Seins- und Sinnkrise in Antike und Gegenwart
Eine Betrachtung auf der Via Appia antica
Von G. FRIEDRICH KLENK S.].

Wenn der christliche Pilger die Ewige Stadt durch die Porta San Se-
bastiano verlifit, tut er es gewohnlich in der Absicht, den Katakomben
des heiligen Kalixtus und jenen bei San Sebastiano einen frommen Besuch
abzustatten. Vielleicht fiihrt ihn sein Weg auf der Appischen Strafle noch
bis zum Grabmal der Caecilia Metella; auf die eigentliche Appia antica
hinaus wird er in den seltensten Fillen kommen. Und doch wire es der
Miihe wert und fiir den Christen fast ebenso bedeutsam wie die Helden-
griber urchristlicher Blutzeugen in den Katakomben.

Dunkelgriine Zypressen siumen sie an ithrem Anfang ein. Sie fihrt vom
slidostlichen Vorfeld Roms bis zum Fufle der Albanerberge, deren weiche,
sanfte Kuppen im blausilbernen Glanz des siidlichen Sonnentages stehend
das schweifende Auge zur Ruhe betten. Es ist still und fast einsam auf
dem Wege; denn der Strom des neuzeitlichen Verkehrs tost weiter ostlich
nach Unteritalien,

Nur dann und wann gleitet ein Kraftwagen mit Fremden iiber die alte
Appische Strafle, deren altromische Steinquadern einige Kilometer weit
mit Asphalt verschiittet worden sind.

Dort, wo die Zypressenallee sich lichtet und schliefllich aufhért, fangen
die Totenmale der antiken Romer eine stille, aber eindringliche Sprache
zu reden an.

Die Appia antica ist eine der Schicksalsstraflen des alten Romerreiches,
iiber zweitausend Jahre alt; iiber sie rollten in gewaltigem Schlag die
Wellengiange der Geschichte, aus der schliefllich das Abendland ge-
boren werden sollte.

Diese Appische Strafle, die hinter dem schweren Rundmassw des
Ciciliengrabes beginnt, ist mit ihren iiberwiegend heidnischen Grab-
milern ein Weg durch den vorchristlichen Advent, die Morgendimmerung
vor der Zeitenwende. Ein seltsames Gefiihl der Verwandtschaft regt sich
im sinnenden Wanderer unserer Tage, wenn er auf die niichternen, scharf-
geschnittenen Kopfe blickt, die von verwitterten Reliefstiicken zu ihm
aufschauen. Sind wir nicht diejenigen, die am anderen Ende des Tages
stehen: in der Abenddimmerung des Chrlstusglaubens, im altgewordenen
Abendland? So wenigstens scheint es. Und in einem weiteren Punkte
haben wir Gemeinsames. Wie die Spitzeit der Antike, so stehen auch wir
am Ende eines Zeitalters. Es ist von vornherein zu erwarten, daf} sich in
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politischer, vor allem aber in kultureller und religiéser Hinsicht eine ge-
wisse Ahnlichkeit der Problemlage ergeben wird.

Sinnend gleitet der Blick iiber die aus Marmor gemeiflelten Gestalten,
deren Obergewinder bei Mannern und Frauen gleich streng gefaltet sind,
hinaus in die Campagna, in der zwischen Sturzickern und auch im
Winter weifligebliimten Rasenflichen die Ruinen alter Kastelle und Land-
hiuser triumen. Gen Osten wird die Ebene von der Bogenkette eimer
antiken Wasserleitung durchschnitten. Da und dort stehen einzelne Pinien
am Wegrande.

Aus dieser mit Geschichte gesittigten Landschaft kehrt das Auge Zu-
riick zu den Grabmilern der Appia. Ist dieses Kauern zu beiden Seiten
der Heerstrafle nicht wie eine neue Weise des In-der-Welt-seins? Sie sind
abgezogen von der Weltbithne des Imperiums und haben so ihr Sein zum
Tode anerkannt, indes nicht als eigentlichste, nicht als letzte Moglichkeit;
sie haben das Parkett und die Ringe bezogen und sind als Zuschauer
nun wiederum dabei. Sie stehen wie die Engel und Geister Rilkes im
dimmernden Hintergrund unserer Diesseitswelt, nicht im Jenseits; sie
sind da und beteiligen sich am Geschehen als Zeugen und Richter, und
vielleicht ist es unrecht, daf} die neue Zeit sie so einsam laflt und sich mit
den fauchenden Maschinen und polternden Lastziigen micht mehr unter
ihre Augen traut. :

Doch vor einigen Jahren geschah dies wieder fiir Tage und Stunden.
Als der Krieg sich vom Siiden her Rom niherte, iiberschwemmte er auch
Teile der alten Appia. Dann war es wieder still geworden; nur einige
frische Soldatengriber hinter Hecken und Mauerresten zeugten davon,
dafl der alte Kriegsgott Mars hier neue Ernte gehalten hatte.

