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VORWORT ZUR
VIERTEN, ERWEITERTEN AUFLAGE

Die vorliegenden Erlauterungen beanspruchen nicht, Beitrige
zur literaturhistorischen Forschung und zur Asthetik zu sein. Sie
entspringen einer Notwendigkeit des Denkens.

VORWORT ZUR ZWEITEN AUFLAGE

'Die bisher gesondert veroffentlichten Versuche zur Erlduterung
einiger Gedichte Holderlins sind hier unverdndert zusammen-
genommen.

Die Erlduterungen gehéren in das Gesprich eines Denkens mit
einem Dichten, dessen geschichtliche Einzigkeit niemals literar-
historisch bewiesen, in die jedoch durch das denkende Gespréch
gewiesen werden kann.

Eine frither schon mitgeteilte Bemerkung sagt iiber das Erldu-
tern folgendes:

Was die Gedichte Hélderlins in Wahrheit sind, wissen wir trotz
der Namen »Elegie« und »Hymne« bis zur Stunde nicht. Die
Gedichte erscheinen wie ein tempelloser Schrein, worin das Ge-
dichtete aufbewahrt ist. Die Gedichte sind im Larm der »un-
dichterischen Sprachen« wie eine Glocke, die im Freien hingt
und schon durch einen leichten, iiber sie kommenden Schneefall
verstimmt wird. Vielleicht deshalb sagt Holderlin in spéteren
Versen einmal das Wort, das wie Prosa klingt und doch dichte-
risch ist wie kaum eines (Entwurf zu Kolomb IV, 395):

»Von wegen geringer Dinge
Verstimmt wie vom Schnee war
Die Glocke, womit

Man lautet

Zum Abendessen. «
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8 Vorwort

Vielleicht ist jede Erlauterung dieser Gedichte ein Schneefall
auf die Glocke. Was immer auch eine Erlduterung vermag und
was sie nicht vermag, von ihr gilt stets dieses: damit das im Ge-
dicht rein Gedichtete um einiges klarer dastehe, muf} die er-
lauternde Rede sich und ihr Versuchtes jedesmal zerbrechen. Um
des Gedichteten willen muB die Erlduterung des Gedichtes da-
nach trachten, sich selbst iiberfliissig zu machen. Der letzte,
aber auch der schwerste Schritt jeder Auslegung besteht darin,
mit ihren Erlduterungen vor dem reinen Dastehen des Gedichtes
zu verschwinden. Das dann im eigenen Gesetz stehende Gedicht
bringt selbst unmittelbar ein Licht in die anderen Gedichte. Da-
her meinen wir beim wiederholenden Lesen, wir hitten die Ge-
dichte schon immer so verstanden. Es ist gut, wenn wir das
meinen.
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»HEIMKUNFT / AN DIE VERWANDTEN«

1 Drinn in den Alpen ists noch helle Nacht und die Wolke,
Freudiges dichtend, sie dekt drinnen das gdahnende Thal.
Dabhin, dorthin toset und stiirzt die scherzende Bergluft,
Schroff durch Tannen herab glidnzet und schwindet ein Stral.
Langsam eilt und kampft das freudigschauernde Chaos,

Jung an Gestalt, doch stark, feiert es liebenden Streit

Unter den Felsen, es gihrt und wankt in den ewigen Schranken,
Denn bacchantischer zieht drinnen der Morgen herauf.

Denn es wichst unendlicher dort das Jahr und die heilgen
Stunden, die Tage, sie sind kiihner geordnet, gemischt.
Dennoch merket die Zeit der Gewittervogel und zwischen
Bergen, hoch in der Luft weilt er und rufet den Tag.

Jezt auch wachet und schaut in der Tiefe drinnen das Dorflein,
Furchtlos, Hohem vertraut, unter den Gipfeln hinauf.
Wachstum ahnend, denn schon, wie Blize, fallen die alten
Wasserquellen, der Grund unter den Stiirzenden dampft,
Echo tonet umher, und die unermessliche Werkstatt

Reget bei Tag und Nacht, Gaaben versendend, den Arm.

2 Ruhig glinzen indess die silbernen Hohen dariiber,
Voll mit Rosen ist schon droben der leuchtende Schnee.
Und noch hoher hinauf wohnt tiber dem Lichte der reine
Seelige Gott vom Spiel heiliger Stralen erfreut.
Stille wohnt er allein, und hell erscheinet sein Antliz,
Der &dtherische scheint Leben zu geben geneigt,
Freude zu schaffen, mit uns, wie oft, wenn, kundig des Maases,
Kundig der Athmenden auch zégernd und schonend der Gott
Wohlgediegenes Gliik den Stiddten und Haussern und milde
Reegen, zu 6ffnen das Land, briitende Wolken, und euch,
Trauteste Liifte dann, euch, sanfte Friihlinge, sendet,
Und mit langsamer Hand Traurige wieder erfreut,
Wenn er die Zeiten erneut, der Schopferische, die stillen
Herzen der alternden Menschen erfrischt und ergreifft,
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» Heimkunft | An die Verwandten«

Und hinab in die Tiefe wirkt, und 6{fnet und aufhellt,

Wie ers liebet, und jezt wieder ein Leben beginnt,

Anmuth bliihet, wie einst, und gegenwirtiger Geist kommt,
Und ein freudiger Muth wieder die Fittige schwellt.

Vieles sprach ich zu ihm, denn, was auch Dichtende sinnen
Oder singen, es gilt meistens den Engeln und ihm;

Vieles bat ich, zu lieb dem Vaterlande, damit nicht
Ungebeten uns einst plozlich befiele der Geist;

Vieles fiir euch auch, die im Vaterlande besorgt sind,
Denen der heilige Dank lichelnd die Fliichtlinge bringt,
Landesleute! fiir euch, indessen wiegte der See mich,

Und der Ruderer sass ruhig und lobte die Fahrt.

Weit in des Sees Ebene wars Ein freudiges Wallen

Unter den Seegeln und jezt bliihet und hellet die Stadt
Dort in der Friihe sich auf, wohl her von schattigen Alpen
Kommt geleitet und ruht nun in dem Hafen das Schiff.
Warm ist das Ufer hier und freundlich offene Thale,

Schon von Pfaden erhellt, griinen und schimmern mich an.
Giirten stehen gesellt und die glanzende Knospe beginnt schon,
Und des Vogels Gesang ladet den Wanderer ein.

Alles scheinet vertraut, der voriibereilende Gruss auch
Scheint von Freunden, es scheint jegliche Miene verwandt.

Freilich wohl! das Geburtsland ists, der Boden der Heimath,
Was du suchest, es ist nahe, begegnet dir schon.

Und umsonst nicht steht, wie ein Sohn, am wellenumrauschten
Thor’ und siehet und sucht liebende Nahmen fiir dich,

Mit Gesang ein wandernder Mann, gliikseeliges Lindau!

Eine der gastlichen Pforten des Landes ist diss,

Reizend hinauszugehn in die vielversprechende Ferne,

Dort, wo die Wunder sind, dort, wo das gottliche Wild,

Hoch in die Ebnen herab der Rhein die verwegene Bahn bricht,
Und aus Felsen hervor ziehet das jauchzende Thal,

Dort hinein, durchs helle Gebirg, nach Komo zu wandern,
Oder hinab, wie der Tag wandelt, den offenen See;

Aber reizender mir bist du, geweihete Pforte!

Heimzugehn, wo bekannt blithende Wege mir sind,

Dort zu besuchen das Land und die schonen Thale des Nekars,
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Und die Wilder, das Griin heiliger Baume, wo gern
Sich die Eiche gesellt mit stillen Birken und Buchen,
Und in Bergen ein Ort freundlich gefangen mich nimmt.

Dort empfangen sie mich. O Stimme der Stadt, der Mutter!

O du triffest, du regst Langegelerntes mir auf!

Dennoch sind sie es noch! noch blithet die Sonn’ und die Freud’ euch,
O ihr Liebsten! und fast heller im Auge, wie sonst.

Ja!das Alte noch ists! Es gedeihet und reifet, doch keines

Was da lebet und liebt, lasset die Treue zuriik.

Aber das Beste, der Fund, der unter des heiligen Friedens
Bogen lieget, er ist Jungen und Alten gespart.

Thorig red ich. Es ist die Freude. Doch morgen und kiinftig
Wenn wir gehen und schaun draussen das lebende Feld,

Unter den Bliithen des Baums, in den Feiertagen des Friihlings
Red’ und hoff’ ich mit euch vieles, ihr Lieben! davon.

Vieles hab’ ich gehort vom grossen Vater und habe

Lange geschwiegen von ihm, welcher die wandernde Zeit
Droben in Héhen erfrischt und waltet iiber Gebirgen,

Der gewihret uns bald himmlische Gaaben und ruft

Hellern Gesang und schikt viel gute Geister. O siumt nicht,
Kommt, Erhaltenden ihr! Engel des Jahres! und ihr,

Engel des Hausses, kommt! in die Adern alle des Lebens,

Alle freuend zugleich, theile das Himmlische sich!

Adle! verjiinge! damit nichts Menschlichgutes, damit nicht
Eine Stunde des Tags ohne die Frohen und auch

Solche Freude, wie jezt, wenn Liebende wieder sich finden,

Wie es gehort fiir sie, schiklich geheiliget sei.

Wenn wir seegnen das Mahl, wen darf ich nennen und wenn wir
Ruhn vom Leben des Tags, saget, wie bring’ ich den Dank?
Nenn’ ich den Hohen dabei? Unschikliches liebet ein Gott nicht,
Thn zu fassen, ist fast unsere Freude zu klein.

Schweigen miissen wir oft; es fehlen heilige Nahmen,

Herzen schlagen und doch bleibet die Rede zuriik?

Aber ein Saitenspiel leiht jeder Stunde die Tone,

Und erfreuet vieleicht Himmlische, welche sich nahn.
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Das bereitet und so ist auch beinahe die Sorge

Schon befriediget, die unter das Freudige kam.
Sorgen, wie diese, muss, gern oder nicht, in der Seele
Tragen ein Singer und oft, aber die anderen nicht.
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»Zu wissen wenig, aber der Freude viel

Ist Sterblichen gegeben, . . .«
(IVv,240.)

Nach seinem Namen sagt dieses Gedicht Holderlins von der
Heimkunft. Wir denken dabei an die Ankunft auf dem Boden
der Heimat und an die Zusammenkunft mit den Landesleuten
in der Heimat. Das Gedicht erzihlt eine Fahrt tiber den See
»von schattigen Alpen her« nach Lindau. Der Hauslehrer Hol-
derlin ist im Friihjahr 1801 aus dem thurgauischen Ort Haupt-
wyl bei Konstanz iiber den Bodensee nach seiner schwibischen
Heimat zuriickgefahren. So konnte das Gedicht » Heimkunft«
eine Poesie iiber eine frohliche Heimreise darstellen. Doch die
letzte auf das Wort der »Sorge« gestimmte Strophe verrit
nichts von der Frohlichkeit dessen, der sorglos in der Heimat an-
kommt. Das letzte Wort des Gedichtes ist ein jdhes »nicht«. Die
erste Strophe aber, die das Alpengebirge nennt, steht, selbst ein
Gebirge von Versen, unvermittelt da. Sie zeigt nichts von der
Wonne des Heimischen. Das »Echo« der »unermeBlichen Werk-
statt« des Unheimischen »ténet umher«. Die » Heimkunft«, von
solchen Strophen umschlossen, wird sich wohl kaum darin er-
schépfen, nur die Ankunft am Ufer des » Geburtslandes « zu sein.
Ja sogar schon diese Ankunft am heimischen Gestade ist seltsam
genug:
»Alles scheinet vertraut, der voriibereilende Gruf3 auch
Scheint von Freunden, es scheint jegliche Miene verwandt. «

Menschen und Dinge der Heimat muten vertraut an. Aber sie
sind es noch nicht. Also verschlieBen sie das Eigenste. Drum
spricht die Heimat unmittelbar nach der Ankunft dem Ankom-
menden das Wort zu:

»Was du suchest, es ist nahe, begegnet dir schon. «

Mit der Ankunft hat der Heimkehrende die Heimat noch nicht
erreicht. Also ist sie »schwer zu gewinnen, die Verschlossene«
(Die Wanderung IV, 170). Deshalb bleibt auch der Ankom-
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mende noch ein Suchender. Allein das Gesuchte begegnet ihm
schon. Es ist nahe. Aber das Gesuchte ist noch nicht gefunden,
wenn »finden « hei8t, den Fund zu eigen bekommen, um in ihm
als dem Eigentum zu wohnen.

»Aber das Beste, der Fund, der unter des heiligen Friedens
Bogen lieget, er ist Jungen und Alten gespart.«

Holderlin hat spét noch eine zweite Reinschrift des Gedichtes
gedndert und statt » Aber das Beste, der Fund .. .« die Worte
geschrieben: » Aber der Schatz, das Deutsche ... ist noch ge-
spart.« Das Eigenste der Heimat ist zwar ldngst bereitet und
denen, die das Geburtsland bewohnen, schon zugeschickt. Das
Eigenste der Heimat ist bereits das Geschick einer Schickung,
oder wie wir jetzt dies Wort sagen: Geschichte. Doch in der Schik-
kung ist das Eigene gleichwohl noch nicht iibereignet. Es wird
noch zurtickbehalten. Deshalb ist auch, was allein der Schickung
gemdl bleibt, das Schickliche noch nicht gefunden. Was dann
aber schon geschenkt und doch zugleich versagt wird, heif3t das
Gesparte. Als der gesparte begegnet der Fund schon und bleibt
doch das Gesuchte. Warum? Weil sie, »die im Vaterlande be-
sorgt sind «, noch nicht dafiir bereit geworden, das Eigenste der
Heimat, »das Deutsche, als ihr Eigentum zu haben. Dann be-
steht gar die Heimkunft darin, daB3 die Landesleute in dem noch
vorenthaltenen Wesen der Heimat erst heimisch werden, ja
vordem noch darin, daB3 die »Lieben« zuhaus das Heimisch-
werden erst lernen. Dazu ist nétig, das Eigenste und Beste der
Heimat im voraus zu kennen. Wie aber sollen wir dies finden,
es sei denn so, daf fiir uns ein Suchender ist, und daB} das ge-
suchte Wesen der Heimat sich selbst ihm zeigt?

»Was du suchest, es ist nahe, begegnet dir schon. «

Das freundlich Offene, das Erhellte, das Schimmernde, das
Glanzende, das Leuchtende der Heimat begegnet in einem ein-
zigen freundlichen Scheinen bei der Ankunft an der Pforte des
Landes.
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Die ist
»Reizend hinauszugehn in die vielversprechende Ferne,

Aber reizender (ist sie dem Dichter)

Heimzugehn, wo bekannt blithende Wege mir sind,

Dort zu besuchen das Land und die schonen Thale des Nekars,
Und die Walder, das Griin heiliger Baume, wo gern

Sich die Eiche gesellt mit stillen Birken und Buchen,

Und in Bergen ein Ort freundlich gefangen mich nimmt. «

Wie sollen wir dieses stille Scheinen, in dem alles, Dinge und
Menschen, dem Suchenden den Gruf} entbietet, nennen? Wir
miissen das Einladende der Heimat, das schon begegnet, mit
dem Wort benennen, das die ganze Dichtung »Heimkunft«
iiberleuchtet, mit dem Wort »das Freudige«. In der zweiten
Strophe ist die Rede vom »Freudigen« und von der »Freude«
gehiuft, fast so in der letzten. In den iibrigen Strophen erklin-
gen diese Worte spérlicher. Nur in der vierten Strophe, die den
Anblick des Freudigen unmittelbar sagt, fehlt das Wort. Der
Beginn des Gedichtes aber nennt das »Freudige« sogleich in
seinem Bezug zum Dichten:

»Drinn in den Alpen ists noch helle Nacht und die Wolke,
Freudiges dichtend, sie dekt drinnen das gihnende Thal. «

Das Freudige ist das Gedichtete. Das Freudige wird aus der
Freude in diese gestimmt. Dadurch ist es das Erfreute und also
das Sichfreuende. Dieses kann selbst wieder anderes erfreuen.
So ist das Freudige zugleich das Erfreuende. Die Wolke »drinn
in den Alpen« verweilt nach oben zu, den »silbernen Hohen «
entgegen. Sie entdeckt sich der ragenden Helle des Himmels,
wihrend sie zugleich »dekt« ... »das gidhnende Thal«. Die
Wolke 148t sich anblicken von der offenen Helle. Die Wolke
dichtet. Weil sie in das blickt, wovon sie selbst angeblickt wird,
ist ihr Gedichtetes nicht eitel erdacht und erfunden. Das Dichten
ist ein Finden. Dabei muf} die Wolke freilich iiber sich hinaus-
gehen zu solchem, was nicht mehr sie selbst ist. Das Gedichtete
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entsteht nicht durch sie. Das Gedichtete kommt nicht aus der
Wolke. Es kommt iiber sie als das, dem die Wolke entgegenweilt.
Die offene Helle, in der die Wolke verweilt, heitert dieses Ver-
weilen auf. Die Wolke ist aufgeheitert in das Heitere. Was sie
dichtet, das »Freudige«, ist das Heitere. Wir nennen dies auch
das » Aufgerdumte«. Wir denken dies Wort jetzt und kiinftig
in einem strengen Sinne. Das Aufgerdumte ist in seiner Raum-
lichkeit freigemacht, gelichtet und gefiigt. Das Heitere, das Auf-
gerdumte, vermag allein, anderem seinen gemdBen Ort ein-
zurdumen. Das Freudige hat sein Wesen im Heiteren, das auf-
heitert. Das Heitere selbst wiederum zeigt sich zuerst im Er-
freuenden. Indem die Aufheiterung alles lichtet, gewdhrt das
Heitere jeglichem Ding den Wesensraum, in den es seiner Art
nach gehort, um dort, im Glanz des Heiteren, wie ein stilles
Licht, geniigsam mit dem eigenen Wesen, zu stehen. Dem heim-
kommenden Dichter leuchtet das Erfreuende entgegen,

»...Wo gern
Sich die Eiche gesellt mit stillen Birken und Buchen,
Und in Bergen ein Ort freundlich gefangen mich nimmt. «

Nahe ist der sachte Bann der allbekannten Dinge und ihrer ein-
fachen Verhéltnisse. Nahender aber noch und naher, wenngleich
auch unscheinbarer denn Birken und Berge und darum auch
meistens iibersehen und iibergangen, ist das Heitere selbst, wor-
innen erst Menschen und Dinge erscheinen. Das Heitere ver-
weilt in seinem unauffédlligen Scheinen. Es fordert nichts fiir
sich und ist kein Gegen-stand und gleichwohl nicht »nichts«. Im
Freudigen jedoch, das dem Dichter zunidchst begegnet, waltet
schon der GruB} dessen, was aufheitert. Die aber, die den Gruf3
des Heiteren entbieten, sind die Boten, dyyedot, die »Engel«.
Deshalb ruft der Dichter, indem er das begegnende Freudige der
Heimat begriifit, in der »Heimkunft« die »Engel des Hausses«
und »die Engel des Jahres«.

»Das Hauss « meint hier den Raum, der den Menschen jenes ein-
rdumt, worin allein sie »zu hauss« und so im Eigenen ihres Ge-
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schickes sein konnen. Diesen Raum verschenkt die unversehrte
Erde. Sie rdumt den Vilkern ihren Geschichtsraum ein. Die
Erde heitert »das Hauss« auf. Die also aufheiternde Erde ist der
erste Engel » des Hausses«.

»Das Jahr« rdumt die Zeiten ein, die uns die Jahreszeiten hei-
Ben. Im »gemischten« Spiel der feurigen Helle und des frosti-
gen Dunkels, das die Zeiten gewihren, erblithen die Dinge und
verschlieBen sich wieder. Die Zeiten »des Jahres« schenken im
Wechsel des Heiteren dem Menschen die Weile, die seinem ge-
schichtlichen Aufenthalt im » Hauss « zugemessen ist. » Das Jahr«
entbietet seinen GruB im Spiel des Lichtes. Das aufheiternde
Licht ist der erste »Engel des Jahres«.

Beide, Erde und Licht, die »Engel des Hausses« und die »Engel
des Jahres«, heiflen die » Erhaltenden«, weil sie als die Griilen-
den das Heitere zum Scheinen bringen, in dessen Klarheit die
»Natur« der Dinge und der Menschen heil bewahrt ist. Was heil
bewahrt bleibt, ist »heimisch« in seinem Wesen. Die Boten grii-
Ben aus dem Heiteren, das alles heimisch sein 1dBt. Das Hei-
mische zu gewihren, ist das Wesen der Heimat. Sie begegnet
schon — néamlich im Freudigen, worin das Heitere zunichst
erscheint.

Doch was da schon begegnet, bleibt dennoch das Gesuchte. Weil
jedoch das Freudige nur dort begegnet, wo ihm ein Dichten ent-
gegengriiBt, erscheinen auch die Engel, die Boten des Heiteren,

nur dann, wenn Dichtende sind. Darum steht im Gedicht» Heim-
kunft«das Wort:

Peow e denn, was auch Dichtende sinnen
Oder singen, es gilt meistens den Engeln und ihm;«

»Meistens den Engeln« gilt der Gesang des dichtenden Wortes,
weil sie als die Boten des Heiteren die Nachsten sind, » welche
sich nahn«; »und ihm« gilt das dichtende Sagen. Das »und « be-
deutet hier soviel wie »und vor allem « — »ihm«.


https://doi.org/10.5771/9783465141402

18 » Heimkunft | An die Verwandten«

Wer ist Er? Wenn »ihm « zuhochst das Dichten gilt, das Dichten
aber Freudiges dichtet, dann wohnt Er im Freudigsten. Was
aber ist dies und wo ist es?

Die Wolke »Freudiges dichtend« gibt das Zeichen. Die Wolke
schwebt zwischen den Gipfeln der Alpen und deckt die Kliifte
des Gebirges, in deren lichtlose Tiefe der autheiternde Licht-
strahl hinabwirkt. Darum » feiert« dort, »unter den Felsen, das
junge Chaos»liebenden Streit «und » feiert«» freudigschauernd «.
Die Wolke aber, ein » Hiigel des Himmels« (IV,71), traumt zwi-
schen den Hohen ins Freudige. Die Wolke zeigt, indem sie dich-
tet, hinauf in das Heitere.

»Ruhig gldnzen indess die silbernen Hohen dariiber,
Voll mit Rosen ist schon droben der leuchtende Schnee.
Und noch héher hinauf wohnt iiber dem Lichte der reine
Seelige Gott vom Spiel heiliger Stralen erfreut. «

Im Alpengebirg ereignet sich das immer stillere Sichiiberhéhen
des Hohen bis in das Hochste. Die Gipfel des Gebirges, das der
dulerste Bote der Erde ist, ragen ins Licht, dem »Engel des
Jahres« entgegen. Deshalb sind sie »die Gipfel der Zeit«. Doch
iiber das Licht noch hinauf lichtet sich erst das Heitere in die
reine Aufheiterung, ohne die auch dem Licht niemals seine Helle
eingerdumt wire. Das Hochste »iiber dem Lichte« ist die strah-
lende Lichtung selbst. Wir nennen nach einem &lteren Wort
unserer Muttersprache das reine Lichtende, das jedem » Raum«
und jedem » Zeitraum « erst das Offene »einrdumt«und d. h. hier
gewihrt, »die Heitere«. Sie ist in einem zumal die Klarheit
(claritas), in deren Helle alles Klare ruht, und die Hoheit (sere-
nitas), in deren Strenge alles Hohe steht, und die Frohheit
(hilaritas), in deren Spiel alles Freigeloste schwingt. Die Heitere
behilt und hat alles im Unverstorten und Heilen. Die Heitere
heilt urspriinglich. Sie ist das Heilige. » Das Hochste« und »das
Heilige« ist fiir den Dichter das Selbe: die Heitere. Sie bleibt
als der Ursprung alles Freudigen das Freudigste. [n diesem er-
eignet sich die reine Aufheiterung. Hier im » Hchsten« wohnt
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»der Hohe, der ist, wer er ist, als der »vom Spiel heiliger Stra-
len« Er-freute: der Freudige. Wenn je Einer, dann scheint er
geneigt, » Freude zu schaffen, mit uns«. Weil sein Wesen die
Aufheiterung ist, »liebt er es«, »zu 6ffnen« und » aufzuhellen«
Durch die klare Heitere » 6ffnet« er die Dinge in das Erfreuende
ihrer Gegenwart. Durch die frohe Heitere hellt er das Gemiit
der Menschen auf, damit ihr Mut offen sei fiir das Gediegene
ihrer Felder, Stidte und Hiuser. Durch die hohe Heitere 1dBt
er erst die finstere Tiefe in ihr Gelichtetes klaffen. Was wire Tiefe
ohne Lichtung?

Selbst » Traurige« erfreut »der Freudige« wieder, wenngleich
»mit langsamer Hand «. Er nimmt die Trauer nicht fort, sondern
er wandelt sie, indem er die Trauernden ahnen ldBt, daB selbst
Trauer nur aus »alten Freuden « entspringt. Der Freudige ist der
» Vater« alles Erfreuenden. Er, der in der Heitere wohnt, 140t
sich jetzt nur erst nach dieser Wohnstatt benennen. Der Hohe
heiBt »der Ather«, Aidjp. Die liiftende » Luft« und das lichtende
»Licht« und die mit ihnen erblithende » Erde« sind die »einigen
drei«, in denen die Heitere sich aufheitert und Freudiges auf-
gehen 146t und im Freudigen die Menschen griifit.

Doch wie kommt die Heitere aus ihrer Hohe zu den Menschen?
Der Freudige und die freudigen Boten der Aufheiterung, der
Vater Ather und der Engel des Hauses, die Erde, und der Engel
des Jahres, das Licht, vermogen fiir sich allein nichts. Die eini-
gen drei miissen, obzwar fiir alles Freudige die Liebsten, die
im Umkreis der Heiteren wohnen, in ihrem » Wesen «, namlich
bei der Aufheiterung, fast ermatten, wenn nicht zuzeiten einer
ist, der zuerst und deshalb allein dem Freudigen dichtend ent-
gegenkommt und ihm schon gehort. Darum sagt die Elegie,
deren Name »Der Wanderer« schon die Beziehung zur spiteren
Elegie » Heimkunft« bezeugt, dieses (IV, 1051.):

»Und so bin ich allein. Du aber, iiber den Wolken,
Vater des Vaterlands! machtiger Ather! und du,

Erd’ und Licht! ihr einigen drei, die walten und lieben,
Ewige Gotter! mit euch brechen die Bande mir nie.
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Ausgegangen von euch, mit euch auch bin ich gewandert,
Euch, ihr Freudigen, euch bring’ ich erfahrner zuriik. «

Erde und Licht, die Engel des Hauses und des Jahres, heilen
hier in der »Wanderung« »Gotter«. Auch in der ersten Rein-
schrift der Elegie » Heimkunft« hat Hélderlin noch gesagt: » G6t-
ter des Jahres« und »Gotter des Hausses«. Insgleichen heiBt es
in der ersten Reinschrift der letzten Strophe von » Heimkunft«
(v. 94) statt »ohne die Frohen« noch »ohne die Gotter«. Sind in
der spiteren Fassung die Gotter zu bloBen Engeln herabgesetzt?
Oder sind neben die Gétter auch Engel getreten? Nein — son-
dern jetzt wird durch den Namen »die Engel« das Wesen der
sonst so genannten » Gotter« reiner gesagt. Denn die Gotter sind
die Aufheiternden, die in der Aufheiterung den Grul} entbie-
ten, den die Heitere sendet. Die Heitere ist der Wesensgrund des
Griilens, d.h. des Engelhaften, worin das Eigenste der Gotter
besteht. Indem der Dichter mit dem Wort »die Gotter« spart und
den Namen zogernder sagt, kommt das Eigene der Gotter, da3
sie die Griilenden sind, in denen die Heitere griiit, eher zum
Leuchten.

Der heimkommende Wanderer ist im Wesen der Gétter, d.h.
der Freudigen, erfahrener geworden.

»Was du suchest, es ist nahe, begegnet dir schon. «

Der Dichter hat die Heitere im helleren Blick. Das im Anblick
der Heimat begegnende Freudige erblickt er jetzt als das, was
nur aus dem Freudigsten sich aufheitert und aus diesem her
allein nahe bleibt. Wenn nun aber, » was auch Dichtende sinnen
oder singen «, vor allem »ihm« gilt, dem hohen Vater Ather, muf}
dann der Dichter, der das Freudigste sucht, nicht dort seinen
Aufenthalt nehmen, wo die Freudigen wohnen, also an dem
Ort, wo nach der ersten Strophe der »Rheinhymne« (IV, 172)
sind die

Pooe Treppen des Alpengebirgs,

Das mir die gottlichgebaute,
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Die Burg der Himmlischen heif3t
Nach alter Meinung, wo aber

Geheim noch manches entschieden
Zu Menschen gelanget; . . . . . «—7?

Nun fiihrt aber doch die » Heimkunft« den Dichter offenbar vom
» Alpengebirg« fort iiber die Wasser des Sees an das Ufer des
Geburtslandes. Der Aufenthalt »unter den Alpen«, die Nahe
zum Freudigsten, wird durch die Heimkehr gerade aufgegeben.
Noch seltsamer ist freilich, da gleichwohl iiber den Wassern,
die den Dichter dem Alpengebirg entfiihren, daf unter den Fit-
tigen des Schiffes, das ihn forttragt, das Freudige erscheint:

» Weit in des Sees Ebene wars Ein freudiges Wallen
Unter den Seegeln . . . . . .. «

Freudigkeit erblitht um den Abschied von der » Burg der Himm-
lischen«. Wenn wir den Bodensee, der auch »das schwibische
Meer« heilit, geographisch oder verkehrstechnisch oder auch
heimatkundlich vorstellen, dann meinen wir den See, der zwi-
schen den Alpen und der oberen Donau liegt, durch den auch der
junge Rhein hindurchstromt. So denken wir dieses Wasser noch
undichterisch. Wie lange noch? Wie lange noch wollen wir mei-
nen, es gibe da zunichst eine Natur an sich und eine Landschaft
fiir sich, die dann mit Hilfe von »poetischen Erlebnissen« my-
thisch gefdrbt werde? Wie lange noch sperren wir uns, das
Seiende als seiend zu erfahren? Wie lange noch wollen die
Deutschen das Wort iiberhoren, das Hélderlin in der ersten
Strophe der »Patmos«-Hymne (IV, 199 und 227) gesungen hat?

»Nah ist

Und schwer zu fassen der Gott.

Wo aber Gefahr ist, wichst

Das Rettende auch.

