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verstiindlich wie das Bestreben des HI. Stuhles, den deutschen Katholiken
den ihm méglichen Schutz angedeihen zu lassen, weshalb er sich auf Ver-
handlungen einlief3, die zum Abschluf des Reichskonkordats fiihrten, den zu
verstehen auch nach den umfangreichen Ermittlungen und Erwigungen des
Konkordatsprozesses noch immer Schwierigkeiten zu bereiten scheint.

(Ein abschliefender Beitrag wird folgen.)

Bergson und unser Jahrhundert

YVONNE PELLE-DOUEL

Bergson hat am Ende des 19. Jahrhunderts die Gegenbewegung gegen den
herrschenden Positivismus, den Mechanismus und Rationalismus des natur-
wissenschaftlichen Denkens ins Leben gerufen und ihr Bewuftsein und
Stimme verlichen. Er stief die Tore zur philosophischen, besonders zur
metaphysischen Betrachtungsweise wieder auf, er befreite die Krifte des
Geistes und des Lebens; er bannte den Mechanismus, der nach und nach den
schopferischen Elan zu ersticken drohte, nicht nur in der Philosophie, son-
dern auch in der Kunst, der Literatur, im ethischen und religiésen Leben,
ja selbst im politischen Denken. Bergson und kein anderer, so schreibt Péguy
in ,,Note Conjointe*, habe uns von jener Metaphysik der modernen Welt
befreit, die sich als Physik ausgibt.

Diese Grundstrémung in Bergsons Philosophie hat die Entwicklung un-
seres Jahrhunderts sicher stirker bestimmt als manche Einzelheiten seiner
Lehre. Bergson hat dieser neuen Geisteshaltung entscheidende Anstéfie ge-
geben, und er war einer ihrer vorziiglichsten Sprecher. So kommt ihm ent-
scheidende Bedeutung zu, wenn man ein treffendes Gesamtbild der aufer-
gewohnlichen und stiirmischen Geistesrevolution gewinnen will, die den Be-
ginn unseres Jahrhunderts kennzeichnet. ,,Eine groffe Philosophie ist nicht
eine, die endgiiltige Urteile verkiindigt, die Entscheidungen trifft, sondern
eine, die eine Unruhe einfiihrt, die eine Erschiitterung einleitet.”“!

Als Bergson seinen Weg begann, der ihn vom ,,Essai sur les Données Im-
médiates de la Conscience® (1889) bis zu den ,,Deux Sources de la Morale et
de la Religion® (1932) fithrte, herrschte an der Universitiit ausschlief8lich
eine Philosophie, die ganz aus Kant und dem Positivismus hervorgegangen
war. Von Kant hatten die Philosophen gelernt, den metaphysischen Speku-
lationen zu mifitrauen, mit Comte und der Schule Cousins verwarfen sie

1 Note sur M. Bergson et la philosophie bergsoniénne, deutsche Ubersetzung
von Friedhelm Kemp, Nota conjuncta, Derlag Herold, Miinchen-Iien 1956, 39.
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jedes Postulat, das iber den Bereich des Experimentierbaren hinausging.
Die Naturwissenschaft mit ihren von Claude Bernard festgelegten Richt-
linien war unbestrittene Kénigin, und der Mensch wurde, so grotesk das im
Grund auch war, als ein Naturphinomen betrachtet, das selbstverstindlich
dem Determinismus unterworfen war, den man fiir das letzte und endgiil-
tige Ergebnis des wissenschaftlichen Denkens hielt. Zugleich freilich sah
man diesen Menschen als den an, der die Forschung in die Wege geleitet
hatte, als den eigentlichen Gott, der sicher und mit Riesenschritten der WAE
kunft der Wissenschaft® entgegenging. Zwar hatten einzelne wie Maine de
Biran, Ravaisson, Lachelier Vorstifie in Richtung auf eine Wiederentdeckung
der Metaphysik gewagt. Die Gesamtheit der Philosophen aber — die kaum
mehr als Philosophiegeschichtler oder Psychologen im Schlepptau der Medi-
zin, der Biologie, der Soziologie waren — versuchten, die Probleme nach
naturwissenschaftlichen Methoden zu stellen und zu beantworten. Das Le-
ben erklirte man mit Spencer durch die Evolution der Arten, das Denken
durch die Theorien iiber die Lokalisierung im Gehirn, das moralische Leben
mit Comte, Spencer, Stuart Mill und spiter der Schule Durkheims rein so-
ziologisch. Der Mensch war zu einem Objekt der Naturwissenschaft gewor-
den, das man von auflen betrachtete, ein Phéinomen unter Phiinomen. Alles,
was mit dem Inneren zu tun hatte, hielt man fiir metaphysische Verschwom-
menheit, religiose Phantasterei, literarische Unwissenschaftlichkeit. Man
wollte ein neues Bild vom Menschen gewinnen, und unternahm dies, ent-
weder nach dem mechanistischen Modell — darauf bauten die psychologi-
schen Assoziationstheorien auf — oder nach dem organischen Modell — dar-
aus erwuchs die Erforschung der Instinkte, der Empfindungen und des Ge-
fiihlslebens nach Bain, Fechner, Wundt, Ribot — oder nach dem evolutio-
nistischen Modell — hier war es wiederum Ribot, der in seinen Theorien
tiber das Gediichtnis, den Willen, die Personlichkeit die klinischen Analysen
der Neurologie mit der Idee einer vom Einfachen zum Komplexen fort-
schreitenden organisierenden Evolution verband.

