Des Menschen Seele als Hort der Kultur.
Von Mathilde Ludendorff

Leicht mag es sein, daf§ unter den Lesern dieser Schrift der eine oder
der andere ist, der nicht immer so stumpf, so gedankenlos und so grau-
sam herzkalt war, daf} er den Glauben in sich ertrug, ein Gott lenke die
Geschicke des Alls. Schon die Naturereignisse, die wahllos und grausam
Menschenleben und Menschenhoffnungen zerstéren in jiher Gewalt,
diinken ihm unvereinbar mit solchem Glauben. Erst recht sind ihm all
die in der Geschichte und dem Einzelleben der Menschen ungesiihnt
begangenen Verbrechen an anderen, das hiufige Obsiegen der Nieder-
tracht iiber das Gute unvereinbar mit der Vorstellung, daff ein das
Schicksal lenkender Gott dies alles nicht nur dulde, nein, eigens weislich
so ordne und gestalte, wie es die religiosen Wahnlehren, vor allem auch
das Christentum, lehren. Und wenn dann der, der so sann und griibelte,
nicht an einen so furchtbaren Gott, der noch tief unter grausamsten und
wahllos handelnden Menschen stehen miifite, glauben konnte, dann
nannte er sich, weil er ringsum nur solche Gottlehren fand, einen Gott-
leugner. Und die Menschen nennen ihn gottlos.

In kurzen Worten lifit sich nicht {ibermitteln, wie tief der Einblick ist,
den Deutsche Gotterkenntnis in den Werken, die ihr gewidmet sind, in
den Sinn der Gesetze des Weltalls gibt, der solche Verbrechen der
Menschen und solches unerbittliche Walten der Naturgesetze unver-
meidbar werden lifit, wenn anders sich ein gar hohes Schopfungsziel im
Weltall sollte erfiillen konnen. Wer diesen tiefen Einblick, der fiir ihn
unendlich wesentlich ist, tun will, der muf§ die Werke selbst nacheinan-
der griindlich in sich aufnehmen.

Wohl aber kann ich vielleicht in kurzen Worten den aus Seelentiefe
und Nachdenklichkeit zu dem Irrtum der Gottleugnung gelangten
Menschen iiberzeugend machen, dafi sie ganz ebenso sehr irrten, wie
jene Lehren der Wahnsysteme der Religionen, die von einem Schicksal
gestaltenden Gotte reden. Ja, ich kann ihnen Gottzeugnisse in der
Wirklichkeit zeigen, die den Gottleugnern ebensowenig erklirbar sind
und ihren Irrtum ebenso griindlich stiirzen, wie sie zugleich jene Wahn-
lehren in ihrem Bestande bedrohen und sie sehr griindlich widerlegen.

Es haben wohl die, die sich von den christlichen Wahnlehren abwand-
ten und bei Gottleugnung landeten, entweder durch sich selbst oder
durch andere Menschen der Vergangenheit oder Gegenwart eine edle



Tat vollbracht sehen, die ginzlich erhaben blieb tber jedes Gedenken
an Lohn und Strafe, nein, die vollig unbekiimmert um solcherlei Wir-
kung geschah. Sie werden mir Recht geben, wenn ich sage: turmhoch
steht eine solche edle Tat tiber ahnlichem Tun, das aus Furcht vor Stra-
fen von Gottern oder im Hinblick auf deren verheifienen Lohn geschah.
Wesensanders und einzig allein wahrhaft edel, so nennt auch der Gott-
leugner sicherlich dieses Tun. Es ist nicht das einzige, was uns unter den
unvollkommenen und oft verkommenen Menschen wie aus einer ande-
ren Welt stammend diinken konnte. Vielleicht hat der Gottleugner
auch irgendwann einmal aus der Geschichte von Forschern nach Wahr-
heit gehort, die nach keinem Lohn fiir ihr Forschen schielten, ja, die
von ihm auch nicht lieflen, als sie mit Verfolgung, mit Kerker, mit Fol-
tern und mit Verbrennen bei lebendigem Leibe bedroht wurden. Weit
erhabener, so mufl ihm doch wohl ein solcher Dienst an der Wahrheit
erscheinen, als all jenes scheinbare Erfiillen eines so hehren Sehnens,
das hinschielt auf Nutzen, auf Zweck, auf Lohn und Auszeichnung. Wie
aus einer anderen Welt scheint solches Tun ihm zu stammen, wenn er
es vergleicht mit jenem so vieler unvollkommener und verkommener
Menschen.

Sicherlich ist der Gottleugner auch dann und wann in einer Stunde
der Rast von dem unsiglichen Mithen im Kampfe ums Dasein und der
Rast von all dem Hifilichen, das die Menschen ihm antun, hinausge-
wandert in die Natur, in ihre Stille und Schénheit. Es glitteten sich
dann die Wogen des Unmuts iiber all die Widrigkeit, die ihm von ande-
ren Menschen geschah, es wich die Erschopfung von all dem Miihen
der Arbeit im Kampf um das Dasein, es wich die niederdriickende Sorge
um die Zukunft. Wie heimgekehrt fiihlte sich da seine Seele, getrostet
fiir alles Erlittene von der Stille und friedreich ward ihm die Seele durch
die Schonheit der Natur, und sie diinkte ihm wie eine andere Welt, wie
seine eigene Heimat.