Im Finstern wohnen

Die Adler und furchtlos gehn

Die Sohne der Alpen iiber den Abgrund weg
Auf leichtgebaueten Briiken.
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Drum, da gehduft sind rings

Die Gipfel der Zeit,

Und die Liebsten nahe wohnen, ermattend auf
Getrenntesten Bergen,

So gieb unschuldig Wasser,

O Fittige gieb uns, treuesten Sinns
Hiniiberzugehn und wiederzukehren. «

»Hiniibergehn« muf3 der Dichter zum »Alpengebirg«, aber
»treuesten Sinns«, will sagen, aus der Treue zur Heimat, um zu
ithr zuriickzukehren, wo nach dem Wort der» Heimkunft «das Ge-
suchte »nahe ist«. Dann ist also die Ndhe zum Freudigsten, und
das heiBt doch zum Ursprung alles Freudigen, nicht dort »unter
den Alpen«. Dann hat es mit der Nahe zum Ursprung eine ge-
heimnisvolle Bewandtnis. Dann ist die vom Alpengebirg ent-
fernte schwibische Heimat gerade der Ort der Ndhe zum Ur-
sprung. Ja, so ist es. Die ersten Strophen der Hymne » Die Wan-
derung« sagen es. Diese Hymne hat Holderlin zusammen mit
der Elegie » Heimkunft« 1802 in einem Heft des Taschenbuches
»Flora« vertffentlicht. Die ritselvolle Hymne nennt im Beginn
die Heimat. Mit Bedacht 148t ihr der Dichter den alten Namen
»Suevien«. Dadurch nennt er das ilteste, eigenste, noch verbor-
gene, aber anfinglich schon bereiteste Wesen der Heimat

(IV, 167).

Die Hymne »Die Wanderung«beginnt:

»Gliikseelig Suevien, meine Mutter,

Auch du, der glinzenderen, der Schwester

Lombarda driiben gleich,

Von hundert Bachen durchflossen!

Und Baume genug, weissblithend und réthlich,

Und dunklere, wild, tiefgriinenden Laubs voll,

Und Alpengebirg der Schweiz auch iiberschattet,
Benachbartes dich; denn nah dem Heerde des Hausses
Wohnst du, und hérst, wie drinnen

Aus silbernen Opferschaalen
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Der Quell rauscht, ausgeschiittet
Von reinen Hianden, wenn beriihrt

Von warmen Stralen

Krystallenes Eis und umgestiirzt

Vom leichtanregenden Lichte

Der schneeige Gipfel iibergie8t die Exde
Mit reinestem Wasser. Darum ist

Dir angeboren die Treue. Schwer verldf3t
Was nahe dem Ursprung wohnet, den Ort.
Und deine Kinder, die Stédte,

Am weithinddammernden See,

An Nekars Weiden, am Rheine,

Sie alle meinen, es wire

Sonst nirgend besser zu wohnen. «

Suevien, die Mutter, wohnt nahe »dem Heerde des Hausses«. Der
Herd hiitet die stets gesparte Glut des Feuers, das, wenn es ent-
flammt, die Liifte und das Licht in die Heitere 6ffnet. Um das
Feuer des Herdes ist die Werkstatt, in der das geheim Entschie-
dene geschmiedet wird. » Heerd des Hausses«, d.h. der miitter-
lichen Exde, ist der Ursprung der Aufheiterung, deren Licht erst
die Strome iiber die Erde ergieft. Suevien wohnt nahe dem Ur-
sprung. Zweimal ist dieses Nahe-wohnen genannt. Die Heimat
selbst wohnt nahe. Sie ist der Ort der Niahe zum Herd und Ur-
sprung. Suevien, die Stimme der Mutter, zeigt in das Wesen
des Vaterlandes. In der Nahe zum Ursprung griindet die Nach-
barschaft zum Freudigsten. Das Eigenste und das Beste der
Heimat ruht darin, einzig diese Ndhe zum Ursprung zu sein, —
und nichts anderes aulerdem. Deshalb ist auch dieser Heimat
die Treue zum Ursprung angeboren. Darum verldt einer, wenn
er es mul}, nur schwer den Ort der Nahe. Wenn nun aber darin,
der Ort der Ndhe zum Freudigsten zu sein, das Eigenste der
Heimat beruht, was ist dann die Heimkunft?

Heimkunft ist die Riickkehr in die Ndhe zum Ursprung.
Wiederkehren kann nur, wer vordem und vielleicht schon eine
lange Zeit hindurch als der Wanderer die Last der Wanderung
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auf die Schulter genommen hat und hiniibergegangen ist zum
Ursprung, damit er dort erfahre, was das Zu-Suchende sei, um
dann als der Suchende erfahrener zuriickzukommen.

»Was du suchest, es ist nahe, begegnet dir schon. «

Die jetzt waltende Nahe 1aB8t das Nahe nahe und 148t es doch
zugleich das Gesuchte, also nicht nahe sein. Sonst verstehen wir
die Nahe als die moglichst geringe Abmessung des Abstandes
zweier Orter. Jetzt dagegen erscheint das Wesen der Nihe dar-
in, daB sie das Nahe nahebringt, indem sie es fern-hilt. Die
Nahe zum Ursprung ist ein Geheimnis.
Wenn nun aber Heimkunft bedeutet, heimischwerden in der
Nahe zum Ursprung, mufl dann nicht das Heimkommen zuerst
und vielleicht lange Zeit darin bestehen, das Geheimnis dieser
Nahe zu wissen oder gar erst wissen zu lernen? Doch ein Ge-
heimnis wissen wir niemals dadurch, daB wir es entschleiern
und zergliedern, sondern einzig so, da3 wir das Geheimnis als
das Geheimnis hiiten. Wie aber es hiiten, ohne es doch — das
Geheimnis der Ndhe — zu kennen? Dieser Kenntnis wegen muf3
immer einmal wieder einer, der zuerst heimkommt, das Ge-
heimnis sagen:

» Aber das Beste, der Fund, der unter des heiligen Friedens

Bogen lieget, er ist Jungen und Alten gespart.«

»Der Schatz«, das Eigenste der Heimat, »das Deutsche« ist ge-
spart. Die Ndhe zum Ursprung ist eine sparende Nihe. Sie hilt
das Freudigste zuriick. Sie verwahrt und hebt es fiir die Kom-
menden auf, aber diese Nahe hebt das Freudigste nicht fort,
sondern laBt es als das Aufgehobene gerade erscheinen. Im
Wesen der Nihe ereignet sich ein verborgenes Sparen. Dal3 sie
das Nahe spart, ist das Geheimnis der Nahe zum Freudigsten.
Der Dichter weil3, daB3, wenn er den Fund den gesparten nennt,
er solches sagt, wogegen der gewdéhnliche Verstand sich strdubt.
Sagen, etwas sei nahe, indem es fern bleibe, das heif3t doch, ent-
weder die Grundregel des gewohnten Denkens, den Satz vom
Widerspruch verletzen, oder aber mit leeren Wortern spielen,
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oder gar auf etwas Vermessenes sinnen. Darum muf der Dich-
ter, kaum daB er das Wort vom Geheimnis der sparenden Nahe
iiber sich gebracht hat, sich selbst ins Wort fallen:

»Thorig red ich. «
Aber er redet dennoch. Der Dichter mul reden, denn
»Es ist die Freude. «

Irgendeine unbestimmte Freude iiber etwas oder die Freude, die
nur die Freude ist, weil in ihr das Wesen aller Freuden sich ent-
faltet? Was ist die Freude? Das urspriingliche Wesen der Freude
ist das Heimischwerden in der Ndhe zum Ursprung. Denn in
dieser Nihe naht griiBend die Aufheiterung, worin die Heitere
erscheint. Der Dichter kommt heim, indem er in die Nihe
kommt zum Ursprung. Er kommt in die Nahe, indem er das Ge-
heimnis der Ndhe zum Nahen sagt. Er sagt es, indem er das
Freudigste dichtet. Das Dichten macht nicht erst dem Dichter
eine Freude, sondern das Dichten ist die Freude, die Aufheite-
rung, weil im Dichten das erste Heimkommen besteht. Die Ele-
gie » Heimkunft« ist nicht ein Gedicht iiber die Heimkunft, son-
dern die Elegie ist als die Dichtung, die sie ist, das Heimkommen
selbst, das sich noch ereignet, solange ihr Wort als die Glocke in
der Sprache der Deutschen ldutet. Dichten heiBit, in der Freude
sein, die das Geheimnis der Ndhe zum Freudigsten im Wort be-
hiitet. Die Freude ist die Freude des Dichters, nach seinem Wort
(v. 100) »unsere Freude«. Die dichtende Freude ist das Wissen
davon, daB in allem Freudigen, das schon begegnet, das Freu-
dige griiBt, indem es sich spart. Damit also die sparende Néhe
zum Freudigsten gehiitet bleibe, muBl das dichtende Wort dafiir
sorgen, daB} im Freudigen nicht das iibereilt und verloren werde,
was aus ihm her griifit, aber griiBit als das Sichsparende. So ist,
weil fiir die Behiitung der sich sparenden Néhe des Freudigsten
gesorgt werden muB, unter das Freudige die Sorge gekommen.
Darum ist die Freude des Dichters in Wahrheit die Sorge des
Sangers, dessen Singen das Freudigste als das Gesparte hiitet
und das Gesuchte in der sparenden Nihe nahe sein 148t.
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Wie aber muf} dann, wenn unter das Freudigste die Sorge ge-
kommen ist, der Dichter das Freudigste sagen? Holderlin hat
um die Zeit der Elegie » Heimkunft« und der Hymne » Die Wan-
derung« in einem » Epigramm « aufgeschrieben, wie der Gesang
des Freudigsten, d.h. des Gesparten, wie also der » Gesang des
Deutschen« zu singen sei; das Epigramm tragt den Titel »So-
phokles«und lautet (IV, 3):

» Viele versuchten umsonst, das Freudigste freudig zu sagen,
Hier spricht endlich es mir, hier in der Trauer sich aus.«

Jetzt wissen wir, warum der Dichter zu der Zeit, da er in die
Heimat als den Ort der sparenden Nahe zum Ursprung heim-
kommt, » die Trauerspiele des Sophokles« iibersetzen muBte. Die
Trauer, durch eine Kluft geschieden vom bloBen Triibsinn, ist die
Freude, die aufgeheitert ist fiir das Freudigste, sofern es sich
noch spart und zogert. Woher sonst kime denn auch das weithin
tragende innere Licht der Trauer, wenn sie nicht in ihrem ver-
borgenen Grunde die Freude zum Freudigsten wire?

Allein die im »Ubersetzen« und in » Anmerkungen« dichtende
Zwiesprache Holderlins mit Sophokles gehort zwar zur dich-
tenden Heimkunft, aber sie erschopft diese nicht. Deshalb schlieBt
die Widmung, die Holderlin seiner Ubersetzung der » Trauer-
spiele des Sophokles« auf den Weg gegeben hat, mit dem Ge-
standnis (V, 91):

»Sonst will ich, wenn es die Zeit giebt, die Eltern unsrer
Fiirsten und ihre Size und die Engel des heiligen Vater-
lands singen. «

»Sonst«, so lautet hier das scheue Wort fiir »eigentlich«. Denn
jetzt und kiinftig gilt der Gesang »meistens den Engeln und
ihm «. Der Hohe, der die Heitere des Heiligen bewohnt, ist, wenn
irgendwer, am ehesten nahe innerhalb der sparenden Nahe, in
der die sparsame Freude des Dichters heimisch geworden. Doch

»Ihn zu fassen, ist fast unsere Freude zu klein. «


https://doi.org/10.5771/9783465141402

» Heimkunft [ An die Verwandten « 27

» Fassen« heiBt, den Hohen selbst nennen. Dichtend nennen be-
deutet: im Wort den Hohen selbst erscheinen lassen, nicht nur
seine Wohnstatt, die Heitere, das Heilige sagen, nicht nur ihn
erst im Hinblick auf seine Wohnstatt benennen. Thn selbst aber
zu nennen, dahin reicht sogar die trauernde Freude noch nicht,
wenngleich sie doch in der schicklichen Néhe zum Hohen ver-
weilt.

Wohl kann zuweilen »das Heilige « genannt und aus seiner Auf-
heiterung das Wort gesagt werden. Aber diese »heiligen « Worte
sind keine nennenden » Nahmen «:

B e e e e e e e e es fehlen heilige Nahmen, «

Wer Er selbst ist, der im Heiligen wohnt, das zu sagen und
sagend ihn selbst erscheinen zu lassen, dafiir fehlt das nennende
Wort. Darum bleibt jetzt das dichtende »Singen«, weil ihm das
eigentliche, das nennende Wort fehlt, ein wortloses Lied — »ein
Saitenspiel«. Zwar folgt das » Lied « des spielenden Mannes iiber-
all dem Hohen. Die »Seele« des Sangers blickt zwar in die Hei-
tere, aber der Sanger sieht nicht den Hohen selbst. Der Séanger
ist blind. In dem Gedicht »Der blinde Séanger«, dem ein Wort
des Sophokles voransteht, sagt Holderlin (IV, 58):

»Thm nach, ihr meine Saiten! es lebt mit ihm
Mein Lied, und wie die Quelle dem Strome folgt,
Wohin er denkt, so muB ich fort und

Folge dem Sicheren auf der Irrbahn. «

»Ein Saitenspiel « — das ist der scheueste Name fiir das zogernde
Singen des sorgenden Séngers:

»Aber ein Saitenspiel leiht jeder Stunde die Téne,
Und erfreuet vieleicht Himmlische, welche sich nahn.
Das bereitet . . . . . .. «

Den griienden Boten, die den Gru} des noch gesparten Fundes
bringen, fiir ihr Nahen freudig die schickliche Nihe zu bereiten,
dies bestimmt den Beruf des heimkommenden Dichters. Das
Heilige zwar erscheint. Der Gott aber bleibt fern. Die Zeit des
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gesparten Fundes ist das Weltalter, da der Gott fehlt. Der» Fehl«
des Gottes ist der Grund fiir das Fehlen » heiliger Nahmen «. Weil
jedoch der Fund als der gesparte gleichwohl nahe ist, griiit im
Nahen der Himmlischen der fehlende Gott. Deshalb ist » Gottes
Fehl« auch kein Mangel. Darum diirfen die Landesleute auch
nicht dahin trachten, durch Listen einen Gott selbst zu machen
und so mit Gewalt den vermeintlichen Mangel auf die Seite zu
bringen. Sie diirfen aber auch nicht darin sich bequemen, auf
einen gewohnten Gott sich nur noch zu berufen. Auf solchen
Wegen wiirde ja die Gegenwart des Fehls versaumt. Ohne die
durch den Fehl bestimmte und deshalb sparende Nahe konnte
aber der Fund nicht in der Weise nahe sein, wie er nahe ist. Dar-
um gilt fiir die Sorge des Dichters nur das eine: ohne Furcht vor
dem Schein der Gottlosigkeit dem Fehl Gottes nahe zu blei-
ben und in der bereiteten Nihe zum Fehl so lange zu harren, bis
aus der Nidhe zum fehlenden Gott das anféangliche Wort gewahrt
wird, das den Hohen nennt.

Holderlin hat in dem selben Heft, worin die Elegie » Heimkunft«
und die Hymne »Die Wanderung« erschienen, auch ein Ge-
dicht mitgeteilt, das tberschrieben ist »Dichterberuf«. Diese
Dichtung gipfeltin der Strophe (IV, 147):

»Furchtlos bleibt aber, so er es muf}, der Mann
Einsam vor Gott, es schiizet die Einfalt ihn,
Und keiner Waffen braucht’s und keiner
Listen, so lange, bis Gottes Fehl hilft. «

Der Beruf des Dichters ist die Heimkunft, durch die erst die Hei-
mat als das Land der Ndahe zum Ursprung bereitet wird. Das
Geheimnis der sparenden Niahe zum Freudigsten hiiten und es
hiitend entfalten, das ist die Sorge der Heimkunft. Darum endet
die Dichtung in das Wort:

»Sorgen, wie diese, muB}, gern oder nicht, in der Seele
Tragen ein Sanger und oft, aber die anderen nicht. «

Wer sind »die anderen, zu denen das jahe »nicht« gesagt ist?
Das Gedicht, das also schlieBt, trdagt tiber seinem Beginn die
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Widmung » An die Verwandten«. Wozu soll jedoch den Landes-
leuten, die von jeher in der Heimat sind, erst noch die » Heim-
kunft« gesagt werden? Dem heimkehrenden Dichter begegnet
der voriibereilende Grufl der Landesleute. Sie scheinen verwandt
zu sein, aber sie sind es noch nicht — verwandt niamlich mit ihm,
dem Dichter. Gesetzt aber, die zuletzt genannten » anderen « seien
diejenigen, die erst die Verwandten des Dichters werden sollen,
warum schlieBt sie dann der Dichter gerade von der Sorge des
Sangers aus?

Das jdhe »nicht« entbindet »die anderen« zwar von der Sorge
des dichtenden Sagens, aber keineswegs von der Sorge des Ho-
rens auf das, was hier in der » Heimkunft« » Dichtende sinnen
oder singen«. Das »nicht« ist der geheimnisvolle Ruf »an« die
anderen im Vaterlande, Horende zu werden, damit sie das Wesen
der Heimat erst wissen lernen. » Die anderen« miissen erst ler-
nen, das Geheimnis der sparenden Nihe zu bedenken. In sol-
chem Denken erst bilden sich die Bedachtsamen, die den gespar-
ten und im Wort der Dichtung verwahrten Fund nicht tiber-
eilen. Aus den Bedachtsamen werden die Langsamen des langen
Mutes, der selbst wieder lernt, den noch wihrenden Fehl des
Gottes auszuharren. Die Bedachtsamen und Langsamen erst sind
die Sorgsamen. Sie sind, weil sie an das in der Dichtung Ge-
dichtete denken, mit der Sorge des Séangers dem Geheimnis der
sparenden Néhe zugewendet. Aus dieser einigen Hingebung
zum Selben sind die sorgsam Horenden mit der Sorge des Sagen-
den verwandt, sind »die anderen « »die Verwandten « des Dich-
ters.

Gesetzt also, dal die auf dem Boden des Geburtslandes nur An-
sdssigen die ins Eigene der Heimat Heimgekommenen noch nicht
sind; gesetzt aber auch, daB zum dichtenden Wesen der
Heimkunft gehort, tiber die blo8 zugefallene Habe der einhei-
mischen Dinge und des eigenen Lebens hinaus offen zu sein fiir
den Ursprung des Freudigen, dies beides gesetzt, sind dann
nicht die Sohne der Heimat, die fern dem Boden der Heimat,
aber mit dem Blick in die Heitere der ihnen entgegen leuchten-
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den Heimat ihr Leben fiir den noch gesparten Fund verwenden
und im Opfergang verschwenden — sind dann nicht diese S6hne
der Heimat die nichsten Verwandten des Dichters? Thr Opfer
birgt in sich den dichtenden Zuruf an die Liebsten in der Hei-
mat, der gesparte Fund moge ein gesparter bleiben.

Er bleibt es, wenn aus denen, »die im Vaterlande besorgt sind «,
die Sorgsamen werden. Dann ist die Verwandtschaft mit dem
Dichter. Dann ist Heimkunft. Diese Heimkunft aber ist die Zu-
kunft des geschichtlichen Wesens der Deutschen.

Sie sind das Volk des Dichtens und des Denkens. Denn jetzt
miissen zuvor Denkende sein, damit das Wort des Dichtenden
vernehmbar wird. Das Denken der Sorgsamen allein ist, indem
es an das gedichtete Geheimnis der sparenden Nihe denkt, das
»Andenken an den Dichter«. Im Andenken beginnt die erste,
und das will sagen, die in langer Zeit noch weit-laufige Ver-
wandtschaft mit dem heimkommenden Dichter.

Wie aber — wenn »die anderen« durch das Andenken zu Ver-
wandten werden, sind sie dann nicht dem Dichter zu-gewendet?
Gilt dann noch fiir sie das jahe »nicht«, mit dem die »Heim-
kunft« endet? Es gilt. Aber es gilt nicht allein. »Die anderen«
sind, wenn sie zu Verwandten geworden, zugleich auch noch in
einem anderen Sinne die »anderen«. Indem sie auf das gesagte
Wort achten und darauf denken, daf} es recht gedeutet und be-
halten werde, helfen sie dem Dichter. Dieses Helfen entspricht
dem Wesen der sparenden Nihe, in der das Freudigste naht.
Denn gleich wie die griilenden Boten helfen miissen, daB3 die
Heitere in der Aufheiterung zu den Menschen gelange, gleich
dem mubB ein Erster sein, der dichtend den griilenden Boten sich
entgegenfreut, um allein und zuvor den GrufB erst ins Wort zu
bergen.

Weil aber das Wort, wenn es einmal gesagt ist, der Obhut des
sorgenden Dichters entgleitet, kann er nicht leicht das gesagte
Wissen vom gesparten Fund und von der sparenden Nahe allein
fest in seiner Wahrheit halten. Darum wendet der Dichter sich
zu den anderen, dafl ihr Andenken helfe, das dichtende Wort
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zu verstehen, damit im Verstehen fiir jeden je nach der ihm
schicklichen Weise die Heimkunft sich ereigne.

Der Obhut wegen, in der fiir den Dichter und seine Verwandten
das gesagte Wort bleiben muf}, nennt der Sénger der » Heim-
kunft« zur selben Zeit im Gedicht »Dichterberuf« den anderen
Bezug des Dichters zu den » anderen«. Hier sagt Holderlin iiber
den Dichter und sein Wissen vom Geheimnis der sparenden Nihe
dieses (IV, 147):

P Doch nicht behilt er es leicht allein,
Und gern gesellt, damit verstehn sie
Helfen, zu anderen sich ein Dichter. «
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HOLDERLIN UND DAS WESEN
DER DICHTUNG

NORBERT VON HELLINGRATH
gefallen am 14. Dezember 1916
zum Gedéchtnis

DIE FUNF LEITWORTE

1. Dichten:»Diss unschuldigste aller Geschéffte«. (III, 377.)

2. »Darum ist der Giiter Gefihrlichstes, die Sprache dem Men-
schen gegeben . . . damit er zeuge, wasersei. . .« (IV, 246.)

3. »Viel hat erfahren der Mensch.
Der Himmlischen viele genannt,
Seit ein Gesprach wir sind
Und héren konnen voneinander. « (IV, 343.)
4. » Was bleibet aber, stiften die Dichter. « (IV, 63.)

5. » Voll Verdienst, doch dichterisch wohnet
Der Mensch auf dieser Erde.« (VI, 25.)

Warum ist fiir die Absicht, das Wesen der Dichtung zu zeigen,
Hélderlins Werk gewdhlt? Weshalb nicht Homer oder So-
phokles, weshalb nicht Vergil oder Dante, weshalb nicht Shake-
speare oder Goethe? In den Werken dieser Dichter ist das Wesen
der Dichtung doch auch und sogar reicher verwirklicht als in dem
frith und jah abbrechenden Schaffen Holderlins.

Das mag sein. Und dennoch ist Holderlin und er allein gewihlt.
Aber 148t sich iiberhaupt am Werk eines einzigen Dichters das
allgemeine Wesen der Dichtung ablesen? Das Allgemeine, das
heiB3t: das fiir vieles Giiltige, konnen wir doch nur in einer ver-
gleichenden Betrachtung gewinnen. Hierzu bedarf es der Vor-
lage der groBtmoglichen Mannigfaltigkeit von Dichtungen und
Dichtungsarten. Dabei ist Holderlins Dichtung nur eine unter
vielen anderen. Keineswegs geniigt sie allein als MaB fir die


https://doi.org/10.5771/9783465141402

34 Holderlin und das Wesen der Dichtung

Wesensbestimmung der Dichtung. Daher ist unser Vorhaben
schon im Ansatz verfehlt. Gewil — solange wir unter » Wesen
der Dichtung« das verstehen, was in einen allgemeinen Begriff
zusammengezogen wird, der dann fiir jede Dichtung in gleicher
Weise gilt. Aber dieses Allgemeine, das so fiir alles Besondere
gleich gilt, ist immer das Gleichgiiltige, jenes » Wesen«, das nie-
mals wesentlich werden kann. Doch eben dieses Wesentliche des
Wesens suchen wir, jenes, was uns zur Entscheidung zwingt, ob
und wie wir die Dichtung kiinftig ernst nehmen, ob und wie wir
die Voraussetzungen mitbringen, im Machtbereich der Dichtung
zu stehen.

Holderlin ist nicht darum gewihlt, weil sein Werk als eines unter
anderen das allgemeine Wesen der Dichtung verwirklicht, son-
dern einzig deshalb, weil Holderlins Dichtung von der dichte-
rischen Bestimmung getragen ist, das Wesen der Dichtung eigens
zu dichten. Hélderlin ist uns in einem ausgezeichneten Sinne
der Dichter des Dichters. Deshalb stellt er in die Ent-
scheidung.

Allein — iiber den Dichter dichten, ist dies nicht das Anzeichen
einer verirrten Selbstbespiegelung und zugleich das Eingesténd-
nis des Mangels an Weltfiille? Uber den Dichter dichten, ist das
nicht ratlose Ubersteigerung, etwas Spites und ein Ende?

Die Antwort sei durch das Folgende gegeben. Der Weg freilich,
auf dem wir die Antwort gewinnen, ist ein Notweg. Wir kénnen
hier nicht, wie es sein miilite, die einzelnen Dichtungen Hélder-
lins in einem geschlossenen Gang auslegen. Statt dessen beden-
ken wir nur fiinf Leitworte des Dichters iiber die Dichtung. Die
bestimmte Ordnung dieser Worte und ihr innerer Zusammen-
hang sollen das wesentliche Wesen der Dichtung vor Augen
stellen.

1.

In einem Brief an die Mutter vom Januar 1799 nennt Holderlin
das Dichten »diss unschuldigste aller Geschaffte« (II1, 377). In-
wiefern ist es das »unschuldigste«? Das Dichten erscheint in der
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bescheidenen Gestalt des Spiels. Ungebunden erfindet es seine
Welt von Bildern und bleibt versonnen im Bereich des Eingebil-
deten. Dieses Spiel entzieht sich damit dem Ernst der Entschei-
dungen, die sich jederzeit so oder so schuldig machen. Dichten
ist daher vollig harmlos. Und zugleich ist es wirkungslos; denn
es bleibt ein bloBes Sagen und Reden. Das hat nichts von der Tat,
die unmittelbar in das Wirkliche eingreift und es verwandelt.
Dichtung ist wie ein Traum, aber keine Wirklichkeit, ein Spiel in
Worten, aber kein Ernst der Handlung. Die Dichtung ist harm-
los und wirkungslos. Was ist auch ungefihrlicher als die bloBe
Sprache? Indem wir die Dichtung fiir das »unschuldigste aller
Geschifte « nehmen, haben wir allerdings noch nicht ihr Wesen
begriffen. Wohl aber ist damit ein Fingerzeig gegeben, wo wir
suchen miissen. Die Dichtung schafft ihre Werke im Bereich und
aus dem »Stoff« der Sprache. Was sagt Holderlin iiber die
Sprache? Wir horen ein zweites Wort des Dichters.

2.

In einem bruchstiickhaften Entwurf, der aus derselben Zeit
(1800) wie die angefiihrte Briefstelle stammt, sagt der Dichter:

»Aber in Hiitten wohnet der Mensch, und hiillet sich ins verschdamte
Gewand, denn inniger ist / achtsamer auch und daf} er bewahre den
Geist, wie die Priesterin die himmlische Flamme, diss ist sein Ver-
stand. Und darum ist die Willkiir ihm / und hshere Macht zu be-
fehlen und zu vollbringen dem Gétterdhnlichen, und darum ist der
Giiter Gefahrlichstes, die Sprache dem Menschen gegeben, damit er
schaffend, zerstérend, und untergehend, und wiederkehrend zur
ewiglebenden, zur Meisterin und Mutter, damit er zeuge, was er sei /
geerbt zu haben, gelernt von ihr, ihr Géttlichstes, die allerhaltende
Liebe« (IV, 246).

Die Sprache, das Feld des »unschuldigsten aller Geschaffte, ist
»der Giiter Gefiahrlichstes«. Wie geht dies beides zusammen?

Wir stellen diese Frage vorerst zuriick und bedenken die drei
Vorfragen: 1. Wessen Gut ist die Sprache? 2. Inwiefern ist sie das
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gefihrlichste Gut? 3. In welchem Sinne ist sie iiberhaupt ein
Gut?

Wir beachten zunichst, an welcher Stelle dieses Wort iiber die
Sprache steht: im Entwurf zu einer Dichtung, die sagen soll, wer
der Mensch ist im Unterschied zu den anderen Wesen der Natur;
genannt werden die Rose, die Schwine, der Hirsch im Walde
(IV, 300 und 385). In der Absetzung gegen die anderen Lebe-
wesen beginnt das angefiihrte Bruchstiick deshalb mit: » Aber in
Hiitten wohnet der Mensch. «

Wer ist der Mensch? Jener, der zeugen mul3, was er sei. Zeugen
bedeutet einmal ein Bekunden; aber zugleich meint es: fiir das
Bekundete in der Bekundung einstehen. Der Mensch ist der,
der er ist, eben in der Bezeugung des eigenen Daseins. Diese
Bezeugung meint hier nicht einen nachtrdglichen und beiher-
laufenden Ausdruck des Menschseins, sondern sie macht das Da-
sein des Menschen mit aus. Aber was soll der Mensch bezeugen?
Seine Zugehorigkeit zur Erde. Diese Zugehorigkeit besteht dar-
in, daf3 der Mensch der Erbe ist und der Lernende in allen Din-
gen. Diese aber stehen im Widerstreit. Was die Dinge im Wider-
streit auseinanderhilt und damit zugleich zusammenschlieBt,
nennt Hélderlin die » Innigkeit«. Die Bezeugung des Zugehérens
zu dieser Innigkeit geschieht durch das Schaffen einer Welt und
ihren Aufgang ebenso wie durch die Zerstorung derselben und
den Untergang. Die Bezeugung des Menschseins und damit sein
eigentlicher Vollzug geschieht aus der Freiheit der Entscheidung.
Diese ergreift das Notwendige und stellt sich in die Bindung
eines hochsten Anspruchs. Das Zeugesein der Zugehorigkeit in
das Seiende im Ganzen geschieht als Geschichte. Damit aber
Geschichte moglich sei, ist dem Menschen die Sprache gegeben.
Sie ist ein Gut des Menschen.

Inwiefern ist aber die Sprache das » gefdhrlichste Gut«? Sie ist
die Gefahr aller Gefahren, weil sie allererst die Moglichkeit einer
Gefahr schafft. Gefahr ist Bedrohung des Seins durch Seiendes.
Nun ist aber der Mensch erst kraft der Sprache iiberhaupt aus-
gesetzt einem Offenbaren, das als Seiendes den Menschen in
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seinem Dasein bedringt und befeuert und als Nichtseiendes
tauscht und enttauscht. Die Sprache schafft erst die offenbare
Stitte der Seinsbedrohung und Beirrung und so die Moglichkeit
des Seinsverlustes, das heiit — Gefahr. Aber die Sprache ist
nicht nur die Gefahr der Gefahren, sondern sie birgt in sich selbst
fiir sich selbst notwendig eine fortwihrende Gefahr. Der Sprache
ist aufgegeben, das Seiende als solches im Werk offenbar zu
machen und zu verwahren. In ihr kann das Reinste und das Ver-
borgenste ebenso wie das Verworrene und Gemeine zu Wort
kommen. Ja das wesentliche Wort mul} sogar, um verstanden
und so fiir alle ein gemeinsamer Besitz zu werden, sich gemein
machen. Demgemaf heifit es in einem anderen Bruchstiick bei
Hélderlin: »Du sprachest zur Gottheit, aber diss habt ihr all
vergessen, dall immer die Erstlinge Sterblichen nicht, daB} sie
den Gottern gehoren. Gemeiner muB, alltiglicher muBl die
Frucht erst werden, dann wird sie den Sterblichen eigen.«
(IV, 238.) Das Reine und das Gemeine sind in gleicher Weise
ein Gesagtes. Das Wort als Wort bietet daher nie unmittelbar
die Gewahr dafiir, ob es ein wesentliches Wort oder ein Blend-
werk ist. Im Gegenteil — ein wesentliches Wort nimmt sich in
seiner Einfachheit oft aus wie ein Unwesentliches. Und was sich
andererseits in seinem Aufputz den Anschein des Wesentlichen
gibt, ist nur ein Her- und Nachgesagtes. So muf sich die Sprache
standig in einen von ihr selbst erzeugten Schein stellen und da-
mit ihr Eigenstes, das echte Sagen, gefahrden.