Welches Modell man auch anwandte, die Tendenz war iiberall dieselbe:
das Seelische wird von auflen gesehen, wie eine Sache, die Gesetzen unter-
liegt und in ein Gewebe von Ursachen- und Wirkungsphinomenen ver-
strickt ist. Zugrunde lag der Gedanke, dal man durch rationale Erkenntnis,
durch begriffliche oder gar mathematische Systeme das Lebendige und das
Seelische gedanklich wieder aufbauen lassen konne, daf es als etwas aus
verschiedenen Elementen Entstandenes erscheine. _

Diese Philosophie blieb nicht ohne Echo in anderen Bereichen, besonders
in der Literatur und in der Malerei. Der Realismus eines Courbet, der Na-
turalismus der ,,Soirées de Médan*, die grof3en sozialen Romane eines Zola,
die bis auf den Grund gehenden Analysen der Briider Goncourt, ja sogar die
sozialen Romane von Paul Bourget weisen eine geradezu wissenschaftliche
Beobachtung auf, eine minutiése Beschreibung und Kategorisierung. Auch
in sozialen und politischen Richtungen spiegelt sich dieser Anspruch auf
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Wissenschaftlichkeit: man denke nur an zwei so entgegengesetzte Ideo-
logien wie den Marxismus, der wissenschaftlicher Materialismus ist, und
die Bewegung von Maurras, einen auf die Theorien Darwins und Taines ge-
griindeten Nationalismus. Der Mensch beobachtet sich selbst methodisch
nach allen Richtungen. Er glaubt den alten Warum-Fragen der Metaphysi-
ker ein Ende gesetzt zu haben. Jede transzendente Dimension scheint besei-
tigt zu sein.

Das ist die Atmosphire, in der Bergson anfiingt. Auch er will nicht viel
von den groflen, allzu unbestimmten Theorien wissen, die ohne jede Riick-
sicht auf die Erfahrung vorangehen. Ihn beseelt der Geist des auf Strenge
bedachten und sich an die Tatsachen haltenden Gelehrten. Und gerade das
wird ihn iiber die Naturwissenschaft hinausfiithren. Bergson interessierte
sich sehr fiir die evolutionistische Biologie, wie Spencer sie darstellte. Den
gréBiten Eindruck machte auf ihn das Mifiverhiltnis zwischen dem mathe-
matischen Zeitbegriff, wie ihn der Evolutionismus und die Physik ver-
wandten, und der inneren Erfahrung der Zeit. Dort handelte es sich einfach
um eine Anwendung auf den Raum, um eine scheinbare Beweglichkeit, um
das Zihlen unbeweglicher Abstiinde, wihrend die Erfahrung der Zeit die
eines reinen Flusses ohne Haltepunkte, eine qualitative, subjektive, gelebte
Dauer ist, die sich nicht verriumlichen 1aft. Hier liegt der Ausgangspunkt,
das beherrschende Thema und das ,,dynamische Schema® von Bergsons gan-
zer Philosophie.

Die Enthiillung der gelebten Dauer wird zur Enthiillung der Innerlichkeit,
des Subjekts, des Ich, des Bewufdtseins: ein entscheidender Augenblick in
der Geschichte des Denkens. Von hier aus entfalten sich nach und nach die
groflen Leitgedanken Bergsonscher Philosophie.

I

In seinem ,,Essai sur les Données Immédiates de la Conscience” (1889),
geht Bergson auf das Problem der scheinbaren Vielfalt der Bewulitseins-
stufen ein, dem eine verrdumlichte Vorstellung des Gediichtnisses zugrunde
liegt; das Gediichtnis wird vorgestellt als aus einer Reihe von seelischen Bil-
dern bestehend, die in den verschiedenen Zellen oder Zonen des Gehirns
aufbewahrt werden. Diese Theorie beruht letztlich auf der vereinfachenden
und ungenauen Ansicht, da® die Ideenassoziation die Struktur des ganzen
Seelenlebens bilde. Bergson zeigt, daf} sich der Begriff der Quantitit, des
Mafes nicht auf das seelische Leben anwenden Lifit; er ist auf raumliche
Symbole angewiesen, das Seelische eben aber schliefft den Raum aus, da es
reine Qualitiit, reine Verschiedenheit, reine, unumkehrbare, wenn auch alles
umfassende Veréinderung ist, was Bergson eben die ,reine Dauer” nennt.
Das von ihm gebrauchte Bild erlangte Berithmtheit: der Schneeball, der im
Weiterrollen wiichst. Das seelische Leben ist nur vom Subjekt her zugéing-
lich; denn es ist Spontaneitit, Augenblicklichkeit, eben Leben, Hervorstr-
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men auf ein Unbestimmtes zu, in einem Wort: Freiheit. Von Anfang an ver-
war{ Bergson also jede Erklirung mechanistischer oder deterministischer
Art.

In,,Matiere et Mémoire® (1897) und ,,L’Energie Spirituelle® (1912) kommt
Bergson auf seine Ansichten, die Argernis erregt hatten, wieder zuriick und
wendet sich diesmal an ein bestimmtes Problem: das Problem des Gediicht-
nisses und der cerebralen Lokalisationen. Einige Psychologen hatten es durch
klinische und physiologische Beobachtung zu 16sen versucht, so Ribot in
,Les Maladies de la Mémoire® (1893). Dahinter erhebt sich das umfassen-
dere Problem yon seelischem und organischem Leben, von Geist und Ma-
terie.