Warum die alten Romer ihre Grabkammern an die Hauptverkehrsstrafle
legten? Verrit sich darin nicht der geheime Drang, in dem Raume zu
bleiben, den sie fiir das eigentliche Leben hielten? Die heidnischen Rémer
muften, soweit si¢ Anhinger der iiberlieferten Religion waren, also ihrer
Mehrzahl nach, dies irdische Dasein fiir das eigentlich menschliche halten.
Denn das Jenseits konnte ihnen keine lockende Heimat sein. Wie schwer
war es schon, den rechten Weg in die Unterwelt zu finden, und wenn die
wandernde Seele im Reiche Plutos angelangt war, was fand sie dort?

,»Und er kam zum dusteren Hause,
cilte durch die Sile hin,

fand sie alle leer und tauchte
iber Treppen, brockelnde,

in den Garten, wo die alten
Foéhren knarrten in dem Wind,
Weidenstimme schaudernd flogen.
in dem ewigen Regenstrom.*!

Die griechisch-rémische Mythologie stellte ihre Gotter nicht nur in
threr sufleren Erscheinung, sondern auch in ihrem Wesen und ihrem Ge-

1 Albrecht Schaeffer, Der Raub der Persephone, Leipzig, Insel-Verlag, S. 65/66.
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- haben nach dem Bilde des Menschen dar. Auch sie waren eigentlich ganz
zur Welt gehorig, ohne wahre Transzendenz, folglich auch die mit ihnen
zusammenhingende Religion. Am Rande des Diesseits horte das eigent-
liche Sein auf; daher muflten auch aus dem lebendigen Menschen im Tode
verblichene Schatten werden, die ein uneigentliches, ein Dimmerdasein
fiihrten und die kithlen Geisterhinde nach dem wirmenden Feuer des
irdischen Lebens ausstreckten.

Gewifl war dies nicht die Welt-Anschauung der groflen heidnischen
Denker wie Aristoteles und vor allem Platons und spiater der Neu-
platoniker.,

Fiir Platon war unsere irdische Welt nur der Schatten eines fernen
auflerweltlichen Urseins; unsere Seele ist vom geistigen Reiche ihrer
urspriinglichen Heimat abgefallen und daher ins Stoffliche abgesunken.
Aber noch trigt sie in sich die Bilder vergangener Schonheit und Wirk-
lichkeit, die Ideen vom wahrhaft Seienden und wahrhaft Guten wund
Schénen, und in Stunden besonderen Aufschwungs mag es ihr gliicken,
alle Sphiren des endlichen Kosmos zu durchbrechen und dem reinen Sein,
dem vollendet Guten ins strahlende Antlitz zu schauen. Eine ganze Sternen-
welt iiberzeitlicher Werte schimmerte iber einer verginglichen Welt und
wirkte magnetisch auf den ihnen verwandten Menschengeist. Er war Pilger
auf Erden, und im Scheine di¢ser Sterne und von ihnen geleitet wanderte
er zum Ursprung zuriick. 1 :

Freilich hat sich diese Philudsophiae nicht auf dieser Hohe halten konnen,
teils weil sie nicht sachlich genug unterbaut war wie bei Platon, teils weil
auch die geschulteste Systematik die Menge uralter Menschhejitsfragen kaum
alle so aufzulésen vermag, dafl sie fiir nachfolgende Geister der Ver-
neinung keinen Ansatzpunkt zum Sprengen des Systems bieten. Dies be-
zeugt z.B. die Geschichte des Aristotelismus. Schon der Stagirite selbst
ist insofern hinter Platon zuriickgeblieben, als er kaum iiber Ansitze zu
einer Religionsphilosophie hinausgekommen ist. Erst die Scholastik hat
ihn hierin sinngemif} erginzt.

Finden sich bei Aristoteles bemerkenswerte religionsphilosophische
Mingel, so reicht er in der Lehre vom Menschen und in der Ethik durch-
aus an seinen Lehrer heran. Der Mensch ist auf Erden ein Gast aus
fremdem Gotterlande. Und Géttliches trigt er in sich, einen Geistesfunken
von oben. Dieses Gottliche soll in ernstem Tugendstreben zur Reife ge-
langen. Nach einem Leben, erfiillt mit ernster Arbeit an der eigenen sitt-
lichen Vollendung, wird er ins Reich seiner Herkunft zuriickkehren.