Ich weifl nicht, ob er aufier so kostlichem Reichtum heiligen Lebens
in edlen Taten, in edlem Wollen und Fiihlen und in der Schonheit und
Stille der Natur noch andere Tore weit offen sieht zu gleich kostlichem
Leben, das wie aus einer anderen, besseren Welt zu stammen scheint.
Der unendliche Reichtum der Werke der Kunst, die von lingst schon
gestorbenen Schaffenden oder von Mitlebenden ihm geschenkt wird,
iiberflutet und iiberschiittet seine Seele mit dem Gehalte gleich heiligen
Lebens. Vielleicht hat weder Begabung noch die Art seines Kampfes
ums Dasein ihm hier den reichsten Anteil gewihrt. Ausgeschlossen aber
ist er sicherlich nicht. Und wie stark und wie innerlich er auch das We-



nige erleben kann, das er sich zuginglich machen konnte, das weif§ er
aus eigener Erfahrung. Vielleicht klingen in seinem Erinnern nur aus
fernsten Kindheitstagen einige ihm teurere, innige Lieder, die er erlernt
und gesungen, und er liebt es, in den seltenen Stunden der Ruhe sie
einmal wieder vor sich hinsummen zu kénnen, er liebt es auch, sie von
anderen singen zu horen. Sie tun seiner Seele so wohl, erfiillen ein stil-
les Sehnen, erquicken und stirken ihn ganz, wie jener Gang in die
Schonheit und Stille der Natur. Auch sie diinken ihm wie aus einer
anderen Welt. Auch sie scheinen ihm ganz wie die Natur unendlich viel
besser, einer erhabenen Welt teilhaftig zu machen, als etwa die Lehren
der Priester der Religionen oder ihre diisteren Tempel oder das Mur-
meln ihrer Gebete.

Mag sein, dafi auch manches Bild im Leben ihm vor Augen trat, das
der Seele Anteil erweckte, so daff sie sich ganz in dies Bild hineinleben
konnte und innig mit ihm verbunden war, oder daf} er da und dort eine
schone Dichtung oder ein kurzes Wort der Weisheit fand, das ihm so
seelenverwandt schien, das ihm so wahrhaft edel und schon diinkte, so
daf§ er sich nicht wieder ganz von ihm trennen mochte. Er schrieb es
sich ab in einer Feierstunde, hob es sich in einem Heftlein auf, und
wenn es gerade recht triibe, recht traurig, recht mithevoll, recht héfilich
in seiner Umwelt und seinem Kampf ums Dasein aussieht, dann holt er
sich solche Worte hervor und liest sie sich still, und feierlich zieht dann
in seiner Seele der Frieden wieder ein den er so liebt, und Kraft fiir das
Herbe im Kampf um das Sein ist ihm geworden. Weit edler, weit erha-
bener diinken ihm all diese Worte der Kunstwerke als jene, die man in
Kirchen spricht, um Strafen von Gottern bannen zu helfen.

Und dann sage ich ihm, daf} all dies, was er da selbst oft erlebt hat,
gottliches Erleben ist. Warum nennst du es so? So antwortet mir der
Gottleugner. Es ist mein innerstes Leben, ist mir so selbstverstindlich,
warum nennst Du es gottlich, 1af§ diesen Gott, ich kann diesen Namen
niemals mehr héren. Die Priester haben ihn griindlich der Seele verlei-
det. Und wenn du dies Leben wieder so nennst, so werden die Men-
schen nie von dem Wahn der Religionen frei.

Und dennoch, so sage ich, muf} ich es so nennen. Eine Wirklichkeit,
die sich so sehr von anderen Wirklichkeiten dieses Weltalls unterschei-
det, daf} wir sie wie eine andere Welt erleben, muf} ich mit einem Na-
men benennen, um sie klar von dem anderen zu unterscheiden. Da darf
ich mich nicht darum kiimmern, wie oft und wie sehr ein solcher Name
verzerrt ward, mifibraucht ward. Wenn ein Mensch einem anderen
Freund ist, so wird er das Wort Freundschaft nicht meiden diirfen,



wenn er dem, was ihn mit dem anderen verbindet, einen Namen geben
will. Er darf nicht davon Abstand nehmen, den Namen zu geben, weil
verkommene Menschen ein Zerrbild solcher Verbindung von Mensch
zu Mensch auch , Freundschaft“ nennen.

Schon das wire Grund genug, all dieses kostliche Leben, von dem wir
hier sprachen, géttlich zu nennen. Aber noch ein weit ernsterer Grund
laB3t es ein grofies Unrecht und eine noch grofiere Gefahr werden, wenn
wir den Namen meiden, nur weil wahrhaft edle Menschen iiber all dies
heilige Leben schweigsam sind, es hassen, ein solches Leben durch
Sprechen dariiber im Munde herumzufiithren, nur deshalb konnte es all
denen so tief vom Gottlichen gestiirzten Religionen gelingen, das
Scheinleben, das sie gottlich nennen, all ihre seltsamen Kultgebaren den
Menschen als das wahrhaft gottliche Leben aufzudringen. Taten sie
dies schon beim Kinde, wenn es noch nicht den Reichtum des wahrhaft
heiligen Lebens selbst erfahren hat, so gelang der Trug und das ganze
Unbheil, das mit solcher Verkennung zusammenhingt. Wenn aber der
Tag gekommen ist, daf§ die Enthiillung Deutscher Gotterkenntnis von
allen Volkern als Tatsichlichkeit erkannt ist, dann ist ein Ende des
Trugs. Sie zeigt unter all dem reichen Erkennen auch in dem Werke
»Das Gottlied der Volker®, was wirkliches géttliches Leben ist, in eige-
nem, edlem Tun und Fiihlen, im Forschen nach Wahrheit und im Erle-
ben der Schonheit der Natur und dem ganzen Gehalte der Kunst. Ist
das erst im vollen Ausmaf§ erkannt, dann steht das Scheingotterleben
der Religionen mit ihrem Gebetegemurmel und seltsamen Kulthand-
lungen kliglich in seiner Armut dem Reichtum gottlichen Lebens ge-
geniiber. Der Gipfelersteiger sieht nicht selten an den letzten wetter-
harten Biumen, die auf seinem Weg zu den Felsenhéhen noch stehen,
vor all der gewaltigen, erhabenen Grofie der Berge, die Gleichnis des
Gottlichen sind ein jimmerliches Gotzenbildchen, das die Angst eines
Menschen vor einem strafenden und Gebete erhérenden Gott dort
anbringen lieff. Er lichtelt, wenn dies jammerliche, alles Gottliche so
griindlich verkennende Bild zu ihm sprechen mochte: Hier, nicht dort
der Anblick der hehren Felsen ist Gottgleichnis. Ganz so steht das
Scheingotterleben der Religionen dem Reichtum des echten, heiligen
Lebens der Menschen, das allein den Namen goéttlich verdient, gegen-
iiber.