In welchem Sinne ist nun aber dieses Geféhrlichste ein » Gut«
fiir den Menschen? Die Sprache ist sein Besitztum. Er verfiigt
iiber sie zum Zwecke der Mitteilung der Erfahrungen, Ent-
schlieBungen und Stimmungen. Die Sprache dient zur Verstén-
digung. Als dazu taugliches Werkzeug ist sie ein »Gut«. Allein
das Wesen der Sprache erschopft sich nicht darin, ein Verstan-
digungsmittel zu sein. Mit dieser Bestimmung ist nicht ihr
eigentliches Wesen getroffen, sondern lediglich eine Folge ihres
Wesens angefiihrt. Die Sprache ist nicht nur ein Werkzeug, das
der Mensch neben vielen anderen auch besitzt, sondern die
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Sprache gewihrt iiberhaupt erst die Moglichkeit, inmitten der
Offenheit von Seiendem zu stehen. Nur wo Sprache, da ist Welt,
das heifB3t: der stets sich wandelnde Umkreis von Entscheidung
und Werk, von Tat und Veraniwortung, aber auch von Willkiir
und Larm, Verfall und Verwirrung. Nur wo Welt waltet, da ist
Geschichte. Die Sprache ist ein Gut in einem urspriinglicheren
Sinne. Sie steht dafiir gut, das heiBt: sie leistet Gewahr, dal}
der Mensch als geschichtlicher sein kann. Die Sprache ist nicht
ein verfiigbares Werkzeug, sondern dasjenige Ereignis?, das iiber
die hochste Moglichkeit des Menschseins verfiigt. Dieses Wesens
der Sprache miissen wir uns erst versichert haben, um den Werk-
bereich der Dichtung und damit diese selbst wahrhaft zu begrei-
fen. Wie geschieht Sprache? Um fiir diese Frage die Antwort zu
finden, bedenken wir ein drittes Wort Holderlins.

3.

Wir stoBen auf dieses Wort innerhalb eines grofen und ver-
wickelten Entwurfs zu dem unvollendeten Gedicht, das beginnt
» Versohnender, der du nimmergeglaubt. ..« (IV, 162ff. und
3391f.):

» Viel hat erfahren der Mensch.

Der Himmlischen viele genannt,

Seit ein Gesprich wir sind

Und héren kénnen voneinander.«  (IV, 343.)

Aus diesen Versen greifen wir zunéchst dasjenige heraus, was
unmittelbar in den bisher besprochenen Zusammenhang weist:
»Seit ein Gespriach wir sind ...« Wir — die Menschen — sind
ein Gesprach. Das Sein des Menschen griindet in der Sprache;
aber diese geschieht erst eigentlich im Gesprach. Dieses ist
jedoch nicht nur eine Weise, wie Sprache sich vollzieht, sondern
als Gesprach nur ist Sprache wesentlich. Was wir sonst mit

a EHD, 2. Auflage 1951: absichtlich zweideutig — streng gesagt miifite es
heiflen »sondern das Ereignis, das als solches«.
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»Sprache« meinen, namlich einen Bestand von Wortern und
Regeln der Wortfiigung, ist nur ein Vordergrund der Sprache.
Aber was heiBt nun ein » Gesprich «? Offenbar das Miteinander-
sprechen iiber etwas. Dabei vermittelt dann das Sprechen das
Zueinanderkommen. Allein Holderlin sagt: »Seit ein Gespréch
wir sind und horen kénnen voneinander.« Das Horenkonnen ist
nicht erst eine Folge des Miteinandersprechens, sondern eher
umgekehrt die Voraussetzung dafiir. Allein auch das Horenkon-
nen ist in sich schon wieder auf die Méglichkeit des Wortes aus-
gerichtet und braucht dieses. Redenkonnen und Horenkonnen
sind gleich urspriinglich. Wir sind ein Gesprach — und das will
sagen: wir konnen voneinander horen. Wir sind ein Gesprich,
das bedeutet zugleich immer: wir sind ein Gesprach. Die Ein-
heit eines Gesprachs besteht aber darin, da8 jeweils im wesent-
lichen Wort das Eine und Selbe offenbar ist, worauf wir uns
einigen, auf Grund dessen wir einig und so eigentlich wir selbst
sind. Das Gesprich und seine Einheit triagt unser Dasein.

Aber Holderlin sagt nicht einfach: wir sind ein Gesprach — son-
dern: »Seit ein Gesprich wir sind . . .« Wo Sprachfahigkeit des
Menschen vorhanden ist und ausgeiibt wird, da ist noch nicht
ohne weiteres das wesentliche Ereignis der Sprache — das Ge-
sprich. Seit wann sind wir ein Gesprach? Wo ein Gespréch sein
soll, muB} das wesentliche Wort auf das Eine und Selbe bezogen
bleiben. Ohne diesen Bezug ist auch und gerade ein Streit-
gespriach unmoglich. Das Eine und Selbe aber kann nur offenbar
sein im Lichte eines Bleibenden und Stindigen. Bestindigkeit
und Bleiben kommen jedoch dann zum Vorschein, wenn Behar-
ren und Gegenwart aufleuchten. Das aber geschieht in dem
Augenblick, da die Zeit in ihren Erstreckungen sich 6ffnet.? Seit-
dem der Mensch sich in die Gegenwart eines Bleibenden stellt,
seitdem kann er sich erst dem Wandelbaren, dem Kommenden
und Gehenden aussetzen; denn nur das Beharrliche ist wandel-
bar. Erst seitdem die »reiende Zeit« aufgerissen ist in Gegen-

a EHD, 2. Auflage 1951: vgl. S. u. Z. §§ 79-81.
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wart, Vergangenheit und Zukunft, besteht die Mdglichkeit, sich
auf ein Bleibendes zu einigen. Ein Gesprach sind wir seit der
Zeit, da es »die .Zeit ist«. Seitdem die Zeit aufgestanden und
zum Stehen gebracht ist, seitdem sind wir geschichtlich. Beides
— ein Gesprichsein und Geschichtlichsein — ist gleich alt, gehort
zusammen und ist dasselbe.

Seit ein Gespriach wir sind — hat der Mensch viel erfahren und
der Gétter viele genannt. Seitdem die Sprache eigentlich als Ge-
sprich geschieht, kommen die G6tter zu Wort und erscheint eine
Welt. Aber wiederum gilt es zu sehen: die Gegenwart der Gotter
und das Erscheinen der Welt sind nicht erst eine Folge des Ge-
schehnisses der Sprache, sondern sie sind damit gleichzeitig. Und
das so sehr, dafl im Nennen der Gotter und im Wort-Werden der
Welt gerade das eigentliche Gesprdach besteht, das wir selbst
sind.

Aber die Gotter konnen nur dann ins Wort kommen, wenn sie
selbst uns ansprechen und unter ihren Anspruch stellen. Das
Wort, das die Gotter nennt, ist immer Antwort auf solchen An-
spruch. Diese Antwort entspringt jeweils aus der Verantwortung
eines Schicksals. Indem die Gotter unser Dasein zur Sprache
bringen, riicken wir erst ein in den Bereich der Entscheidung
dariiber, ob wir uns den Gottern zusagen oder ob wir uns ihnen
versagen.

Von hier aus ermessen wir erst ganz, was es hei3t: »Seit ein Ge-
spriach wir sind . . .« Seit die Gétter uns in das Gesprich bringen,
seit der Zeit ist es die Zeit, seitdem ist der Grund unseres Daseins
ein Gesprich. Der Satz, die Sprache sei das hochste Ereignis des
menschlichen Daseins, hat damit seine Deutung und Begriin-
dung erhalten.

Aber sogleich erhebt sich die Frage: wie fangt dieses Gesprach,
das wir sind, an? Wer vollzieht jenes Nennen der Gétter? Wer
faBt in der reiBenden Zeit ein Bleibendes und bringt es im Wort
zum Stehen? Holderlin sagt es uns in der sicheren Einfalt des
Dichters. Wir horen ein viertes Wort.
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Dies Wort bildet den Schlu des Gedichtes » Andenken« und
lautet: » Was bleibet aber, stiften die Dichter.« (IV, 63). Mit die-
sem Wort kommt Licht in unsere Frage nach dem Wesen der
Dichtung. Dichtung ist Stiftung durch das Wort und im Wort.
Was wird so gestiftet? Das Bleibende. Aber kann das Bleibende
denn gestiftet werden? Ist es nicht das immer schon Vorhan-
dene? Nein! Gerade das Bleibende muf3 gegen den Fortrifl zum
Stehen gebracht werden; das Einfache mu8 der Verwirrung ab-
gerungen, das MaB dem MaBlosen vorgesetzt werden. Jenes
muB ins Offene kommen, was das Seiende im Ganzen tragt und
durchherrscht. Das Sein muB eroffnet werden, damit das Seiende
erscheine. Aber eben dieses Bleibende ist das Fliichtige. »So ist
schnell / Verginglich alles Himmlische; aber umsonst nicht.«
(IV, 163£.) DaB} aber dieses bleibe, ist »Zu Sorg’ und Dienst den
Dichtenden anvertraut« (IV, 145). Der Dichter nennt die Gotter
und nennt alle Dinge in dem, was sie sind. Dieses Nennen be-
steht nicht darin, daB ein vordem schon Bekanntes nur mit einem
Namen versehen wird, sondern indem der Dichter das wesent-
liche Wort spricht, wird durch diese Nennung das Seiende erst zu
dem ernannt, was es ist. So wird es bekannt als Seiendes. Dich-
tung ist worthafte Stiftung des Seins. Was bleibt, wird daher nie
aus dem Verginglichen geschopft. Das Einfache 148t sich nie
unmittelbar aus dem Verworrenen aufgreifen. Das Mal liegt
nieht im MaBlosen. Den Grund finden wir nie im Abgrund. Das
Sein ist niemals ein Seiendes. Weil aber Sein und Wesen der
Dinge nie errechnet und aus dem Vorhandenen abgeleitet wer-
den konnen, miussen sie frei geschaffen, gesetzt und geschenkt
werden. Solche freie Schenkung ist Stiftung.

Indem aber die Gotter urspriinglich genannt werden und das
Wesen der Dinge zu Wort kommt, damit die Dinge erst auf-
gldnzen, indem solches geschieht, wird das Dasein des Menschen
in einen festen Bezug gebracht und auf einen Grund gestellt.
Das Sagen des Dichters ist Stiftung nicht nur im Sinne der freien
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Schenkung, sondern zugleich im Sinne der festen Griindung des
menschlichen Daseins auf seinen Grund. Wenn wir dieses Wesen
der Dichtung begreifen, daf sie ist die worthafte Stiftung des
Seins, dann konnen wir etwas ahnen von der Wahrheit jenes
Wortes, das Holderlin gesprochen, als er lingst in den Schutz
der Nacht des Wahnsinns hinweggenommen war.

5.

Dieses fiinfte Leitwort finden wir in dem groflen und zugleich
ungeheuren Gedicht, das beginnt:

»In lieblicher Bldue blithet mit dem
Metallenen Dache der Kirchthurm.« (VI, 24.ff.)

Hier sagt Holderlin (v. 32£.):

» Voll Verdienst, doch dichterisch wohnet
Der Mensch auf dieser Erde. «

Was der Mensch wirkt und betreibt, ist durch eigenes Bemiihen
erworben und verdient. » Doch« — sagt Holderlin in harter Ent-
gegensetzung dazu — all das beriihrt nicht das Wesen seines
Wohnens auf dieser Erde, all das reicht nicht in den Grund des
menschlichen Daseins. Dieses ist in seinem Grund »dichterisch«.
Dichtung verstehen wir aber jetzt als das stiftende Nennen der
Gotter und des Wesens der Dinge. » Dichterisch wohnen « heiBt:
in der Gegenwart der Gotter stehen und betroffen sein von der
Wesensniahe der Dinge. » Dichterisch« ist das Dasein in seinem
Grunde — das sagt zugleich: es ist als gestiftetes (gegriindetes)
kein Verdienst, sondern ein Geschenk.

Dichtung ist nicht nur ein begleitender Schmuck des Daseins,
nicht nur eine zeitweilige Begeisterung oder gar nur eine Er-
hitzung und Unterhaltung. Dichtung ist der tragende Grund der
Geschichte und deshalb auch nicht nur eine Erscheinung der
Kultur und erst recht nicht der bloBe » Ausdruck « einer » Kultur-
seele«.

Unser Dasein sei im Grunde dichterisch, das kann am Ende
auch nicht meinen, es sei eigentlich nur ein harmloses Spiel. Aber
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nennt Holderlin nicht selbst in dem zuerst angefiihrten Leitwort
die Dichtung » diss unschuldigste aller Geschiffte«? Wie geht das
zusammen mit dem jetzt entfalteten Wesen der Dichtung? Da-
mit kommen wir zu jener Frage zuriick, die wir zunéchst beiseite
stellten. Indem wir diese Frage jetzt beantworten, versuchen wir
zugleich in einer Zusammenfassung das Wesen der Dichtung
und des Dichters vor das innere Auge zu bringen.

Zuerst ergab sich: der Werkbereich der Dichtung ist die Sprache.
Das Wesen der Dichtung muBl daher aus dem Wesen der Sprache
begriffen werden. Nachher aber wurde deutlich: Dichtung ist das
stiftende Nennen des Seins und des Wesens aller Dinge — kein
beliebiges Sagen, sondern jenes, wodurch erst all das ins Offene
tritt, was wir dann in der Alltagssprache bereden und verhan-
deln. Daher nimmt die Dichtung niemals die Sprache als einen
vorhandenen Werkstoff auf, sondern die Dichtung selbst ermég-
licht erst die Sprache. Dichtung ist die Ursprache eines geschicht-
lichen Volkes. Also mull umgekehrt das Wesen der Sprache aus
dem Wesen der Dichtung verstanden werden.

Der Grund des menschlichen Daseins ist das Gesprich als eigent-
liches Geschehen der Sprache. Die Ursprache aber ist die Dich-
tung als Stiftung des Seins. Die Sprache jedoch ist »der Giiter
Gefahrlichstes«. Also ist die Dichtung das gefahrlichste Werk —
und zugleich das » unschuldigste aller Geschaffte«.

In der Tat — erst wenn wir diese beiden Bestimmungen in Eins
zusammendenken, begreifen wir das volle Wesen der Dich-
tung.

Aber ist denn die Dichtung das gefahrlichste Werk? In dem Brief
an einen Freund unmittelbar vor dem Aufbruch zur letzten
Wanderung nach Frankreich schreibt Holderlin: » O Freund! Die
Welt liegt heller vor mir, als sonst, und ernster da! es gefallt mir,
wie es zugeht, es gefdllt mir, wie wenn im Sommer >der alte
heilige Vater mit gelassener Hand aus roéthlichen Wolken seeg-
nende Blize schiittelt«. Denn unter allem, was ich schauen kann
von Gott, ist dieses Zeichen mir das auserkorene geworden. Sonst
konnt ich jauchzen iiber eine neue Wahrheit, eine bessere An-
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sicht dess, das iiber uns und um uns ist, jezt fiircht ich, daB es
mir nicht geh am Ende, wie dem alten Tantalus, dem mehr von
den Géttern ward, als er verdauen konnte. « (V, 321.)

Der Dichter ist ausgesetzt den Blitzen des Gottes. Davon sagt
jenes Gedicht, das wir als die reinste Dichtung des Wesens der
Dichtung erkennen und das beginnt:

»Wie wenn am Feiertage, das Feld zu sehn
Ein Landmann geht, des Morgens, .. .« (IV, 151 ff))

Hier heiBt es in der letzten Strophe:

»Doch uns gebiihrt es, unter Gottes Gewittern,
Thr Dichter! mit entbl68tem Haupte zu stehen,
Des Vaters Stral, ihn selbst, mit eigner Hand
Zu fassen und dem Volk ins Lied

Gehiillt die himmlische Gaabe zu reichen. «

Und ein Jahr spater, nachdem Holderlin als ein vom Wahnsinn
Getroffener in das Haus der Mutter zuriickgekehrt ist, schreibt
er an denselben Freund aus der Erinnerung an den Aufenthalt
in Frankreich:

»Das gewaltige Element, das Feuer des Himmels und die Stille
der Menschen, ihr Leben in der Natur, und ihre Eingeschriankt-
heit und Zufriedenheit, hat mich standig ergriffen, und wie man
Helden nachspricht, kann ich wohl sagen, daBl mich Apollo ge-
schlagen. « (V, 327.) Die iibergro8e Helle hat den Dichter in das
Dunkel gestoBen. Bedarf es noch weiterer Zeugnisse fiir die
hochste Gefdhrlichkeit seines » Geschifftes«? Das eigenste Schick-
sal des Dichters sagt alles. Wie ein Vorherwissen klingt dazu das
Wort in Hélderlins Empedokles:

»...Esmull
Bei Zeiten weg, durch wen der Geist geredet.« (III, 154.)

Und dennoch: die Dichtung ist das »unschuldigste aller Ge-
schaffte «. Holderlin schreibt so in seinem Brief, nicht nur um die
Mutter zu schonen, sonderm weil er weil}, daBB diese harmlose
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AuBenseite zum Wesen der Dichtung gehort gleich wie das Tal
zum Berg; denn wie wire dieses gefahrlichste Werk zu wirken
und zu bewahren, wenn der Dichter nicht »hinausgeworfen«
(Empedokles III, 191) wire aus dem Gewdhnlichen des Tages
und gegen dieses geschiitzt durch den Anschein der Harm-
losigkeit seines Geschéfts?
Dichtung sieht aus wie ein Spiel und ist es doch nicht. Das Spiel
bringt zwar die Menschen zusammen, aber so, daf dabei jeder
gerade sich vergiBt. In der Dichtung dagegen wird der Mensch
gesammelt auf den Grund seines Daseins. Er kommt darin zur
Ruhe; freilich nicht zur Scheinruhe der Untatigkeit und Gedan-
kenleere, sondern zu jener unendlichen Ruhe, in der alle Krafte
und Beziige regsam sind (vgl. den Brief an den Bruder vom
1.Januar 1799. I11, 3681.).
Dichtung erweckt den Schein des Unwirklichen und des Traumes
gegeniiber der greifbaren und lauten Wirklichkeit, in der wir
uns heimisch glauben. Und doch ist umgekehrt das, was der
Dichter sagt und zu sein iibernimmt, das Wirkliche. So bekennt
es Panthea von Empedokles aus dem hellen Wissen der Freun-
din (III, 78):

» ... Er selbst zu seyn, das ist

Das Leben und wir andern sind der Traum davon. — «
So scheint das Wesen der Dichtung im eigenen Schein ihrer
AuBlenseite zu schwanken und steht doch fest. Ist sie ja doch selbst
im Wesen Stiftung — das heiBt: feste Griindung.
Zwar bleibt jede Stiftung eine freie Gabe, und Holderlin hort
sagen: »Frei sei’n, wie Schwalben, die Dichter« (IV, 168). Aber
diese Freiheit ist nicht ungebundene Willkiir und eigensinniges
Wiinschen, sondern hochste Notwendigkeit.
Die Dichtung ist als Stiftung des Seins zweifach gebunden.
Im Blick auf dieses innigste Gesetz fassen wir erst ihr Wesen
ganz.
Dichten ist das urspriingliche Nennen der Gotter. Aber dem dich-
terischen Wort wird erst dann seine Nennkraft zuteil, wenn die
Gotter selbst uns zur Sprache bringen. Wie sprechen die Gotter?
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» . ..und Winke sind
Von Alters her die Sprache der Gotter.« (IV, 135.)

Das Sagen des Dichters ist das Auffangen dieser Winke, um sie
weiter zu winken in sein Volk. Dieses Auffangen der Winke ist
ein Empfangen und doch zugleich ein neues Geben; denn der
Dichter erblickt im »ersten Zeichen« auch schon das Vollendete
und stellt dieses Erschaute kiihn in sein Wort, um das noch-
nicht-Erfiillte vorauszusagen. So

» . ..fliegt, der kithne Geist, wie Adler den
Gewittern, weissagend seinen
Kommenden Géttern voraus — — «  (IV, 135.)

Die Stiftung des Seins ist gebunden an die Winke der Géatter.
Und zugleich ist das dichterische Wort nur die Auslegung der
»Stimme des Volkes«. So nennt Holderlin die Sagen, in denen ein
Volk eingedenk ist seiner Zugehorigkeit zum Seienden im Gan-
zen. Aber oft verstummt diese Stimme und ermattet in sich selbst.
Sie vermag auch iiberhaupt von sich aus das Eigentliche nicht
zu sagen, sondern sie bedarf jener, die sie auslegen. Das Gedicht,
das die Uberschrift trigt »Stimme des Volks«, ist uns in zwei
Fassungen iiberliefert. Vor allem die SchluBstrophen sind ver-
schieden, jedoch so, daB sie sich ergidnzen. In der ersten Fassung

lautet der Schluf3:

»Drum weil sie fromm ist, ehr’ ich den Himmlischen
Zu lieb des Volkes Stimme, die ruhige,

Doch um der Gétter und der Menschen

Willen sie ruhe zu gern nicht immer!« (IV, 141.)

Dazu die zweite Fassung:

» ...und wohl

Sind gut die Sagen, denn ein Gedéchtniss sind
Dem Hochsten sie, doch auch bedarf es

Eines, die heiligen auszulegen.« (IV, 144.)

So ist das Wesen der Dichtung eingefiigt in die auseinander und
zueinander strebenden Gesetze der Winke der Goétter und der
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Stimme des Volkes. Der Dichter selbst steht zwischen jenen — den
Géttern, und diesem — dem Volk. Erist ein Hinausgeworfener —
hinaus in jenes Zwischen, zwischen den Gottern und den
Menschen. Aber allein und zuerst in diesem Zwischen entschei-
det es sich, wer der Mensch sei und wo er sein Dasein ansiedelt.
»Dichterisch wohnet der Mensch auf dieser Erde. «

Unausgesetzt und immer sicherer, aus der Fiille der andréangen-
den Bilder und immer einfacher hat Hélderlin diesem Zwischen-
bereich sein dichterisches Wort geweiht. Dieses zwingt uns zu
sagen, er sei der Dichter des Dichters.

Werden wir jetzt noch meinen, Holderlin sei verstrickt in eine
leere und iibersteigerte Selbstbespiegelung aus dem Mangel an
Weltfiille? Oder erkennen wir, daB3 dieser Dichter in den Grund
und in die Mitte des Seins dichterisch hinausdenkt aus einem
Ubermal des Andrangs? Von Hélderlin selbst gilt das Wort,
das er in jenem spiten Gedicht »In lieblicher Blaue bliihet . . .«
von Oedipus gesagt hat:

»Der Konig Oedipus hat ein
Auge zuviel vieleicht.« (VI 26.)

Holderlin dichtet das Wesen der Dichtung — aber nicht im Sinne
eines zeitlos giiltigen Begriffes. Dieses Wesen der Dichtung ge-
hort in eine bestimmte Zeit. Aber nicht so, daB es sich dieser Zeit
als einer schon bestehenden nur gemaf machte. Sondern indem
Hoélderlin das Wesen der Dichtung neu stiftet, bestimmt er erst
eine neue Zeit. Es ist die Zeit der entflohenen Gétter und des
kommenden Gottes. Das istdie diirftige Zeit, weil sie in einem
gedoppelten Mangel und Nicht steht: im Nichtmehr der entflo-
henen Gotter und im Nochnicht des Kommenden.

Das Wesen der Dichtung, das Holderlin stiftet, ist geschichtlich
im héchsten MaBe, weil es eine geschichtliche Zeit vorausnimmt.
Als geschichtliches Wesen ist es aber das einzig wesentliche
Wesen.

Diirftig ist die Zeit, und deshalb iiberreich ihr Dichter — so reich,
daB er oft im Gedenken an die Gewesenen und im Erharren des
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Kommenden erlahmen und in dieser scheinbaren Leere nur
schlafen mochte. Aber er hilt stand im Nichts dieser Nacht. In-
dem der Dichter so in der hochsten Vereinzelung auf seine Be-
stimmung bei sich selbst bleibt, erwirkt er stellvertretend und
deshalb wahrhaft seinem Volke die Wahrheit. Davon kiindet jene
siebente Strophe der Elegie »Brod und Wein« (IV, 123£.). In
ihr ist dichterisch gesagt, was hier nur denkerisch auseinander-
gelegt werden konnte.

»Aber Freund! wir kommen zu spit. Zwar leben die Gotter,
Aber iiber dem Haupt droben in anderer Welt.

Endlos wirken sie da und scheinens wenig zu achten,

Ob wir leben, so sehr schonen die Himmlischen uns.

Denn nicht immer vermag ein schwaches Gefa8 sie zu fassen,
Nur zu Zeiten ertrigt gottliche Fiille der Mensch.

Traum von ihnen ist drauf das Leben. Aber das Irrsaal

Hilft, wie Schlummer und stark machet die Noth und die Nacht,
Biss dal Helden genug in der ehernen Wiege gewachsen,
Herzen an Kraft, wie sonst, dhnlich den Himmlischen sind.
Donnernd kommen sie drauf. Indessen diinket mir 6fters
Besser zu schlafen, wie so ohne Genossen zu seyn,

So zu harren und was zu thun indess und zu sagen,

Weil ich nicht und wozu Dichter in diirftiger Zeit?

Aber sie sind, sagst du, wie des Weingotts heilige Priester,
Welche von Lande zu Land zogen in heiliger Nacht. «
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Wie wenn am Feiertage, das Feld zu sehn

Ein Landmann geht, des Morgens, wenn

Aus heiBler Nacht die kiithlenden Blize fielen
Die ganze Zeit und fern noch ténet der Donner,
In sein Gestade wieder tritt der Strom,

Und frisch der Boden griint

Und von des Himmels erfreuendem Reegen
Der Weinstok trauft und gldnzend

In stiller Sonne stehn die Biume des Haines:

So stehn sie unter giinstiger Witterung

Sie die kein Meister allein, die wunderbar
Allgegenwirtig erziehet in leichtem Umfangen

Die michtige, die gottlichschone Natur.

Drum wenn zu schlafen sie scheint zu Zeiten des Jahrs
Am Himmel oder unter den Pflanzen oder den Vélkern,
So trauert der Dichter Angesicht auch,

Sie scheinen allein zu seyn, doch ahnen sie immer.
Denn ahnend ruhet sie selbst auch.

Jezt aber tagts! Ich harrt und sah es kommen,

Und was ich sah, das Heilige sei mein Wort.

Denn sie, sie selbst, die dlter denn die Zeiten

Und iiber die Gstter des Abends und Orients ist,

Die Natur ist jezt mit Waffenklang erwacht,

Und hoch vom Ather bis zum Abgrund nieder

Nach vestem Geseze, wie einst, aus heiligem Chaos gezeugt,
Fiihlt neu die Begeisterung sich,

Die Allerschaffende wieder.

Und wie im Aug’ ein Feuer dem Manne glénzt,
Wenn hohes er entwarf: so ist

Von neuem an den Zeichen, den Thaten der Welt jezt
Ein Feuer angeziindet in Seelen der Dichter.
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Und was zuvor geschah, doch kaum gefiihlt,
Ist offenbar erst jezt,

Und die uns ldchelnd den Aker gebauet,

In Knechtsgestalt, sie sind bekannt, die

Die Allebendigen, die Krifte der Gotter.

Erfrégst du sie? im Liede wehet ihr Geist,

Wenn es von der Sonne des Tags und warmer Erd

Entwacht, und Wettern, die in der Luft, und andern

Die vorbereiteter in Tiefen der Zeit

Und deutungsvoller, und vernehmlicher uns

Hinwandeln zwischen Himmel und Erd und unter den Vélkern.
Des gemeinsamen Geistes Gedanken sind,

Still endend in der Seele des Dichters.

DaB schnellbetroffen sie, Unendlichem

Bekannt seit langer Zeit, von Erinnerung

Erbebt, und ihr, von heilgem Stral entziindet,

Die Frucht in Liebe geboren, der Gétter und Menschen Werk
Der Gesang, damit er beiden zeuge, gliikt.

So fiel, wie Dichter sagen, da sie sichtbar

Den Gott zu sehen begehrte, sein Bliz auf Semeles Haus

Und Asche todtlich getroffne gebahr,

Die Frucht des Gewitters, den heiligen Bacchus.

Und daher trinken himmlisches Feuer jezt

Die Erdensshne ohne Gefahr.

Doch uns gebiihrt es, unter Gottes Gewittern,
Thr Dichter! mit entbl68tem Haupte zu stehen,
Des Vaters Stral, ihn selbst, mit eigner Hand
Zu fassen und dem Volk ins Lied

Gehiillt die himmlische Gaabe zu reichen,
Denn sind nur reinen Herzens

Wie Kinder, wir, sind schuldlos unsere Hénde.

Des Vaters Stral, der reine versengt es nicht
Und tieferschiittert, eines Gottes Leiden
Mitleidend, bleibt das ewige Herz doch fest.
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Das Gedicht entstand im Jahre 1800. Erst einhundertundzehn
Jahre spiter wurde es den Deutschen bekannt. Norbert von Hel-
lingrath hat erstmals dem Gedicht aus den handschriftlichen
Entwiirfen eine Gestalt gegeben und sie im Jahre 1910 ver-
offentlicht. Seitdem ist wiederum ein Menschenalter vergangen.
Wihrend dieser Jahrzehnte hat der offene Aufruhr der neuzeit-
lichen Weltgeschichte begonnen. Thr Gang erzwingt die Ent-
scheidung iiber das kiinftige Gepriage der unbedingt geworde-
nen Herrschaft des Menschen, der den Erdball im ganzen sich
unterwirft. Holderlins Gedicht aber harrt noch der Deutung.
Der hier zugrunde gelegte Text beruht, nach den urschriftlichen
Entwiirfen erneut gepriift, auf dem folgenden Versuch einer
Auslegung.

Dem Gedicht fehlt die Uberschrift. Das Ganze gliedert sich in
sieben Strophen. Jede Strophe besteht mit Ausnahme der fiinf-
ten und siebenten aus neun Versen. In der fiinften Strophe fehlt
der neunte Vers. Die siebente Strophe umfal3t nach der Ausgabe
v. Hellingraths zwolf Verse. Die Zinkernagelsche Ausgabe fiigt
Bruchstiicke aus einem fritheren Entwurf als achte Strophe an.
Die erste Strophe versetzt in den Aufenthalt eines Landmannes
drauBlen in der Flur am Morgen des Feiertages. Da ruht die
Arbeit. Und naher ist der Gott dem Menschen. Der Landmann
will sehen, wie die Frucht steht nach dem Gewitter, das, aus
heiler Nacht kommend, die Ernte bedroht hat. Noch gemahnt
der fernabziehende Donner an den Schrecken. Aber keine Uber-
schwemmung gefidhrdet den Acker. Frisch griint der Boden. Der
Weinstock freut sich am Segen des himmlischen Trankes. Im
stillen Licht der Sonne steht der Wald. Der Landmann weil3 von
der standigen Bedrohung seiner Habe durch die Wetter und fin-
det doch iiberall die Ruhe des Erfreulichen. Zuversichtlich wartet
er auf das kiinftige Geschenk des Ackers und des Weinstocks.
Die Frucht und der Mensch sind behiitet in der Gunst, die Erde
und Himmel durchwaltet und ein Bleibendes gewihrt.