So wiren der antiken Welt in den Werken der beiden grofiten griechi-
schen Denker manche religids-sittliche Schitze zur Verfiigung gestanden.
Indessen waren diese in ihrer urspriinglichen Kraft und Reinheit nur
wenigen zuginglich. Je tiefer und reicher das Denken eines Philosophen
ist, desto begrenzter pflegt der Kreis derjenigen zu sein, die seine Lehre
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unmittelbar aufnehmen. Die Wirkung der Weltweisheit auf die Massen
ist meist nur mittelbar.,

Bei Platon und Aristoteles war es nicht anders. Sie wirkten zunichst
durch ihre Schulen ins Breite. Je mehr aber im Griechentum der politische
und kulturelle Zerfall fortschritt, desto stirker inderte sich das Lebens-
gefihl, IThm entsprangen neue Formen des Philosophierens, die in be-
sonderen Schulen gepflegt wurden: in der Stoa, dem Kynismus und der
Lehre Epikurs. So viele Verdienste diese Schulen, vor allem die Stoa, in
der Erzichung des Volkes auch hatten, im ganzen waren sic ungeniigend.
Je stirker in den erwachenden Menschen der hellenisch-romischen Spit-
zeit der Zweifel am tiberlieferten Mythos aufstieg, desto grofier wurde
die religios-sittliche Aufgabe der Weltweisheit. An dieser Aufgabe ist sie
schliefllich, selbst in ihrer jingsten und erfolgreichsten Form, dem Neu-
platonismus, gescheitert.

Dies mufite zunichst aus der Natur der Sache folgen: Weltweisheit .als
solche kann nie Angelegenheit der Vielen und daher auch nie Ersatz fiir
Religion werden. Auflerdem aber hat sie sich in der antiken ‘Spitzeit weit-
gehend selbst zerstort und um die Wirkung beim Volke gebracht. Wie
sollte im Meinungsstreit der vielfach von Eitelkeit geplagten Popular—
philosophen die Wahrheit entdeckt werden? Zudem regten sich in dem
von gewaltigen geschichtlichen Erschiitterungen durchbebten Mittelmeer-
raum jene Grunderlebnisse, die man die existentiellen Urerlebnisse des
personalen Geschépfes Mensch nennen kann, in neuer, so betonter Weise,
wie sie von fritheren, derberen und weniger kultivierten Geschlechtern
kaum je erfahren worden waren. Man kann sie ausdriicken in den Worten
Kontingenz, Verginglichkeit, Schuld und Siihne, Gottheit und Mensch,
Zeit und Bwigkeit. Eine Sehnsucht nach Erlosung lebte in vielen, wenn
auch oft nur dumpf, schwer und mifiverstanden. Diesem Gesamtkomplex
von Fragen gegeniiber wuflte die Zeitphilosophie nicht das rettende Wort
und nicht den rettenden Rat.

An diesem Punkte der Uberlegungen scheint die alte Via Appia sich
zu wandeln. Neben die Togen der Rémer treten miide, gehetzte Gestalten:
es sind die Menschen von heute, die der letzte Krieg iiber die Stille der
Appischen Strafle oder iiber irgendeine andere Strafle der Welt ge-
schwemmt hat. Auch sie blicken ratlos, noch ratloser als die Alten; denn
ihr Dasein ist zu einem noch gréfleren Ritsel geworden. Was wird ihnen
dic Philosophie der Zeit sagen?

In allen Abschnitten der Geschichte sehen wir das Wechselspiel von
Aufbau und Zerfall der Weltweisheit, von Satz und Gegen-Satz des
Denkens. Wenn man die gegensitzlichsten Punkte des Pendelschlags
menschlicher Gedanken symbolisch ausdriicken wollte, konnte man dafiis
die Namen Platon — Jean-Paul Sartre verwenden.

Beide schitzen unser Dasein in der Welt als hinfallig und verginglich
ein, aber wihrend Platon es ganz in den Glanz ewiger Sinnhaftigkeit
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riickt und damit werterfillt, entleert Sartre das Heideggerische Sein zum
Tode seines letzten Sinngehaltes und macht das Menschenleben dde, wider-
lich und schal. Deswegen ist er und nicht etwa der Materialismus mar-
xistischer Prigung der zuflerste Antipode Platons, zugleich auch im
Geistigen viel gefihrlicher als die grob robuste Denkart der Materialisten.

Bisher erkannte man die,,Nihilisten* an ihrer groberen geistigen Struk-
tur, an der Derbheit ihrer Lehren vom Menschen und seiner Seele. Seit
Nietzsche ist das anders geworden, und gar die Existenzialisten haben
den ganzen Juwelenschmuck der platonischen und neuplatonischen Sprache
und Visionen geraubt, die ganze PFeinheit augustinischer Seelenanalyse
erworben, ihre diisterdunkle Weisheit des Todes, des Scheiterns und der
grenzenlosen Verodung damit geschmiickt und so zur grofien Verfithrerin
tiberkultivierter Menschen gemacht. Bei Heidegger und Jaspers erhoht
sich ihr Reiz noch durch den asketischen Einschlag in ihrem Ethos, ihrer
Lehre vom Leben.