Aber erstaunt sind die Nachdenklichen, die sich dies alles bewufit ma-
chen, dennoch, daf es bis in die Gegenwart hinein Jahrtausende hin-
durch gelang, die Menschen, die doch jenen késtlichen Reichtum erle-
ben konnen, an dem Irrwahn festzuhalten. Und so muf} ich denn noch



die wichtigste Hilfe der T#uschung nennen. Sie wird dem Menschen
durch ein Gesetz seiner Seele, das ihn unsagbar verblendet und ihm die
Moéglichkeit nimmt, an all dem Staunenswerten des Lebens sich wachen
Auges tiglich zu freuen, was eben tiglich ihn umgibt. Gewohnheit
macht ihm die Augen stumpf und wenn in kurzen Worten ein flichtiger
Einblick nun auch in all die staunenswerten Gesetze der Seele von uns
getan werden soll, die uns das Miterleben aller Werke der Kunst und
auch das Erleben der Natur als gottliches Gleichnis in Schénheit und
Stille mo6glich machen, dann miissen wir uns von der Stumptheit, die die
Gewohnheit erzeugt, in dieser Stunde befreien.

Gewohnheit ist eine notwendige seelische Einstellung des Menschen,
dem eine solche Fiille von Eindriicken aus der Umwelt tagtiglich in die
Seele stiirmen, daf} er schwerlich zum Kampf ums Dasein fihig bliebe,
wenn er diese seelische Eigenschaft nicht hitte. Sie ist aber eine uner-
horte Gefahr fiir die Menschenseele. Sie macht sie stumpf. Das, was der
Mensch seit je gewohnt war, nimmt er gar nicht mehr als erstaunlich
wahr. Nur in der Kindheit hielt er den heiligen Schlissel zur Erkennt-
nis, das grofie Staunen, noch in den Hinden. Unterschiedlich ist diese
Stumptheit dem Gewohnten gegeniiber in den verschiedenen Vélkern.
Dort, wo sie am stirksten hervortritt, dort kennen die Menschen nur
ein Wunder, das ist, wenn etwas Ungewohntes geschieht. Unter Vol-
kern, die hier hervorragen, sind es besonders die Juden, fir die das
Wunderbare seit je das Ungewohnte, Gesetzwidrige war. Jedes Zauber-
kunststiickchen ist dann, weil es unerwartet und ungewohnt ist, ein
bestaunenswertes Wunder. Werden 5000 Menschen mit ein paar Bro-
ten und Fischen gesittigt, und wird berichtet, daff mehr Brocken iibrig
bleiben, als anfinglich an Vorrat da war, werden Tote, ja schon Verwe-
ste aufgeweckt, wird Alkohol vollig naturgesetzwidrig aus Wasser her-
gestellt, dann sind das staunenswerte Wunder, die gottliche Voll-
kommenheit beweisen. In anderen Vélkern richtet in der einzelnen
Seele die Gewohnheit auch ernsten Schaden an. Sie bestaunen einen
umgefallenen Karrengaul als ungewohnten Anblick, bleiben aber
stumpf, wenn aus dem Samenkorn des Roggens der Roggen wichst und
reift und er sich niemals einfallen lifit, die Merkmale des Weizens zu
zeigen. Uber dieses Wunder des Wachstums und der Vererbung der Art
denken sie keineswegs nach. Aber immerhin lifit es sich doch zeigen,
daf} bei manchen Volkern sich das Staunen vor den Naturgesetzen trotz
aller Abstumpfung durch Gewohnheit erhilt. Und dafi man ihnen Zau-
berkunst nur dann als gottliche Offenbarungen aufdringen konnte,
wenn man sich gleichzeitig der Leidangst und Gliicksgier aller unvoll-



kommenen Menschen durch Héllenveringstigung und Himmelshoff-
nung bedient.

Zu diesen Volkern gehort auch der Germane. Unsere Ahnen staunten
iber die Gesetze der Gestirne am nichtlichen Himmel und trachteten
ihr Leben mit diesen Gesetzen in Gleichklang zu bringen. Asiatische
Volker aber kniipften an solche Gesetze die Zauberlehren der Astrolo-
gie. Wenn es denn auch gelungen ist, Jahrhunderte hindurch die Men-
schen solchen Blutes von dem Staunen tiber die Naturgesetze und die
Gesetze der Seele hiniiberzulocken zu dem Staunen vor einem Zauber-
kunststiickchen, an einer Gotzenstatue Blut oder Trinen tropfen zu
lassen, so war es dennoch nicht méglich, in diesem Volke das Forschen
nach den Naturgesetzen durch Gewalt zu unterdriicken, und der Bau
der Forschung machte es dann mdglich, dafi in unseren Tagen sich die
Friichte dieses Forschens mit dem Erleben der Seele einten und Gott-
erkenntnis nun unter so vielem anderen auch die wunderbaren Gesetze
enthiillt, die das Schaffen und Miterleben der Kultur ermdglichen.
Wollen wir in dieser Stunde einen Blick in diese Wunder tun, dann
freilich muf} die Seele sich die Stumptheit der Gewhnung abstreifen
und neu auf sie blicken, als habe sie diese noch niemals wahrgenommen.
Das Werk ,,Das Gottlied der Viélker” hilft uns hierzu und spricht:

»Fern von solcher unseligen Stumptheit wollen wir nun, mancher von
uns vielleicht zum ersten Male in seinem Leben, mit wachen Augen
erkennen, welche Wunder hier Wirklichkeit wurden.