Dies nennt die erste Strophe, fast als wollte sie ein Bild beschrei-
ben. Ihr letzter Vers endet freilich mit einem Doppelpunkt. Die
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erste Strophe 6ffnet sich der zweiten. Dem » Wie wenn . . .« am
Beginn der ersten Strophe entspricht das »So«, mit dem die
zweite anhebt. Das »Wie wenn...: So...« deutet auf einen
Vergleich, der als Klammer die Eingangsstrophe mit der zweiten
oder gar mit allen folgenden in der Einheit halt.

Wie ein Landmann auf seinem Gang, froh ob der Behiitung
seiner Welt, in der Feldmark verweilt, »So stehn sie unter giin-
stiger Witterung« — die Dichter. Und welche Gunst vergénnt
ihnen das Giinstige zu wittern? Die Gunst, Jene zu sein,

... die kein Meister allein, die wunderbar
Allgegenwirtig erziehet in leichtem Umfangen
Die michtige, die gottlichschone Natur.

Die innere Bewegung dieser drei Verse strebt auf das Wort »die
Natur« zu und schwingt darin aus. Was H¢lderlin hier noch
»Natur« nennt, durchstimmt das ganze Gedicht bis in sein
letztes Wort. Die Natur » erziehet« die Dichter. Meisterschaft und
Lehre konnen nur etwas »beibringen«. Aus sich allein vermo-
gen sie nichts. Ein Anderes muf} anders erziehen als menschlicher
Eifer zu menschlichem Machen. Die Natur »erziehet« » wunder-
bar allgegenwirtig«. Sie ist in allem Wirklichen anwesend. Die
Natur west an in Menschenwerk und Vélkergeschick, in den Ge-
stirnen und in den Géttern, aber auch in den Steinen, Gewichsen
und Tieren, aber auch in den Stromen und in den Wettern.
» Wunderbar« ist die Allgegenwart der Natur. Sie 148t sich nie-
mals irgendwo innerhalb des Wirklichen als ein vereinzeltes
Wirkliches antreffen. Das Allgegenwirtige ist auch nie das Er-
gebnis der Zusammenstellung des vereinzelten Wirklichen. Auch
das Ganze des Wirklichen ist hochstens die Folge des Allgegen-
wirtigen. Dieses selbst entzieht sich jeder Erkldrung aus dem
Wirklichen. Nicht einmal andeuten 148t sich das Allgegenwér-
tige durch ein Wirkliches. Schon gegenwirtig verwehrt es un-
merklich jeden gesonderten Zudrang zu ihm. Wenn menschliche
Mache dies unternimmt oder géttliches Wirken dazu bestellt
wird, zerstéren sie nur das Einfache des Wunderbaren. Dieses
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entzieht sich allem Herstellen und durchzieht doch Jegliches mit
seiner Anwesenheit. Deshalb erzieht die Natur »in leichtem Um-
fangen«. Das Allgegenwirtige kennt nicht die Einseitigkeit der
Schwere des bloB Wirklichen, das den Menschen bald nur fesselt,
bald nur fortstBt, bald nur stehenldBt, jedesmal aber preisgibt
in das Verzwungene alles Zufdlligen. Das »leichte Umfangen«
der Natur deutet jedoch auch nicht auf ein Unvermdgen des
Schwachen. Die »Allgegenwiirtige« heifit ja »die machtige«.
Woher aber nimmt sie die Macht, wenn sie das in allem zuvor
Gegenwirtige ist? Die Natur hat nicht irgendwoher noch eine
Macht zu Lehen. Sie ist das Machtende selbst. Das Wesen der
Macht bestimmt sich aus der Allgegenwart der Natur, die Hél-
derlin » die méchtige, die gottlichschone« nennt. Méchtig ist die
Natur, weil sie gottlichschon ist. Also gleicht die Natur einem
Gott oder einer Gottin? Wire dies, dann wiirde aber » die Natur,
die doch in allem, auch in den Gottern, gegenwirtig ist, wieder
und noch am »Géttlichen« gemessen und ware nicht mehr »die
Natur«. Diese heiBt die »schone«, weil sie »wunderbar allgegen-
wirtig« ist. Die Allheit ihrer Gegenwart meint nicht das men-
genmiBig vollstindige Umgreifen alles Wirklichen, sondern die
Weise des Durchwaltens gerade auch des Wirklichen, das seiner
Artnach gegenwendig sich auszuschlieBen scheint. Die Allgegen-
wart halt die duBersten Gegensitze des hochsten Himmels und
des tiefsten Abgrundes einander entgegen. Dergestalt bleibt das
Zueinander-sich-Haltende in seine Widerspenstigkeit ausein-
andergespannt. So erst kann das Gegensitzliche in die duBerste
Schirfe seiner Andersheit herauskommen. Das solcherart zu
»duBerst« Erscheinende ist das Erscheinendste. Das so Erschei-
nende ist das Beriickende.* Zugleich aber sind die Gegensiitze
durch die Allgegenwart in die Einheit ihres Zusammengeho-
rens entriickt. Diese Einheit 148t das Widerspenstige nicht in
den matten Ausgleich verloschen, sondern nimmt es zu jener
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Ruhe zuriick, die als stiller Glanz aus dem Feuer des Streites
erstrahlt, darin Eines das Andere in das Erscheinen hinausstellt.
Diese Einheit der Allgegenwart ist das Entriickende. Die all-
gegenwirtige Natur beriickt und entriickt. Das Zumal der Be-
rickung und Entriickung ist aber das Wesen des Schonen. Die
Schonheit 1aBt Gegenwendiges im Gegenwendigen, 1a8t ihr Zu-
einander in seiner Einheit und 148t so aus der Gediegenheit des
wohl Unterschiedenen alles in allem anwesen. Die Schonheit ist
die Allgegenwart. Und » gottlichschon « heit die Natur, weil ein
Gott oder eine Gottin am ehesten noch in ithrem Erscheinen den
Schein der Beriickung und Entriickung erwecken. Aber in Wahr-
heit vermogen sie das reine Schone doch nicht; denn ihr geson-
dertes Erscheinen bleibt ein Schein, weil die bloBe Beriickung
(»Epiphanie«) wie Entriickung aussieht und die bloBe Entriik-
kung (in die mystische Versenkung) wie Beriickung sich gibt.
Aber der Gott vermag doch den héchsten Schein des Schénen
und kommt so dem reinen Erscheinen der Allgegenwart am
néchsten.

Die michtige, weil gottlichschone, weil wunderbar allgegenwir-
tige Natur umféangt die Dichter. Sie sind in das Umfangen ein-
bezogen. Dieser Einbezug versetzt die Dichter in den Grundzug

ihres Wesens. Solche Versetzung ist die Erziehung. Diese priagt
das Geschick der Dichter:

Drum wenn zu schlafen sie scheint zu Zeiten des Jahrs
Am Himmel oder unter den Pflanzen oder den Vélkern,
So trauert der Dichter Angesicht auch,

Sie scheinen allein zu seyn, doch ahnen sie immer.

Schlafen ist eine Art des Wegseins, der Abwesenheit. Wie aber
konnte »die Natur« in den Schein des Abwesenden kommen,
wenn sie nicht anweste in den Himmlischen, in der Erde und
ithrem Wachstum, in den Vélkern und ihrer Geschichte? »Zu
Zeiten des Jahrs« scheint die Allgegenwartige zu schlafen. » Das
Jahr« meint hier zugleich das Jahr der » Jahreszeiten« und »die
Jahre der Volker«, die Weltalter. Die Natur scheint zu schlafen
und schlaft doch nicht. Sie ist wach, aber wach in der Weise der
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Trauer. Diese zieht sich von allem zuriick in das Gedenken an
das Eine. Das Andenken der Trauer aber bleibt dem nahe, was
ihr genommen ist und fern zu sein scheint. Die Trauer versinkt
nicht in den Fortri} an das bloB Verlorene. Sie 1Bt das Abwe-
sende immer wieder kommen. Daher scheint es auch nur so, als
seien die trauernden Dichter auf ihre Vereinzelung beschrankt
und in sie eingesperrt. Sie sind nicht »allein«. In Wahrheit
»ahnen sie immer«. Die Ahnung denkt vor in das Ferne, das sich
nicht entfernt, sondern im Kommen ist. Weil aber das Kom-
mende selbst noch in seiner Anfianglichkeit ruht und zuriick-
bleibt, ist das Ahnen des Kommenden zumal ein Vor- und Zu-
riickdenken. Also ahnend verharren die Dichter in der Zugeho-
rigkeit zur » Natur«:

denn ahnend ruhet sie selbst auch.
Die Natur ruht. Thre Ruhe bedeutet keineswegs das Aufhoren
der Bewegung. Ruhe ist das Sichsammeln auf den in aller Be-
wegung gegenwirtigen Anfang und sein Kommen. Deshalb
ruht auch die Natur ahnend. Sie ist bei sich, indem sie in ihr
Kommen vordenkt. Thr Kommen ist die Anwesung der Allgegen-
wart und so das Wesen der » Allgegenwirtigen «.
Nur indem Ahnende sind, sind auch solche, die der Natur zu-
gehoren und ihr entsprechen. Die dem wunderbar Allgegenwér-
tigen, dem Machtigen, dem gottlich Schonen Ent-Sprechenden
sind »die Dichter«. Welche Dichter meint Holderlin? Jene, die
unter glinstiger Witterung stehen. Sie allein verharren in der
Entsprechung zur ahnend ruhenden Natur. Aus dieser Entspre-
chung wird das Wesen des Dichters neu entschieden. » Die Dich-
ter« sind nicht alle Dichter iiberhaupt, auch nicht unbestimmt
beliebige. »Die Dichter« sind die Kiinftigen, deren Wesen be-
messen wird nach ihrer Anmessung an das Wesen der » Natur«.
Und was dies langher bekannte und inzwischen in der Viel-
deutigkeit verbrauchte Wort » Natur« hier nennt, mu8 sich allein
aus diesem einzigen Gedicht bestimmen.
Sonst begegnet »die Natur« in den gelaufigen Unterscheidun-
gen von »Natur und Kunst«, » Natur und Geist«, » Natur und
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Geschichte«, »Natur und Ubernatur«, »Natur und Unnatur«.
So bedeutet » Natur« je einen gesonderten Bereich des Seienden.
Wollte man aber die in diesem Gedicht genannte » Natur«»iden-
tisch« setzen mit » Geist« im Sinne der » Identitit«, die um die-
selbe Zeit Holderlins Freund Schelling dachte, dann wire sie
auch mifldeutet. Sogar das, was Holderlin selbst bis zu dieser
Hymne noch im »Hyperion« und in den ersten Empedokles-
Entwiirfen mit dem Wort » Natur« sagt, bleibt hinter dem zu-
riick, was jetzt als das » wunderbar Allgegenwirtige « so genannt
ist. Zugleich wird »Natur« jetzt ein ungemilBes Wort im Hin-
blick auf das Kommende, das es nennen soll. Da88 dies Wort » Na-
tur« gleichwohl noch als ein Leitwort dieses Gedichtes zugelassen
ist, verdankt es dem Nachschwingen einer Sagekraft, deren Ut-
sprung weit zuriickreicht.

Natur, natura heilt griechisch gdoc. Dieses Wort ist das Grund-
wort der Denker im Anfang des abendldndischen Denkens. Aber
schon die Ubersetzung von gdotc mit natura (Natur) iibertragt
sogleich Spiteres in das Anfiangliche und setzt Entfremdetes an
die Stelle dessen, was nur dem Anfang eigen ist.

Do, pewy  bedeutet das Wachstum. Aber wie verstehen die
Griechen das Wachstum? Nicht als die mengenmaBige Zunahme,
auch nicht als »Entwicklung«, auch nicht als das Nacheinander
eines » Werdens«. @dais ist das Hervorgehen und Aufgehen, das
Sich6ffnen, das aufgehend zugleich zuriickgeht in den Hervor-
gang und so in dem sich verschlieBt, was je einem Anwesenden
die Anwesung gibt. @¥oig als Grundwort gedacht, bedeutet das
Aufgehen in das Offene, das Lichten jener Lichtung, in die
herein iiberhaupt etwas erscheinen, in seinem UmriB sich stellen,
in seinem »Aussehen« (eldog, idéa) sich zeigen und so je als
Dieses und Jenes anwesend sein kann. @daig ist das aufgehende
In-sich-zuriick-Gehen und nennt die Anwesung dessen, was im
so wesenden Aufgang als dem Offenen verweilt. Die Lichtung
des Offenen wird aber am reinsten vernehmlich im Durchla
der Durchsichtigkeit der Helle, im »Licht«. @dots ist der Auf-
gang der Lichtung des Lichten und so der Herd und die Stitte
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des Lichtes. Das Leuchten des »Lichtes« gehort dem Feuer, ist
das Feuer. Dieses ist zumal die Helle und die Glut. Die Helle
lichtet und gibt allem Erscheinen erst das Offene und allem
Erscheinenden erst die Vernehmlichkeit. Die Glut leuchtet und
befeuert im Ergliithen alles Hervorgehende zu seinem Erschei-
nen. So ist das Feuer als erhellend-glithendes » Licht « das Offene,
das in allem, was innerhalb des Offenen hervor- und weggeht,
zuvor schon anwest. Die gdoiist das in allem Gegenwirtige.
MuB} dann aber »die Natur«, wenn sie gdoigist, nicht als die
» Allgegenwartige« zugleich die Allerglithende sein? Holderlin
nennt deshalb »die Natur« in diesem Gedicht auch die » Aller-
schaffende« und die » Allebendige «.
Hélderlins Wort » die Natur« dichtet ihr Wesen in diesem Gedicht
nach der verborgenen Wahrheit des anfanglichen Grundwortes
gvoic. Aber Holderlin hat die auch heute noch kaum ermessene
Tragkraft des anfanglichen Grundwortes pvoic nicht gekannt.
Insgleichen will Holderlin mit dem, was er » Natur« nennt, nicht
das in alter griechischer Zeit Erfahrene nur wieder aufleben
lassen. Holderlin dichtet in dem Wort »die Natur« ein Anderes,
das wohl in einem verborgenen Bezug zu Jenem steht, was einst-
mals gpdoic genannt worden.
Die Natur, die »leicht umfangend« alles in ihrer Offenheit und
Lichtung einbehailt, scheint zu Zeiten zu schlafen. Dann ist das
Lichte trauernd in sich zuriickgegangen. Die sich verschlieBende
Trauer ist undurchdringlich und erscheint als das Dunkel. Aber
nicht eine bloBe und beliebige Finsternis ist diese Trauer, son-
dern ein ahnendes Ruhen. Das Dunkel ist die Nacht. Die Nacht
ist die ruhende Ahnung des Tages.

Jezt aber tagts! Ich harrt und sah es kommen,

Und was ich sah, das Heilige sei mein Wort.

Der Ausruf, mit dem die dritte Strophe beginnt, nennt das Auf-
gehen der erglithenden Helle. Das Tagen ist das Kommen der
vormals ahnend ruhenden Natur. Das Dammern ist die Natur
selbst im Kommen. Der Ausruf »Jezt aber tagts!« klingt wie ein
Anruf der Natur. Allein der Ruf ruft ja ein Kommendes. Das
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Wort des Dichters ist das reine Rufen dessen, was jene immer
ahnenden Dichter erharren und ersehnen. Das dichterische Nen-
nen sagt das, was das Gerufene selbst aus seinem Wesen den
Dichter zu sagen notigt. So genétigt nennt Holderlin die Natur
»das Heilige«. In der nur wenig spiter geschaffenen Hymne

» Am Quell der Donau«sagt Holderlin:

Wir nennen Dich, heiliggensthiget, nennen,
Natur! dich wir, und neu, wie dem Bad entsteigt
Dir alles Gottlichgeborne.?

Doch eben diese Verse hat der Dichter in einer Bleistiftiiberarbei-
tung alsbald gestrichen, worauf Hellingrath (IV2, S. 337 {.) hin-
weist mit der Bemerkung, daB3 Hélderlin von jetzt an der Name
» Natur« nicht mehr geniige. Allein der Name » Natur« wird als
das dichterische Grundwort schon in der Hymne » Wie wenn am
Feiertage . . .« iiberwunden. Diese Uberwindung ist die Folge
und das Zeichen eines anfanglicher anhebenden Sagens.
Holderlin nennt das Tagen als das Lichtwerden der in allem
gegenwirtigen Lichtung. Das Erwachen des lichtenden Lichtes
ist jedoch das stillste aller Ereignisse. Weil es aber genannt wird,
ja sogar selbst die Nennung fordert, kommt das Erwachen »der
Natur« in den Klang des dichtenden Wortes. Im Wort enthiillt
sich das Wesen des Genannten. Denn das Wort scheidet, indem
es das Wesenhafte nennt, das Wesen vom Unwesen. Und indem
das Wort sie scheidet, entscheidet es ihren Streit. Das Wort ist
Waffe. Daher spricht Holderlin in derselben Hymne » Am Quell
der Donau« von den »Waffen des Worts« als den »Heilig-
tiimern«, die das Heilige verwahren.

Weil das Tagende, das leichtumfangende und wunderbar All-
gegenwirtige jetzt das einzig zu Sagende geworden und im
Wort ist, »ist jezt« die Natur »mit Waffenklang erwacht . . .«
Doch warum muB »das Heilige« das Wort des Dichters sein?

* EHD, 2. Auflage 1951: Natur als das Heilige — notigt uns in das Nennen

dies das »woherc;

vgl. Beissner 11,2 695 ff.
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Weil der »unter giinstiger Witterung « Stehende nur das zu nen-
nen hat, dem er ahnend zuhort: die Natur. Indem sie erwacht,
enthiillt sie ihr eigenes Wesen als das Heilige.

Denn sie, sie selbst, die dlter denn die Zeiten
Und iiber die Gétter des Abends und Orients ist,
Die Natur ist jezt mit Waffenklang erwacht, . . .

Die Natur ist lter als jene Zeiten, die den Menschen und Volkern
und Dingen zugemessen sind. Nicht aber ist die Natur alter
denn »die Zeit«. Wie soll auch die Natur &lter sein als »die Zeit«?
Solange sie » dlter denn die Zeiten « bleibt, ist sie freilich » dlter«,
also friiher, also zeitiger, also gerade zeithafter denn »die Zei-
ten«, mit denen die Erdensshne rechnen. »Die Natur« ist die
alteste Zeit und keineswegs das metaphysisch gemeinte » Uber-
zeitliche« und vollends nicht das christlich gedachte » Ewige«.
Die Natur ist zeitiger denn »die Zeiten «, weil sie als die wunder-
bar Allgegenwirtige zuvor schon allem Wirklichen die Lichtung
verschenkt, in deren Offenes hinein erst alles zu erscheinen ver-
mag, was ein Wirkliches ist. Allem Wirklichen und Wirken
zuvor ist die Natur, zuvor auch den Gottern. Denn sie »die alter
denn die Zeiten« ist auch »iiber die Gotter des Abends und
Orients«. Die Natur ist nicht etwa tiber »den« Gottern als ein
abgesonderter Bezirk des Wirklichen »oberhalb« ihrer. Die
Natur ist iiber »die« Gétter. Sie, »die miachtige«, vermag noch
ein Anderes als die Gétter: in ihr als der Lichtung kann alles
erst gegenwartig sein. Die Natur nennt Holderlin das Heilige,
weil sie »édlter denn die Zeiten und iiber die Gétter« ist. Also
ist »Heiligkeit« keineswegs die einem feststehenden Gott ent-
liehene Eigenschaft. Das Heilige ist nicht heilig, weil es gottlich,
sondern das Géttliche ist gittlich, weil es in seiner Weise » heilig«
ist; denn »heilig« nennt Holderlin in dieser Strophe auch »das
Chaos«. Das Heilige ist das Wesen der Natur. Diese enthiillt als
das Tagende ihr Wesen im Erwachen.

Und hoch vom Ather bis zum Abgrund nieder
Nach vestem Geseze, wie einst, aus heiligem Chaos gezeugt,


https://doi.org/10.5771/9783465141402

60 » Wie wenn am Feiertage . . .«

Fiihlt neu die Begeisterung sich,
Die Allerschaffende wieder.

Dies » Und «, das dem »erwacht« folgt, leitet nicht fort zu Ande-
rem, was auller dem Erwachen, etwa gar erst als dessen Folge,
geschieht. Das »Und« leitet die Wesensenthiillung dessen ein,
was die Natur als die erwachende ist. Im Erwachen kommt sie
zu sich selbst. Die Begeisterung fithlt neu sich wieder, »die
Allerschaffende«. So heiBt jetzt die allgegenwirtige Natur. Das
Lichte 148t alles hervorgehen in sein Erscheinen und Leuchten,
auf dall jedes Wirkliche, von ihm selbst befeuert, in seinem
eigenen Umrifl und MaB steht. Dergestalt in sein eigenes Wesen
unterschieden, ist alles Erscheinende vom Geist durchstrahlt:
be-geistert. Die Natur be-geistert alles als die allgegenwirtige,
allerschaffende. Sie ist selbst »die Begeisterung«. Be-geistern
kann sie nur, weil sie »der Geist« ist. Der Geist waltet als die
niichterne aber kiithne Aus-einandersetzung, die alles Anwesende
in die wohlgeschiedenen Grenzen und Gefiige seiner Anwesung
einsetzt. Solches Auseinandersetzen ist das wesentliche Denken.
Das Eigenste »des Geistes« sind die » Gedanken«, durch die alles,
weil auseinandergesetzt, gerade zusammengehort. Der Geist ist
die einigende Einheit. Sie 1a6t das Zusammen alles Wirklichen
in seiner Versammlung erscheinen. Der Geist ist deshalb wesen-
haft in seinen » Gedanken« der » gemeinsame Geist«. Er ist der
Geist in der Weise der Begeisterung, die alles Erscheinende in
die Einheit der Allgegenwirtigen einbezieht. Diese selbst hat
in der Begeisterung die Art ihrer Anwesung, die das Aufgehen
und Erwachen ist. Im Erwachen wird die Natur, zu sich selbst
kommend, von ihr selbst durchstimmt. Da die Natur allem
voraus das Anfiangliche ist, kann sie, wenn sie sich wieder fiihlt,
nur anfinglich, d. h. »neu«{fiihlen.

Das Offene, darin Jegliches die Anwesung und Weile hat, durch-
ragt zuvor den Bereich aller Bezirke. Daher waltet das Erwachen
»hoch vom Ather bis zum Abgrund nieder«. »Ather« ist der
Name fiir den Vater des Lichtes und der allbelebenden lichten
Luft. » Abgrund« heift das alles VerschlieBende, das von »der
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Mutter Erde« getragen wird. » Ather« und » Abgrund « nennen
zumal die duBersten Bezirke des Wirklichen, aber auch die
hochsten Gottheiten. Beide sind durchgeistet von der Begeiste-
rung. Diese schweift nicht wie ein blinder Taumel in die Willkiir.
Sie ist
Nach vestem Geseze, wie einst, aus heiligem Chaos gezeugt

Die Natur fiigt alles Wirkliche in die Ziige seines Wesens. Die
Grundziige des Alls entfalten sich, indem der »Geist« im Wirk-
lichen erscheint und Geistiges im Geistigen widerscheint. Dazu
miissen die Unsterblichen und die Sterblichen sich begegnen und
beide je in ihrer Weise zum Wirklichen sich verhalten. Alles
geeinzelte Wirkliche in all seinen Beziigen ist nur méglich, wenn
allem zuvor die Natur das Offene gewihrt, darinnen die Un-
sterblichen und Sterblichen und jeglich Ding sich begegnen
konnen. Das Offene vermittelt die Beziige zwischen allem Wirk-
lichen. Dieses besteht nur aus solcher Vermittelung und ist daher
ein Vermitteltes. Das also Mittelbare ist nur kraft der Mittel-
barkeit. Daher muf3 die Mittelbarkeit in allem gegenwirtig sein.
Das Offene selbst jedoch, das allem Zu- und Miteinander erst
den Bereich gibt, darin sie sich gehoren, entstammt keiner Ver-
mittelung. Das Offene selbst ist das Unmittelbare. Kein Mittel-
bares, es sei ein Gott oder ein Mensch, vermag deshalb je das
Unmittelbare unmittelbar zu erreichen. In diese Wesenstiefe
des Alls blickend, erkennt Hélderlin aus seinem Denken die
Bedeutung eines Bruchstiickes von Pindar (Schroder n. 169):

vouog ¢ ndvrwy Pacileds

vardv te xal ddavdrwy

dyer duxardy o Puardraroy

dnegrdrq yeol . . .

In der Ubersetzung Hélderlins (V2, 276):

Das Gescz,

Von allen der Konig, Sterblichen und
Unsterblichen; das fithrt eben

Darum gewaltig

Das gerechteste Recht mit allerhdchster Hand.
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Hélderlin iiberschreibt dieses Bruchstiick mit dem Wort »Das
Héchste«. Aus eigener Besinnung sagt er dazu:

»Das Unmittelbare streng genommen, ist fiir die Sterblichen un-
moglich, wie fiir die Unsterblichen; der Gott muss verschiedene
Welten unterscheiden, seiner Natur gemiss, weil himmlische Giite,
ihret selber wegen, heilig seyn muss, unvermischet. Der Mensch, als
Erkennendes, muss auch verschiedene Welten unterscheiden, weil
Erkenntniss nur durch Entgegensezung moglich ist. Deswegen ist
das Unmittelbare, streng genommen, fiir die Sterblichen unmég-
lich, wie fiir die Unsterblichen.

Die strenge Mittelbarkeit ist aber das Gesez.«

Das in allem zuvor Gegenwirtige versammelt alles Vereinzelte
in die eine Anwesenheit und vermittelt Jeglichem das Erschei-
nen. Die unmittelbare Allgegenwart ist die Mittlerin fiir alles
Vermittelte und d. h. fiir das Mittelbare. Das Unmittelbare ist
selbst nie ein Mittelbares, wohl dagegen ist das Unmittelbare,
streng genommen, die Vermittelung, d. h. die Mittelbarkeit des
Mittelbaren, weil sie dieses in seinem Wesen ermoglicht. Die
» Natur«ist die alles vermittelnde Mittelbarkeit, ist »das Gesez «.
Weil die Natur allem zuvor das Anfingliche, urspriinglich Un-
erschiitterliche bleibt, ist sie das » veste Gesez«. Indem die Natur
zu sich selbst erwacht, entspringt sie ihrem Wesen gem#B: »nach
vestem Gesez«.

Allein die Natur ist doch »aus heiligem Chaos gezeugt«. Wie
gehen »Chaos« und »Nomos« (»Gesez«) zusammen? »Chaos«
bedeutet uns doch das Gesetzlose und Wirre. Holderlin selbst
sagt: »Und es wurzelt vielesbereitend heilige Wildniss.« (Die
Titanen. IV2,208); er spricht von den »heiligen Wildnissen«
(IV2,250,341), auch von der »unbeholfenen Wildniss« (IV2,216)
und von der »uralten Verwirrung« (Der Rhein. IV2, 180). Doch
ydog bedeutet zuerst das Gahnende, die klaffende Kluft, das zu-
vor sich 6ffnende Offene, worin alles eingeschlungen ist. Die
Kluft versagt jeden Anhalt fiir ein Unterschiedenes und Ge-
griindetes. Und deshalb scheint das Chaos fiir alle Erfahrung,
die nur das Mittelbare kennt, das Unterschiedslose und somit
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das bloB Wirre zu sein. Das in solchem Sinne »Chaotische« ist
jedoch nur das Unwesen dessen, was » Chaos« meint. Von der
» Natur« (@doc) her gedacht, bleibt das Chaos jenes Aufklaffen,
aus dem das Offene sich 6ffnet, damit es jedem Unterschiedenen
seine umgrenzte Anwesung gewihre. Deshalb nennt Hélderlin
das » Chaos« und die » Wirrnis « »heilig«. Das Chaos ist das Hei-
lige selbst. Kein Wirkliches geht dieser Aufklaffung vorher, son-
dern geht stets nur in sie ein. Jedes Erscheinende ist schon jedes-
mal von ihr iiberholt. Allem und iiber alles voraus ist die Natur
»wie einst«. Sie ist das Einstige in einem doppelten Sinne. Sie
ist das allem Vormaligen Alteste und das allem Nachmaligen
Jiingste. Indem die Natur erwacht, kommt ihr Kommen als das
Kiinftigste aus dem &ltesten Gewesenen, das nie veraltet, weil es
jedesmal das Jiingste ist.

Das stets Einstige ist das Heilige; denn als das Anféngliche
bleibt es in sich unversehrt und »heil«. Das urspriinglich Heile
aber verschenkt durch seine Allgegenwart jedem Wirklichen das
Heil seiner Verweilung. Aber das Heile und Heilgewdhrende
verschlieBt als das Unmittelbare in sich alle Fiille und jeglich
Gefiige und ist so gerade unnahbar fiir jedes Vereinzelte, sei
dies ein Gott oder ein Mensch. Das Heilige als das Un-nahbare
wirft jeden unmittelbaren Zudrang des Mittelbaren aus seinem
Vorhaben ins Vergebliche. Das Heilige setzt alles Erfahren aus
seiner Gewohnung heraus und entzieht ihm so den Standort.
Also ent-setzend ist das Heilige das Entsetzliche selbst. Aber
seine Entsetzlichkeit bleibt verborgen in der Milde des leichten
Umfangens. Weil dieses jedoch die kiinftigen Dichter erzieht,
wissen sie als die Einbezogenen das Heilige. Thr Wissen ist das
Ahnen. Das Ahnen gilt dem Kommenden und Aufgehenden,
d.h. der Ddmmerung. » Jezt aber tagts!« Was ist jetzt, wenn das
Heilige selbst kommt?

Und wie im Aug’ ein Feuer dem Manne glinzt,
Wenn hohes er entwarf: so ist

Von neuem an den Zeichen, den Thaten der Welt jezt
Ein Feuer angeziindet in Seelen der Dichter.
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Wie der hohe Entwurf des sinnenden Mannes widerleuchtet in
seinem Blick, so erstrahlt, wenn das Heilige kommend sich ent-
hiillt, »in Seelen der Dichter« ein Lichtes. Eine Helle entbreitet
sich den vereinzelten Seelen jener Dichter, die vom Heiligen
umfangen ihm zugehoren. Weil sie mit der ahnenden Natur
trauern, miissen sie auch beim Erwachen der Natur ins Lichte
kommen und selbst eine Helle sein. Jene Dichter stehen dann
selbst offen im Offenen, das sich »hoch vom Ather bis zum Ab-
grund nieder« lichtet. Die Offenheit des Offenen fiigt sich zu
dem, was wir »eine Welt« nennen. Deshalb allein treten fiir
diese Dichter die Zeichen und die Taten der Welt in ein Licht;
denn die Dichter sind nicht weltlos. Obzwar die Dichter ihrem
Wesen nach dem Heiligen zugehoren und, die Wirklichkeit alles
Wirklichen, d. h. den » Geist« denkend, wesenhaft » geistig « sind,
miissen sie doch zugleich auch eingelassen und gefangen bleiben

im Wirklichen.

