Brauch
die einzige ,,mystische Grundlage aller Autoritit genannt und die Macht zur
,Konigin der Welt* erklirt; ja, es wird als Regierungsmaxime empfohlen,
man miisse stets einen ,,Hintergedanken* haben und hiernach alles beurteilen,
dabei aber nach auBBenhin wie das Volk reden. Wenn die Christen all diesen
Torheiten Gehorsam schuldig seien, so nicht, um ihnen irgendwelche Achtung
zu erweisen, sondern allein, um Gottes Gebot zu achten, der die Menschen zu
ihrer Strafe auf diese Weise knechtet (,,Pensées®™ No. 291—337).

Hier zeigt sich Pascal in der Tat am zeitgebundensten. Er folgt der groBlen
Stromung, die mit Renaissance und Reformation anhebt und in unseren
Tagen ihre furchtbarsten Auswirkungen zeitigte, — jener Stromung, die nach
dem Zerfall der mittelalterlichen Christenheit den Trennungssirich zwischen
personlicher Sphire und Gemeinschaftslehen zieht, das bewuBt oder resi-
gniert der Sikularisierung iiberlassen wird. Und es ist seine Tragik, daf} er im
Banne des Jansenismus auch die christlichen Gegenkrifte verkannte, die die-
ser Entwicklung entgegenwirkten, ja ihnen in unheilvollem Kampfe schwer-
sten Schaden zufiigte. Denn das entscheidende Anliegen der so heftig von ihm
befehdeten Jesuiten war es ja eben, der Inkarnation Christi dadurch zu dienen,
daB sie das michtige Freiheitsstreben der Zeit und den gesunden Drang zur
Arbeit in der Welt in die religitse Sphire einzubeziehen suchten. Wenn sie
zu diesem Zwecke auch in ihrer Morallehre einen Bereich individueller Frei-
heit zu schaffen bemiiht waren, indem sie eine Anpassung der Sittengebote

45 Guardini a. a. O. S, 116.
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fiir den Einzelfall zulieBen und es hierbei zu Auswiichsen ihrer ,,Kasuistik*
kam, so war das gewil kein AnlaB, um die gute Sache als solche zu ver-
femen. Pascal mag denn auch spiter die Einseitigkeit des jansenistischen
Standpunktes erkannt haben. Aber damit war das Unbheil seiner ,,Provin-
ciales* nicht wieder gutzumachen. Indem sie den Orden in ein vollig falsches
Licht segten und zudem durch ihr glinzendes Vorbild die religiose Polemik
der Aufklirung einleiteten, trugen sie wesentlich dazu bei, den Auseinander-
fall von Weltlichkeit und religiosem Leben zu fordern, den die Jesuiten ver-
hindern wollten. Damit scheiterte aber legten Endes auch der groBe Kampf
Pascals: die autonome Vernunft sete ihren Siegeszug fort, und gegeniiber
seinem ganzheitlichen, auf Christus bezogenen Menschenbild segste sich der
cartesianische Mensch durch. Wenn somit Descartes in den kommenden Jahr-
hunderten siegte, so tragt das Biindnis, das das Genie Pascal mit den janse-
nistischen Sektierern einging, nicht unwesentlich Schuld hieran.

Aber das Urteil der Geschichte ist nicht unwiderruflich. Die Revision, die
sich heute anzukiindigen scheint, gilt dem ,,groBen Christen®, der iiber seine
Zeit und die Irrtiimer herausragt, in die sie ihn verstrickte. Wenn wir damit
abschlieBend auf die Frage des Anfangs zuriickkommen, die dahin ging,
welche Hilfe uns Pascal gegenwirtiz bedeute, so konnen wir nochmals von
einem Worte Voltaires ausgehen: ,, Was mich betrifft“, sagt er in einem Briefe
vom 12. Februar 1740, ,,sehe ich keinen Anla8l zu der Verzweiflung, von der
Pascal spricht, wenn ich Paris oder London betrachte; ich sehe eine Stadt, die
in nichts einer wiisten Insel gleicht, sondern die menschenreich, wohlhabend
und geordnet ist und in der die Menschen ebenso gliicklich sind, wie es die
menschliche Natur mit sich bringt.“ Ein Jahrhundert spiter — 1846 — sieht
der grofle Zeitkritiker Sainte-Beuve eben hierin das stirkste Argument gegen
den Autor der ,,Pensées, die er als apologetisches Werk fiir iiberholt ansieht.
..Es ist gewiBlich wahr, schreibt er dazu, ,,dall an dem Tage, an dem der An-
blick- der Welt keinerlei Geheimnis mehr bietet und vor allem keinen
Schrecken mehr einzufloflen vermag, an dem das, was Pascal die menschliche
Verderbtheit nennt, sich nur als natiirlicher und notwendiger Zustand einer.
beweglichen und empfindungsfihigen Veranlagung erweist, an dem durch die
allmihliche Erneuerung und Erweiterung der Idee der Moral die Betitigung
und Befriedigung der Leidenschaften in gewissen Grenzen durchaus berech-
tigt erscheinen; an dem Tage, an dem sich das Herz des Menschen rithmen
kann, seinen Abgrund iiberwunden zu haben, an dem diese lachende und be-
queme Erde, der Ort unserer Verbannung, jene Eigenschaften in solchem
MaBe besist, daB sie jede Heimat im Jenseits vergessen lafit und sich als
unsere endgiiltige Heimstitte darbietet, — an diesem Tage wird die Beweis-
fithrung Pascals in sich zusammenbrechen.“*® Wenn wir — wieder hundert
Jahre darnach — diese Zeilen lesen, fillt es schwer, sie nicht als Hohn zu
“empfinden; so schrecklich erscheint der seichte Fortschrittsglaube Liigen ge-
straft und Pascals Weltschau gerechtfertigt. Das menschliche Herz hat seinen
Abgrund nicht iiberwunden, sondern dessen furchtbarste Tiefen aufgetan;
unser Wissen wird sich immer bewuBter, wie es von den Unendlichkeiten ein-
geschlossen ist, die Pascals Auge sah, und wie das streng kausale mechanische
Naturbild, auf dem Descartes sein System aufbaute, nur ,.einen gewissen,
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recht engen Ausschnitt der Wirklichkeit darzustellen vermag* (Pascual Jor-
dan). So erlebt das cartesianische Zeitalter, wie Sorel voraussah, mit seinen
»Phantomen® und seinem Glauben an die Ratio sein Ende; sein Optimismus
kehrt sich ins Gegenteil: ,,Angst®, ,,Gefahr*, ,,Geworfensein* sind Haupt-
begriffe des zeitgenossischen Denkens geworden, und der ,,Stolz des univer-
sellen Begreifens® und der Ubermut des ,Herren der Welt* »schlagen an
allen Grenzen, die sich auftun, um in ein BewuBtsein der Ohnmacht, das er-
driickend ist* (Karl Jaspers).