Es ist sicher nicht zufillig, daB die Philosophie der Existenz nach dem
ersten Weltkrieg entstanden ist und nun nach dem zweiten eine neue Bliite
erlebt. Wenn man die Soldaten fragen konnte, die im Frithsommer 1944
in der rémischen Campagna gefallen sind, ob auch sie, wie seinerzeit die
alten Rémer, an den Heerstralen ihrer Zeit bestattet werden mochten,
wiirden sie einem wohl mit Grauen im Blick ansehen und abwehren. Sie,
die aus der Holle von Monte Cassino, aus dem feuchten Schlamm und
dem Blutsumpf um Anzio und Nettuno kamen, sie, die unter der ent-
fesselten Dimonie der Technik die Schrecken totaler Kriegfiihrung er-
litten und um sich verbreiten mufiten — nein, sie wollen wenigstens im
Tode dem Moloch des 20. Jahrhunderts entgehen. '

Wie viel geknickte Hoffnung, wie viel gebrochene Bejahung hochge-
schitzter Ideale sank hier dahin? Und wieviele von denen, die den Krieg
physisch iiberstanden haben, trugen unheilbare Wunden an der Seele davon.
Und zu diesen Wunden trat der Starrkrampf, der viele, allzuviele in sich
abschlof}, dal sie nicht mehr sprachen und nicht mehr ansprechbar waren.

Die Existenzialphilosophie als Botschaft ihrer Urheber und als Wider-
hall unter den Menschen ist eine bestimmte Form der Losung dieser Starre.
In ihr hat das ,untergehende Abendland® seine Situation erkannt, ausge-
sprochen, verarbeitet und damit eine neue geistige Situation geschaffen,
in der der Untergang der alten Kulturwerte philosophisch gemeistert
wird, indem er als der Grundsituation des Menschen entsprechend er-
griffen wird.

Diese Grundsituation kann in ihrem letzten metaphysischen Sinn um-
schrieben werden mit ,,Scheitern im Ergreifen von Sein“ (Jaspers) und
»Sein zum Tode” (Heidegger).

Noch ist ein gewisses Sinnganzes gewahrt. Das materielle und geistige
Triimmerfeld Europas wird gleich den antiken und mittelalterlichen
Ruinen der Campagna mit einem bunten Teppich winterlicher Blumen
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und Griser tibersponnen und erhilt so eine mide Schénheit, den diisteren
Glanz der Szenerie eines Trauerspiels. Und Held des Spiels ist der
wissende und wache Mensch, der sich entschlieft, auch unter solchen
Bedingungen erselbst zu sein. Wie eine religivse Weihe strahlt es von
ihm aus. Eine Scheinreligion, aber immerhin eine Art Religion, in der der
Mensch aus seiner Nichtigkeit heraus seine eigene tragwchfe Grofle
anbetet.

Hier greift Sartre ein; er zerreifit das barmherzig verhiillende Schling-
gewichs iiber dem Ruin, zerpfluckt es und verkiindet die wesensmifBige
Banalitit unseres Menschseins, seine radikale Sinnlosigkeit. Aber siche,
indem er die blithende Hiille zerreifit, versteht er es, ihr einen letzten,
betiubenden Duft zu entlocken, eine sif3-giftige erotische Woge, in welcher
der kulturmiide enttduschte Mensch sich vergessen kann. So ist Sartre
der duflerste Gegensatz Platons. Das Nichts gegen das Sein, Sinnlosigkeit
gegen Sinnerfiillung, Sexus gegen geistigen Eros.

Ist es nun so, dafl nur die Existenzialphilosophie zur Situation des
heutigen Menschen ein klirendes Wort sprechen kann? Sind da nicht
andere ehrwiirdige Lehrsysteme der Weltweisheit, die viel eher auf diese
Sendung Anspruch erheben kénnen? Jene, die das platonisch-aristotelische
Erbe gehiitet, ja nicht nur gehiitet, sondern verbessert und erginzt haben?
Gibt es keine andere Sinndeutung der zerfahrenen Zeitlage als jene, die
schliefflich bei Sartre endet?

Die Frage muflte in hnlicher Form fiir die Zerfallszeit der antiken
Welt gestellt und verneint werden.