Die Dichter miissen auch
Die geistigen weltlich seyn. (Der Einzige. Erste Fassung.)

Daher konnen die Zeichen und die Taten der Welt ein Anlaf
werden, an dem das Leuchten der aufgehenden Helle sich ent-
ziindet. Ein AnlaB nur sind die »weltlichen« »Sensationenc,
» Wirksamkeiten« und » Erfolge «; denn zu keiner Zeit kann ein
Welthaftes von sich aus bewirken, dal das Heilige kommt. Auch
vermogen nur die, die das Kommende schon kommen sehen,
etwas in der Welt als Zeichen des Kommenden zu deuten und als
Tat fiir das Kommende abzuschiitzen. Vollends aber sind die Zei-
chen und Taten der Welt niemals das, was eigentlich ins Offene
treten soll. In die Offenbarkeit und damit auch in den Bereich
des menschlichen Vernehmens kommt allein und » erst jezt« das,
»was zuvor geschah, doch kaum gefiihlt . . .«. » Zuvor« bedeutet
hier allem sonst Wirklichen voraus jenes Alteste der Zeiten, das
vormals freilich nur in einem ersten Ergldnzen vernehmlich
wurde: das erstanfingliche Aufgehen dessen, was in allem seit-
her gegenwirtig ist, aber seitdem auch der Verkehrung und gar
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der Vergessenheit anheimfillt, die » Natur« (@dois). Wie aber
waltete dieses Anfingliche vor dem jetzt »neu« anhebenden Er-
wachen und Bekanntwerden?

Und die uns lichelnd den Aker gebauet,
In Knechtsgestalt, sie sind bekannt, die
Die Allebendigen, die Krifte der Gotter.

Die »allgegenwirtige« und die »allerschaffende« heif}t jetzt die
»allebendige« Natur. Zwar ist dies Wort von den Kriften der
Gotter gesagt. Und diese Kréfte sind auch das, wodurch die G6t-
ter das Thre vermégen und so selbst sind, was sie sind. Aber die
Krafte stammen nicht von den Gottern, sondern die Gétter sind
kraft dieser Krifte, die »allebendig« alles, auch die Gotter, im
»Leben« halten. Die Natur hat »zuvor« »liachelnd« den Men-
schen »den Aker« gebauet. Das Wort »der Acker« steht hier,
mit einem fliichtigen Zuriickwinken in die erste Strophe, fiir
alles, worauf und woraus die Menschen leben. » Lachelnd « war
vordem das Heil des Heiligen in allem gegenwirtig, miihelos
und freundlich und deshalb unberiihrt davon, daf3 die Menschen
»kaum fiithlten«, was da geschehen. Die Menschen haben dies
von der gottlichschénen Natur Gewihrte in der Ubereilung auf
das Greifbare nur zu ihrem Nutzen und in ihren Dienst genom-
men und so die Allgegenwirtige in die Knechtsgestalt hinab-
gestoBen. Aber sie hat dies »lichelnd« in der Gelassenheit des
Anfinglichen und allen Erfolgen iiberlegen zugelassen und die
Menschen der Verkennung des Heiligen iiberlassen. Bei solcher
Verkennung »der Natur« »ist« dann ein Jegliches nur noch das,
was es leistet, wiahrend es doch in Wahrheit je nur das leistet,
was es ist. Aber Jegliches, auch jedes Menschentum, »ist« nur
nach der » Art«, wie die aus sich wesende Natur, das Heilige, in
ihm gegenwirtig bleibt.

Wie aber soll, wenn nur die Dichter von der allgegenwirtigen
Natur leicht umfangen sind, je »das Volk« in der Gegenwart des
Heiligen stehen? Wie sollen die » Erdenschne« je die » allebendi-
gen Krifte«, das Heilige, erfahren, wenn das Feuer nur »in
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Seelen« der Dichter verschlossen bleibt? Selbst der Dichter ver-
mag nie durch eigenes Sinnen das Heilige zu erlangen oder gar
sein Wesen auszuschépfen und durch das Fragen zu sich herzu-
zwingen.

Erfragst dusie? im Liede wehet ihr Geist, . . .

Erst im »Gesang« und nur in ihm fiigt sich der »Geist« zum
besinnbaren Gefiige des Heiligen. Aber nicht in jedem »Sang«
wehet der Geist. Dies ereignet sich nur im Lied,

Wenn es von der Sonne des Tags und warmer Erd
Entwacht, . ..

In der Urschrift steht eindeutig » entwacht«, nicht wie die bis-
herigen Ausgaben lesen »entwichst«. Das Lied mull dem Er-
wachen der Natur »hoch vom Ather bis zum Abgrund nieder«
entstammen. Wenn es so mit der »erwachenden Begeisterung«
miterwacht, weht in ihm der Anhauch des Kommens des Heili-
gen. Anders wie sonst ist jetzt der Ursprung des Liedes. Sein Ent-
wachen geschieht in » Wettern, die » . . . hinwandeln zwischen
Himmel und Erd und unter den Vélkern« Der Aufruhr jenes
ganzen Bereiches ist nétig, in dem vormals die Natur zu schlafen
schien. Dieser Aufruhr des Alls entspringt einer Erschiitterung,
die » vorbereiteter in Tiefen der Zeit«. Das Entwachen reicht in
die dlteste Zeit zuriick, von der her alles Kommende schon vor-
bereitet ist. Deshalb sind auch die Erschiitterungen des Alls
»deutungsvoller . . . uns« — ndmlich den miterwachenden Dich-
tern. Der Reichtum des Anfénglichen schenkt ihrem Wort die
Uberfiille der kaum zu sagenden Bedeutung. Daher wird ihnen
»eine Last von Scheitern« auf die Schultern gelegt. Darum ist
dann auch fiir sie » Vieles zu behalten« (»Reif sind . . .« IV2, 71)
und » Vieles ist zu sagen « (IV2, 219, 221), »denn noch ist manches
zu singen« (Am Quell der Donau. IV, 161). Aber weil die Er-
schiitterungen aus der @ltesten Tiefe der erwachenden Natur
stammen, die Dichter jedoch von dieser leicht umfangen sind,
muf} ihnen auch die Begeisterung anwesender und so »ver-
nehmlicher«sein.
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Des gemeinsamen Geistes Gedanken sind,
Still endend in der Seele des Dichters.

Mit Bedacht hat Hélderlin nach dem »sind « ein Komma gesetzt.
Wie ein unscheinbarer MeiBelschlag des Bildhauers dem Gebilde
ein anderes Geprage verleiht, so legt dieses Komma ein eigenes
Gewicht in das »sind «. Die »erwachende Natur«, die » Begeiste-
rung« ist gegenwirtig. Die Art ihrer Gegenwart ist das Kom-
men. Das Heilige behilt alles zusammen in der unversehrten
Unmittelbarkeit seines »vesten Gesezes«. Alles auseinander-
setzend bleibt der »Geist«, alles denkend durchfiigend, allem
zugetan. Er ist als »der Geist« stets » gemeinsamer Geist«. Und
welcher Art ist die Gegenwart der alles durchwaltenden und in
der Einheit behaltenden Begeisterung des Geistes? »Still endend
in der Seele des Dichters.« Sie »endet« nicht in dem Sinne, daf3
sie hinschwindet und aufhort. Im Gegenteil: die Begeisterung
wird eingelassen und aufbehalten, und zwar »still«. Die Er-
schiitterung ist gestillt und verwahrt in die Besénftigung. Das
Entsetzende des Heiligen ruht in der Milde der Seele »des
Dichters«. Das Heilige ist still gegenwirtig als Kommendes.
Deshalb wird es auch nie als ein Gegenstand vorgestellt und
erfaBBt. Uberall sonst in diesem Gedicht spricht Holderlin in der
Mehrzahl von den Dichtern (v. 10/11, 16/17, 31, 56). Hier aber
ist der eine Dichter gemeint, jener, der sagt: »Ich harrt und sah
es kommen.« Seinem Wissen entstammt die GewilBheit des
Wortes: » Des gemeinsamen Geistes Gedanken sind, still endend
in der Seele des Dichters. «

In der fiinften Strophe fehlt der Zahl nach ein Vers. So muBl
auch ein Zwischengedanke eingefiigt werden, damit ein deut-
licher Ubergang zur nichsten Strophe besteht.

Jetzt, da es tagt, ist auch »der« Dichter erwacht. Durchstimmt
von der erwachenden Begeisterung, ist jetzt ein » Geistiger« be-
stimmt, der einzige Dichter zu sein. Und erst muB ja ein Dichter
sein, damit ein Wort des Liedes werden kann. Der eine Dichter
verwahrt die gestillte Erschiitterung des Heiligen in der Stille
seines Schweigens. Weil ein Wortklang des echten Wortes nur


https://doi.org/10.5771/9783465141402

68 » Wie wenn am Feiertage . . .«

aus der Stille entspringen kann, ist jetzt alles so bereit:

Dass schnellbetroffen sie, Unendlichem

Bekannt seit langer Zeit, von Erinnerung

Erbebt, und ihr, von heilgem Stral entziindet,

Die Frucht in Liebe geboren, der Gétter und Menschen Werk
Der Gesang, damit er beiden zeuge, gliikt.

Der pindarische Bau dieser Verse wird durchspannt von dem
einen Gedanken: Weil das Heilige in der Seele des Dichters still
verwahrt ist, gliickt ihr der Gesang, d. h. jetzt das Wort, das nur
das Heilige sagen soll. Dies Gliicken aber besteht nicht allein
darin, daB ein Lied gelingt, sondern dafl »ihr«, der Seele des
Dichters, das Gliick hold ist, insofern sie nicht im Werden des
Werkes verungliickt. Dies betonte Wort, da3 der Gesang gliickt,
will sagen: Das Drohende eines wesenhaften Ungliicks wird
itberstanden. Woher jedoch soll hier ein Ungliick drohen? Woher
anders denn aus dem moglichen Nichtertragen des Gliickes? Des
Gliickes namlich jener Begliickung, die notwendig ist fiir die
Geburt des Liedes. Denn mag auch die Seele des Dichters still
die Gegenwart des Kommenden in sich verwahren, der Dichter
vermag dennoch nie von sich aus unmittelbar das Heilige zu
nennen. Die in der Seele des Dichters still gehegte Glut des
Lichten bedarf der Entziindung. Stark genug dazu ist nur ein
Lichtstrahl, der wieder vom Heiligen selbst entsandt wird. Also
muB ein Hoherer, der dem Heiligen niher und gleichwohl stets
noch unter ihm ist, ein Gott, den Blitz der Entziindung in die
Seele des Dichters werfen. Damit nimmt der Gott Jenes, was
»iiber« ihn ist, das Heilige, auf sich und bringt es gesammelt
in eine Schédrfe und in den einen Schlag des einzigen Strahls,
durch den er auf den Menschen » angewiesen« wird, um ihn zu
beschenken.

Weil weder die Menschen noch die Gétter je von sich her den
unmittelbaren Bezug zum Heiligen vollbringen kiénnen, be-
diirfen die Menschen der Gétter und die Himmlischen bediirfen
der Sterblichen:
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Nicht vermogen
Die Himmlischen alles. Nemlich es reichen
Die Sterblichen eh’ in den Abgrund. (Mnemosyne.)

Nur so, daf3 die Gotter Gotter und die Menschen Menschen sein
miissen und dabei doch nie ohne einander sein konnen, ist die
Liebe zwischen ihnen. Durch die Mittlerschaft dieser Liebe ge-
horen sie aber gerade nicht sich selbst, sondern dem Heiligen,
das fiir sie die »strenge Mittelbarkeit«, »das Gesez« ist. Nun
trifft jedoch der heilige Strahl den Dichter plétzlich. In einem
Nu begliickt ihn gottliche Fiille. So »betroffen« maochte er sich
vermessen, nur diesem Gliick zu folgen und sich in den einen
Besitz des Gottes zu verlieren. Das aber wire das Ungliick, weil
dies den Verlust des dichterischen Wesens bedeutete; denn der
Wesensstand des Dichters griindet nicht in der Empfiangnis des
Gottes, sondern in der Umféngnis durch das Heilige.

Allein der Dichter steht jetzt unter giinstiger Witterung, so dafl
er dem, was in allem Endlichen zuvor schon anwest, dem »Un-
endlichen«, vertraut bleibt. Und weil die allgegenwirtige Natur
»alter denn die Zeiten«, besteht auch die Zugehorigkeit zu ihr
»seit langer Zeit«. Wenn jetzt der heilige Strahl den Dichter
trifft, wird er nicht hingerissen in die Glut des Strahls, sondern
vollends zugekehrt dem Heiligen. Die Seele des Dichters »er-
bebt« zwar und 148t so in sich die gestillte Erschiitterung er-
wecken; aber sie erbebt von Erinnerung, will sagen, von der
Erwartung dessen, was zuvor geschah; das ist das Sich6ffnen
des Heiligen. Das Erbeben bricht die Ruhe des Schweigens. Das
Wort wird. Das so entspringende Wort-Werk 148t das Zusam-
mengehoren des Gottes und des Menschen erscheinen. Das Lied
gibt dem Grund ihrer Zusammengehorigkeit das Zeugnis, be-
zeugt das Heilige. »Erst jezt«, da des gemeinsamen Geistes
Gedanken zuvor offenbar sind, gliickt der Seele des Dichters der
Gesang. Aber nicht immer, wann ein Werk gelingt, ist auch das
Gliick.

So fiel, wie Dichter sagen, da sie sichtbar
Den Gott zu sehen begehrte, sein Bliz auf Semeles Haus
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Und Asche todtlich getroffne gebahr,
Die Frucht des Gewitters, den heiligen Bacchus.

Die Gier, den Gott nach menschlicher Art zu sehen, ri} Semele
fort in die einzige Glut des losgebundenen Blitzes. Die Empfan-
gende vergal3 des Heiligen. Zwar wurde die Frucht geboren,
Bacchus, der Gott der » Rebe«, die

Von Erd’ und Himmel zeugt, wenn sie, getrankt
Von hoher Sonn’, aus dunklem Boden steigt, . . .
(Letzter Entwurf zum » Empedokles«.)

Aber die Frucht wurde nicht ihr, der Gebidrenden, geboren, die
im Entstehen der Frucht zu Asche vergliihte. Das Geschick der
Semele bekundet aus dem Gegensatz, wie allein die Gegenwart
des Heiligen verbiirgt, dafl der Gesang wahrhaft gliickt. Die
Erinnerung an das von Euripides (Bacchen) und von Ovid
(Metam. III, 293) gesagte Semelegeschick ist als Gegenspiel in
das Gedicht nur eingelegt. Deshalb schlieBt auch der Beginn
der folgenden (siebenten) Strophe nicht an das Ende der sechsten
Strophe an, sondern nimmt deren Mitte auf:

Und daher trinken himmlisches Feuer jezt
Die Erdensshne ohne Gefahr.

Doch uns gebiihrt es, unter Gottes Gewittern,
Ihr Dichter! mit entblosstem Haupte zu stehen,

Zwar erinnert das » trinken « an den Weingott, meint jedoch das
Aufnehmen der anderen Frucht, das Vernehmen des im ge-
gliickten Liede wehenden Geistes durch die Menschen. Was sie
im Liede vernehmen, ist die erwachende Begeisterung, die
glithende Helle: » himmlisches Feuer«. Dieses Wort, das fortan
in den Hymnen wiederkehrt (Der Rhein v. 100; Die Titanen
v. 271), meint nicht den Blitz, sondern jenes »Feuer«, das vor
der Geburt des Gesanges »jezt angeziindet in Seelen der Dich-
ter«, das Heilige. » Himmlisch« heiB3t dieses Feuer, weil es durch
einen » Himmlischen « vermittelt ist. » Jezt«, da »es tagt«, »jezt,
da »die Natur mit Waffenklang erwacht«, »jezt«, da »erst offen-
bar ist, was zuvor geschah«, »jezt« hat das Heilige fiir die Erden-
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sohne das Gefahrenvolle verloren. Die Erschiitterung des Chaos,
das keinen Anhalt bietet, die Schrecknis des Unmittelbaren, das
jeden Zudrang vereitelt, das Heilige ist durch die Stille des be-
hiiteten Dichters hindurch in die Milde des mittelbaren und
vermittelnden Wortes gewandelt.

Weil der Gesang aus dem Kommen des Heiligen gegliickt ist,
sind »die Erdensohne« und »die Dichter« zumal in eine neue
Wesensart versetzt, jedoch so, daB der Wesensstand der Erden-
sohne und jener der Dichter noch entschiedener als bisher aus-
einanderriicken. Wihrend jetzt den Erdenschnen das Gefahren-
lose einfach beschieden ist (»Und daher trinken . . .«), sind die
kiinftigen Dichter (»Doch uns gebiihrt es . . .«) in die duBerste
Gefahr gestellt. Jetzt miissen sie dort stehen, wo das Heilige
selbst, vorbereiteter und anfanglicher, sich 6ffnet. Die Dichter
miissen dem Unmittelbaren seine Unmittelbarkeit lassen und
doch zugleich seine Vermittlung als das Einzige iibernehmen.
Deshalb ist dies ihnen Wiirde und Pflicht, im Bezug zu den
hoheren Mittlern zu bleiben. Jetzt, da es tagt, ist die » Last von
Scheitern« nicht gemindert, sondern in das kaum Tragbare ge-
steigert. Wenn auch das Unmittelbare nie unmittelbar zu ver-
nehmen ist, so gilt es doch, den vermittelnden Strahl »mit
eigner Hand zu fassen« und selbst in den » Wettern« des auf-
gehenden Anfénglichen auszuharren. Im Wissen dieses Gebiih-
renden gehoren die Dichter zusammen. » Wir Dichter« — das
sind jene Einzigen, Kiinftigen, als deren erster Holderlin selbst
alles, was zu sagen ist, vor-sagt. Was diesen Dichtern aufgegeben
ist, das vermogen sie, wenn das Fassen und Reichen ihrer Hinde
vom »reinen Herzen« durchschwungen ist. »Herz« bedeutet
Jenes, worin sich das eigenste Wesen dieser Dichter sammelt:
die Stille der Zugehorigkeit in die Umféngnis des Heiligen.
»Rein« sagt fiir Holderlin stets so viel wie »urspriinglich«, ent-
schieden verbleibend in anfanglicher Bestimmung. Dies eignet
den Kindern. Das »reine Herz« ist hier nicht »moralisch« ge-
meint. Das Wort nennt die Art des Bezugs und die Weise der
Entsprechung zur » allgegenwirtigen « Natur. Wenn die Dichter
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innebleiben in der Allgegenwart der méchtig-schonen » Natur,
dann ist auch jede Méglichkeit genommen, nur auf das Eigene
zu pochen und sich in dem zu vermessen, was das Gesetz ist. Thre
Hainde sind »schuldlos«. Thre hochste Entschiedenheit, das dich-
tende Sagen, sieht dann aus wie das »unschuldigste aller Ge-
schiffte«.

Mit dem Vers 62 schlieBt die siebente Strophe inhaltlich; aber
auch gemaB der fiir die Strophen gewihlten Versanzahl. Das bei
Hellingrath und Zinkernagel am Ende von Vers 62 nach
»Hénde« gesetzte Komma steht nicht in der Urschrift. Mit
Vers 63 beginnt ein Denken, das in das Sagen des Heiligen
zuriickkehrt und die Vollendung des Gedichtes einleitet. Deshalb
wurde im vorliegenden Text an das Ende von Vers 62, das bei
Holderlin ohne Satzzeichen geblieben, ein Punkt gesetzt. Die
siebente Strophe handelt von dem Zwiefachen: Die Gabe des
Liedes, durch einen » Himmlischen« vermittelt, wird von den
Dichtern den Erdenschnen gereicht; die Dichter selbst aber sind
unter »Gottes Gewitter« gestellt. Mit der Nennung der Erden-
sohne und der Dichter kann aber dieses Gedicht im Ganzen nicht
schlieBen. Denn was diesem Gedicht eigentlich und sonach in der
Vollendung zu sagen aufgegeben ist, das sagt es selbst in der
alles tragenden dritten Strophe:

Jezt aber tagts! Ich harrt und sah es kommen,
Und was ich sah, das Heilige sei mein Wort.

Zum Heiligen muB} das SchluBwort dieses Gedichtes zuriick. Von
den Dichtern und von der Gabe des Liedes sagt das Gedicht auch
und nur deshalb, weil das Heilige die Schrecknis der Allerschiit-
terung und das Unmittelbare ist. Daher bediirfen die Erden-
sohne der Vermittlung des Heiligen in der Gabe des gefahren-
losen Gesanges. Allein gerade dieses, dafl das Heilige einer Ver-
mittelung durch den Gott und die Dichter zugewiesen und in
den Gesang geborgen wird, droht das Wesen des Heiligen in sein
Gegenteil zu verkehren. Das Unmittelbare wird so zu einem
Mittelbaren. Weil der Gesang nur mit dem Erwachen des
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Heiligen entwacht, entspringt sogar das Mittelbare aus dem
Unmittelbaren selbst. Dieser Ursprung des Gesanges, der » Waf-
fenklang«, »mit« dem die Natur erwacht, ist somit die in die
eigene Wesenstiefe des Heiligen hinabreichende Erschiitterung.
Indem das Heilige das Wort wird, kommt sein innerstes Wesen
ins Wanken. Das Gesetz ist bedroht. Das Heilige droht unfest
zu werden. Allein

Des Vaters Stral, der reine versengt es nicht
Und tieferschiittert, eines Gottes Leiden
Mitleidend, bleibt das ewige Herz doch fest.

Dies Wort »das ewige Herz« ist einmalig in Holderlins gesamter
Dichtung. Was dieses Wort bedeutet, wird auch nur in diesem
einzigen Gedicht gesagt.

Das Heilige ist in seinem Ursprung das »veste Gesez«, jene
»strenge Mittelbarkeit«, in die alle Beziige alles Wirklichen ver-
mittelt sind. Alles ist nur, weil es in die Allgegenwart des Un-
versehrlichen gesammelt, in diesem inne ist:

Alles ist innig.

So beginnt ein spiter Entwurf (IV2, 381). Alles ist nur, indem es
aus der Innigkeit des Allgegenwirtigen hervorscheint. Das
Heilige ist die Innigkeit selbst, ist — »das Herz«.

Das Heilige aber, »iiber die Gotter« und die Menschen, ist » dlter
denn die Zeiten«. Das Einstige, allem zuvor das Erste und allem
nachher das Letzte, ist das allem Voraufgehende und alles in sich
Einbehaltende: das Anfingliche und als dieses das Bleibende.
Sein Bleiben ist die Ewigkeit des Ewigen. Das Heilige ist die
einstige Innigkeit, ist »das ewige Herz«. Dieses Bleiben des
Heiligen ist aber bedroht durch die aus ihm selbst stammende
und mit seinem Kommen geforderte Vermittelung durch das
Wort des Gesanges. Allein nicht erst das menschliche Wort, son-
dern eher noch und reiender schon droht der in die Entziindung
und Zeugung des Wortes geschickte »heilige Stral« des Vaters
das Heilige seiner Unmittelbarkeit zu entreilen und durch die
Versetzung in das Mittelbare der Wesensvernichtung preiszu-
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geben. Denn auch im »Stral des Vaters« ist das Heilige schon
zum Mittelbaren entduBert, wenn anders sogar die Unsterb-
lichen nur mittelbar sind zum Heiligen. Aber

Des Vaters Stral, der reine versengt es nicht . . .

»es«, das ewige Herz. » Versengen« bedeutet hier gemall der
Wendung »sengen und brennen« soviel wie vernichten; statt
»versengt es nicht« schrieb Holderlin zuerst »todtet nicht«. In
harten, erregten Schriftziigen ist an den inneren Rand der
SchluBverse folgende Bemerkung gesetzt:

Die / Sphire / die hoher / ist, als /
die des Menschen / diese ist der Gott.
Der Wink, den der Dichter in diesem Wort fiir sich festhalten
will, soll an dieser Stelle sagen: Die hohere Sphire, der heilige
Stral, bedroht sogar das Heilige noch tiefer mit dem Verlust
seines Wesens. Aber auch diese Sphare ist nur »die hoherex,
nicht »das Hochste«. So vermag das dem Ursprung Entsprun-
gene nichts gegen den Ursprung. Und daher bleibt denn »das
ewige Herz«, obzwar »tieferschiittert«, »doch fest«. Die Er-
schiitterung freilich griindet in jener Tiefe, aus der das Heilige
»eines Gottes Leiden mitleidet«. Inwiefern leidet der Gott, der
sich als Blitz in den heiligen Strahl schickt? Der Strahl heift in
ausdriicklichem Zusatz »der reine«, weil er die Entschiedenheit
des Zugehorens zum Heiligen innehilt; denn » himmlische Giite,
mulB ihret selber wegen, heilig sein « (Zum Pindarfragment »Das
Hochste«. V3, 276). Dieses instandige Zugehoren, nicht ein blo-
Bes Erdulden, ist das Leiden. Wie aber Holderlin das Wesen des
Leidens denkt, enthiillt sich an einer nachtréglichen Anderung
der spiteren Fassung jener Hymne, die tiberschrieben ist »Der
Einzige«, welche Hymne ja sagen soll, daB3 der Gott der Christen
gerade nicht der Einzige ist. Hier (IV2, 379) spricht Holderlin
von einer
.. .. Wiiste voll
Von Gesichten, daB zu bleiben in unschuldiger
Wahrheit ein Leiden ist.
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Weil die einstige Innigkeit, das Bleiben im unversehrten »Ge-
sez«, ein Leiden ist, deshalb leidet das ewige Herz aus seinem
Wesensanfang. Daher leidet es auch »eines Gottes Leiden mit«.
Indem das Heilige in die Entschiedenheit des Strahls, die ein
Leiden ist, sich verschenkt, bleibt das Heilige doch, sich ver-
strahlend, in der Wahrheit seines Wesens und leidet so anféng-
lich. Weil jedoch dies dem Anfang entstammende Leiden kein
preisgegebenes Dulden ist, sondern die alles in sich sammelnde
Innigkeit, hat auch das Mitleiden mit dem Gott nicht die Art
des Bedauerns und Erbarmens. Das Leiden ist das Festbleiben
im Anfang. Fiir den Anfang ist das Aufgehen und die Ver-
schenkung nie Verlust und Ende, sondern stets nur herrlicherer
Anfang, anfinglichere Innigkeit. Das Heilige in seinem Fest-
bleiben ist zu sagen. Sein Bleiben bedeutet aber nie das leere
Andauern eines Vorhandenen, sondern ist das Kommen des An-
fangs. Diesem zuvor als dem Einstigen kann nichts Anféng-
licheres gedacht werden. Das Bleiben als Kommen ist die unvor-

denkliche Anfénglichkeit des Anfangs.
Was bleibet aber, stiften die Dichter. (Andenken.)

Das Gedicht ist in mannigfacher Hinsicht unvollendet. Die Ge-
staltung des Schlusses zumal, fiir die Holderlin selbst sich einst
entschieden hitte, bleibt unbestimmbar. Aber alle Unvollendung
ist hier nur die Folge des Uberflusses, der aus dem innersten
Anfang des Gedichtes quillt und das biindige SchluBwort ver-
langt. Jeder Versuch, das Gefiige der SchluBstrophe nachzu-
zeichnen, darf nur darauf trachten, Solche zu wecken, die horen
konnen, was »das Wort«dieses Gedichtes ist.

Jezt aber tagts! Ich harrt und sah es kommen,
Und was ich sah, das Heilige sei mein Wort.

»Jezt« — wann ist dieses » Jezt«? Ist das der Zeitpunkt um 1800,
da dies Gedicht entstand? Das » Jezt« nennt ja doch eindeutig
den Zeitpunkt, in dem Hélderlin selbst sagt: » Jezt aber tagts!«
GewiB nennt das » Jezt« Holderlins Zeit und keine andere. Aber
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Holderlins Zeit ist ja einzig die durch sein Wort angestimmte
Zeit. Holderlins Zeit ist allerdings im strengen Sinne seine Zeit.
Aber diese seine Zeit ist gerade nicht das zu dieser Zeit nur
gleichzeitige und tibliche Zeitgenéssische.

Das »Jezt« nennt das Kommen des Heiligen. Dieses Kommen
allein gibt die »Zeit« an, in der es » Zeit« ist, dal die Geschichte
sich wesentlichen Entscheidungen stellt. Solche » Zeit« 148t sich
nie angeben (»datieren«) und ist nicht ausmefBbar durch Jahres-
zahlen und Abschnitte von Jahrhunderten. » Geschichtszahlen«
sind lediglich das herzugebrachte Leitband, an dem mensch-
liches Rechnen die Begebenheiten aufreiht. Diese besetzen im-
mer nur den Vordergrund der Geschichte, der allein der Erkun-
dung (iovogeir) zuginglich bleibt. Dieses » Historische« ist aber
nie die Geschichte selbst. Geschichte ist selten. Geschichte ist nur
dann, wenn je das Wesen der Wahrheit?* anfanglich entschieden
wird.

Das Heilige »élter denn die Zeiten« und »iiber die Gotter«
griindet in seinem Kommen einen anderen Anfang einer ande-
ren Geschichte. Das Heilige entscheidet anfanglich zuvor iiber
die Menschen und iiber die Gétter, ob sie sind und wer sie sind
und wie sie sind und wann sie sind. Kommendes wird in seinem
Kommen gesagt durch das Rufen. Holderlins Wort ist jetzt, mit
diesem Gedicht anhebend, das rufende Wort. Holderlins Wort
ist jetzt » Hymnos« in einem neu gepriagten und einzigen Sinne.
Gewohnlich iibersetzen wir das griechische Wort duvely mit
»preisen« und »rithmen« Wir meinen dabei leicht ein woérter-
trunkenes Besingen und Ansingen. Allein jetzt ist das dichtende
Wort das stiftende Sagen. Das Wort dieses Gesanges ist nicht
mehr eine » Hymne an« etwas, weder die »Hymne an die Dich-
ter«, noch aber auch die Hymne »an« die Natur, sondern die
Hymne »des« Heiligen. Das Heilige verschenkt das Wort und
kommt selbst in dieses Wort. Das Wort ist das Ereignis des

a Hélderlins Hymne »Wie wenn am Feiertage .. .«, 1. Auflage 1941: das
Seyn selbst.
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Heiligen. Holderlins Dichtung ist jetzt anfangliches Rufen, das
vom Kommenden selbst gerufen, dieses und nur dieses als das
Heilige sagt. Das hymnische Wort ist jetzt »heiliggenéthiget«;
und weil »heilig« genétiget, auch »heiligniichtern«. So sagt ein
aus dem Jahr 1800 stammendes Bruchstiick, das iiberschrieben
ist » Deutscher Gesang, dieses:

... dann sizt im tiefen Schatten,
Wenn iiber dem Haupt die Ulme séduselt,
Am kiihlathmenden Bache der deutsche Dichter
Und singt, wenn er des heiligniichternen Wassers
Genug getrunken, fernhin lauschend in die Stille
Den Seelengesang. (Bruchstiick n. 10. IV2, 244.)