Bergson findet gegeniiber allen materialistischen Erklirungen eine klas-
sisch gewordene Unterscheidung: das Gewohnheitsgedichtnis ist eine me-
chanische Gehirnfunktion, die durch Wiederholung, durch die Zusammen-
fiigung motorischer Mechanismen entsteht, das Vergangene ,,spielt”, indem
es sie nach-schafft, und das bis zu einem gewissen Grad lokalisiert werden
kann; das reine Gedichtnis dagegen ist nichts anderes als das ,,danernde®
Ich, das will und das sich das Vergangene als Gelebtes, d. h. als unvergleich-
lich vorstellt. Der Leib, das Gehirn sind die Instrumente des Aufmerkens
auf das Leben, das Maf} unserer Aktion auf die Dinge, angepafit den Erfor-
dernissen dieser Aktion. Das Gediichtnis hingegen ist nichts anderes als un-
sere reine Dauer, d. h. das unaufhérlich neue Entspringen unseres geistigen
Ichs, unserer schopferischen Spontaneitiit. Der Geist tritt mit der Materie
in Berithrung mittels der vom Gedichtnis geniihrten Aktion. Aber gerade
in der reinen Aktion, in den Akten reiner Freiheit kann er sich in einer tota-
len Konzentration seiner selbst sammeln. Berithmt wurde das von Bergson
gewiihlte Beispiel: Der Geist ist einem umgekehrten Kegel vergleichbar,
dessen Spitze die Spitze der Aktion darstellt, die an der Ebene des Realen
aufst6f3t, wihrend die Basis die mehr oder minder unbewufite Zone dar-
stellt, in der sich das Ich lockert, in Fragmente, in verstreute und vielfil-
tige Erinnerungen zerfillt. Unaufhérlich durchlauft der Geist diesen Raum
in allen Richtungen, vom Traum zur Aktion, von der aktiven Wahrnehmung
des Wirklichen zum Zuriickfallen ins Unbewufite. Das Gedéchtnis ist also
der Geist, insofern er lebt, dauert, Bedeutungen setzt.

Das Gehirn ist nicht die Ursache des Gedichtnisses, sondern ein Instru-
ment zum Aufrufen der Erinnerungen, in Abhiingigkeit von der Wahrneh-
mung, die ihrerseits die mogliche Aktion vorzeichnet. Diese ist nur in den
Augenblicken wahre Aktion, wo das Ich ganz und gar sich selbst gegenwiir-
tig ist. .

Eine solche Theorie aufstellen hiefd die mechanistische Position von Grund
auf umkehren und den Geist wieder einfiithren, indem man ihn von vorn-
herein und wesentlich dem Zugriff der iufleren Beobachtung und des Mes-
sens entzog. Es hief, den fundamentalen Widerstand, den das seelische Le-
ben jeder materialistischen Erklirung entgegensetzt, neu zur Geltung brin-

119



Yvonne Pellé-Douél

gen: es hiefl das Tor 6ffnen fiir eine Psychologie des innern Bereichs, des
FlieRenden, des Unbewuf’ten, das rein seelisch ist, des Ichs, das spontan und
nicht nach vorausberechenbaren Schemata handelt. :

Das hief} einer neuen Philosophie und vielleicht sogar einer neuen Natur-
wissenschaft den Weg offnen, einer Psychologie, die dem seelischen Ge-
schehen nicht mehr gegeniibersteht, die auch nicht nur klassifizierend und
aufzihlend von auflen beobachtete Introspektion, sondern die mit dem Elan
des seelischen Lebens selbst zusammentfiel, durch eine achtsame Beschrei-
bung der Eigenart des seelischen Geschehens und die nunmehr die gesamte
psychologische Reflexion bestimmen sollte.

In den Werken aus den Jahren des neuen Jahrhunderts — ,,Le Rire®,
»L’Evolution Créatrice®, L’Energie Spirituelle®, ,,Durée et Simultanéité®“ —
wie in den Vorlesungen am Collége de France gelang Bergson das Erstaun-
liche: er zog nicht nur ein mondénes Publikum an und gewann es fiir sich —
es gehorte zum guten Ton, in seine Vorlesungen zu gehen, und die Damen
lieBen sich durch ihre Diener einen Platz belegen —, sondern auch Philo-
sophen, wie Gabriel Marcel, Jacques Chevallier, Jean Wahl, sowie Nonkon-
formisten und Sozialreformer, wie Georges Sorel oder Péguy, der kam, um
dic Entwicklung im Denken seines ehemaligen Professors an der Ecole Nor-
male Supérieure zu verfolgen.

I

In ,,I’Evolution Créatrice greift Bergson das alte Thema vom seelischen
Leben wieder auf, da® Leben, ndmlich Spontaneitiit, Freiheit, reine Dauer
ist, und fiigt es in das umfassendere Thema des Lebens im allgemeinen ein.
Bergsons Philosophie erweist sich so als eine Philosophie des Lebendigen.
Diesmal liefert die Biologie seinen Ausgangspunkt und sein ,,dynamisches
Schema®. Spencer, Darwin und Lamarck hatten die Idee der Evolution auf
den philosophischen Markt geworfen. Aber sie hatten sie nicht eingehend
genug durchdacht, und so verfilschten sie diese Idee durch eine nachtriig-
liche Uberlegung, indem sie versuchten, das angebliche Riiderwerk der Evo-
lution auseinanderzunehmen und alles mechanistisch zu erkléiren. Fiir Berg-
son gab es kein Ridderwerk, keinen Mechanismus, fiir ihn wurde auf Grund
zahlreicher Analysen und sorgfiltiger Untersuchungen vielmehr eines deut-
lich: die Evolution geschieht im Fluf8 des Lebens selbst, unvorhersehbar,
trinmphierend, unwiderstehlich, und sie entzieht sich jeder begrifflichen
Erfassung oder rationalen Symbolisierung. Bergson fiirchtete das Zuriick-
fallen in naturwissenschaftliches Denken, das an der Materie gepriigt wurde,
die in der Schwere und Riumlichkeit in Erscheinung tritt. Nicht das Kréfte-
spiel auf der Ebene der Materie kann die Evolution der Arten erkliren, son-
dern der Elan vital, der immer siegreicher durch die aufsteigenden Formen
der lebendigen Wesen hervorbricht: ,,(Es ist) ... die urspriingliche Schwung-
kraft des Ganzen, dank deren die Bewegung der Teile weitergeht.2