Tatsichlich war es weit weniger die Philosophie, durch die Hellas das
geistig-religiose Leben der Romer gestaltete als die religiosen Mysterien,
die es vermittelte. Zwar enthilt jegliche Religion gewisse religionsphilo-
sophische Gedanken, aber dariiber hinaus stellt sie in ihrem Kultus und
ihren Riten sozusagen eine reale Bezichung zur Gottheit her. Auch der
einfache Gliubige, dem beim Fernflug in metaphysische Regionen der
Atem vergeht, wird durch die sinnenfilligen Zeremonien seiner Kult-
gemeinschaft in den Bannkreis des Géttlichen gezogen. Dies um so mehr,
sobald ihm seine Religion Erlosung von Sinde und Schuld und Siche-
rungen, wenn nicht fiir dieses, so doch fiir ein kiinftiges Leben gewihrt.
Deswegen und aus den frither angefiihrten Griinden ist es verstindlich,
dafl im geistig-religiosen Umbruch der Antike die Philosophie keines-
wegs die Breitenwirkung der éstlichen Erlgsungsreligionen erreichte.

Allerdings, was die griechischen, vorderasiatischen und ZAgyptischen
Mysterien dem damaligen Menschen bieten konnten, waren Steine statt
Brot. Es blieben duflere Riten, die eine tiefgreifende Sinnesinderung weder
voraussetzten noch hervorbrachten, da sie keine géttlichen Gnadenkrifte
vermittelten, Uber das kiinftige Leben wuflten sie wenig Sicheres zu
sagen. Wieder waren es nur blasse Schemen, die in der Spitsonne rémischer
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Grofle wie Nebelspuk zerrannen. Noch immer war kein Sein gefunden,
das an Gehalt das rein Irdische iibertroffen hitte.

Was nun, wenn Rom, das ordnende und sinngebende, enthront wiirde ?
Wenn keine sicgreichen Adler mehr iber die Appia flogen, wenn kein
Peldherr mehr auf der heiligen Strafle den Monte Cavo erstiege, um
Jupiter zu opfern, wenn keine kaiserlichen Prunkbarken mchr den Nemi-
see, den ,,Spiegel der Diana®, befithren, wenn die Gesandtschaften unter-
worfener Vélker ausblieben und dafiir Barbarenhorden iiber die Grenzen
dringten? Was dann? Dann wiirde man ,,vor dem Nichts** stehen.

Und an der Grenze dieser Moglichkeit zum Nichts berithren sich wieder-
um Antike und Gegenwart, . ‘-

Wir haben trotz tausendjihriger christlicher Erziehung, trotz der philo-
sophischen Entwicklung von Sokrates zu Thomas, von Augustinus zu
Pascal und dem christlichen Humanismus Newmans erleben miissen,
dafl Gott entweder so weit ins Transzendente verschoben wurde, bis er
sich als Wirklichkeit verflichtigte, oder dem Weltsein so nahe geriickt
wurde, dafl er darin aufging. DaB der Mensch das Maf aller Dinge wurde
und der Schépfung seine eigene, nur auf ihn bezogene Ordnung auf-
zwingen wollte und zu einem gut Teil auch aufzwang. Darin iberragte
er alle fritheren Epochen; Naturwissenschaften und Technik machten ihn
zum Herrn riesiger Bezirke der Natur. Vom Menschen ging dieses neue
Sein aus, die Formung und Entbindung neuer Weisen des Dasein. Vom
Menschen ging der Sinn aus; alles wurde gewertet, insofern es Zeug und
Werkzeug fiir den homo faber, den Handwerksmann Mensch, wurde in
der Sicherung seiner materiellen, also uneigentlichen Existenz, in der Be-
zwingung seiner Umwelt. Der Geist wurde erniedrigt zu einem bloflen
Mittel chemisch-physikalisch-technischer Erfindungen und wirtschaftlicher
Organisation. Heidegger und Jaspers haben diesen Menschen der in sich
geschlossenen Alltaglichkeit glanzend analysiert und dargestellt. Es hat
schon immer Mahner gegeben, Rufer in der Wiiste, dic vor der Kata-
strophe warnten, Dazu gehorten Kierkegaard und in gewissem Sinne auch
Nietzsche. Inzwischen eroberten aber Naturwissenschaft und ‘Technik
jene Weiten, die dem Dimonischen Raum boten. Sie befreiten sich vom
Willen des Menschen und machten ihn schlieflich zum Sklaven ihrer Ent-
wicklung. Was Nietzsche als Heilmittel angepriesen hatte, wurde eine
neue Gefahr; denn es verbiindeten sich in den letzten Jahrzehnten zwel
Feinde: der Rausch der entfesselten Technik und der Triebrausch des
Willens zur Macht., So wurde das Nahen des Unheils nur beschleunigt.