Es lebte dereinst in fernem Jahrtausend einmal ein Mensch. Dem er-
wachte in heiliger Stunde Gott in der Seele. Hell ward da sein Blick. Er
sah die tduschende Hiille, die alle Erscheinung um das Géttliche legt,
das ihr die Kraft gibt, zu sein. Er sah auch, wann und wo sie nicht Téu-
schung, sondern Sinnbild des gottlichen Wesens ist. In tiefer Erschiitte-
rung tiber solches Erleben verwertete er das kostliche Wunder der
Menschenseele durch Lautbildung ihrer Sprache, solchem Erleben
Ausdruck zu geben und sein Erkennen anderen mitzuteilen. Er verlich
ihm denn Worte, und so siegte es iiber Raum und Zeit. Denn hatte er
nicht den Inhalt seines Erlebens anderen sterblichen Seelen weitergege-
ben, und konnten sie nicht in miindlicher Uberlieferung noch lange
nach seinem Tode hin bis in ferne, kommende Zeiten und an entlegene
Orte durch die Jahrtausende weitergetragen werden? Ja, konnte nicht
spiter erworbenes, erstaunliches Kénnen diese seine gewonnene Weis-
heit durch Schriftzeichen, die sein Volk erlernte und verstand, vor dem
Vergessen behiiten, sie freilich auch der Gefahr der Zerstérung hier-
durch preisgebend?



Viele Jahrhunderte, ja Jahrtausende vergingen, seit der, der dies Erle-
ben einst hatte, nicht mehr der Herr eines Bewufitseins ist. Es schwand
ihm auf ewig in dem Entschlummern des Todes. Aber siche, an einem
stillen Tage rastet dort ein ferner Nachfahre des gleichen Blutes in
strahlender Schonheit der Natur. Er sinnt tiber all das heilige, nicht
bewufite Leben um ihn und lichelt dann nachdenklich in sich hinein. —
Was ist geschehen?

Er gab dem Toten recht, dessen weise Worte ihm in dieser Stunde im
Erinnern auftauchten. Er bedurfte nicht seiner Nihe, bedurfte auch hier
nicht jener Schrift der uralten Weisheit. Seine eigene Seele siegte iiber
Verginglichkeit, denn sie behielt die gelesenen Worte des Weisen im
Erinnern. Und nun erlebt er mit jenem, der Jahrtausende schon tot ist,
und nimmt den Faden auf, den jener ihm tiber das Grab hinaus zuwarf,
— und — spinnt ihn weiter! Eine Weisheit ward ihm nun im eigenen
Schauen, die seinem Fernen einst noch verhiillt blieb. Auch er will ihr
Erscheinung verleihen. Er fafit sie in Worte, und so siegt denn auch sie
iiber Zeit und Raum, in die sich einst beim Werden der Schépfung das
Gottliche, nur um solcher Méglichkeit dieses bewufiten Erlebens willen
einordnete. Und auch seine durch Wort und Schrift nun im Gleichnis
gebannte Weisheit wirft er mit jener, die ihm aus fernster Vergangen-
heit geschenkt ward, in fernste Zukunft. Ob auch sie so unsterblich
leben wird wie jene des Vorfahren, ob sie vergessen oder verzerrt weiter
gereicht wird, wer will dies bei der Unvollkommenheit der Menschen
der Erde wissen? Aber moglich ist das des Staunens wohl werte Wun-
der, daf} auch sie in fernen Jahrtausenden einen Nachfahren zum Nach-
erleben erweckt! — Welche Fihigkeiten der Menschenseele schaffen
solch kostliche Moglichkeit?®

Betrachten wir dieses Geschehen mit den stumpfen Augen der Ge-
wohnbheit, so ist das doch gar nichts Neues, gar nichts Besonderes. Ein
Mensch sitzt in der Natur, es fillt ihm ein Wort aus vergangenen Jahr-
tausenden ein er sinnt, er erginzt es, schreibt es auch nieder und, Jahr-
hunderte nach seinem Tode liest eben ein Dritter diese Worte und
erlebt sie mit. Was ist dabei? Fiir die von der Gewohnheit nicht ver-
blendeten Augen ist ein Wunder geschehen ohnegleichen. Ein Wunder
ist es, dafl eine Menschenseele eine Erkenntnis in Worte iiberhaupt
fassen kann, weil sie einst Worte lernen und behalten konnte, die einem
bestimmten Inhalte zugedacht sind. Ein Wunder ist es, daf§ lange Zeit-
raume nach seinem verginglichen Leben ein anderer durch diese Worte
aus den Schriftzeichen, die seine Erinnerungskraft in ihrer Bedeutung
erhielt, nun wieder in seine Seele aufnehmen kann, ihren Inhalt dank



der Worte erfafit, mit Hilfe seines eigenen Erlebens und seiner Denk-
und Urteilskraft den Inhalt der Worte bestitigt, Neues dazugibt und
seine Gabe in die Unendlichkeit fiir spitere Geschlechter wirft. Welch
eine Kluft zwischen der Stumpfheit der Gewohnheit und dem Schauen
des Wunders mit wachem Auge! Doch wohin lenkt das Werk nun unse-
ren Blick?