Der »tiefe Schatten« rettet das dichtende Wort vor der tiber-
groBen Helle des »himmlischen Feuers«. Der »kiihlathmende
Bach « schiitzt das dichtende Wort vor der iiberstarken Glut des
»himmlischen Feuers«. Das Kiihle und Schattige des Niichternen
entspricht dem Heiligen. Diese Niichternheit verleugnet nicht
die Begeisterung. Die Niichternheit ist die allzeit bereite Grund-
stimmung der Bereitschaft fiir das Heilige.

Holderlins Wort sagt das Heilige und nennt so den einmaligen
Zeit-Raum der anfianglichen Entscheidung fiir das Wesens-
gefiige der kiinftigen Geschichte der Gétter und der Menschen-
tiimer.

Dies Wort ist, noch ungehort, aufbewahrt in die abendliandische
Sprache der Deutschen.
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Das Gedicht >Andenken« (IV, 61ff.)* ist zuerst in Seckendorfs
Musenalmanach auf das Jahr 1808 erschienen. Entstanden ist es
wohl um 1803/04. Handschriftlich bekannt ist nur die letzte
Strophe. Sie steht auf dem ersten der Kleinfoliobldtter, die den
Entwurf zu der Stromdichtung tragen, der N. v. Hellingrath mit
Grund die Uberschrift >Der Ister< gegeben hat (vgl. IV, 2201f.,
3001f., 367).”Iotgos lautet der griechische Name fiir den unteren
Lauf des Stromes, den die Romer entsprechend »Ister, in sei-
nem oberen Lauf jedoch » Danubius« nannten (vgl. Pindar, Od.
Olymp. ITI und Hélderlins bruchstiickhafte Ubersetzung V,131.).
Die Isterhymne dichtet das Stromwesen des Stromes, der in sei-
nem oberen Lauf die Ortschaft des Ursprungsortes ihres Dichters
urbar macht. Dieser Strom west in der entgegengesetzten Ent-
sprechung zum Rhein, dessen heimatliches Wesen sich in der Néhe
zum Taunus (Homburg, Frankfurt) bekundet (vgl. die Elegie
sDer Wanderer<, IV, 102{f.). Im oberen Lauf nahe der Quelle
zwischen den Felsen flieBt die Donaunzégernd. Thre dunklen Was-
ser stehen zuweilen und dringen sogar in Wirbeln riickwérts.
Fast als kime dieses dem Ursprung entgegendriangende Stromen
von dem Ort her, an dem der Strom in das fremde Meer aus-
geht. Fast als sei der Strom, der in die Fremde des Ostens gehort
als der Ister, gegenwirtig in der oberen Donau. Sie und ihr wal-

diges Felsental dichtend sagt Holderlin (:Der Ister¢, IV, 220):

Man nennet aber diesen den Ister
Schon wohnt er.

Der heimische Strom kommt in die Nennung des unheimischen
Namens. Er verbirgt das Ritsel des Ursprungs seines zu dichten-
den Stromwesens (IV, 221):

* Der vorletzte Vers von >Andenkenc« ist nach der von Fr. Beiiner gegebenen
Lesart geéndert.
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Der scheinet aber fast
Riikwirts zu gehen und

Ich mein, er miisse kommen
Von Osten.

Vieles wiire

Zu sagen davon.

Das Gedicht >Andenken« sagt Einiges davon. Deshalb ist es wohl
auch auf denselben Bldttern um dieselbe Zeit gedichtet.

Andenken

Der Nordost wehet,

Der liebste unter den Winden

Mir, weil er feurigen Geist

Und gute Fahrt verheiet den Schiffern.
Geh aber nun und griile

Die schone Garonne,

Und die Gérten von Bourdeaux
Dort, wo am scharfen Ufer
Hingehet der Steg und in den Strom
Tief fallt der Bach, dariiber aber
Hinschauet ein edel Paar

Von Eichen und Silberpappeln;

Noch denket das mir wohl und wie
Die breiten Gipfel neiget

Der Ulmwald, iiber die Miih!’,

Im Hofe aber wichset ein Feigenbaum.
An Feiertagen gehn

Die braunen Frauen daselbst

Auf seidnen Boden,

Zur Mirzenzeit,

Wenn gleich ist Nacht und Tag,
Und iiber langsamen Stegen,

Von goldenen Traumen schwer,
Einwiegende Liifte zichen.
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Es reiche aber,

Des dunkeln Lichtes voll,

Mir einer den duftenden Becher,
Damit ich ruhen mége; denn sii3
War’ unter Schatten der Schlummer.
Nicht ist es gut

Seellos von sterblichen

Gedanken zu seyn. Doch gut

Ist ein Gespréch und zu sagen

Des Herzens Meinung, zu horen viel
Von Tagen der Lieb’,

Und Thaten, welche geschehen.

Wo aber sind die Freunde? Bellarmin

Mit dem Gefahrten? Mancher

Triagt Scheue, an die Quelle zu gehn;

Es beginnet nemlich der Reichtum

Im Meere. Sie,

Wie Maler, bringen zusammen

Das Schone der Erd’ und verschmihn

Den gefliigelten Krieg nicht, und

Zu wohnen einsam, jahrlang, unter

Dem entlaubten Mast, wo nicht die Nacht durchgldnzen
Die Feiertage der Stadt,

Und Saitenspiel und eingeborener Tanz nicht.

Nun aber sind zu Indiern

Die Ménner gegangen,

Dort an der luftigen Spiz’

An Traubenbergen, wo herab

Die Dordogne kommt

Und zusammen mit der pricht’gen
Garonne meerbreit

Ausgehet der Strom. Es nehmet aber
Und giebt Gedichtnif} die See,

Und die Lieb’ auch heftet fleiige Augen.
Was bleibet aber, stiften die Dichter.
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Die Uberschrift Andenken scheint Klares zu bedeuten. Doch das
Wort hat nach dem ersten Horen des Gedichtes die vermutete
Eindeutigkeit verloren. Zunichst kann die Uberschrift bedeuten,
das Gedicht sei als dieses gegliickte sprachliche Gebilde ein
Zeichen, das der Dichter zum » Andenken« an frithere »Erleb-
nisse « den Freunden widmet. Man bemerkt auch leicht, da3 hier
ein Gedenken an den Aufenthalt Holderlins im »siidlichen
Frankreich« zum Wort kommt. Die beiden Briefe an den Freund
Bohlendorf, der eine am 4. Dezember 1801 kurz vor der Abreise
nach Bordeaux geschrieben (V, 3181f.), der andere am 2. Dezem-
ber 1802 einige Zeit nach der Riickkehr in das Haus der Mutter
(V,3271f.), geben eindeutige Berichte iiber das Geschehene.
Wenn wir am Leitfaden dieser » Quellen« den »Inhalt« des Ge-
dichtes nach Erinnerungen an Hélderlins Aufenthalt in Frank-
reich absuchen, finden wir mancherlei. Was liegt jetzt néher als
die Auskunft, das Gedicht gestalte »lyrisch« denselben »Stoff«,
den der zweite Brief an Béhlendorf in der Form eines Reise-
berichts »prosaisch« erwdhnt? Nach dieser naheliegenden Mei-
nung trigt dann das Gedicht seine Uberschrift mit gutem und
leicht ersichtlichem Recht.

Gesetzt aber, der »Inhalt« des Gedichtes sei nicht dasselbe wie
das im Gedicht erst Gedichtete, gesetzt auch, die Uberschrift des
Gedichtes nenne das Gedichtete seiner Dichtung und nicht die
darin auch vorkommenden »Inhalte«, dann fiithrt das hastige
Haften am »Stofflichen« unser Aufmerken auf das dichtende
Wort sogleich in die Irre. Dasselbe Trachten nach dem »Inhalt«
verleitet aber auch dazu, die genannten Briefe nur als » Quellen«
fiir die Lebensgeschichte Holderlins zu miBlbrauchen. Statt des-
sen miissen wir im Wort der Briefe ein eigengestaltiges Sagen
vernehmen, das nicht weniger entschieden, wohl dagegen in
anderer Weise, das Dichterische dieses Dichters nennt. Im zwei-
ten Brief schreibt Holderlin, das Menschentum des siidlichen
Frankreichs habe ihn mit dem eigentlichen Wesen der Griechen
bekannter gemacht. Das Verweilen in der Fremde des stidlichen
Himmels birgt dem Dichter zum voraus und stets eine hohere
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Wabhrheit in sich: das » Denken« dieses Dichters »an« das Land
der Griechen. Dieses » Andenken« hat seinen Wesensursprung
nicht in dem berichteten Aufenthalt in Frankreich; denn es ist
ein Grundzug des Dichtens dieses Dichters, weil ihm die Wander-
schaft in die Fremde wesentlich bleibt fiir die Heimkehr in das
eigene Gesetz seines dichterischen Gesanges. Die dichterische
Wanderschaft in die Fremde endet auch nicht mit der Ausfahrt
zum siidlichen Land. Der Beginn der SchluBstrophe von >An-
denken« weist iiber das Griechenland hinaus weiter nach Osten
zu den Indiern. Der Gesang dieses Gedichtes denkt im vorhinein

an diese ferne Fremde. Die erste Straphe der Isterhymne gibt
den Wink:

Wir singen aber vom Indus her
Fernangekommen und
Vom Alpheus, . . .

Ist Andenken schon ein Zuriickdenken, dann denkt es an die
Strome der Indier und der Griechen. Aber ist » Andenken « nur
ein Zuriickdenken? Das Erinnern an das Vergangene trifft auf
das Unwiderrufliche. Dieses duldet keine Frage mehr. » An-
denken« bewahrt dann, allen Fragens enthoben, das Vergan-
gene. Aber das Gedicht Andenken fragt. In seiner Mitte erhebt
sich als Beginn der vierten Strophe die Frage:

Wo aber sind die Freunde?

Dieser Ruf nach den Freunden ist nicht das am Vergangenen
hangende Griibeln dariiber, was ehedem mit ihnen geschehen
sein konnte. Die Frage bedenkt, wohin die Freunde gegangen,
ob ihr Gang und wie er ein Gang an die Quelle sei. Kann solches
Fragen noch Andenken heiflen? Was soll gar in einem »lyrisch«
erinnernden Zuriickdenken das Gipfelwort dieses Gedichtes?:

Was bleibet aber, stiften die Dichter.

»Denkt« hier der Dichter an Vergangenes, das bleibt, weil es
iibrig geblieben? Wozu dann noch ein Stiften? »Denkt« das
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Stiften nicht eher »an« das Kiinftige? Dann wire Andenken
doch ein Andenken, aber solches, das an das Kommende denkt.
Gesetzt, dies Andenken denkt voraus, dann kann auch das Zu-
riickdenken nicht an ein »Vergangenes« denken, dem nur der
Bescheid des Unwiderruflichen zu leihen wire. Das» Denken an«
das Kommende kann nur das » Denken an« das Gewesene sein,
worunter wir im Unterschied zum nur Vergangenen das fernher
noch Wesende verstehen. Was ist dann dieses zweideutige An-
denken? Der Dichter antwortet auf unsere Frage, indem er das
Wesen dieses » Andenkens« dichtet. Die dichterische Wahrheit
dieses Wesens ist das im Gedicht >Andenken< Gedichtete. Seine
Uberschrift sagt, daB} hier das Wesen des dichtenden Denkens
der kiinftigen Dichter gedichtet sei. Das ist ein Anderes als das
poetische Gestalten der Reiseerinnerungen des Hauslehrers
Haolderlin.

Der Nordost wehet,

Der liebste unter den Winden

Mir, weil er feurigen Geist

Und gute Fahrt verheiBet den Schiffern.

Der Nordost ist der Wind (schwibisch »der Luft«), der in der
Heimat des Dichters »die Luft« (den Ather) aufheitert und die
Heitere fernhin gerdumig macht. Der Nordost fegt den Himmel
blank. Er gibt dem Strahlen und Leuchten der Sonne (dem
himmlischen Feuer) eine freie, kiihle Bahn. Die scharfe Klarheit
dieses Windes bringt in die Luft, darin alles Lebende und zumal
die Erdenschne atmen, das Unbestechliche der Durchsichtigkeit
aller Dinge. Der Nordost legt eine freiziigige Bestdndigkeit in
die Witterung und zeitigt die Zeit der dunstlosen Stimmung.
»Dieser Luft« heiligt die heilige Luft, die Schwester des Geistes,
der feuermdchtig in uns waltet und lebt (Hyperion<, I.T. 2.Buch,
11, 147). Der Nordost zeigt und fiihrt hinweg aus dem heimischen
Land in die einzige Richtung des siidwestlichen Himmels und
seines Feuers. Wer dort im stidlichen Land sich aufhilt, emp-
fingt vom Nordost die Botschaft der scharfen Kiihle und Klar-
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heit der Heimat. Ein Bruchstiick (Hellingrath n. 24, IV, 2561.)
nennt die Staaren, die im Olivenland die klugen Sinne pflegen.
Sie spiiren nemlich die Heimath, . . .

Wenn aber
Die Luft sich bahnt,
Und ihnen machet waker
Scharfwehend die Augen der Nordost, fliegen sie auf,

Der Nordost ruft die Zugvigel aus der Fremde in die Heimat,
damit sie dort wackeren Auges ihr Eigenes er-sehen und pflegen.
Der Wind weht. Wir sagen auch: der Wind geht. Aber indem er
»geht«, entschwindet er nicht, sondern dies »Gehen« ist das
Bleiben des Windes. Er bleibt nur, solange er » geht«. Der Nord-
ost wehet. Ist dies eine feststellende Aussage iiber die Witte-
rung? Wie konnte ein Gedicht so »prosaisch« beginnen? Das
Wort ist wohl eine »poetische« Schilderung der » Natur«, viel-
leicht auch die bildhafte Umrahmung fiir nachfolgende »Ge-
danken« Oder bezeugt das Wort, eine verborgene Stille bre-
chend, nicht eher die Einkehr der Begliickung durch ein Ent-
schiedenes? Klingt das Wort nicht wie ein Dank? Miissen wir
dem Beginn dieses Gesanges nicht ein langes Vorspiel voraus-
denken, um das Anheben mit diesem Wort recht zu horen? Der
Nordost wird begrif3t:

Der liebste unter den Winden /| Mir, . .. Warum ist der Nordost
der vor allen anderen Winden gewiirdigte Wind? Wo ist der,
dem dieser Wind der liebste ist? Wer spricht hier? Holderlin
selbst. Aber wer ist hier und jetzt Hélderlin in seinem Selbst?
Derjenige, dessen Wesen seine Erfiillung gefunden in dem » Wil-
len«, daB dieser Wind sei und als der sei, der er ist. Das so in den

Wesenswillen eines Selbst Aufgenommene ist das Liebste. Der
Nordost ist der liebste Wind,

weil er feurigen Geist / Und gute Fahrt verheiflet den Schiffern.
Das SchluBwort dieser Begriindung der Vorliebe fiir den Nord-
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ost nennt die Schiffer. Von ihnen und nur von ihnen sagt die
vierte Strophe des Gedichtes. Die fiinfte Strophe spricht von den
Mannern, die am meerbreiten Ausgang des Stromes zu den In-
diern gegangen sind. Also werden erneut die Schiffer genannt
und dies gar in der Strophe, die mit dem Wort die Dichter endet.
So wire fiir Holderlin der Name die Schiffer das Wesenswort fiir
die Dichter? Briickenlos und doch sich zuwinkend stehen in
einem Entwurf die Verse (Bruchstiick n. 1, IV, 237):

So wandert das Wetter Gottes iiber
Aber du heilger Gesang
Und suchst armer Schiffer den gewohnten

Zu den Sternen siehe.

Die Schiffer sind die kommenden Dichter Germaniens. Sie sagen
das Heilige. Sie miissen deshalb den Himmel kennen und in den
Himmelsrichtungen erfahren sein. Diesen Schiffern weist der
Nordostden Ursprungsort des heiflen Reichtums des himmlischen
Feuers (>Die Titanen¢, IV, 208f.) voraus und bereitet ihnen die
Gunst der Ausfahrt iiber die See in die Fremde. Die Erfahrung
des Feuers vom Himmel im fremden Land wird durch den Nord-
ost verheiBlen. Dieser Wind »heiBt« die Dichter sich in das Ge-
schick ihres geschichtlichen Wesens finden. Weil der Nordost die
Gewihr dieser Schickung schenkt, ist er die Wahrheit des ver-
borgenen Wesenswillens dieses Dichters. Uberall wo Hélderlin
in diesem Gedicht ich und mir sagt, spricht er als dieser Dichter.
Das gilt nicht nur insofern, als diese »personlichen Fiirworter«
in einem von Holderlin gedichteten Gedicht vorkommen, son-
dern weil dieses Andenken auf die Wesensschickung dieses Dich-
ters hinaus und nicht an seine »personlichen Erlebnisse« zu-
riickdenkt. Die Vorliebe dieses Dichters fiir den Nordost begriit
in diesem Wind die Einrdumung des Zeit-Raumes, in dem der


https://doi.org/10.5771/9783465141402

» Andenken« 87

Wesenswille der Wille »des« Kommenden ist. Doch kommt das,
was ich will (Bruchstiick n. 25,1V, 257).» Wille«meint hier keines-
wegs die eigensiichtig betriebene Erzwingung eines selbstisch
errechneten Begehrens. Wille ist die wissende Bereitschaft fiir
die Zugehorigkeit in das Geschick. Dieser Wille will nur das,
was kommt, weil das Kommende schon diesen Willen auf ein
Wissen angesprochen hat und ihn »heiBt«, im Wind der Ver-
heiBung zu stehen. In der Vorliebe fiir den Nordost waltet die
Liebe zur Erfahrung des feurigen Geistes in der Fremde. Die
Liebe zum Unheimischsein umwillen des Heimischwerdens im
Eigenen ist das Wesensgesetz des Geschickes, durch das der Dich-
ter in die Griindung der Geschichte des » Vaterlandes« geschickt
wird. Hélderlin spricht sein entschiedenes Wissen von diesem

Gesetz in dem »Brief« aus, den er vor der Abreise nach dem
siidlichen Frankreich an den Freund schreibt (V 3191.):

Wir lernen nichts schwerer als das Nationelle frei gebrauchen. Und
wie ich glaube, ist gerade die Klarheit der Darstellung uns ur-
spriinglich so natiirlich, wie den Griechen das Feuer vom Himmel. —
Aber das Eigene muf} so gut gelernt seyn, wie das Fremde. DeB3-
wegen sind uns die Griechen unentbehrlich. Nur werden wir ihnen
gerade in unserm Eigenen, Nationellen nicht nachkommen, weil,
wie gesagt, der freie Gebrauch des Eigenen das schwerste ist.

Dies ist das Gesetz des dichtenden Heimischwerdens im Eigenen
aus der dichtenden Durchfahrt des Unheimischseins im Frem-
den. Das Eigene der Griechen ist das Feuer vom Himmel. Das
Licht und die Glut, die ihnen Ankunft und Nihe der Gotter ver-
biirgen, ist ihr Heimisches. Aber in diesem Feuer sind sie am
Beginn ihrer Geschichte gerade nicht daheim. Um dieses Eigene
anzueignen, miissen sie durch das ihnen Fremde hindurch. Das
ist die Klarheit der Darstellung. Von ihr miissen sie befremdet
und gefaBt sein, um mit deren Hilfe erst das Feuer in den heite-
ren Glanz der gefiigten Helle zu bringen. Durch das ihnen
Fremde hindurch, das kiihle Sichfassenkénnen, wird ihnen erst
ihr Eigenes zum Eigentum. Aus der Strenge des dichtenden
denkenden bildenden Fassens vermogen sie erst den Gottern in
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einer hellgefiigten Anwesenheit entgegenzukommen. Das ist ihr
Griinden und Bauen der ndiis als der vom Heiligen bestimmten
Wesensstitte der Geschichte. Die mdAic bestimmt »das Poli-
tische«. Dieses als die Folge kann nie iiber ihren Grund, die wdAwg
selbst und ihre Griindung, entscheiden. Die Schwiche der Grie-
chen liegt darin, sich angesichts des UbermaBes des Geschickes
und seiner Schickungen nicht fassen zu konnen. Thre Grofle
wird es, das Sichfassenkénnen, das ihnen Fremde, gelernt zu
haben.

Das Natiirliche der Deutschen aber ist umgekehrt die Klarheit
der Darstellung. Das Fassenkonnen, das Vorbilden der Entwiirfe,
das Errichten der Geriiste und Einfassungen, das Bereitstellen
der Rahmen und Ficher, das Einteilen und Gliedern reifit sie
fort. Dieses Angeborene wird jedoch den Deutschen so lange
nicht eigentlich ihr Eigenes, als dieses Fassenkonnen nicht in die
Not geschickt wird, das UnfaBliche zu fassen und sich selbst an-
gesichts des UnfaBlichen in die » Verfassung« zu bringen. Was
den Deutschen erst als das ihnen Fremde entgegenkommen und
in der Fremde erfahren werden muB, ist das Feuer vom Himmel.
In der Not der Betroffenheit durch dieses werden sie zur An-
eignung und zum brauchenden Gebrauch ihres Eigenen ge-
notigt. Deshalb muB3 nach dem Wort des Dichters im Zeitalter
der Deutschen die Haupttendenz sein, etwas treffen zu konnen,
Geschik zu haben, da das Schiksaallose, das dYopogov, unsere
Schwiche ist. Diese Bemerkung steht in den Betrachtungen,
die Holderlin seiner Antigoneiibersetzung mitgegeben hat
(V, 258).

Das Natiirliche eines geschichtlichen Volkes ist erst dann wahr-
haft Natur, d. h. Wesensgrund, wenn das Natiirliche zum Ge-
schichtlichen seiner Geschichte geworden. Dazu muBl die Ge-
schichte des Volkes in ihr Eigenes sich finden und darin wohnen.
Wie aber wohnt der Mensch auf dieser Erde? In dem spiten,
nach seiner Herkunft dunklen, in seiner Wahrheit jedoch ohne
den wacheren Geist Hélderlins undenkbaren Gedicht >In lieb-
licher Bldue bliihet . . .< steht das Wort (VI, 24£.):
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Voll Verdienst, doch dichterisch wohnet
Der Mensch auf dieser Erde.

Das Wort enthilt eine Einschrankung dessen, was im voraus
zugestanden wird. Voll Verdienst zwar ist der Mensch, wenn er
in seinem Wirken Werke schafft. Uniibersehbar ist, was der
Mensch ausrichtet, wodurch er sich auf der Erde einrichtet, in-
dem er sie bearbeitet, abmiidet und niitzt, um sich selbst zu
schiitzen, seine Leistung zu férdern und zu sichern. Doch — ist
dies alles schon das Wohnen, das den Menschen heimisch sein
1dBt in dem Wahren, woran er sich halten kann? Alles Leisten
und Werken, Anbauen und Pflegen bleibt » Kultur«. Sie ist im-
mer nur und stets schon die Folge eines Wohnens. Dieses aber
ist dichterisch. Doch wie und woher und wann kommt das Dich-
terische? Ist es ein Gemichte der Dichter? Oder sind die Dichter
und das Dichterische jeweils bestimmt durch die Dichtung? Aber
was ist das Wesen der Dichtung? Wer bestimmt es? L0t sich
dies Wesen aus den vielen Verdiensten des Menschen auf dieser
Erde ablesen? Es scheint so, weil das neuzeitliche Meinen die
Dichter zu den schopferisch Schaffenden zidhlt und die Dich-
tungen unter die Kulturleistungen verrechnet. Wenn aber nach
dem Wort des Dichters das Dichterische allem Verdienst ent-
gegengesetzt ist und nicht unter das Verdienst des Menschen
fallt, wenn das Dichterische auch nicht an sich irgendwo vor-
handen ist, wie sollen die Menschen dann das Dichterische je
erfahren konnen, um in seinem Wesensgesetz zu wohnen? Wer
anders vermag an das Wesen der Dichtung zu denken als die
Dichter? Also miissen Dichter sein, die erst das »Dichterische«
selbst zeigen und als den Grund des Wohnens griinden. Um
dieser Griindung willen miissen diese Dichter selbst zuvor dich-
tend wohnen. Wo konnen sie bleiben? Wie findet und wo hat der
dichtende Geist seine Heimat?

nemlich zu HauB ist der Geist
Nicht im Anfang, nicht an der Quell. Thn zehret die Heimath.
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Kolonie liebt, und tapfer Vergessen der Geist.
Unsere Blumen erfreun und die Schatten unserer Wilder

Den Verschmachteten. Fast wir der Beseeler verbrandt.

Diese Verse gehoren zu einem spéaten Entwurf der SchluB3strophe
der Elegie >Brod und Wein<*. Sie nennen den Geist und den
Beseeler. Der Geist ist der wissende Wille, der darauf denkt,
daB jegliches, das ein Wirkliches werden mag und sein kann, in
die Wahrheit seines Wesens kommt. Der Geist denkt die allem
Wirklichen aus der Einheit seines Wesens zukommende Wirk-
lichkeit. Der Geist ist der wissende Wille des Ursprungs. Der
Geist ist als der Geist Allem der Geist. Des gemeinsamen Geistes
Gedanken denken die Wirklichkeit des Wirklichen diesem vor-
aus. Die Wirklichkeit ist vom Wirklichen aus gerechnet ein Un-
wirkliches, das, zuvor in seiner Wahrheit zu dieser entworfen,
in ihr sich festigt. Also sich festigend ist die selbst unwirkliche
Wirklichkeit des Wirklichen das erste Gedichtete. Des gemein-
samen Geistes Gedanken sind dichtend. Wenn der Geist jemals

* Friedrich BeiBner hat diese von Hellingrath noch nicht gebrachten Verse
entdeckt und in seiner wichtigen Schrift Holderlins Ubersetzungen aus dem
Griechischens, 1933, S. 147, zum erstenmal verdffentlicht. B. hat auch die Be-
deutung dieser Verse fiir die Erorterung der Frage nach Hélderlins Bezug
zu »Hesperien und Griechenland « erkannt. — Inwieweit das in diesen Versen
gedichtete Gesetz der Geschichtlichkeit sich aus dem Prinzip der unbedingten
Subjektivitit der deutschen absoluten Metaphysik Schellings und Hegels
herleiten 14Bt, nach deren Lehre das Bei-sich-selbst-sein des Geistes erst die
Riickkehr zu sich selbst und diese wiederum das AuBer-sich-sein vorausfordert,
inwieweit ein solcher Hinweis auf die Metaphysik, selbst wenn er »historisch
richtige« Beziehungen ausfindig macht, das dichterische Gesetz aufhellt oder
nicht eher verdunkelt, sei dem Nachdenken nur vorgelegt. AuBlerdem gilt es
zu sehen, daB die in der Holderlin-Forschung viel verhandelte Frage der
»abendlandischen Wendung« dieses Dichters (ob Hinwendung zum Christen-
tum bei Abwendung vom Griechentum, ob gewandelte Zuwendung zu bei-
den) schon als Frage zu kurz gedacht ist und im AuBenwerk der»historischen«
Erscheinungen hingen bleibt. Denn Hélderlin hat sich zwar gewandelt, aber
nicht gewendet. Er hat nur das Eigene, dem er stets zugewendet war, in der
Wandlung erst gefunden. Mit seiner Wandlung wandelt sich das Wissen von
der Wahrheit des Griechentums und des Christentums und des Ostens
itberhaupt. Die gewohnten Bezirke und Zeitalter der historischen Betrachtung
werden hinfillig.
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»der Geist« der Geschichte eines Menschentums auf dieser Erde
werden will, miissen die dichtenden Gedanken des Geistes sich
sammeln und vollenden in der Seele des Dichters, sofern dieser
auf der Erde und doch iiber sie hinaus den Himmel zeigt und in
diesem Zeigen erst die Erde in ihrem dichterischen Ather er-
scheinen 14Bt. Vom dichtenden Geist begeistert, ist die Seele des
Dichters beseelend, weil er den dichtenden Grund des Wirk-
lichen nennt und dieses durch seine gezeigte Wirklichkeit erst
zum » Wesen« bringt. Der dichtende Geist griindet durch den
Beseeler das dichterische Wohnen der Erdensohne. Also mufl
der Geist selbst zuvor im griindenden Grund wohnen. Das dich-
tende Wohnen der Dichter geht dem dichterischen Wohnen der
Menschen vorauf. Der dichtende Geist wird deshalb als dieser
von Hause aus zu Hauf} sein. Wurzelt doch auch der Baum, seit-
dem er zu wachsen begonnen, in seinem Grund, ohne ihn zu
verlassen. Lebt doch auch das Tier zu seinem Beginn und wih-
rend desselben am meisten im Ei. Kommt doch selbst das leblose
Ding, das eine menschliche Hand anfertigt, bei seinem Beginn
zuerst in seinem Entstehungsgrund vor, um dann aus diesem
Vorkommen im bearbeiteten Stoff durch die Herstellung hervor-
zukommen in sein Fertiges. Lebendiges und Lebloses west, zu
seinem Beginn wenigstens, wenngleich spiter nie mehr, an sei-
nem Herkunftsort und hat diesen zu solcher Zeit am reinsten
inne. Das wird nach der Entsprechung, an deren Leitseil man
gern alles Wirkliche denkt, auch vom Geist und von ihm zuerst
gelten. Denn er steht doch zu Zeiten fiir den Menschen leicht
im Anschein des »Schopferischen« und des »Genies«. Alles
»Schaffende« mul} aber in seinem Entstehungsgrund zuhause
sein. Wie sollte es sonst in seine » Grof3e « emporwachsen kénnen.
Es scheint, der Geist miisse als der »lebendige « noch pflanzlicher
sein als die Pflanze und noch tierischer als das Tier. Doch der
Geist ist Geist. Sein Dichten west nach eigenem Gesetz.

nemlich zu Hauf ist der Geist | Nicht im Anfang, nicht an der
Quell. Der Geist ist zum Beginn im eigenen Hause nicht zuhaus.
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Das Heimischsein ist, was es ist, durch die aus der Heimat selbst
entspringende und sie haltende Néhe zu ihr. Die Heimat ist der
Ursprung und der Ursprungsgrund des Geistes. Wenn er im
Anfang nicht heimisch ist, dann ist er bei seinem Beginn, das
namlich bedeutet hier Anfang, auch nicht an der Quell. Das
nicht an der Quell enthilt keineswegs nur die anders gewendete
Wiederholung des vorangehenden nicht im Anfang; denn das
erste nicht des Verses verneint das voraufgehende zu Hauf, wih-
rend das zweite nicht das nachfolgende an der Quell verneint.
So wird gesagt, daf3 das Heimischsein im zu Hauf3 darin besteht,
dal} der dichtende Geist in der Nihe der Quelle verweilt. Warum
aber ist der dichtende Geist, und d.h. der Beseeler, im Beginn
nicht an der Quell?