Die beiden Weltkriege und ihre Folgen waren fiir Buropa die weithin
sichtbare Gétzendimmerung. Wiirden nun die. Enttauschten zuriickfinden
zur ,Religion ihrer Viter”? Zum liberal-humanistischen Fortschritts-
glauben, zum fichteschen oder hegelschen Idealismus, zur religidsen Ro-
mantik Schleiermachers oder gar zu echtem urspriinglichem Christentum
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und einer ihm verbundenen Philosophie? An Riickwanderern hat es nicht
gefehlt; indes bilden sie keineswegs die Mehrheit,

Das Erdbeben hatte ja nicht nur diesen oder jenen Uberbau zerstort,
sondern das Leben selbst bis zum Grunde aufgespalten und auch fir
viele, die bis dahin noch Christen gewesen, alles, auch den christlichen
Gottesglauben, in Frage gestellt. Das geschichtliche Geschehen schien
einen Sinn des Daseins und damit einen weisen Urgrund der Welt zu
leugnen. Nicht nur das Dasein des Menschheitsganzen als einer Folge von
Geschlechtern, nicht nur jenes der Vélker, sondern auch jenes der Einzel-
personen ist betroffen. Sie waren so tief entwiirdigt und entwertet worden,
so ginzlich zernichtet in ihrem geistigen Antlitz, dafl die Augen der Seele
fir das feine Leuchten des Ubersinnlichen, des Géttlichen erblindeten
und ihre Ohren taub wurden fiir den Anruf von oben.

Wie licherlich schien jegliche theoretische Schau zeitlos giiltiger Ideen
und Gedanken angesichts der vulkanischen, umstiirzenden Bewegtheit
des jiingst Erlebten!

In dieses Chaos hinein méchte die deutsche Existenzialphilosophie zur
Besinnung rufen. Sie geht von der Gegenwartssituation aus, schafft Philo-
sophie ohne begriffliches System der Ordnung, Seinslehre ohne tragenden
Grund, Religion ohne unzweideutige Bindung ans Géttliche, redet von
Schuld und Verantwortung, von Freiheit und Seinsmoglichkeit und ver-
steht unter all dem etwas ganz anderes als die iiberlieferte Seinslehre;
Ethik und christliche Sittenlehre. In einem vorliufigen Sinne scheint damit
das Chaos begriffen zu werden und damit als solches aufzuhéren zu sein.

Indes kann man dabei nicht stehen bleiben. Religion und Philosophie
des Bodenlosen sind auf lange Sicht unméglich. Entweder fihrt der Weg
hinab zum unverhiillten Nihilismus Sartres oder hinauf zu einer neuen
weltanschaulichen Synthese von seinsbegriindeter Philosophie und Religion.

Die von den Existenzialisten verweltlichten Kategorien menschlicher
Seinsweise wie Geworfenheit, In-der-Welt-sein, Freiheit, Schuld und Ver-
antwortung, ja, ,,Sein zum Vergehen®, die in der Angst, dem Beben einer
wissenden, wachenden und in eigener Entscheidung stehenden Kreatur
sich urspriinglich offenbaren, miissen gelést und mit ihrer uralt sakralen
Grofle, Macht und Gewalt neu erfiillt werden. Dann werden sie zum
Leben fiihren. Gerade dies aber kann durch Philosophie allein nicht ge-
schehen. — — —

In die Krise der schwankenden Antike und der gegenwirtigen Zeit
hinein wandert von Siiden her auf der Appischen Strafle ein Mann unter
militirischer Bewachung: Paulus von Tarsus, der als Gefangener zum
kaiserlichen Gericht nach Rom gefithrt wird. ,,Die Briider hatten von uns
gehort und kamen uns von dort (von Rom) entgegen bis Forum Appii und
Tres Tabernae” (Apg 28, 15). :
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Paulus von Tarsus verkdrpert in markantester Weise die Vieleinheit
der wuniversalen hellenischen Mittelmeerkultur, die von den Grenzen
Indiens bis Gibraltar, vom Nil bis zur Donau sich erstreckte. Er ent-
stammt dem vorderasiatischen Volkerraum, kennt die Weisheit der Hel-
lenen und ist romischer Biirger. Er kennt die Grofle dieser Welt und ihr
Ungeniigen.

Aber in seinem Geiste trigt er etwas Neues, etwas, was sich nicht aus
den allgemeinen Regeln religionsgeschichtlicher Entwicklung erkliren und
ableiten 14f}t: eine Botschaft, eine Offenbarung, welche die Schopferkraft
eines menschlichen Genius weit tibersteigt. Er bezeugt, dafl es Offenbarung
der Gottheit sei. Es ist das Glaubensgut des Volkes Israel und das Evan-
gelium Jesu Christi.