2 Schopferische Entwicklung, Jena 1912, 60.
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Die Evolution ist fiir Bergson weder eine blinde und zufillige Verkettung
mechanischer Elemente, noch eine bewuf3te oder zum wenigsten finalisierte
Anpassung an das Milieu — damit wiire die Intelligenz vor das Leben ge-
stellt —, keine mechanische Kausalitiit, keine im voraus festgelegte Finali-
tit. Der Elan vital bahnt sich von einer nach allen Richtungen stromenden
Quelle aus einen Weg zum Geist hin. Dieser urspriingliche Elan erfihrt
manche Wechselfiille und Fehlschlige in seinen vielfiltigen Durchbruchs-
bemiihungen. Letztlich aber triumphiert er in der immer geschmeidiger und
feiner werdenden lebendigen Organisation, insbesondere im Nervensystem,
das ihm gestattet, zum Menschen vorzustoflen, der allein imstande ist, unter
gewissen Bedingungen, des Elan vital bewuf8t zu werden. Eine Stelle in
»L’Evolution Créatrice” faldt Bergsons Gedanken iiber diesen Punkt sehr
gut zusammen: ,,Denn beim Menschen ist das Bewul’tsein wesentlich In-
tellekt. Und es kénnte, es sollte, so scheint es, auch Intuition sein. Intuition
und Intellekt vertreten zwei gegensiitzliche Richtungen der Bewuftseins-
arbeit: die Intuition geht im Sinne des Lebens selber, der Intellekt im um-
gekehrten Sinne und sieht sich so ganz von selbst auf die Bewegung der
Materie eingestellt. Ganz und vollkommen wiire erst eine Menschheit, bei der
diese beiden Formen bewuBter Aktivitit volle Entfaltung erreichten; und
unzihlige mogliche, je allen ersinnbaren Graden von Intellekt und Intui-
tion entsprechende Mittelglieder lassen sich zwischen einer solchen Mensch-
heit und der unseren denken. Hier liegt der Anteil des Zufalls im geistigen
Bau unserer Art. Eine andere Evolution hitte zu einer anderen, entweder
noch intelligenteren oder aber intuitiveren Menschheit fithren kénnen. In’
der Menschheit aber, an der wir Teil haben, ist tatsiichlich die Intuition dem
Intellekt fast vollstindig geopfert worden. Es scheint als hitte das Bewulf3t-
sein in der Eroberung der Materie und der Riickeroberung seiner selbst das
Beste seiner Kraft erschopfen miissen. Denn unter den besonderen Bedin-
gungen, unter denen diese Eroberung sich vollzog, erforderte sie die An-
passung des BewuBtseins an die Beschaffenheiten der Materie, forderte die
Konzentrierung seiner gesamten Aufmerksamkeit auf diese Beschaffen-
heiten, forderte endlich seine Besonderung zum Intellekt. Dennoch, ob auch
verschwimmend und vor allem diskontinuierlich, die Intuition besteht. Eine
halb erloschene Lampe ist sie, die nur von Zeit zu Zeit und nur fiir Sekun-
den aufflackert. Schlief3lich aber, sie flackert doch auf, wenn ein vitales In-
teresse ins Spiel kommt. Und auf unsere Personlichkeit und unsere Freiheit,
auf die Stellung, die wir im Zusammenhang der Natur einnehmen, auf un-
seren Ursprung und vielleicht auch unsere Bestimmung wirkt sie, ein schwan-
kendes, blasses Licht. Ein Licht aber, das darum nicht weniger die Finsternis
jener Nacht durchbricht, in der uns der Intellekt beldf3t* (Schopferische
Entwicklung, 271).

Der Mensch, dieses zwielichtige Wesen, unterliegt noch dem Absturz und
der Schwere der Materie, die die Aufldsung des schépferischen Schwunges
ist; ihr ist seine Intelligenz vom Ursprung her angepaf3t. Darum muf} er den
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Verstand irgendwie iibersteigen, sich diesem Angepafitsein durch eine ge-
waltsame Wendung des Willens entreifien: ,,Sich umwendend, sich auf si¢ch
selber werfend, miiffite das Vermogen des Schauens eins werden mit dem
Akte des Wohlwollens.*“3 Die Intuition trifft dann auf den Instinkt, der, an
das Leben angepaft, in Richtung des Elan vital gelegen ist, und erleuchtet
ihn, gibt ihm seinen Sinn. Die Intuition findet hier die Dauer wieder, aber
eine kosmisch gewordene Dauer, die letztlich mit dem Sein identisch ist,
reine Spontaneitit, reines Bewuftsein, reine Schépfung. Esist ,,... der Grund
unseres Wesens, ist — wir fithlen es wohl — die eigene Substanz der Dinge,
mit denen wir in Verbindung stehen*4.