Ihn zehret die Heimath. Der Geist west als Geist auch in seinem
Beginn schon offen in das Offene, sonst wire er nicht der Geist.
Deshalb kommt dem wissenden Willen im Beginn auch seine
Heimat auf ihn zu. Aber sie kommt, weil sie der Ursprung ist,
zunichst notwendig so, daB sie sich verschlieBt. Denn zunéchst
zeigt sich der Ursprung in seinem Entspringen. Das Nachste des
Entspringens ist aber sein Entsprungenes. Der Ursprung hat
dieses aus sich entlassen, so zwar, daf3 er sich in diesem Ent-
sprungenen selbst nicht zeigt, sondern hinter seinem Erscheinen
sich verbirgt und entzieht. Das nichste Heimische ist nicht schon
die Ndhe der Heimat. Weil jedoch das Sichoffenhalten des Geistes
am Beginn im entsprungenen Heimischen unmittelbar die Hei-
mat zu fassen meint, kann er diese, da sie solchem Fassenwollen
sich entzieht, gerade nicht finden. An das Heimische gekehrt
und in ihm die Heimat wollend, wird der Geist am Beginn von
der Heimat verstoBen und in ein immer vergeblicheres Suchen
hineingestofen. So verzehrt der Geist durch den eigenen Willen,
unmittelbar im Eigenen zu Hauf} zu sein, alsbald seine Wesens-
krifte. Die Heimat, die verschlossene selbst, ist es, die an ihm
zehrt. Sie bedroht den dichtenden Geist mit der Auszehrung.
Diese bedeutet den Wesensverlust. Aber auch jetzt noch bleibt
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der Geist als der wissende Wille des Ursprungs der Heimat zu-
gewendet, so daB eben diese Zuwendung in ihm den Willen
erwachen 14Bt, um der Heimat willen das Unheimischsein, das
ihm die sich verschlieBende Heimat schon nahe bringt, eigens
aufzusuchen. Dies geschieht dadurch, da er jenes in seinen
Wesenswillen nimmt, was wesenhaft das Unheimischsein ge-
wihrt. Das ist die Fremde, und zwar jene, die zugleich an die
Heimat denken 148t.

Kolonie liebt . . . der Geist. Die Kolonie ist das auf das Mutter-
land zuriickweisende Tochterland. Indem der Geist Land solchen
Wesens liebt, liebt er unmittelbar und verborgen doch nur die
Mutter. Das ist die heimatliche Erde, die nach der Hymne >Die
Wanderung« (IV, 170) jedoch schwer zu gewinnen, die Ver-
schlossene. Weil der Geist nicht lediglich in ein Fremdartiges
fliichtet, sondern Kolonie liebt, ist er also liebend in einem we-
sentlichen Sinne nicht zu Hauf.

und tapfer Vergessen liebt der Geist. Er liebt dies nicht auBler-
dem, sondern aus der Liebe fiir Kolonie. Das und bedeutet: »und
deshalb« liebt der Geist um dieser Liebe willen » auch« ein Ver-
gessen. Was ist dies? Wir kennen es meist in der Form des Nicht-
mehr-daran-denkens. Es ist wie eine Art von Andenken. » Ver-
gessen « kann heilen, da uns etwas entgeht und entgangen ist;
aber auch, daB3 wir es uns entgehen lassen und sogar aus dem
Sinn schlagen. Vergessen ist bald ein Verlieren, bald ein Ver-
stoBen, bald auch beides. Wenn wir im Vergessen etwas von uns
weghalten, dann kommt es leicht zur Flucht in anderes, was uns
gefangen nimmt, so daB3 wir dabei » uns vergessen «. In all solchen
Weisen des Vergessens bleibt dies ein Verhalten, das wir voll-
ziehen oder bei uns zulassen, sofern wir etwas vergessen und im
Hinblick auf manches allzu vergeBlich sind. Aber es ist noch ein
anderes Vergessen, bei dem nicht wir etwas vergessen, das viel-
mehr uns vergiBlt, so daB wir die Vergessenen sind — vom Geschick
und also kein Schicksal mehr empfangen, sondern nur auf der
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feigen Flucht vor dem eigenen Wesensursprung im Geschehen
umbhertreiben. Das tapfer Vergessen dagegen hat seine Auszeich-
nung aus der verborgenen Liebe, die den Ursprung liebt. Zur
Tapferkeit gehort ein Wissen von dem, worauf im Handeln und
Ertragen alles zum voraus ankommt. Aus diesem Wissen eignet
der Tapferkeit ein Adel im Unterschied zum blo8en » Mut« im
Sinne der erregenden Leidenschaft eines Strebens. Tapferkeit ist
der wissende Mut. In ihrem Wissen liegt der Grund der Ruhe,
der Umsicht, der Bestdndigkeit, die den Tapferen auszeichnen.
Das tapfer Vergessen ist der wissende Mut zum Erfahren des
Fremden um der kiinftigen Aneignung des Eigenen willen. In-
zwischen hat die Tapferkeit des dichtenden Geistes die lange
Ausfahrt in die Fremde erfahren. Der Geist ist heimgekommen,
weil er Kolonie liebte.

Unsere Blumen erfreun und die Schatten unserer Welder | Den
Verschmachteten. Der dichtende Geist, an dessen Vermogen im
Beginn die sich noch verschlieBende Heimat zehrt, ist jetzt in
der Fremde unter dem Feuer des Himmels verschmachtet. Das
Feuer hat ithn erfahren lassen, daf} es selbst aus der Fremde in
die Heimat zuriickgebracht werden muf}, damit dort das Eigene,
das Vermogen der klaren Darstellung, im Bezug auf das Feuer
seine Wesenskrifte 16se, um sie in das Darzustellende zu binden.
In der Befreiung des Eigenen offnet sich die Heimat und weist
in ihr Eigentum, damit es angeeignet werde. Jetzt schenken
unsere Blumen und unsere Wilder die Freude, deren Wesen
es ist, das Wahre zu behiiten und es in solcher Hut dem freien
Gebrauch anheimzugeben. Die einheimischen Schatten bringen
die milde Kiihle, den Schutz vor der Glut des fremden Feuers.
Die einheimischen Blumen bringen das sanfte Leuchten, den
Schutz vor der Helle des fremden Feuers. In die Riickkehr zu
der sich 6ffnenden Heimat geborgen, erkennt der Dichter, dall
er ohne die Nihe zu seinem Ursprung dort in der Fremde fast
verbrandt wire. Aber diese Erkenntnis schwingt zugleich in
dem Wissen, daB3 ohne das erfahrene Feuerihm auch die Klarheit
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des Darstellens nicht als das Eigene der milden Kiihlung und
des sanften Leuchtens zu eigen geworden wire. Der dichtende
Geist, der das menschliche Wohnen als ein dichterisches griinden
soll, muB selbst zuvor dichtend im Gesetz seines Wesens heimisch
werden. Dieses Gesetz des Dichtertums der kiinftigen Dichter
ist das Grundgesetz der durch sie zu griindenden Geschichte. Die
Geschichtlichkeit der Geschichte hat ihr Wesen in der Riickkehr
zum Eigenen, welche Riickkehr erst sein kann als Ausfahrt in
das Fremde. Deshalb miissen die Dichter zuvor Schiffer sein,
deren Fahrt in der Gunst des Nordost die rechte Richtung halt
nach dem Land des himmlischen Feuers.

Das Wort Der Nordost wehet ist die BegriilBung des Kommens
des Windes, der kommt, indem er »geht« und gleichwohl im
»Gehen« erst auch bleibt. Aber soll der Nordost denn bleiben?

Geh aber nun und griie
Die schone Garonne,

Geh aber nun — Bittet der Dichter den Nordost, kaum dal} er
weht, auch schon wegzugehen und eine Windstille zuriickzulas-
sen? Oder sagt das Geh ... nun eher doch: zogere jetzt nicht
langer in deinem Wehen und wehe jetzt mir, der dein Kommen
begriiB3t und so deine Zeit, die es jetzt ist, anerkannt hat. Wes-
halb jedoch das aber? Weil der Dichter selbst jetzt zuriickbleibt
und als der Zuriickbleibende dichtet. Geh aber nun weist in die
Richtung des »stidlichen Frankreichs«, nennt aber als Wort des
Bleibenden mittelbar den Ort, von dem aus der Dichter das
Wort Der Nordost wehet sagt. Gesetzt, dal} dieses Wort das ganze
Gedicht durchweht, dann sind in dem Geh aber nun Ortschaft
und Zeitraum dieser Dichtung bestimmt. Der zuriickbleibende
Dichter gehort nicht mehr zu den ausfahrenden Schiffern. Ist
er der Wanderung miide? Oder ist er durch die bestandene gute
Fahrt in die Fremde waker zur Heimkunft und fiir das Bleiben
im Heimischen stark genug geworden? Das Bleiben ist in Wahr-
heit nicht das Ubrigbleiben eines Verlassenen, auch nicht das
ratlose Verharren eines Unerfahrenen, sondern das Zuriickkeh-
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ren des Fernangekommenen, der das Schikliche gesucht hat
(Der Ister<, IV, 220) und so erfahrener geworden ist. Die eine
Bedingung des Heimischwerdens im Eigenen, die Ausfahrt in
die Fremde, ist erfiillt. Aber die Erfiillung bleibt nur Erfiillung,
wenn das Erfahrene (die Helle und die Glut des himmlischen
Feuers) bewahrt wird, damit der Dichter im Darstellen dieses
Erfahrenen den freien Gebrauch des Eigenen lerne. Das ange-
kommene Zuriickbleiben muf} als Riickkehr stets zuriickdenken
und an das himmlische Feuer denken. Solches Andenken kann
jedoch nicht die bloBe Vergegenwirtigung eines Vergangenen
sein. Das » himmlische Feuer« mu8, soll es alle Darstellung erst
ihr Gefiige finden lassen, stindig noch wesen. Das Denken an
das » Gewesene, d. h. an das zu seiner Wesung Gekommene, ist
ein Andenken eigener Art.

Geh aber nun und griifle — — Das Andenken ist ein Griilen.
Der Zuriickbleibende bedarf des Nordost zwar nicht mehr zur
Ausfahrt in die Fremde und bedarf dieses Windes dennoch. Der
Nordost wird zum Boten des Grufles. Vom vernutzten, leeren
GriiBBen des gedankenlosen Verkehrs bis zum Seltenen des echten
GruBles und gar bis zum Einzigen dieses dichtenden GruBes
treffen wir viele Stufen. Im Griilen nennt der GriiBende zwar
sich selbst, aber nur, um zu sagen, dal} er fiir sich nichts will,
sondern alles dem Gegriilten zuwendet, was diesem gebiihrt.
Der echte GruBl anerkennt das Gegriillite in seinem Eigenen
und fiigt sich doch in die Zugehorigkeit zu seinem verschiedenen
und also entfernten Willen. Der GruB3 entfaltet die Ferne zwi-
schen dem Gegriifiten und dem Griilenden, damit in solcher
Ferne eine Nihe sich griinde, die der Anbiederung nicht bedarf.
Der echte GruBl schenkt dem Gegriiiten den Anklang seines
Wesens. Der echte GruB3 148t zuweilen das Gegriite im eigenen
Wesenslicht erstrahlen, so daB es die falsche Selbstigkeit verliert.
Der echte Gruf} bringt das vermeintlich » Unwirkliche« in den
Vorrang gegeniiber dem blof » Wirklichen«. Das reine und zu-
gleich einfache GriiBen ist dichterisch. Sein Denken an das Ge-
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griiBlte 1aBt dieses urspriinglich in den Adel seines Wesens ein-
kehren, damit es als das Gegriite fortan im Gruf seine Wesens-
stitte habe. Das Gegriiite griit jetzt als das Gegriilite den
Griienden wieder, ohne selbst noch eines Boten zu bediirfen.
Das Griilen ist ein An-denken, dessen geheimnisvolle Strenge
das Gegriiite und den Griilenden in die Ferne ihres eigenen
Wesens zuriickbirgt. Der Gruf} will nichts fiir sich und empféangt
dadurch gerade alles, was dem Griienden zur Einkehr in sein
eigenes Wesen verhilft. Das Griilenlassen ist die zuriickbleibende
Riickkehr ins Eigene.

und griifie | Die schéne Garonne, — Zuerst 148t der Dichter den
Strom griilen. Der Stromgeist ist der dichterische Geist. Im
Denken an den Strom denkt der Dichter Jene, die zwischen den
Gottern und Menschen die » Zeichen, d. h. die Zeigenden sind.
Im Dichten des Stromwesens des Rheins sagt Hoélderlin, nach-
dem er zuvor schon das Sichwilzen des Stromes im lichtlosen
Quellgrund das Rasen des Halbgotts genannt hat (:Der Rhein«
1V, 173), am Beginn der zehnten Strophe: Halbgdtter denk’ ich
jezt. Daher muB der Dichter auch in demselben jetzt, da er in
der Ortschaft seines Wesens griilend zuriickbleibt, zuerst an den
Strom denken. Die Garonne ist unter den vielerlei Dingen der
fremden Landschaft nicht zufillig das Erste einer Aufzihlung.
Sie ist die »schone«, d.h. nach der Isterhymne die »schén
wohnende«. Der Stromgeist, der das Land urbar und wohnbar
macht, ist das, was dem Range nach zuerst gegriit sein muf,
weil von ihm aus das gegriifite Land in seiner Schonheit sich
zeigt, d. h. in seinem » Sein « erscheint:
griifle

Die schone Garonne,

Und die Gérten von Bourdeaux

Dort, wo am scharfen Ufer

Hingehet der Steg und in den Strom

Tief fillt der Bach, dariiber aber

Hinschauet ein edel Paar

Von Eichen und Silberpappeln;
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Wer mochte hier in ein umsténdliches und jederzeit diirftiges
Reden verfallen? Wer mochte das einfach Gesagte durch zu-
dringliche Umschreibungen verunstalten? Das im dichtenden
GruB zum Anblick rein Erstehende bedarf fiir sich selbst nicht
unserer Rede. Wir dagegen bediirfen einiger Bemerkungen,
damit wir merken, wie das Genannte als das Gegriil3te erscheint,
das den griiBenden Dichter wiedergriiB3t, damit er in der Einkehr
in seinen Dichterberuf bleiben mag. Das Gesagte darf nicht in
eine poetische Landschaftsschilderung verschweben. Das Ge-
dichtete ist vom zuerst gegriifiten Stromgeist her um den Strom
gefiigt.

Und die Gdrten von Bourdeauz ! Dort, wo am scharfen Ufer —
Die Stadt und ihre Gérten sind nicht auch neben dem Strom
genannt, sondern dieser erscheint als der urbarmachende Geist
in den an seinem Ufer griinenden Girten, zwischen denen die
Stadt gebaut liegt. Das Ufer ist scharf. Der Strom flieBt seine
entschiedene Bahn, weil er seiner Bestimmung gewil} ist. Am
Ufer

Hingehet der Steg — — nicht »ein« Steg, sondern der schmale
unscheinbare Pfad, der nahe bleibt entlang dem scharfen Ufer
und aus solcher Nihe mitgeht mit dem Strémen des Strom-
geistes. Der Steg ist als der Pfad der Menschen an den Geist
des Dichters gewiesen, wenn anders das menschliche Wohnen
im Urbaren der Erde ein dichterisches sein muB.

und in den Strom [ Tief fdllt der Bach — — ein geringes und
flaches Wasser, dessen Grund oft in dem iiberspiilten Gestein
noch zum Vorschein kommt, muf} von oben herab aus den Bergen
der verborgenen Tiefe des breiten Stromes zueilen und durch
ihn erst der Bestimmung im Meer zugetragen werden, iiber das

die Fahrt in die » Kolonie « die Schiffer fiihrt.

dariiber aber / Hinschauet — iiber dem Strom und den Girten,
iiber der Stadt und dem Steg und dem Bach und doch wieder
iiberall vom Strom und seinem Ufer her bestimmt ist ein Hin-
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schauen, ein sich 6ffnender Blick, um den das Offene sich sam-
melt. Diese Blickenden und alles Offenhaltenden sind ein edel
Paar | Von Eichen und Silberpappeln; ungleich sind sie: der
harte, breitausladende dunkle und der schlankragende zitternd-
scheue lichte Baum. Doch sie gehoren zusammen in dem einen
Offenen ihres Adels, der weiB}, was Wiirde ist und deshalb allein
durch seinen offenen Blick den Strom und alles, was in dessen
Schonheit wohnet, zu wiirdigen vermag. Das offene Hinschauen
dieses edlen Paars hegt das Wesen und den Beruf des Strom-
geistes. Im Schweigen dieses GruBles, der das »edle Paar« der
Biaume am hohen Ufer des Stromes griif3t, denkt der Dichter an
den unverginglichen Abschied, der zum Anfang seines Dichter-
tums geworden.

Noch denket das mir wohl

Der Gruf} behilt das GegriiBte gut im Andenken. Noch ist es
nicht vergessen. Auch kann es nicht vergessen werden. Denn das
GegriiBte denkt sich selbst dem Griilenden zu. So ist der Grufl
iiberhaupt nicht sein eigen Werk. Kann der Griilende gar nur
deshalb griilen, weil er selbst der Gegriillte ist, der auf sein
geschichtliches Wesen Angesprochene und in seiner dichterischen
Bestimmung Anerkannte? Nicht er, der Dichter, denkt sich das
Gegriite zu, sondern das Gegrii3te denket sich ihm, dem Grii-
Benden, zu. Der Nordost ist nie nur der Bote, durch den der
Dichter griilen 1d3t. Der Nordost ist das allem zuvor Begriifite,
weil dieser Wind durch sein Wehen dem Dichter die Ortschaft
und den Zeitraum seines Dichtertums so aufheitert, dal3 er
zumal an das Gewesene und an das Kommende, wenn nicht gar
das Gewesene als das Kommende denken muB}. Noch denket das
mir wohl ist ein Zwischenwort. Es scheint das Griilen und das
Verweilen beim GegriiBBten zu unterbrechen. In Wahrheit aber
bindet es das gegriilite Gewesene in das griillende Kommende;
denn im Lernen des eigenen Dichterberufes ist ein Kommendes,
das auch das Heimische erst zu einem Kommenden werden 14d8t.
Das Zwischenwort, iiberleitend von der ersten zur zweiten
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Strophe, ist wie ein Atemholen zum héchsten Begegnenlassen
dessen, was der griilende Nordost dem Dichter zuweht. Zwar
»geht« dieser Wind vom Dichter fort. Aber das ist eines der
Geheimnisse des An-denkens, daB es zum Gewesenen hindenkt,
daB dieses Gewesene selbst jedoch im Hindenken zu ihm auf
den Hindenkenden in der Gegenrichtung zuriickkommt. Dies
freilich nicht, um jetzt als eine Art von Gegenwirtigem in der
Gegenwart einer bloBen Vergegenwirtigung stehen zu bleiben.
Wenn das Denken an das Gewesene diesem sein Wesen 148t und
sein Walten durch eine iibereilte Verrechnung auf eine Gegen-
wart nicht stért, dann erfahren wir, da3 das Gewesene bei seiner
Riickkunft im Andenken iiber unsere Gegenwart sich hinaus-
schwingt und als ein Zukiinftiges auf uns zukommt. Plétzlich
mul} das Andenken das Gewesene als ein Nochnicht-Entfaltetes
denken. Das Griilen wird dessen inne, daf} es das, was sich ihm
zudenkt, griiBend wohl bedenken muf: das schon Gegriiite

und wie
Die breiten Gipfel neiget
Der Ulmwald, iiber die Miihl’,

Im Hofe aber wichset ein Feigenbaum.

An die Miihle und den Hof ist gedacht. Das Tagwerk und die
Wohnstatt des landlichen Menschen sind gegriifit. Warum aber
die Miihle? Gehort ihr eine Vorliebe des Dichters? Der heim-
gekehrte Wanderer griiBt in der Elegie sDer Wanderer« (IV, 104)
gerade sie:

Fern rauscht die immer geschiftige Miihle,

Die gegriilte Miihle in der Fremde hat noch das Mahnen an
die Heimat behalten. Aber ist es nur der ruhelose Fleif3 ihres
Ganges, was der Dichter vernimmt, ist es nicht auch das, womit
die immer geschiftige beschiftigt ist? Die Miihle bereitet das
Korn (»die Frucht«) und dient der Bereitung des Brotes. Um des
Brotes willen denkt der Dichter, der die Himmlischen denken
mubB, an diese Werkstatt menschlicher Sorge (*Brod und Wein,
1V, 124):
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Brod ist der Erde Frucht, doch ists vom Lichte geseegnet,

Die Werkstatt, der die gesegnete Frucht anvertraut ist, muf}
selbst vor dem allzu scharfen Licht und dem reiBenden Sturm
behiitet bleiben. Der Ulmenwald schiitzt. In einem spaten Bruch-
stiick (n. 10, IV, 244) und auch sonst nennt der Dichter die sdu-
selnde Ulme, in deren Schatten der Schutz gewéhrt ist vor dem
UbermaB des Feuers. Auch das unscheinbarste Wort und jedes
»Bild«, das nur zur »poetischen« Ausschmiickung gebildet zu
sein scheint, ist ein griilendes Wort. Es spricht andenkend und
denkt gewesenes Fremdes und kommendes Heimisches in sein
urspriingliches Zusammengehoren zurtick.

Im Hofe aber wdchset ein Feigenbaum. Das aber klingt iiber-
trieben, denn es setzt da einen Gegensatz, wo wir kaum der-
gleichen suchen. Wie sollten sich nicht Miikle und Ulmwald, Hof
und Feigenbaum eintrachtig zusammenfinden? Dieselbe Elegie
>Der Wanderer< nennt fast im gleichen Anblick den Hof:

... wo der Hain das offene Hofthor
Ubergriint . . .

Aber im grilBenden Andenken griift das siidliche Land. Das
aber lenkt das Andenken iiber den Feigenbaum auf das Feuer
des siidlichen Himmels. Die folgenden Verse gehorchen auch rein
dieser Weisung. Sie bediirfen nicht mehr der Abhingigkeit von
dem die Strophe einleitenden Zwischenwort. Das Griilen gehort
jetzt, da der GruB} sich vollenden muf3, ganz dem GegriiBten.
Dieses erscheint zuletzt in dem, was dem zuerst gegriiliten
dichterischen Stromgeist eigens zugehort.

An Feiertagen gehn

Die braunen Frauen daselbst
Auf seidnen Boden,

Zur Mirzenzeit,

Wenn gleich ist Nacht und Tag,
Und iiber langsamen Stegen,
Von goldenen Traumen schwer,
Einwiegende Liifte zichen.
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In einem einzigen, geheimnisvoll gespannten Bogenschwung
fiigen sich die Verse in das eine Denken an das Eine, zu dem der
GruB3 hindenkt. An Feiertagen — Unvorbereitet durch das vorher
Gesagte, wie aus bloBem Zufall fallt die Nennung der Feiertage
ein. Warum denkt der Dichter jetzt, zu einer Zeit, da sein Dich-
ten fiir kein Wort mehr eine Zufilligkeit und eine Aushilfe
duldet, an Feiertage? Nennt er diese, weil er an die braunen
Frauen daselbst denkt? Die Frauen erscheinen an Feiertagen in
geschmiickter Schonheit. Doch warum denkt der Dichter an die
Frauen? Dies bedarf wohl bei einer so »poetischen« Strophe
kaum noch einer Begriindung. Allein auch hier ist keine »stim-
mungsvolle« Beschreibung von »Land und Leuten«, keine
»Poeterey«, sondern Dichtung. Hélderlin erwidhnt nicht die
Feiertage, weil er die Frauen denkt, sondern er nennt die
braunen Frauen daselbst, weil er des Feiertags eingedenk bleibt.
Warum aber dieses?

Feiertage sind Tage der Feier. Zunichst bedeutet »feiern« das
Aussetzen mit dem alltaglichen Tun, das Ruhenlassen der Arbeit.
Deshalb kann es dahin kommen, daf} die Feiertage, weil sie nur
noch auf die Arbeitstage bezogen sind, lediglich als die Unter-
brechung der Arbeitszeit gelten. Sie sind dann eine Abwechslung
im Arbeitsgang und schlieBlich eine eigens angesetzte arbeits-
dienliche Pause. Aber die Feier, streng genommen, ist anderes
denn nur die Leere einer Unterbrechung. Im bloBen Aussetzen
mit der Arbeit kann schon das An-sich-halten bestimmend sein.
Darin kommen wir zu uns selbst. Nicht als wiirden wir selbst-
siichtig auf unser » Ich« zuriickgebogen. Das An-sich-halten ver-
setzt eher hinaus in einen kaum erfahrenen Bereich, aus dem her
unser Wesen bestimmt wird. Aus solcher Versetzung beginnt das
Erstaunen oder auch das Erschrecken oder auch die Scheu.
Jedesmal hebt eine Besinnung an. Um den Menschen wird es
offen. Aber das Wirkliche, in das uns der Alltag gewohnt hat,
vermag das Offene nicht offen zu halten. Nur das Ungewohn-
liche kann das Offene lichten, sofern das Ungewdhnliche sein
verborgenes Maf3 in der Seltenheit des Einfachen hat, worin sich
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die Wirklichkeit des gewohnten Wirklichen verbirgt. Das Un-
gewohnliche 148t sich im Gewohnlichen unmittelbar nicht an-
treffen und aufgreifen. Das Ungewdhnliche 6ffnet sich und
offnet das Offene nur im Dichten (oder abgriindig davon ver-
schieden und zu seiner Zeit im »Denken«). Feiern ist ein Frei-
werden fiir das Ungewdhnliche des Tages, der, im Unterschied
zur glanzlosen Triibe des Alltags, der lichte ist. Das Feiern, das
sich nur im Aufhoren der Arbeit erschopft, hat von sich aus
nichts, was es feiern konnte und ist daher nicht wesenhaft eine
Feier. Diese wird allein durch das bestimmt, was sie feiert. Das
ist das Fest. Woher kommt das Fest? Was ist diesem Dichter, der
an die Feiertage denkt, das Fest? Das Fest im dichterischen
Sinne dieses Dichters ist das Brautfest der Menschen und Gatter.
Die dreizehnte Strophe der Rheinhymne sagt (IV, 178):

Dann feiern das Brautfest Menscher und Gotter

Holderlins Wort das Fest hat eine hohe und zugleich einfache
Bedeutung. Das Brautfest ist das Begegnen jener Menschen und
Gotter, dem die Geburt derjenigen entstammt, die zwischen den
Menschen und den Géttern stehen und dieses » Zwischen« aus-
stehen. Das sind die Halbgotter, die Strome, die zum Zeichen
sein miissen (>Der Ister<). Diese Zeigenden sind die Dichter. Der
Tag des Brautfestes, der Brauttag, bestimmt den Geburtstag des
Dichters, d. h. das Tagen, in dessen Licht das Offene sich lichtet,
so daB der Dichter das kommen sieht, was sein Wort sagen muf:
das Heilige. Deshalb beginnt die erste Hymne dieses Dichters,
der rufen darf:

Jezt aber tagts! . ..
das Heilige sei mein Wort.
mitdem Vers:

Wie wenn am Feiertage. . . .

Nach der Regel scheint dieser Beginn einen Vergleich einzulei-
ten. Doch ist hier anderes gedacht. Der Feiertag bleibt unmittel-
bar auf die Geburt des Halbgottes und ihr gem#8 auf das Braut-
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fest bezogen. Bangnis freilich und Erschrecken erfiillen den
Halbgott, da er den Zwischenraum zwischen den Menschen und
den Gottern als der Zeigende auseinander- und also innehalten
muB. Das Fest stimmt bei seiner Notwendigkeit in eine ver-
borgene Not. Deshalb sagt der Hymnenentwurf >Mnemosyne«
(Andenken), dem auch die Uberschrift Das Zeichen zugedacht
war, dieses (IV, 225, 369):

Schon ist
Der Brauttag, bange sind wir aber
Der Ehre wegen.

Wir sind die, von denen zuvor gesagt ist:

Ein Zeichen sind wir,

Allzu leicht konnte der Halbgott, iiber die Menschen hinaus-
geriickt, das Ungleiche zu den Gottern nicht dulden wollen (>Dex
Rhein¢, achte Strophe, IV, 175f.) und so zugleich im Mal des
Menschenwesens sich vermessen. Zu leicht kann den solchem
Fest entstammten Halbgott Eines zu gierig nehmen (>Mne-
mosynes, IV, 225). Dadurch kann sein eigenes Wesen, fortgeris-
sen an das Eine (das Gottwesen oder das Menschenwesen), in die
Entzweiung fallen und in den Zweifel geworfen werden.

Zweifellos
Ist aber der Hochste.

Der Hochste ist am nichsten dem, was das Hochste ist. Das aber
ist das Heilige, das Gesetz, das in anderer Weise setzt als mensch-
liches Gesetz. Von diesem her gesehen, darf die Weise, wie das
Heilige vor allen Sazungen setzt, weil sie das Schicken des
Schicksals ist, kaum ein Gesetz heilen. Durch die entzweiende
Gier in Eines wird aber das Zwischen, das der Halbgott inne-
halten soll, verstort. Das Offene dieses Zwischen verschlieft sich.
Durch solche Verschlossenheit wird unzugénglich, was iiber den
Menschen und Gottern als das Hochste ihr Zwischen erst auf-
gehen 146t und sie in dieses schickt und innerhalb seiner sie ein-
ander zuschickt. Dieses vom Heiligen zuerst Geschickte ist das
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Fest. Das Festliche des Festes hat seinen Bestimmungsgrund im
Heiligen. Das Heilige 146t das Fest das Brautfest sein, das es
ist. Solches Wesenlassen eines Wesenden in seinem Wesen ist das
urspriingliche Griilen. Das Fest ist das Ereignis des GruBes,
in dem das Heilige griit und griilend erscheint. Durch die im
Brautfest also Gegriiiten ist der ihm entstammende Halbgott
der eigentlich GegriiBte. Das Festliche des Brautfestes stimmt
nur dann zur Feier, wenn das Wesen des Halbgottes, der dem
Brauttag entstammt, rein in seiner Bestimmung schwingt. Das
Wesen des Halbgottes ist jedoch, das Ungleiche zu den Goéttern
und den Menschen innezuhalten. Dieser Ungleiche zu sein, nach
dem Himmel und nach der Erde zu, fordert das ihm zugeschickte
Wesen. Es zu wahren ist das Schickliche. Das Schicksal findet
daher dann und nur dann seinen Ausgleich, wenn das Ungleiche
als das Ungleiche west. Hier ist der Ausgleich kein Gleich-
machen in das Unterschiedlose, sondern das gleiche Waltenlassen
des Unterschiedenen in seinem Unterschied. Der Ausgleich ist
nicht das Ausléschen der Unterschiedenen, sondern ihre, der
Gétter und der Menschen, Riickkehr in das eigene Wesen. In
solcher Riickkehr griindet das Bleiben des Ungleichen. Wann
dieses bleibt, dann allein ist die Weile, in der das Schicksal rein
verweilen kann (>Der Rhein¢, dreizehnte Strophe, IV, 178):

Dann feiern das Brautfest Menschen und Gotter
Es feiern die Lebenden all,

Und ausgeglichen

Ist eine Weile das Schiksaal.