»und dort? Sinnwidrige Daseinsform, hifiliches Sein tiberall, Not und
Leid, getaucht in graueste Niichternheit, tagtigliches Waten durch
widrige Sorgen, tagtigliches Kiimmern in lichtfernem Lirmen. Wo lebt
noch der Gott in dem traurigen Sein? Doch seht, zwischen kirglichem
Kram, den Armut lieff, liegt da ein halb zerfetztes Heft. Wie oft mag es
wohl seines Amtes gewaltet schon haben? Auch heute nimmt ein vom
Daseinskampf gehetztes, in der Hifilichkeit des Getriebes der Umwelt
von aller Schonheit des Lebens grausam getrenntes Menschenkind diese
Schrift noch einmal wieder hervor. Da verschonen sich seine hart ge-
wordenen Ziige. Es liegt etwas wie Abendsonnen nun auf dem milde
gewordenen Anlitz, etwas von einstiger Schonheit der Menschenbliite
als sie eben erst wachsen wollte. — Was ist geschehen?*

,Jahrhunderte ist der Dichter, der sein Erleben in der Schrift dem
Worte vertraute, schon ewigem Tode verfallen, aber noch lebt seine
Seele im Gleichnis des Werkes. Wie ein kaum je erreichbarer, kostli-
cher Traum von Schénheit diinken seine Worte dem armen, gehetzten
Menschen. Noch einmal, noch einmal liest er die Strophen, und nun
vollzieht sich das Wunder, nun ist das Gleichnis nicht mehr unerreich-
barer Traum ihm. Nein, es wurde allmihlich erlebbare Wirklichkeit.
Tief tauchte er ein in die kostliche Welt des Erlebens, dem ein schopfe-
rischer, gottwacher Liebling der Schonheit im Worte einst gleichnishaft
Ausdruck gegeben.

Ja, er hat Teil an diesem Leben, wiifite kaum mehr zu sagen, ob etwa
die eigene Seele selbst dieses Werk schuf. Welch herrlicher Sieg der
Menschenseele iiber die Grenzen ihres abgesonderten Lebens! — Wel-
che Fihigkeiten des Menschen schaffen solch kostliche Moglichkeit?

Wias ist hier geschehen? Die stumpfe Gewohnung lichelt, daff wir er-
wihnbar nennen, welch Alltigliches, doch gar nicht Beachtenswertes
hat sich ereignet! Gewohnheit erkennt nicht das Wunder, das ein ver-
klirtes gottliches Leben wie einst der Dichter es festhielt — im Kunst-
werk —, nun Gleichnis ist solchen Erlebens, so daf} allein die Worte der
Dichtung einen vom Daseinskampf geplagten, zermiirbten Menschen
zu der heiligen Welt der Kunst erheben, ihn Wesensverwandtes erleben
lassen, das der Schaffende einst in sie legte. Vom hifilichen Dasein hin-



weg fithrt hier ein Tor in das erhabene Reich der Schonheit. Und weiter
zeigt uns das Werk eine Fiille der kostlichen Wunder, an der die Ge-
wohnheit stumpf voriibergeht, und lifit uns erstaunliches Kénnen der
Menschenseele ahnen, wenn diese Stumpfheit des Blickes von unserer
Seele genommen ward. Dort zeigt es, wie ein flacher, in Nutzgier ver-
strickter Mensch durch ein Bildwerk wieder zum Erkennen eines hohe-
ren Sinns unseres Seins geweckt wird, wie ihn kostliche Fihigkeiten
seiner Seele in Stand setzen, den tiefen Gehalt eines Bildwerkes, den der
Kiinstler einst in den Stein zu meifieln vermochte, zu erkennen und
mitzuerleben.

Ebenso achtlos geht die durch Gewohnheit abgestumpfte Seele an
anderen Wundern voriiber, durch die der Mensch sein personliches
Erleben auf das kostlichste bereichert, wenn es uns zu einem anderen
Menschen hinfiihrt, der kostliche Fihigkeiten der Menschenseele ver-
wertet:

,Doch seht dort den Menschen, den ,unscheinbaren‘. Sein Leben ver-
lduft in engumgrenzten Bahnen, die durch Geburt schon ihm vorge-
schrieben gewesen. Ereignisse gab es nur wenig in seinem Dasein. Es
war, als mieden sie ihn. Doch kannte seine Seele auch nicht jene Fiille
inneren Reichtums, die vor solchen weit eher zuriickscheut, da sie alle
das starke Erleben leicht unliebsam storen. Nein, seine Seele wiirde zum
Erwachen im Gottlichen wohl eher der Wogen des Schicksals bediirfen,
statt der Meeresstille geruhsamen Seins. An jenem kann er nichts sich
erzwingen, so wire ihm denn der Weg zum Reichtum des Gotterlebens
erschwert? Auch ihn weify die Kultur zu segnen. Was ihm das Leben
versagte, haben nicht es dereinst verwandte Seelen erlebt? Was kiim-
mert es, daf§ diese zu ferner Zeit und an fernem Orte lange schon star-
ben? Ein Schaffender hielt ihr Kdmpfen mit Schicksalsschligen, hielt ihr
jubelndes Gliick, ihr tiefes Leid, ihr Ringen, Unterliegen und Obliegen
im Dichtwerke fest. Ja, seine Kunst verklirte noch all dies Leben, da der
Schonheitwille des Schaffenden Schutt der Alltiglichkeit nicht iber
solchem Erleben der Seelen geduldet. Was der Kiinstler hier fernen
Zeiten und Orten entrang, um es aller Zukunft zu sichern, das wird nun
in allem Reichtum jenem Menschen erlebbar. Es ist ihm, wenn er das
Werk liest oder sieht, als habe er das alles selber durchlebt. Seine Seele
erbebt in Leid und Gliick, erbebt in allen Regungen jener Menschen,
die der Kiinstler ihm vertraut macht, und aller Reichtum dieses Erle-
bens kann Weisheit, kann Selbsterkenntnis, kann edelstes Wollen in
ihm erwirken. Er wird also seelischer Erbe dieses Erlebens mit allen
Rechten des Erben! Welch késtlicher Sieg iiber Raum und Zeit und



iiber des eigenen Schicksals Ereignisarmut und Enge! — Welche Fihig-
keiten der Menschenseele schaffen solch kostliche Moglichkeit?

Doch noch ist nicht des grofiten Wunders gedacht. Wenn der
Mensch die Luft in ganz bestimmter Weise erzittern macht, so entste-
hen Klinge, die des Menschen Ohr aufnimmt. Sie aber erwecken in
seiner Seele ein Erleben, welches jenem wesensverwandt ist, das der
Schaffende auch erlebte, als er die Klinge gewihlt, um ihm gleichnis-
haft Ausdruck zu leihen.”