Die Verkiindigung des Paulus entsteigt existentiellen Tiefen. Er hat das
ihm anvertraute Wort hineingenommen in sein innerstes Wesen; alle .
Schichten seines Seins sind damit durchtrinkt, und wenn er es jetzt unter
die Volker ruft, steigt es wie aus den Quellen tiefsten persénlichen Er-
lebens eines Menschen ihrer Art, ihres Denkens und Fithlens, Bereits in
der Eroberung des Menschen Paulus ist das Christentum in Entfaltung der
ihm innewohnenden Kraft iiber die Weite des griechisch-romischen Welt-
raumes hereingebrochen. In ihm vor allen anderen wurde der Verschmel-
zungsprozel vollzogen zwischen der Botschaft des Gekreuzigten, der
jiidischen Glaubensglut und dem hellenischen Geiste; nicht in dem Sinne,
daf die ,,Jesusreligion® inhaltlich ,grizisiert” worden wire, sondern in
dem bereits gesagten einer existentiellen, d.h. nicht nur theoretisch,
sondern auch erlebnis- und wesensmifligen, personalen Aneignung eines
Mannes, der auch im griechischen Kulturkreis beheimatet war.

Paulus wandert iiber die Appische Strafle zur Hauptstadt der Welt nicht -
wie ein Fremdling in unbekanntem Lande, sondern als romischer Biirger.
Er ist es, der allen alles werden kann, weil er die Sprache der Mensch-
heit spricht.

Seine Worte an die Rémer: Gottes Sohn offenbart sich vom Himmel her
iiber ein gottloses und ungerechtes’ Geschlecht. Obwohl Gott durch die
Vernunft erkennbar ist und auch erkannt worden ist, wie Platons Lehre
vom absolut Seienden beweist, hat sich dieses Geschlecht verirrt in allzu
menschlichen und untermenschlichen Gottesvorstellungen und einer ent-
sprechenden Gottesverehrung. ,,Die Herrlichkeit des unverginglichen
Gottes vertauschten sie mit dem Bilde von verginglichen Menschen,
ngcln vierfifigen und kriechenden Tieren® (Ro6m 1,221f.). Dem reli-
giosen entsprach der sittliche Verfall.

Von dieser geschichtlichen Tatsache fiihrt das Denken des Paulus in
den existenticllen Hintergrund, der sie erst moglich gemacht hat: die Ur-
sinde am Ursprung der Menschheit. Der urspriingliche Entwurf mensch-
licher Weise des Daseins, der von Gott stammte, wurde vereitelt; ein
Schatten warf sich voraus iiber den ganzen Weg des Menschengeschlechtes.
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Und jede Generation fiigte durch schuldbare Verderbnis dem dunklen
Erbe des Bosen ihren Teil hinzu. Die Freiheit der Einzelperson wurde da-
mit nicht aufgehoben, aber sie hatte zu entscheiden mnter dem stets zu-
nehmenden Gewicht ungiinstiger Erbanlagen und entgéttlichter und ent-
sittlichter objektiver Kulturwerte,

Die Schuld steht iiber der Welt und den Seinsmoglichkeiten des Einzel-
menschen. Und in ihrem Gefolge ist der Tod, der leibliche und geistige.
Alle diese Finsternisse aber stehen unter dem flammenden Lichte Gottes.
Es ist keine sikularisierte und daher auch keine ausweglose Finsternis.

Paulus verkiindet die Erlosung durch Jesus Christus, der gekreuzigt
worden und auferstanden ist und sich erwiesen hat als Sohn des allein
wahren Gottes. Er schafft uns neu als Kinder der Gnade zu neuem Leben
aus seiner Kraft. Und dann kommt die Neubewertung unseres Erden-
lebens: ,,Ich halte dafiir, dafl die Leiden dieser Zeit nicht zu vergleichen
sind mit der kiinftigen Herrlichkeit, die an uns wird offenbar werden.
Denn das Harren der Schépfung ist ein Harren auf die Offenbarung der
Kinder Gottes” (R6m 8,18ff.). Das Jenseits wird aufgerissen. Was
Platon nur undeutlich erkannt und in kiinstlerischen Phantasien um-
schrieben hatte, jetzt nimmt es Gestalt an, und daneben verblassen auch
die herrlichsten Diesseitsgiiter.

Rom, das noch kraftvolle heidnische Rom, fiihlt sich in seiner derben
Diesseitigkeit und damit in seinem Bestande bedroht. Es hat es dem helle-
nisierten Juden Paulus nicht leicht gemacht, auch wenn er civis Romanus
war. Es sah in der Neubewertung des Daseins nicht nur eine Umwertung,
sondern eine Entwertung. Neben der erdfernen Herrlichkeit dieses neuen
Gottes und seiner armseligen Nihe in der Gestalt eines Gekreuzigten
war fiir Cisarenhalbgétter kein Platz. Da ferner die Christen im Kampf
gegen eine in die Erde verbissene Umwelt die natiirlichen Werte zunichst
ibersehen mufiten, schienen sie Todfeinde nicht nur des Staates, sondern
auch der Kultur zu sein.