Die Natur der Dauer, des Elan vital also, erscheint damit als etwas Seeli-
sches: ,,Je mehr sich also die Aufmerksamkeit dieser Kontinuitit des Lebens
zuwendet, desto mehr sicht man sich die organische Entwicklung der eines
BewufBYtseins nihern, wo die Vergangenheit gegen die Gegenwart dringt und
aus ihr eine neue, eine all ihren Vorliufern inkommensurable Form hervor-
brechen laf3t.“5 Ein Analogon dieser Schépfung ist uns in der Erfahrung des
Bewuftseins gegeben, besonders im #sthetischen BewuBtsein. ,,In diesem
Sinne kann wie vom Bewuftsein auch vom Leben gesagt werden, es erschaffe
etwas in jeglichem Augenblick.“¢ Diese Schopfung ist einfach, leicht, wie
die Inspiration des Dichters, die sich in der Vielfalt der Worte entfaltet, wie
die Geste der Hand, die nur fiir die Analyse und Auseinanderlegung kompli-
ziert erscheint: ,,...wihrend doch die Natur nicht mehr Miihe hatte, ein
Auge zu schaffen, als ich habe, meine Hand zu heben.“? Die ganze Natur ist
‘diese einfache und schépferische, unvorhersehbare und anmutige Geste.
Bergson beendigt das dritte Kapitel von ,,L’Evolution Créatrice® mit einer
beriihmten und groffartigen Vision: ,,Wie das winzigste Staubkorn eins ist
mit unserem gesamten Sonnensystem, mitgerissen in jene unteilbare Nieder-
stiegshewegung, die die Materialitiit selber ist, so auch sind alle organischen
Wesen, vom geringsten bis zum hochsten, von den ersten Urspriingen des
Lebens ab bis zur Zeit, wo wir stehen, und in allen Riumen und in allen Zei-
ten, nur das Sichtbarwerden eines einzigen, der Bewegung der Materie ent-
gegengesetzten und in sich ungeteilten Impulses. Alle Lebewesen tragen ein-
ander, alle iiberwiltigt der gleiche furchtbare Drang. Das Tier nimmt seinen
Stiitzpunkt auf der Pflanze, der Mensch schwingt sich auf die Tierheit, und
die gesamte Menschheit in Raum und Zeit wird zum ungeheuren, neben je-
dem von uns galoppierenden Heere; vor uns und hinter uns in hinreiffendem
VorstoB3, fihig alle Hindernisse zu iiberreiten, und die grofiten Widerstinde
zu iiberwinden — vielleicht selbst den Tod.**8

Daher die ,,biologische* und ,,kosmische® Auffassung der Philosophie.
Die Philosophie ist nicht nur die Riickkehr des Geistes zu sich selbst, das
Zusammenfallen des menschlichen Bewufitseins mit dem lebendigen Prin-
zip, aus dem es hervorgeht, eine Beriihrung mit der schépferischen Anstren-

8 Schipferische Entwicklung 242, 4 ebd. 45. 5 ebd. 33.
6 ebd. 35. v ebd. 97. 8 ebd. 274/75.
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gung. Sie ist Ergriindung des Werdens ganz allgemein, der wahre Evolutio-
nismus und deshalb die wahre Weiterfiihrung der Naturwissenschaft?. Berg-
sons biologische und organizistische Art, die Philosophie anzugehen, hat
wahrscheinlich viel Einfluf3 gehabt auf Systeme wie die organischen Philo-
sophien in den Vereinigten Staaten oder die biologische Philosophie eines
Raymond Ruyer in Frankreich. Daneben sei vor allem auf die iiberraschende
Verwandischaft einer solchen kosmischen Vision mit derjenigen Teilhard
de Chardins hingewiesen. Wenn Bergson schreibt: ,,Je mehr man dariiber
nachdenkt, um so mehr kommt man zu der Einsicht, daf8 diese Konzeption
der Metaphysik es ist, die von der Naturwissenschaft nahegelegt wird®, so
mufR man an die Grundposition Teilhard de Chardins denken, die, ausgehend
von den Uberlegungen des Paléiontologen und Geologen eine im naturwis-
senschaftlichen Denken verwurzelte, darauf gestiitzte und es weiterfithrende
philosophische Reflexion darstellt. Die Methode ist im Grund dieselbe: sie
bedenkt in einer Einheit zusammen die biologischen und psychischen Tat-
sachen und macht sie fiir eine Lésung der metaphysischen Probleme zu-
ginglich. Weder bei Teilhard de Chardin noch bei Bergson gibt es eine Auf-
hebung der Kontinuitit, verschiedene Ebenen, besondere Methoden, genau
zwischen dem Biologischen und Psychischen abgegrenzte Probleme. Daher
dieser fiir manche beunruhigende Eindruck organischer Einheitlichkeit, die
den Kosmos zugleich zum Fragezeichen und zur Lésung macht.