Ein Wunder sind die Seelenfihigkeiten des Menschen, die ihn befihi-
gen, im Musikwerk das Gleichnis des gottlichen Lebens wieder zu er-
kennen und mitzuerleben, das einst ein Schaffender diesen Klingen und
Weisen anvertraut hat. Unfafilich diinkt es, dafy die Menschen so stumpf
werden konnen durch die Gewohnheit, dieses erstaunliche Wunder, das
vor ihnen steht, wie eine Selbstverstindlichkeit hinzunehmen.

Welch ein Reichtum hier durch den Anteil an allem gottlichen Leben
vergangener Zeiten, sofern es in Tat und Kunstwerk und Forschung
gleichnishaft vor ihm steht, dem Menschen geschenkt wird, das wahr-
lich macht uns das Werk ,,Das Gottlied der Vélker” bewufit. Mag auch
das Leben des Einzelnen etwa noch so arm an Ereignissen sein, die es
ihm bringt, das Dichtwerk und die Geschichte erhielten ihm die uner-
mefliche Fiille ereignisreichsten Lebens anderer Menschen, und seine
Seele vermag es sich zu erschlieffen und nachzuerleben dank kostlicher
Fihigkeiten der Seele.

Ja, wir beginnen zu ahnen, daf§ diese Fihigkeiten in ihrem erhabenen
Ko6nnen ein ebenso unwiderlegbares Zeugnis des Gottlichen sind wie
die Kunstwerke selbst.

Werfen wir einen kurzen Blick auf die Wunder dieser Fihigkeiten, er
ward uns in vollem Ausmafl erst moglich durch das reiche Forschen
jungster Zeiten. Die Naturwissenschaft gab uns tieferen Einblick, als er
in fritherer Zeit gewihrt, iiber die tatsichliche Wirklichkeit, die uns
umgibt, und mit Staunen sehen wir da, daff die Fihigkeit der Seele, die
Umwelt wahrzunehmen, unserem Auge und Ohr unendlich dankbar
dafiir sein kann, dafi beide keineswegs wahllos die Wirklichkeit iibermit-
teln. Ein furchtbares, unertrigliches und véllig verwirrendes Bild wiirde
unserer Seele geboten werden, wenn unser Auge z.B. und dieses vor
allem, wahllos alles so der Seele bote, wie es in Wirklichkeit um uns
aussieht. Aber das Auge betriigt uns nicht, wie einst unsere Ahnen mein-
ten, als sie vom ,Blendwerk der Gotter” in der Edda sprachen. Nein,
das Wunder ist Wirklichkeit, daf§ das Auge, wie von weiser Wahlkraft

geschaffen, uns all das verschweigt von der Umwelt, was, wenn wir es



wahrnehmen miifiten, den Daseinskampf bis zur Unmoglichkeit er-
schweren wiirde, zugleich aber auch uns das Goéttliche im Weltall zu
dicht verhiillt, so dafl wir die Natur weder in Schonheit noch als
Gleichnis des Géttlichen wiedererkennen kénnten. Nur das Wesentli-
che fiir unser heiligstes Leben und den Daseinskampf meldet das Auge!

Es verschweigt uns das Auge, daf} die festen Korper, die wir erblicken,
gar nicht einheitlich sind, wie sie erscheinen, nein, aus unzihligen klein-
sten Bestandteilen bestehen und diese ganze Einheitlichkeit uns nur
vorgetiuscht wird. Die Einheit des géttlichen Wesens im Weltall man-
nigfaltigster Erscheinungen wird so dem Auge enthiillt, zugleich aber
kann sich das Lebewesen in diesem Wirrsal kleinster Teile zurechtfin-
den, denn nun kann das, was durch besondere Kraft zu einer Einheit
zusammengefafit ist, fiir das Auge einheitlich als Gegenstand oder als
Lebewesen in seiner Form erkennbar werden. Diese Form aber ist bei
allen von der Natur selbst Gegebenen zugleich auch so geartet, daf§ sie
fir des Menschen Seele im Einklang mit dem Willen zur Schonheit ist.
Selten sind die Formen der Pflanzen und Tiere, um der Todesnot zu
begegnen, von solchem gottlichen Willen zur Schénheit abgebogen.

Wie wohlgeartet ist also schon allein die Auswahl des Auges, um uns
Schonheiterleben auch in der Natur zu schenken.

Das Weltall um uns herum ist, wie die Wissenschaft erwiesen, aber
nicht nur in kleinste Teile zerrissen, sondern diese kleinsten Teile, die
dem Auge nicht wahrnehmbar sind, tosen mit Kugelgeschwindigkeit
umeinander, dhnlich wie die Gestirne am Himmel. Weil das Auge uns
diese verwirrende, tobende Bewegung vorenthilt, so ist uns der Da-
seinskampf erméglicht. Wiirden wir z. B. ein Lebewesen als aus solchen
umeinanderjagenden kleinsten Teilen bestehend sehen, so konnten wir
es kaum je von einem anderen unterscheiden. Daneben aber ist im
Weltall scheinbare Ruhe gegeben, die gottlichen Wesensziige enthiillen
sich uns deutlicher hierdurch, und der Wille zur Schonheit kann sich
uns erfiillen.