Es waren nicht immer die menschlich minderwertigen Kaiser und
Staatsminner, welche die Anhinger des neuen Glaubens verfolgten. Und
sie legten ihnen furchtbare Proben auf; das rémische Martyrologium, das
goldene Buch der Zeugen Christi, berichtet davon. Nicht so sehr durch-
glinzende Redekidmpfe, Apologien und gelehrte Abhandlungen, als viel-
mehr durch Leiden und Untergang wurde damals die Wirklichkeit der
ewigen Werte und ihr Vorrang vor den zeitlichen bewiesen. Erst das
sinkende Rom hat sich vor diesen Zeugnissen gebeugt.

Und dann geschah das Unerwartete: die sterbende Antike iibergab
die Klemodien ihrer irdischen Schatzkammer der aus den Katakomben
steigenden jungen Kirche zu treuen Hinden; und diese nahm sie an. Sie
schmiickte ihre Stirne mit der Weisheit Griechenlands; ihre Hinde, die
sich anschickten, eine zerbrechende Welt neu zu ordnen und zu leiten,
lernten von altrdmischer Staatskunst und Organisation die Ziigel zu
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fithren, und die aus zerfallenden Tempeln fliichtende Schonheit fand Zu-
flucht in den Riumen der christlichen Basiliken.

Dieser Vorgang war einmalig und wird sich nicht wiederholen. Wohl
kaum jemals wieder wird die Kirche in der Zeit das Erbe der Heiden in
diesem Umfange iibernehmen konnen. Indes micht einmalig braucht ihre
Sieghaftigkeit gegeniiber einem Diesseitsmenschentum zu sein, selbst wenn
es — im Gegensatz zum antiken — so verkrampft, so wurzellos und des-
wegen so unnatiirlich ist wie das heutige. Wir scheinen in manchen Ab-
schnitten der Auseinandersetzung mit ihm auf einem toten Punkte ange-
gelangt zu sein. Schwer geriistet mit geistigen Waffen, die sich durch Jahr-
hunderte bewihrt haben, treten wir an, doch scheint es oft, als ob der
Gegner in ganz anderen Bereichen oder iiberhaupt nicht mehr mit uns
kimpfte und uns einfach als Tote behandelte. Wir treffen ihn micht.

Ein Zeugnis aber wird die Welt auch in Zukunft nicht abzulehnen ver-
mogen: das Zeugnis derjenigen, die fiir christliche Wahrheit und Werte
leben, leiden und in den Tod gehen. Und solche Zeugnisse mehren sich
in unserer Gegenwart. Darin liegt unsere Hoffnung. Sie legen Breschen in
die miide Gleichgiiltigkeit oder feindliche Abwehr der ratlosen Welt,
und durch diese Breschen mag dann das breite Heer christlicher Geistes-
und Kulturtriiger noch einmal ins Leben unserer Volker einziehen.

Philosophisches zur Tiefenpsychologie
und Psychotherapie

Von AUGUST BRUNNER 8. ]J.

Der Mensch ist kein einfaches Wesen. Er reicht mit seinem Sein durch
die Bereiche des Stofflichen, des Pflanzenhaften, des Vitalen hindurch
bis ins Geistig-Personhafte. Diese Schichten liegen aber im Men-
schen nicht einfach nebeneinander; er wire ja dann nicht ein Seien-
des, ein Mensch. Vielmehr ist es so, dafl sein geistiges Sein zugleich
als Lebensprinzip eitigeht ins Vitale und Pflanzenhafte. Der Mensch ist also
eine Einheit in der Vielfalt, und zwar in einer Vielfalt, deren einzelne:
Teile nicht immer von sich aus in die gleiche Richtung gehen. Dies
bringt fiir den Menschen allerlei Schwierigkeiten und Gefahren mit sich,
und zwar um so grofere, je mehr auch von auflen die widerstrebendsten
Binfliisse auf ihn einstiirmen. Denn der Mensch will eine Einheit bilden,
will die Harmonie seiner verschiedenen Schichten verwirklichen, um
dadurch Friede und Gliick zu erreichen.

Infolge der Einheit des geistigen und des lebendigen Urgrundes seines
Seins werden alle Schichten im Menschen anders, als sie rein fir sich
wiren. Das leibliche Leben und der Leib gleichen im Menschen zwar
dem Leben und Leib des Tieres, stellen aber doch etwas wesentlich
Neues dar, weil dieses Leben vom Geistigen durchdrungen ist. Umge-
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