Damit ist durch die Macht der geschichtlichen Entwicklung gerade die
Situation erreicht, in die Pascal den ungliubigen Gespriichspartner seiner
Apologie durch die Stirke seiner Argumente versegen wollte: die Situation
der Verzweiflung iiber die Unzulinglichkeit der irdischen Dinge und der
selbstherrlichen Vernunft. Es kann somit ein Gesprich beginnen, bei dem
hinsichtlich der Primissen schon auf beiden Seiten Einigkeit besteht, und
dieses Gesprich wird weniger jene angehen, die bereits in einer gesicherten,
von der Sonne christlicher Weisheit bestrahlten Glaubenswelt leben, als die-
jenigen, die mitten in den Zeitnoten stehen, die noch ,.unter Seufzen suchen®;
die jenes Verlangen nach Transzendenz, das unsere Zeit in so mannigfachen
Verkleidungen ausdriickt, in sich tragen, aber die groBe Wahl zwischen
einer verzweifelt oder auch ,.heroisch* skeptischen und einer gottbezogenen
und christlichen Lebensauffassung noch nicht vollzogen haben. Ihnen vor
allem kann Pascal ein weiser Helfer sein — in gréBlerem Malle als der von
vielen Modernen als Ahnherr gefeierte Dine, der zum ,,blinden Wagnis* auf-
ruft —, freilich der wahre Pascal und nicht der romantische. Es wire nichts
geWonnen, wenn man in den meisterlichen Schilderungen des ,,Elends der
Menschen ohne Gott* nur eine Bestidtigung der eigenen Ratlosigkeit erblicken
wollte, ohne Pascal auf dem Wege zu folgen, den er mit neuer, aber vonr
ewigen Ol gespeister Lampe zu Christus fithrt. Auf diesem Wege ist er des-
halb ein so wertvoller Begleiter, weil wir es bei ihm mit dem ersten grofien
christlichen Denker zu tun haben, der unser modernes Welthild in seiner
ganzen Tiefe erfaBte und seine Denkgesese erkannte. Wenn niimlich die ein-
heitliche mechanistische Erklarung dieses Welthildes nunmehr versagt und die
moderne Wissenschaft immer mehr dazu gelangt, den einzelnen Lebens-
bereichen — wie der Physik, der Biologie — ihre besonderen Geseglichkeiten
zuzuerkennen, die sich nicht auf einen Nenner zuriickfiithren lassen, sondern
einen hierarchischen Aufbau des Weltganzen nahelegen, so erfahrt damit das
Pascalsche Denken in Ordnungen seine Bestiatigung. Zugleich ist damit der
- erste Schritt getan, um zu der groflen Einsicht Pascals zu gelangen, daf} alle
Ordnungen in der Caritas gipfeln und in Christus ihren Sinn und ihre Recht-
fertigung finden. Aufgabe unserer Zeit wird es sein miissen, auf diesem Wege
weiterzuschreiten und Pascals Christozentrismus — iiber die ihm durch seine
Epoche und die Tragik seiner besonderen Entwicklung gezogenen Grenzen
hinaus — vom personlichen Leben auch auf die soziale und politische Ebene
zu iibertragen. Erst dann wird es gelingen, den verhingnisvollen Zwiespalt
zwischen Glauben und Wissen, Theologie und Philosophie, moderner Welt
und Offenbarung véllig zu iiberwinden und zu einer neuen hierarchisch ge-
stuften Ganzheit zu gelangen, wie sie dem cartesianischen Zeitalter versagt
geblieben ist.
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