Am Grund des Problems findet sich noch eine weitere offenkundige Uber-
einstimmung. I'iir Bergson wie fiir Teilhard de Chardin steht es aufier Zwei-
fel, daf} die Evolution im ganzen genommen jenen Elan des Geistes darstellt,
der die Materie durchsiromt — ,,das Weltall in der Schwerkraft auf den
Geist zu fallend® (Teilhard de Chardin) —, und daf} diese Evolution eine
aufsteigende ist. Wenn ihr Hervorstromen auch in verschiedenen Bildern
gefadt wird, als Geysir bei Bergson, in Form einer Spirale bei Teilhard de
Chardin, die Intuition und der evolutionistische Optimismus bleiben die-
selben. Nach Bergson fiihrt die Evolution zum Triumph, nach Teilhard de
Chardin ist der ganze Kosmos belebt vom Punkt Omega, der die Ankunft
der ,,Noosphiire® und des schlieBlich ganz vermenschlichten und damit ver-
gottlichten Menschen vollenden wird. Im einen wie im anderen lebt etwas
von einem eschatologischen Propheten, aber bei beiden stiitzt sich der pro-
phetische Schwung auf die Gegebenheiten der Biologie. Fiir beide auch liegt
der naturwissenschaftliche und technische Fortschritt im Sinn der geistigen
Evolution. ,,Die Notwendigkeit eines ununterbrochenen Wachstums des Uni-
versums, eines Lebens der Realitit, meine ich, tut sich auf. Von hier aus aber
tritt auch das Leben, das wir auf unserem Planeten vorfinden, dieses im sel-
ben Sinne wie das Universum gerichtete, dieses der Materie entgegengesetzte
Leben, unter neuen Aspekt.“10 Bergson kiindigt hier Teilhard de Chardin an11.

® Vel. Gaston Berger, Gabriel Marcel, Henri Gouhier u.a. in einem Colloquium, das
die Nouvelles Littéraires vom 22, 10. 1959 veroffentlichten.
10 Schéopferische Entwicklung 346. i1 Vgl. diese Zschr. 165 (1959/60) 210.
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Beide Standpunkte werfen auch dieselben Probleme auf: die Gefahr eines
Pantheismus oder wenigstens einer mangelnden Transzendenz des ,,Punktes
Omega““ bzw. des Quellpunktes des Elan vital; Schwierigkeiten, hervorgeru-
fen durch die negativen Ideen: das Nichts, die Materie, das Leid, das Ubel;
eine Verallgemeinerung von naturwissenschaftlichen Tatsachen, die sich zu
sehr in Bildern bewegt; eine ausschliefilich ,,welthafte® Einstellung, um mit
Gaston Berger zu reden.

Zu erwithnen wire auch der Einflul der Erneuerung der biologischen
Sicht auf die Biologie selbst, insbesondere auf die Uberwindung der Duali-
tit von physikalisch-chemischer und eigentlich ,,vitaler* Seite der Biologie
durch eine eigene, und zwar psychische Deutung des Lebendigen als solchen.
Man finde manche Berithrungspunkte mit dem Denken Bergsons oder Spu-
ren seiner Philosophie in den Werken von Denkern wie Cuénot, Whitehead,
Canguilhem, Lecomte du Noity, Ruyer, Pauli, Bleuler, Hans Driesch, Schro-
dinger, MacDougall oder auch Spemann.

1T

Mit seinem Werk ,,Les deux Sources de la Morale et de la Religion* ge-
winnt Bergson noch tieferen Einfluf} auf das Denken unserer Zeit. Er dndert
darin weder das zentrale Thema seiner Philosophie noch ihre Richtung; nur
wendet er sich jetzt dem Gottesproblem zu, das bis dahin, wenn nicht im
Denken, so doch wenigstens im Werk Bergsons zuriicktrat. Wieder bilden
der Elan vital und die Intuition, die allein dazu den Zugang schenkt, das
zentrale Thema dieses Buches. Wieder begegnen wir der Idee des nicht be-
rechenbaren und schopferischen Lebensstromes. Aber diesmal wird der
Quellpunkt des Hervorstrémens, der Ursprung des Elan bei seinem Namen
genannt, es geht um Gott. Die schopferische Evolution, der unaufhérlich
fortschreitende Kosmos, findet vollen Sinn, indem sie sich offenbart als eine
sMaschine, um Gotter zu machen®.

Die Moral sprudelt empor und fiillt manchmal in toten Kristallisationen
zuriick ; aber ihre Quelle ist der Elan, ihre Bewegung der Fortschritt und die
Freude: ,,In der Ethik des Aufschwungs dagegen ist implizit das Gefiihl
eines Fortschritts enthalten. Das Gefiihl, von dem wir sprechen, ist die Be-
geisterung eines Vormarsches ... Es geniigt, dafd die Freude der Begeiste-
rung mehr enthiilt als das Vergniigen des Wohlbehagens, in dem dieses Ver-
gniigen jene Freude nicht einschlief3t, diese Freude aber jenes Vergniigen in
sich enthiilt und es sogar in sich aufsaugt. Das fiihlen wir; und die so erhal-
tene Gewif3heit, weit entfernt davon einer Metaphysik verhaftet zu sein, ist
das, was dieser Metaphysik erst ihre festeste Stiitze gibt.*“12

Péguy hat die Gedanken Bergsons zur Moral lang vor ihrer Formulierung
in den ,,Deux Sources* verstanden und vorausgefiihlt, als er die Gefahren
der Kristallisation, der Erstarrung der Seele in den leeren Formeln der Ge-

12 Dije beiden Quellen der Moral und der Religion, iibersetzt von Eugen Lerch,
Jena 1933, 47—48.
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wohnheit aufwies: ,,Von allem, was es Schlimmes geben kann, ist die Ge-
wohnheit das Schlimmste.” Unziihlige junge Menschen nach dem ersten
Weltkrieg, besonders in der Jugendbewegung, sprachen sich immer wieder
Texte voll Bergsonscher Philosophie wie diese vor: ,,Die Moral ist ein Eigen-
tum, ein Regime des Eigentums und gewif8 ein Wohlgefallen daran. Die
Moral macht uns zu Eigentiimern unserer diirftigen Tugenden. Die Gnade
macht uns zu einer Familie und einer Rasse...*!3 ,Wenn von der endgiil-
tigen Verhirtung und von der endgiiltigen Verstockung die Rede ist, so ist
darunter durchaus ein wirkliches Hartwerden zu verstehen, das die Seele
gleichsam in diirres Holz verwandelt.*14