Auch farblos miifiten wir die Umwelt sehen, schwerer wire sie fiir den
Daseinskampf zu unterscheiden und seltener konnte sich nur unser
Schonheitswille in der Natur erfiillen, wenn nicht alle Erscheinungen
auf dieser Erde nur mit Auswahl das aufstrahlende Sonnenlicht in sich
verschluckten, nur mit Auswahl gesetzmifiig einige der Strahlen wieder
weitergeben wiirden. Hierdurch aber erscheinen nun sie alle dem Auge
bei Tageslicht oder kiinstlichem Licht in besonderen Farben und wie-
derum kann hierdurch die Seele eine reiche Fiille des Schonheiterlebens
in der Natur finden und der Daseinskampf ist erleichtert. Ebenso voll-



endet ist das Kénnen des Auges, das uns die Tiefenwahrnehmung er-
moglicht, wodurch wir die Umwelt nicht wie eine Fliche sehen, son-
dern erkennen konnen, welche Eindriicke aus der Nihe, welche aus
grofierer Entfernung herkommen, so daf die Erfahrung uns immer
sicherer in dieser Tiefenwahrnehmung werden lifit. Nicht nur der
Schonheitwille wird erfiillt, wenn sich so der Raum sichtbarlich weitet
und tieft, seit je war diese Tiefenwahrnehmung eine der kostlichen
Gleichnisse, durch die sich die Menschenseele zum Wesen des Gottli-
chen hinfand. Und in dieser vollkommenen Schépfung dient solches
Ko6nnen zugleich auch dem Kampfe um das Dasein. Ein Hort der Kul-
tur und aller Schonheit in der Natur ist somit das Menschenauge dank
seiner gesetzmifiigen Auswahl der Eindriicke.

Das Kunstwerk der Kultur erginzt nun solche Eignung noch durch
die Wahlkraft des schaffenden Kinstlers. Er gibt nicht alles wieder, was
er in der Natur findet. Seine Seele erlebt das Gottliche daran am stirk-
sten, und so stellt er es als das Wesentlichste dar. Er verklirt in seinem
Werk die Wirklichkeit. Er triigt nicht, Verklidrung ist nicht Trug! Nein,
er erginzt nur das vollkommene Wirken des Auges, indem er dessen
Wabhlkraft im gleichen Sinne walten 14fit, zum Gottlichen hin fithrt so
sein Werk noch einen Schritt weiter, wenn es wirklich den Namen Kul-
turwerk erhielt, enthiillt Wesensziige des Gottlichen noch klarer, noch
unmittelbarer, als z. B. die Natur selbst.

Noch deutlicher kiinden die Gesetze der Wahrnehmung den gottli-
chen Sinn des Menschenlebens in der Wahl dessen, was uns das Gehor
an Eindriicken tibermittelt. Nur eine Reihe von T6nen, gar nicht etwa
alle, und nur ein bestimmtes Maf§ der Tonstirke iibermittelt das Ohr
und kiindet uns auch die Richtung, aus der die Toéne das Ohr treffen.
Hierdurch wird es fiir den Daseinskampf vortrefflich geeignet, bietet
alles, was fiir die Verteidigung des Lebens wichtig ist, aber es zeigt uns
noch weiteres Konnen, fiir dessen Bedeutung im Daseinskampf nur ein
geringer oder kein Anhalt ist. Auch die Klangfarbe, auch die gesetzmi-
Bigen Tonfolgen, die Rhythmen und auch wohltuende Zusammenklin-
ge, Harmonien, und die Art ihrer Auflsungen sind Eindriicke, die das
Ohr der Seele iibermittelt. Die Natur zeigt nur selten im Vogellied
einmal eine Verwerfung solchen Koénnens. Es dient also dies Kénnen
ausschliefilich der Kultur, und unsagbar wiirde unser gottliches Erleben
verarmen, wenn die Kulturwerke, die dieses Kénnen verwerten, wenn
die Musik uns verloren ginge. Die Natur tibermittelt das Géttliche in
dem Schweigen, das das Gehor uns vortiuscht, weil es uns nur ein Maf§
der Tone und Tonstirken tibermittelt. Die Kultur aber singt ihr kostli-



ches Gottlied durch Verwertung des genannten Koénnens des Gehérs in
der Musik. Auch hier aber erginzt der Schaffende noch durch seine
Wahlkraft im géttlichen Erleben dieses hehre Kénnen des Gehors und
enthiillt uns das Gottliche am unmittelbarsten.

Dichtwerk und Werke der Forschung wenden sich an andere Seelen-
krifte, die Gesicht und Gehor nur zur Vermittlung der Worte in An-
spruch nehmen, die auch den genannten Kulturwerken dienen. Es ist
das heilige Kénnen der Vernunft. Auch hier wird in unfafilicher Voll-
kommenheit der Dienst fiir den Daseinskampf durch die gleichen Krif-
te der Vernunft erreicht, wie das Erleben des Gottlichen in der Kultur.
Die Vernunft filhrt den Menschen zum Erkennen der Erscheinungs-
welt, denn, nicht wie das Tier von Erbinstinkten beraten, wire er zum
Untergang verurteilt ohne solche Kraft. Erinnerungskraft hilt ihm die
Wahrnehmung wach. Die Vorstellungskraft der Vernunft macht es ihm
moglich, sich eine Wahrnehmung in seiner Seele wieder erstehen zu
lassen, auch wenn sein Auge die Erscheinung gar nicht wahrnehmen
kann. Seine Denkkraft und Urteilskraft sieht nun das Einheitliche in
vielen Wahrnehmungen und ordnet sie in Begriffe, ja tiber den Begriff
hinaus erkennt sie die hohere Einheit in der Idee.

Gleiche Krifte der Vernunft lassen uns alle die Kraftdufierungen der
Natur, wenn sie sich dhneln, nach Einsicht ordnen und uns so schritt-
weise durch Forschung hinfinden zur Erkenntnis der Naturgesetze.
Befreit von verwirrender Fiille unwesentlicher Einzelheiten und Man-
nigfaltigkeit, gibt die Vernunft nun das Erkannte dem Ich der Men-
schenseele. Auch sie hat also die heilige Wahlkraft der Wahrnehmung
noch erginzt, so daff nun das Ich der Menschenseele auch den Gottge-
halt aller Erscheinungen enthiillter erkennt. Das Ich der Menschenseele
kann durch dieses hehre Amt der Vernunft, die das Gottliche selbst
nicht in Begriffe fassen kann, Gott in der Natur wiedererkennen. Ich
kann diese Tatsdchlichkeit und ihre ganze Auswirkung auf das mensch-
liche Forschen bis hin zum Ziele der Gotterkenntnis hier zu fliichtig
andeuten. Es sind das Erkenntnisse aus den Werken ,Des Menschen
Seele” und ,,Das Gottlied der Volker”, die langsam von der Seele um-
sonnen werden miissen, wenn sie wirklich tiberzeugt werden soll.