Wahrscheinlich ist es zum groffen Teil dem tief wirkenden Einfluff Pé-
guys zu verdanken, dald Bergsons Begriffe der geschlossenen Moral und der
Gnade, des ,,Auf-der-Stelle-Tretens” und der Inspiration so weit und dauer-
haft ausstrahlten. Denken wir etwa an den beriihmten ,,Anruf des Heroen‘:
»Aber die grolen ethischen Gestalten, die in der Geschichte Epoche ge-
macht haben, reichen sich die Hand iiber die Jahrhunderte hinweg, iiber un-
sere menschlichen Gemeinwesen hinweg ... Wir konnen ihre Stimme nicht
deutlich hdren; dennoch ist ihr Ruf ergangen; etwas in der Tiefe unserer
Seele antwortet ihnen...“15

Unweigerlich denkt man dabei an den seltsamen Zauber, den Jeanne d’Arc
auf Péguy ausiibte, von seinen ersten Jahren am College Sainte Barbe bis zu
dem Mystere de la Charité de Jeanne d’Arc. Wie merkwiirdig hat sich zwi-
schen beiden das Verhiltnis von Lehrer und Schiiler gewandelt, wenn man
etwa Péguys Unterscheidung zwischen Mystik und Politik betrachtet: ,,Die
Politik spottet der Mystik, aber die Mystik nihrt die Politik* (,,Notre Jeu-
nesse*) und dann Bergsons Worte iiber dieselbe Dualitiit von Verflechtung,
sozialem Druck und Mystik hort: ,,Wenn das Wort eines groffen Mystikers
eines seiner Nachfolger bei dem oder jenem unter uns ein Echo findet, ist es
dann nicht so, daf in uns ein Mystiker wohnt, der nur schlummert und auf
eine Gelegenheit wartet, um zu erwachen 716

Bergson eigentiimlich und Péguy véllig fremd bleibt freilich die biologi-
sche Perspektive. Das Streben, die schopferische Begeisterung, der Anruf
des Heroen sind ein Aufleuchten des Elan vital mitten im mechanischen Zu-
riickfallen: ,,... (Man begreift), daf® das Leben, das an einem bestimmten
Punkte seiner Entwicklung das Menschengeschlecht hervorgebracht haben
muf}, gewissen bevorzugten Individualititen einen neuen Anstof leiht, Indi-
vidualitiiten, die hineingetaucht sind, um neue Kraft zu schépfen und der
Gesellschaft zu weiterem Fortschreiten zu verhelfen ... Dagegen wird alles
klar, wenn man hinter diesen (sozialen) Manifestationen das Leben selbst
sucht. Wir wollen also dem Wort Biologie den sehr weiten Sinn geben, den
es haben sollte, den es vielleicht einmal erhalten wird und abschlieffend sa-
gen: Alle Ethik, ob Druck oder Aufstreben, ist biologischer Natur.*17

1 Nota conjuncta 97. 14 ehd. 109.
15 Die beiden Quellen 64. 16 ebd. 97. 17 ebd. 97—98.
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Im zweiten Teil von ,,Deux Sources®, wo sich Bergson dem religiésen Pro-
blem zuwendet, schreitet er noch weiter in der gleichen Richtung. Wieder
findet er die Dualitiit zwischen der statischen Religion, die organisiert, ra-
tionalisiert, in Formeln gefaft ist, und der dynamischen Religion, die Elan,
Streben, in ihren Gipfeln Zusammenfallen mit Gott ist, mit dem Elan vital
also, wobei beide Worter in ihrem vollen Sinn zu nehmen sind: ,,Elan*, das
heif’t Bewegung, unendliche Evolution, und ,,vital’, das heifst Leben, Spon-
taneitit, Freiheit, Unberechenbarkeit. Die Mystik ist der Zugang zu diesem
Gott, ein intuitives Sichversenken in den Elan vital selbst: ,,Als wir die My-
stik in ihrer Beziehung zum Lebensschwung bestimmten, haben wir impli-
zite zugegeben, daf’ die wahre Mystik etwas Seltenes ist.*18 Sie ist das Mittel,
»das Problem der Existenz und der Natur Gottes experimentell anzugehen®.

- Wenn Gott existiert, so ist es die Erfahrung, die es uns lehrt. Die friihere
biologische Beweisfiihrung hatte Bergson zur Annahme des psychischen Cha-
rakters der ,,durch die Materie hindurchstromenden Energie* gefiihrt, vor
allem in ihrem Gipfelpunkt, der Bewuf3theit. Die Mystik ist Teilhabe an dem
herrlichen und schopferischen Leben Gottes selbst, der als Liebe erfahren
wird. ,,Das wird also die Schlﬁﬁfolgerung des Philosophen sein miissen, der
sich an die mystische Erfahrung hilt. Die Schopfung wird ihm als ein Unter-
nehmen Gottes erscheinen, mit dem dieser Schopfer erschafft, um sich We-
sen beizugesellen, die seiner Liebe wiirdig seien.*1?

Aber auch hier bleibt Bergson seiner zentralen Thematik treu, er sieht
Gott und Mystik unter dem evolutionistischen Gesichtspunkt: ,,Unter die-
sen Umstinden hindert den Philosophen nichts, die Idee zu Ende zu fiihren,
die der Mystiker ihm suggeriert, die Idee eines Weltalls, das nur der sicht-
bare und fiihlbare Aspekt des Bediirfnisses zu lieben ist, mit allen Kon-
sequenzen, die diese schopferische Emotion nach sich zieht, ich meine mit
der Erscheinung vom lebenden Wesen, in denen dieses Gefiihl seine Ergiin-
zung findet, und in der Unzahl anderer lebender Wesen, ohne die jene nicht
hitten erscheinen kénnen, und schlief8lich mit einer ungeheuren Menge von
Stofflichkeit, ohne die das Leben nicht moglich gewesen wiire.

Wir gehen damit sicherlich iiber die Schliisse der ,Evolution Créatrice’
hinaus ... Aber wir kénnen nicht oft genug wiederholen: die philosophische
Gewifheit i3t verschiedene Abstufungen zu, sie wendet sich ebenso an die
Intuition wie an die Reflexion, und wenn die sich an die Wissenschaft an-
lehnende Intuition iiberhaupt einer Fortfiihrung fahig ist, so kann dies nur
durch die mystische Intuition geschehen.®20

Indem Bergson der mystischen Erfahrung eine so grundlegende Bedeu-
‘tung zumaf}, brachte er ein Anliegen zur Geltung, das viele Philosophen da-
mals bewegte. Seit den Uberlegungen iiber Spencer war ein weiter Weg zu-
riickgelegt worden. Nun gelangte man zu Gott, und zwar gerade, nach der
Absicht Bergsons, zu dem Gott der Liebe des Christentums. Der Philosophie

18 ebd. 211. 19 ebd. 253. 20 ebd. 254.
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der Religion wurde damit eine glinzende Rechtfertigung zuteil, und sie ge-
wann gewissermaflen das philosophische Biirgerrecht. Die ,,Deux Sources®
fanden ein ungeheures Echo. Nunmehr war fiir das philosophische und ge-
bildete Publikum Mystik nicht mehr gleichbedeutend mit Iysterie wie zur
Zeit Janets (1823—1899). Dank Bergson hatte die religiose Erfahrung Ver-
trauenswiirdigkeit gewonnen — welche Vorbehalte man im iibrigen auch
machen muf.

Das sind einige der groffen Themen der Philosophie Bergsons, die das
Denken unserer Zeit geprigt haben. In anderen Bereichen, wie der Politik,
miifdte etwa auf die Rolle hingewiesen werden, die Bergson withrend des er-
sten Weltkriegs bei seiner Begegnung mit Priisident Wilson zufiel; sie hatte
zweifellos mehr oder minder direkten Einfluf3 auf die Griindung und den
Geist des Vilkerbundes. Auch seine nahezu ,,prophetischen Ansichten iiber
die aktuellen physikalischen Theorien wiiren zu erwiihnen, wie sie sich in
den Arbeiten eines Langevin, Eddington, Meyerson oder in der Quanten-
physik finden?21,

Die Gedenkartikel zu Bergsons hundertstem Geburtstag 1959 hoben iiber-
einstimmend hervor, von welch entscheidender Bedeutung Bergson fiir die
geistigen Bewegungen unserer Zeit war, wenn sich auch diese Ideen in man-
cher Hinsicht vom Buchstaben seiner Philosophie entfernen oder ihn sogar
leugnen.

Dennoch macht sich eine Loslésung von der Philosophie Bergsons bemerk-
bar, vor allem in den jungen Generationen. Dies ist sicher darauf zuriickzu-
fithren, dafy Bergson ein Philosoph aus der Zeit vor dem Krieg ist, daf8 an
keinem Punkt seines Werkes und seines Charakters die Angst spiirbar wird,
dic der grundlegende Wesenszug der unsere Zeit kennzeichnenden existen-
tiellen Reflexion ist. Gewif} ist sein Denken Elan, aber ein meditativer, ge-
loster, optimistischer Elan. Gaston Berger berichtet die folgende Bemerkung
von Le Senne: ,,Wenn ich tief leide, kann ich mich nicht mehr als Bergsonia-
ner fiithlen.*“22 Bergson selbst hat sicher die Angst und den Schmerz gekannt
in den letzten, so tragischen und dunklen Tagen seines Lebens. Aber kann
die Erfahrung der Existenz auf seine ruhige und selbstsichere Art in unserer
erschiitterten Welt gelebt werden, die durch Riickfille in die Barbarei, durch
ein tiefes Gefiihl des Bedrohtsein, der Gebrechlichkeit, des Ubels gepriigt
ist? Auch hier liefie sich wieder eine Verwandtschaft mit Teilhard de Char-
din finden, bei dem der Leser vergebens den fiir den Christen so entschei-
denden Sinn fiir das Leid und das Kreuz sucht.

Das éndert aber nichts daran, da® die zeitgendssische Philosophie ganz
und gar, in ihren Quellen wie in ihrem Geist, durch die Revolution Bergsons
geprigt ist: ,,Eins verzeiht man Bergson nicht, dafl er unsere Ketten ge-
sprengt hat* (Péguy).

21 Vgl. Bulletin de la Société francaise de philosophie, in: Bergson et Nous, Mai
1959, Bergson et 1’esprit de la Physique contemporaine von Milic Capel:, 531f.
2 Nouvelles Littéraires 22, 10. 1959.
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