Leichter aber wird es moglich sein, einen kleinen Einblick in die kul-
turerschliefende Bedeutung der Krifte der Vernunft zu geben, wenn
ich zeige, wie sehr der Menschenseele der Gehalt des Kunstwerkes mit-
erlebbar wird durch sie. Ein Dichtwerk stellt Ereignisse und das seeli-
sche Leben, das sie auslosen, dar, und nun soll, obwohl diese Ereignisse
lingst vergangen sind und ganz andere Menschen diese Schicksale erle-



ben, das Ereignis so von der Seele miterlebt werden, als habe sie es
selbst erfahren. Erinnerungskraft an dhnliches Geschehen muf} in der
Seele walten, wenn sie hierzu fihig sein soll. Aber auch Vorstellungs-
kraft muf§ im Schaffenden und im Miterlebenden ihren Segen schenken,
wenn der Mensch dem Gebotenen nicht v6llig fremd und verstindnislos
gegeniiberstehen soll. Die Einbildungskraft der Vernunft mufi ihm
ermoglichen, das, was er selbst nie erlebte, ja das vielleicht vom Dichter
nur ersonnen ist, so auf sich wirken zu lassen, als sei es Wirklichkeit,
und es dann mitzuerleben. Sind alle diese Krifte in der Menschenseele
am Werke, so hat sich das Wunder vollziehen koénnen: Die einzelne
Menschenseele, die vergingliche, siegt tiber Raum, iiber Zeit, ja sogar
iiber die durch die Wirklichkeit gebotene Enge des Erlebens, wenn sie
ein Kulturwerk wirklich in sich aufnimmt. Nicht mehr gebunden an die
Enge der Personlichkeit, nicht mehr gebunden an ihr eigenes wirkliches
Erleben, nicht mehr gebunden an die Enge ihrer Umwelt, an einen
bestimmten Ort und eine bestimmte Zeit erlebt sie nun neben allem,
was sie in ihrem personlichen Leben an Eindriicken erfihrt, nun auch
alle jene der Kulturwerke.

Unmittelbarer noch als oft ihr eigenes Leben enthiillen aber diese
Kulturwerke goéttliches Leben, sie sind verklirte Wirklichkeit, denn
Wabhlkraft lie auch bei diesen Dichtwerken und Werken der For-
schung das Wesentliche herausschilen, die verhiillende Wirrnis des
Nebensichlichen zurtickstellen, und gar oft verklirte der Schopfer auch
die Gestalten im Sinne des Gottlichen hin, die er zur Darstellung
bringt.

Unendlich reich und mannigfaltig ist so das heilige Leben, das wir das
Gottliche nennen, befreit ist das Leben des einzelnen Menschen von
aller Enge, die Zeit, Ort und personliche Verginglichkeit, die Schicksal
und Umwelt, die angeborene Eigenart seinem Leen sonst wohl auferle-
gen konnten! Aber aus tiefem Sinn, den die Werke der Gotterkenntnis
enthiillen, wird nun der einzelne Mensch nicht etwa durch jene kostli-
chen Fihigkeiten, die er hierzu verwertet. Dann wird er blind fiir alles
Schéne in Natur und Kultur, wird blind fiir den Seelengehalt der
Kunstwerke, lauscht statt dessen seelenlosem Gestammel verkommener
Menschen oder verdringt sich ganz in Nutzgier oder wihlt einen ande-
ren, gar kimmerlichen Ersatz! Ja, dann kann er auch statt allen echten
gottlichen Lebens das Scheinleben der Kulte wihlen, das Priester ihm
raten!



Ein kurzer und fliichtiger Blick wurde in die Wunder der Menschen-
seele geboten, die es ihr moglich machen, Kulturwerke zu schaffen und
als miterlebbar in die Unendlichkeit der Zeit fiir kommende Geschlech-
ter zu reichen. Gedenken wir der Fille des mannigfaltigen gottnahen
Lebens, das den Menschen hierdurch aufler dem Selbsterlebten noch
zuginglich ist, bedenken wir den Seelengehalt eines einzigen vollende-
ten Musikwerkes, das iiber die Zeiten weg in den Menschenseelen gott-
liches Leben weckt, und blicken wir dann hiniiber zu dem armseligen
Ersatz, den sich die Religionen an Stelle solchen erhabenen Reichtums
stellen und nur stellen konnen, weil die Gewohnheit die Menschensee-
len so stumpf macht. Hatte ich nicht recht, wenn ich sagte, die religio-
sen Lehren von einem hehren gottlichen Leben durch Kulthandlungen
stehen vor dem tatsichlichen Reichtum goéttlichen Lebens wie ein klig-
liches Gotzenbildchen, das sich vor einer erhabenen Felslandschaft als
Gottgleichnis zu stellen wagt? Habe ich nicht recht gesagt, nur das klare
Erkennen all dieses reichen uns erreichbaren Lebens als eines wahrhaft
gottlichen macht erst jene Wahnlehren iiberwindbar? Und habe ich
endlich nicht recht, wenn ich sage, daf§ diese Gotterkenntnis in dem
ganzen Reichtum, den sie in allen ihren Werken birgt, uns alle gar sehr
angeht, und dafi niemand sich den Reichtum rauben sollte, sondern sie
tief aus den Werken selbst in die Seele nehmen sollte, denn flichtig nur
war ja unser Blick in eine der Erkenntnisse, und so lifit er nur ahnen,
was alles diese Gotterkenntnis birgt!