Die Weile des verweilenden Schicksals ist das MaB des eigent-
lichen Bleibens. Die Weile erscheint einem Denken, das auf eine
festlose Bestandsicherung des Wirklichen rechnet und dessen
Wirklichkeit nur nach seiner Dauer bemifBt, stets nur als eine
»bloBe« Weile. Die Weile wird als das Zeitweilige gerechnet und
dem Fortwéahrenden hintangesetzt. Aber die Weile des ausge-
glichenen Schicksals ist die Zeit des Festes. Ihr Verweilen hat
eigene Art. Das gewohnliche Dauern suchen wir im bloen Fort-
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gang des Und-so-weiter. Wenn dieser gar noch auf Anfang und
Ende verzichten kann, erhebt sich die anfang- und endlose
Dauer zum Schein des reinsten Bleibens. Was jedoch im Gesichts-
feld der Rechnung kurz dauert, kann dennoch alles Und-so-
weiter des bloBen Andauerns iiberdauern in der Weise der ins
Wesen der Schickung zuriickkehrenden Weile. Die Einzigkeit
dieser Weile bedarf nicht der Wiederkehr, weil sie als gewesene
jeder »Wiederholung« abhold ist. Die Weile des Einzigen ist
aber auch nicht iiberholbar, weil sie dem Kommenden entgegen-
weilt, so da alles Kommende in der Weile der Einzigkeit des
Gewesenen seine Ankunft hat. Die Weile ist weder endlich noch
unendlich. Sie weilt vor diesen MaBen. Diese Weile birgt die
Ruhe, in der alle Schickung des Schicksals einbehalten ist. Zu
solcher Weile, sie erst zu ihrem Wesen segnend, kommt das
Heilige (IV, 3549:

Dann kommt das Brautlied des Himmels.

Aus der Ruhe dieser Weile entspringt erst alle Bewegung des
bloBen Geschehens. Dagegen findet kein Geschehen von sich aus
in diese Weile zuriick. Das vom Heiligen zuerst geschickte Fest
bleibt der Ursprung der Geschichte. Die Geschichte ist »das
Geschicht«, wie das Gebirg fiir die Berge, der urspriinglich
einigende und bestimmende Grundzug der Geschicke des Schick-
sals. Wenn aber das Fest der Wesensursprung der Geschichte eines
Menschentums ist, und wenn der Dichter dem Fest entstammt,
dann wird der Dichter zum Grunder der Geschichte eines
Menschentums. Er bereitet das Dichterische, darauf als seinem
Grunde das geschichtliche Menschentum wohnet. Das Fest des
Brauttages ist der verborgene Geburtstag » der« Geschichte, d. h.
hier der Geschichte der Deutschen. Deshalb fiigt sich die Ge-
schichte der Konige und der Volker nach dem Gesetz des Fest-
lichen der Feiertage Germaniens und nur nach diesen Feier-
tagen (>Germaniens, SchluBstrophe, IV, 1841.). Der Dichter, im
Wehen des Nordost stehend, ist der Gegriilte des GruBles des
Heiligen. Deshalb muf3 er den Wind begriilen, der ihn seiner
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Wesensbestimmung aussetzt. Deshalb 1a8t der Dichter durch
diesen Wind das Gewesene griilen. Er denkt an das Gewesene
im Denken an das Kommende. Dies ist das Heilige, das ankom-
mend das Festliche des Festes bereitet. Der GruB, der das Ge-
wesene in seinem Wesen griien 1a6t, mul} daher an das gewe-
sene Fest denken. Deshalb denkt der Dichter an die Feiertage.
Sie sind die Vortage des Festes. Im Nennen der Feiertage wird
das Brautfest in der Weise des Verschweigens und so in der
hochsten Scheu genannt.

Weil aber das Fest das Brautfest ist, gedenkt der Dichter aus dem
Denken an das Fest der Frauen.

An Feiertagen gehn
Die braunen Frauen daselbst
Auf seidnen Boden,

Die Frauen — Dieser Name hat hier noch den frithen Klang,
der die Herrin und Hiiterin meint. Jetzt aber wird er in dem
einzigen Bezug auf die Wesensgeburt des Dichters genannt. In
einem Gedicht, das kurz vor der Hymnenzeit und im Ubergang
zu ihr entstanden ist, hat Holderlin alles gesagt, was zu wissen
ist Gesang des Deutschen¢, Elfte Strophe, IV, 130):

Den deutschen Frauen danket! sie haben uns
Der Gétterbilder freundlichen Geist bewahrt,

Die dem Dichter selbst noch verhiillte dichterische Wahrheit
dieser Verse bringt dann die Hymne >Germanien< zum Leuchten.
Die deutschen Frauen retten das Erscheinen der Gotter, damit es
das Ereignis der Geschichte bleibt, dessen Weile sich den Fangen
der Zeitrechnung entzieht, die, wenn es hochkommt, » historische
Situationen « feststellen kann. Die deutschen Frauen retten die
Ankunft der Gotter in die Milde eines freundlichen Lichtes. Sie
nehmen diesem Ereignis die Furchtbarkeit, deren Schrecken zum
MaBlosen verfiihrt, sei es in der Versinnlichung des Gétterwesens
und seiner Stétten, sei es im Begreifen ihres Wesens. Die Be-
wahrung dieser Ankunft ist das stete Mitbereiten des Festes.
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Im GruB} des>Andenkens«sind jedoch nicht die deutschen Frauen
genannt, sondern

die braunen Frauen daselbst. Dies erinnert an das siidliche Land,
wo das Element des himmlischen Feuers ein Ubermal} an Helle
verstrahlt und durch seine Glut die ihm Ausgesetzten fast zu
verbrennen droht. Doch wie im Nennen der Muhl’, der Ulme
und des Hofes ein Zuriickdenken an das Fremde aus dem Vor-
denken in das Heimische spricht, so ist hier das Griilen der
braunen Frauen ein erfiilltes Andenken. Um das Ferne bei
seiner fernen Anwesung in der Nahe zu halten, sagt der Dichter
dieses daselbst, das heutigem Ohr hart an die Kanzlei- und Ge-
schiftssprache grenzt. Allein das Dichterische des Griilens durch-
stimmt die Strophe so einfach, da3 jeder Anklang an das »Pro-
saische « weggeschmolzen ist. Vor allem aber schreckt der Dichter
um diese Zeit so wenig vor dem zunichst undichterischen und
befremdlichen Wort zuriick, daf3 er auf dieses sogar eigens hin-
hort. Er weil3, daB3 das Unsichtbare, je reiner es wesen soll, desto
entschiedener vom nennenden Wort verlangt, in das befremd-
liche Bild auszuweichen. Daselbst gehn die Frauen

auf seidnen Boden, — Da der handschriftliche Text dieser Strophe
fehlt, 1aBt sich nicht entscheiden, ob Hélderlin so geschrieben
hat, wie der Text jetzt lautet, und ob, wenn er so geschrieben hat,
nicht doch eine Verschreibung vorliegt. Man méchte lesen auf
seidnem Boden. Aber vielleicht soll nicht nur der Untergrund
des Gehens genannt sein. Der Dichter sieht schon die Stege, zu
denen die Frauen hingehen, und iiber die hin sie schreiten und
steigen. Doch dieser Vermutung bedarf es nicht, wenn wir be-
achten, daB im 18.Jahrhundert im Dativ singularis des Adjek-
tivum n fiir m haufig vorkommt. Auf seidnem Boden gehen die
Frauen. Der Boden ist dennoch nicht die gleichgiiltige Unterlage
ihres Ganges. Dem Boden entsteigt das frithlingshaft Verhaltene
in den Schritten der Schreitenden. Der Boden ist seiden. Er
glanzt zart und still in der Kostbarkeit des verborgenen Reich-
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tums der kaum beriihrten Erde. Oder denkt gar der Dichter die
Erde selbst, aus der und iiber die hin und in die zuriick gehaucht
ist jenes unbestimmte Zarte des ersten sprossenden Sichregens
im Vorfriihling, wo alles zumal ist: verhiillendes Unbestimmtes
und doch schon innig Entschiedenes? Die néchste Verszeile, aus
zwei Worten nur bestehend, nimmt uns die Antwort auf solches
Fragen ab:

Zur Mirzenzeit,

Sie ist Ubergangszeit. Der Ubergang scheint nur zu vermitteln.
Das Ubergingliche scheint das eher Vergingliche zu sein, das
nur Voriibergehende und nicht Verweilende. Doch die Marzen-
zeit hat nichts Eiliges und Gewaltsames. In einem verborgenen
Innehalten bereitet sich die Versshnung des Winters mit dem
Sommer vor. Das Innehalten ist aber nicht Stillstand, sondern
ein einziges Steigen und verhiilltes Hervorkommen: die Versch-
nung der Hérte und Starre des Winters mit der Geldstheit und
Kraft des Sommers. Die Verschnung gibt die Streitenden in das
gleiche, d. h. je eigene Recht ihres Wesens frei. Solcher Ubergang
ist von der Art jenes Ausgleichs, dessen Wesen der Weile des
verweilenden Schicksals entspricht. Solcher Ubergang ist nicht
das eilige Voriibergehen, sondern das in sich gehende Bleiben,
aus dem das Eine und das Andere die Ruhe seines Wesens
empfiangt. Ubergangszeit ist Vorbereitung des Festes. Mirzen-
zeit ist Feiertagszeit.

Wenn gleich ist Nacht und Tag,

Sonst gebrauchen wir die Wortfolge Tag und Nacht. Wir be-
rufen uns zuerst auf den Tag, als sei er das »Positive«. Thm
lassen wir die Nacht folgen als sein Verschwinden. Die Nacht
ist ein Mangel an Tag. Fiir Holderlin aber ist die dem Tag
voraufgehende Nacht der bergende, obzwar noch unentschie-
dene UberfluB des Tages. Die Nacht ist die Mutter des Tages.
Sofern im Tagen das Heilige kommt und die Gewihr der An-
kunft der Gotter geschenkt wird, ist die Nacht der Zeit-Raum


https://doi.org/10.5771/9783465141402

110 » Andenken «

der Gott-losigkeit. Dies Wort meint hier keineswegs das blofle
Fehlen oder gar nur die nackte Abwesenheit der Gotter. Die
Zeit der Gott-losigkeit enthalt das Unentschiedene des erst Sich-
entscheidenden. Die Nacht ist die Zeit der Bergung des Ver-
gangengottlichen und der Verbergung der kommenden Gétter.
Weil die Nacht in solchem bergend-verbergenden Nachten nicht
nichts ist, hat sie auch ihre eigene weite Klarheit und das
Ruhige der stillen Bereitung eines Kommenden. Dem gehort
ein eigenes Wachen, das nicht als Schlaflosigkeit am Schlafen
héngt, sondern die Nacht bewacht und behiitet. Wohl kann die
Lange dieser Nacht menschliches Vermogen zuweilen zu dem
Wunsch dridngen, in ein Schlafen wegzusinken. Aber die Nacht
als die Mutter des Tages, der das Heilige bringt, ist heilige Nacht
IV, 213):
— — — und wenn in heiliger Nacht
Der Zukuntft einer gedenkt und Sorge fiir

Die sorglosschlafenden tragt
Die frischaufbliihenden Kinder,

Wenn aber die Nacht gleich ist dem Tag, dann ist sie bereit ge-
worden, dem Tag den sie iibersteigenden Aufgang zu lassen,
ohne doch ihr Wesen aufzugeben. Jetzt ist die Zeit des Aus-
gleichs. Der aufgehende Tag ist feiertdglich auf die Feier des
Brautfestes gestimmt. Die Frauen gehen ihre Pfade, wenn
Nacht und Tag im Ausgleich sind

Und iiber langsamen Stegen,
Von goldenen Trdumen schwer,
Einwiegende Liifte ziehen.

Und iiber langsamen Stegen — Schon die erste Strophe nennt
den Steg, der am Strom hingeht, weil der Pfad der Menschen
auf dieser Erde an das Dichterische sich halten muB8. Jetzt wer-
den die Stege noch einmal genannt. Sind sie die Pfade der
gehenden Frauen, die feiertdglich die Feier des Festes bereiten?
Die Stege sind langsam. Thnen gebiihrt das sinnende, ahnende
Schreiten, das verweilen kann und mit der Weile vertraut ist.
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Die langsamen Stege sind die Pfade der Weile, in der das
Schicksal ausgeglichen ist: festliche Steige, die sich an den dichte-
rischen Stromgeist halten miissen. Und wenn wir bei den Stegen
nicht nur an das Schreiten und Steigen, sondern auch an das
Uberschreiten und das Ubersteigen denken diirfen, dann nennen
die Stege den Ubergang fiir das Hiniiberkommen auf die andere
Seite. Nicht ohne Schwingen mag . .. einer von der Seite des
Fremden auf die Seite des Heimischen kommen (>Der Isters,
IV, 220). Unscheinbare Briicken sind die Stege, schmal und fiir
Wenige, oft schwankend und im Anschein diirftig. Aber so ist
auch das Hiniibergehen des Dichters und alles, was ihm zuge-
hért. Doch was helfen die Schwingen ohne die Liifte? Darum
sind die langsamen Stege gesegnet, so daf} iber ihnen

Einwiegende Liifte ziehen. — Die zweite Strophe, in der sich
der GruBl des griiBenden Nordost vollendet, endet mit dem
Griilen solcher Liifte. Der heimische griiBende Wind findet zu
den fremden gegriiften. Die Stege sind die unscheinbaren
Ginge und Pfade des Ubergangs. Sie selbst sind kein leerer Ort
ohne »Atmosphére«. Sie sind beschenkt und iiberzogen von
ziehenden Liiften, die einwiegen. Wohinein? Einwiegen, das
ist Wegheben in die siile Betaubung des Schlummers, ist Fort-
tragen in die schwebende Trunkenheit des Vergessens. Sind
einwiegende Liifte dergestalt die festliche Luft iiber den feier-
taglichen Stegen? Die Trunkenheit gehort zum Fest. Doch ist
sie dann die bloBe Betrunkenheit des blinden Rausches? Ein-
wiegende Liifte konnen nicht die Raserei der wilden Ent-
riickung bringen. Und dennoch — das Einwiegen verwahrt in
der Wiege. Sie gehort zur Geburt. Die Wiege ist bezogen auf
das, was dem Brautfest den Ursprung verdankt. Die einwiegen-
den Liifte miissen den Wesensursprung des Halbgottes, d. h. des
Dichters, wesentlich mitbestimmen. Deshalb sind sie auch das
im Gruf} zuletzt und zuhdchst Gegriiite. In welcher Weise die
Liifte einwiegen und warum sie einwiegende sind, erhellt aus
ihrer einzigen Art. Sie sind:
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Von goldenen Trdumen schwer, — Traume sind uns oft blo8e
Traume und dann »Schdume«. Thr bestandlos Fliichtiges und
fast Beliebiges fillt unverbunden und unbestimmt ein in das
Feste und Bestehende, das uns das Wirkliche der wachen Er-
fahrung heiBt. Wir halten die Trdume fiir das nur getrdaumte
Unwirkliche. Das Traumhafte ist am Wirklichen gemessen,
gleich als wiilte man aus einer fraglosen GewiBheit, was das
Wirkliche sei. Zwar erkldren wir das Wirkliche als das Gewirkte
und selbst wieder Wirkende. Doch was ist das Wirken und was
ist Wirkung? Sind Wirkungen nur dort, wo sich Ergebnisse und
Erfolge verzeichnen lassen? Oder gibt es auch Wirkungen, die
des Erfolges nicht bediirfen? Ist denn nur das Wirkliche seiend,
das Unwirkliche aber unseiend und nichtig? Wo verlduft die
Grenze zwischen dem Wirklichen und dem Unwirklichen? Sind
iiberhaupt beide durch eine Grenzscheide in verschiedene Be-
zirke verteilt? Oder haust schon im Wirklichen das Unwirkliche?
Wie steht es mit der Wirklichkeit des Wirklichen? Was wire
alles Wirkliche, wenn es nicht als Wirkliches in der Wirklichkeit
weste? Wenn aber die Wirklichkeit selbst nicht mehr ein Wirk-
liches ist, hat sie sich dann in das vermeintliche Nichtige des
gefiirchteten »Abstrakten« aufgelost? Oder ist dieses »Ab-
strakte«, dessen Schméhung zunéchst nur das Unwirkliche »der
Wirklichkeit« bestétigt, die hilflose Mideutung des Unwirk-
lichen auf dem Grunde einer verblendeten Verlorenheit an das
Wirkliche? Wenn aber jedes Wirkliche nur ist, sofern es in der
Wirklichkeit west, hiangt dann nicht alles Wirkliche im Unwirk-
lichen, aber gleichwohl niemals Nichtigen? So kann dann das
Unwirkliche vor dem Wirklichen sogar einen Vorrang haben.
Dann miissen wir wenigstens bedenken, ob nicht die Traume
als das Unwirkliche ein MaB fiir das Wirkliche sein konnen.
Dann diirften wir sie selbst nicht mehr nach dem » Wirklichen«
und nach dem, was man geradehin dafiir hilt, verrechnen. Viel-
leicht aber ist nicht jedes Unwirkliche aller Traume ein Maf3
des Wirklichen. Vielleicht gilt dies nur von den Trdumen, die
der Dichter hier im Bereich der Geburt des Wesens des Dichters
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und der Dichtkunst nennt, sofern der Dichter als Halbgott der
Gotter und Menschen Werk, d.h. die Frucht des Brautfestes ist
(Wie wenn am Feiertage ... IV, 152). Vielleicht gilt dies nur
von den goldenen Trdumen. Thre Unwirklichkeit muf nach dem
Sinn des Dichters gedacht werden. Nun ist aber das Unwirk-
liche schon deshalb nie das bloB Nichtige, weil es entweder das
Nichtmehr-Wirkliche oder das Nochnicht-Wirkliche sein kann.
Das Unwirkliche enthilt dies Entweder-Oder und verbirgt iiber-
dies meist die Unentschiedenheit desselben. Gesetzt aber, das
Unwirkliche sei das Noch-nicht-Wirkliche, dann west es zwi-
schen der Unwirklichkeit und der Wirklichkeit. Setzen wir
einmal im Sinne der Metaphysik die Wirklichkeit gleich mit
dem wahrhaften Sein, dann west das Nochnicht-Wirkliche,
was auch das bereite Mogliche heillen kann, als der Zustand
zwischen Nichtsein und Sein. In die Zeit, da sich Holderlins
Hymnendichtung vorbereitet, fillt eine Abhandlung des Dich-
ters, die iiberschrieben ist >Das Werden im Vergehen« (III, 309
bis 316). Dort steht der Satz:

{im ) Zustande zwischen Seyn und Nichtseyn wird aber iiberall das
Magliche real, und das wirkliche ideal, und di} ist in der freien
Kunstnachahmung ein furchtbarer aber géttlicher Traum.

Das Realwerden des Moglichen als Idealwerden des Wirklichen
zeigt im Bereich des freien Bildens der Dichtung die Wesens-
art eines Traumes. Dieser Traum ist furchtbar, weil er die,
denen er sich zeigt, aus dem sorglosen Aufenthalt beim ver-
trauten Wirklichen heraus- und hineinwirft in den Schrecken
des Unwirklichen. Aber dieser furchtbare Traum ist ein gott-
licher, weil das in die Wirklichkeit ankommende Méagliche bei
seiner Ankunft durch das Kommen des Heiligen geheiligt ist.
Dieser ausgezeichnete Traum 148t das Mogliche seiender und
das bisher fiir seiend und wirklich Gehaltene unseiender werden.
Dieser Traum zeigt sich dem Dichter, weil der Traum als dieses
furchtbargéttliche Unwirkliche das unvordichtbare Gedicht des
Heiligen ist. Dieses Gedicht miissen die Dichter sagen. Auf die-
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ses Gedicht horend, trdumen sie den Traum. Erst wenn sie
traumend sind, sind sie die gereiften Friichte des Festes. Die
Dichter kénnen aber das, was vor ihrem Dichten und fiir es das
Gedicht ist, nur sagen, wenn sie das sagen, was allem Wirk-
lichen vorausgeht: das Kommende. Thr Wort ist das voraus-
sagende Wort im strengen Sinne des mgopntedew. Die Dichter
sind, wenn sie in ithrem Wesen sind, prophetisch. Sie sind aber
keine » Propheten« nach der jiidisch-christlichen Bedeutung die-
ses Namens. Die » Propheten « dieser Religionen sagen nicht erst
nur voraus das voraufgriindende Wort des Heiligen. Sie sagen
sogleich vorher den Gott, auf den die Sicherheit der Rettung in
die iiberirdische Seligkeit rechnet. Man verunstalte Holder-
lins Dichtung nicht durch »das Religiose« der »Religion«, die
eine Sache der romischen Deutung des Verhiltnisses zwischen
Menschen und Géttern bleibt. Man iiberbiirde nicht das Wesen
dieses Dichtertums, indem man den Dichter zu einem »Seher«
im Sinne des Wahrsagers macht. Das dichterisch zum voraus ge-
sagte Heilige 6ffnet nur den Zeit-Raum eines Erscheinens der
Gotter und weist in die Ortschaft des Wohnens des geschicht-
lichen Menschen auf dieser Erde. Das Wesen dieses Dichters
darf nicht in der Entsprechung zu jenen » Propheten« gedacht,
sondern das » Prophetische« dieser Dichtung muf} aus dem We-
sen des dichtenden Voraussagens begriffen werden. Thr Traum
ist gottlich, aber sie trdumen nicht einen Gott. Dieser Traum
hat sein eigenes Schwergewicht, kraft dessen die einwiegenden
Liifte nicht in Wirbeln sich verwirren, sondern ihre einzige
Bahn iiber den langsamen Stegen ziehen.

Doch wie konnen ziehende Liifte schwer sein? Weil sie von
goldenen Traumen schwer sind. Sonst beschwert die Schwere
und wird zur Last. Die goldenen Traume sind wie Gold schwer
aus der Gediegenheit des Wesenhaften ihres Gedichtes. Sie sind
wie Gold glinzend aus der lichten Glut des Heiligen. Sie sind
wie Gold edel aus der Reinheit des vom Heiligen her Entschie-
denen und Geschickten. Die Schwere ist hier die Fiille der un-
wigbaren zugewehten Spende, die in den Trdumen verborgen
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ist. Was die goldenen Triume bergen, sagt der Dichter nicht,
wenigstens nicht unmittelbar. Was sollen aber die ziehenden
Liifte des Himmels im siidlichen Lande anderes bergen als die
Glut und das Licht des heiligen Strahls, dem der Dichter die
Geburt seines Wesens verdankt? Die Liifte wiegen ein in die
Wiege dieses Ursprungs. Der Grufl des fremden Landes voll-
endet sich im Griilen seiner Liifte. So griifend, denkt der Dich-
ter an das himmlische Feuer, das zuerst und stets erfahren sein
mulB, damit fiir das Darstellen und d. h. fiir das eigene Vermo-
gen ein Darzustellendes sei, an dem sich das Vermégen des Fas-
senkonnens erpriife. Erst wenn die Erfahrung des Fremden
und die Einlibung des Eigenen in ihre geschichtliche Wesens-
einheit gefunden haben, ist die Frucht von Hesperien (>Brod
und Wein« IV, 125) reif geworden. Das Wesen des kommenden
deutschen Dichters ist dann gegriindet. Dann sagt der Dichter
(IV, 71):

Reif sind, in Feuer getaucht, gekochet

Die Friicht und auf der Erde gepriifet und ein Gesez ist
DaB alles hineingeht, Schlangen gleich,

Prophetisch, traumend auf

Den Hiigeln des Himmels.

Alles was Frucht sein soll, muf} in das Feuer hineingehen. Das
ist das Gesetz der Ausfahrt in das Fremde zur Erfahrung des
himmlischen Feuers. Kein Eigenes der heimischen Erde ver-
mag zu gedeihen ohne dieses Gekochtwerden im Fremden, wo-
bei es fast verbrennen konnte. Kein Eigenes ist davon ausge-
nommen. Wenn aber die Friichte reif und im Eigenen gepriift
sind, sind sie, was sie sein miissen: die Dichter. Sie sind die Zei-
chen, die als zeigende zugleich entbergen und verbergen. So
zweideutigen Wesens ist die Schlange, weshalb wohl auch als
Uberschrift des Hymnenentwurfs Mnemosyne statt Das Zeichen
zuerst geschrieben war Die Schlange. Die zu ihrem Wesen
reif gewordenen Dichter sind Schlangen gleich. Sie sind prophe-
tisch. Sie sind trdumend und sind so bei den Traumen, von
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denen die Liifte schwer sind, in deren Zug die Hiigel des Him-
mels, d.h. die Wolken, ziechen. Wenn die Dichter reif geworden
sind, dann erst kénnen sie gebraucht werden von den Géttern,
die sie brauchen. Jetzt nach der Reife beginnt erst die Sorge
(Heimkunft« IV, 111) des Dichterberufs. Denn immer muB er,
um im Wesen zu bleiben, an das himmlische Feuer denken und
an das Darstellen dieses Zugeschickten. Beides ist andenkend
zu behalten, namlich die goldenen Trdume, von denen die
Liifte schwer sind, und der rechte Gebrauch des Eigenen zum
Sagen des zu Sagenden. Beides ist auch fiir einen Halbgott nicht
Weniges, sondern Vieles. Darum fahrt das Gedicht unmittelbar
fort:

Und vieles
Wie auf den Schultern eine
Last von Scheitern ist
Zu behalten.

In diesem behaltenden Andenken allein reift und erhilt sich das
Wesen dieses Dichtertums. Deshalb muf} sein erster Dichter zu-
vor und stets dies Andenken selbst bedenken. Dies bedeutet: es
dichten und dichtend erfiilllen. Darum liBt der heimgekehrte
Dichter, der jetzt erst unter das Gesetz der Geschichtlichkeit
gekommen ist, durch den Nordost das Feuer im fremden Lande
griBen. Im Gruf} griiit aber das Gegriilte den Zuriickbleiben-
den wieder. Das himmlische Feuer denkt sich selbst dem Grii-
Benden zu und bleibt ihm nahe als das Wesende des gottlich
Gewesenen. Das erfahrene Fremde ist nicht das nur im gruB-
losen Vorstellen noch gemeinte und entweste Vergangene.

Noch denket das mir wohl — Dies Zwischenwort im GruB leitet
von der ersten Strophe iiber zur zweiten. Zugleich tragt es aber
den Bogenschwung von der zweiten zur dritten Strophe. Denn
das wohl sagt nicht nur, daBl auch der Heimgekehrte das fremde
Feuer noch gut und recht behalte. Das wohl enthalt tiberdies
den Sinn einer schon vom folgenden her bestimmten Einschran-


https://doi.org/10.5771/9783465141402

» Andenken« 117

kung. Freilich ist das Feuer des Siids nahe. Allerdings ist der
griiBend Zuriickbleibende erfahrener. Aber ist denn dieses grii-
Bende Zuriickbleiben schon das Bleibenkénnen im Eigenen?
Wohl ist ein Wesensgebot des Gesetzes der Geschichtlichkeit er-
fiillt: die Ausfahrt in die Kolonie. Aber gerade deshalb und da-
fiir allein muB auch das andere, der freie Gebrauch des Eigenen
in der Erfahrenheit des Fremden, seine Erfiillung finden. Wohl
ist das Denken an das Gewesene gut, aber es gilt auch und jetzt
einzig und einig mit jenem das An-denken an das Kommende.

Noch denket das mir wohl . ...

Es reiche aber,

Des dunkeln Lichtes voll,

Mir einer den duftenden Becher,
Damit ich ruhen mége; denn sii3
Wair’ unter Schatten der Schlummer.

Klingt dies wie Aufbruch zum Gang ins Heimische? Aber der
Dichter ist doch schon in der Heimat angekommen. Oder ge-
niigt die bloBe Ankunft nicht? Beginnt erst mit ihr die Heim-
kehr in die Heimat? Das Bleiben in der Heimat macht sich kei-
neswegs von selbst. Es besteht nicht darin, daB3 der Dichter im
Umbkreis des Heimischen gleichsam nur vorhanden ist. Das Blei-
ben ist nur, was es sein muf}, in der Heimkehr. Diese ist der
Gang des Lernens, das den freien Gebrauch des Eigenen der
Erdensohne lernt, das von den Himmlischen gebraucht wird. Der
Dichter ruft nach dem Becher, damit ich ruhen maége. Spricht so
die Kiihnheit, das Eigene zu erringen? Ist das nicht eher der er-
mattende Ruf dessen, der nur noch die Ruhe sucht? Der Dichter
bittet um den Becher, damit er dies Ruken auch moge, d.h. all
sein Mogen (Lieben) diesem Ruhen schenke, um aus dieser Liebe
solches Ruhen zu vermogen, damit er stark genug sei, die Er-
moglichung dieses Ruhens auszutragen. Dann kann aber diese
Ruhe nicht die Ruhe des Ausruhens und des Schlummers sein.
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Zwar ist der Dichter in das Erfreuende der Schatten der heimi-
schen Walder gekommen. Die Kiihle der Schatten kénnte dazu
verlocken, dem Feuer auszuweichen und den Aufenthalt im
Schatten zu einer Ruhe nach der Art des Schlummers werden zu
lassen:

denn suf3 / War’ unter Schatten der Schlummer. — Wenn es nim-
lich dahin kommen diirfte, wenn das Ruhen die Untitigkeit des
Schlafens sein kénnte und das Abwerfen der Last der Scheiter.
Doch der Schlummer wdr’ nur sii3. Er ist es nicht, weil er selbst
nicht sein darf. Also ist das Ruhen, das zu vermogen der Dichter
jetzt erbittet, anderer Art. Der Dichter hat schon das Wort ge-
sprochen: Jezt aber tagts! (IV, 151,19). Der Dichter mufl wach
bleiben, wenn nicht gar zu einem héheren Besinnen erst noch
wachender werden. Das Eigene, die Klarheit der Darstellung,
gebraucht er nur dann »frei«, wenn das Klare des Sagens be-
stimmt ist durch das offene Erfahren des Darzustellenden. Dem
glanzenden Licht des Heiligen, das sich dem Dichter bei der Aus-
fahrt in die Fremde geschenkt hat, und das als dieses Geschenk
im Grillen des Gewesenen noch west, muf} im voraus das Wort
sich fiigen. Nur so kann er sich das Erscheinende zeigen lassen
und, es anderen zeigend, selbst das Zeichen sein. Nur so gliickt
der Verzicht auf die falsche Freiheit, die meint, das Erbe des Hei-
mischen sei unmittelbar in den Anlagen des Dichters vorhanden
und brauche nur erworben zu werden, um ein Besitz zu sein.
Dieses unmittelbare Erwerbenwollen ist der verblendete Bezug
zur Heimat, weshalb sie den dichtenden Geist »zehret«. Den
freien Gebrauch des eigenen Vermigens lernen, heifit, sich
immer ausschlieBlicher fiigen in das Offensein fiir das Zugewie-
sene, in die Wachsamkeit auf das Kommende, in die Niichtern-
heit, die, ohne im Vielerlei zu taumeln, das Einzige festhilt, was
die Not ist. Die niichtern aufmerkende Offenheit fiir das Heilige
ist zugleich die Sammlung auf das Ruhige, das dem » Ruhen«
entspricht, woran der Dichter denkt. Dieses Ruhen ist das Blei-
benkénnen im Eigenen. Solches Bleiben ist nur als der lernende
Gang der heimkehrenden Riickkehr in das Urspriingliche des
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Eigenen. Wie kann jedoch der Dichter, wenn es gilt, dieses Blei-
benkénnen in der Klarheit zu lernen, jetzt sagen:

Es reiche aber,
Des dunkeln Lichtes voll,
Mir einer den duftenden Becher,

Will der Ruf nach dem Becher nicht eher den Duft der Betdu-
bung in das Vergessen und den Trank fiir den Rausch, der aus
der Besinnung weghebt? Der Wein wird das dunkle Licht ge-
nannt. Also erbittet der Dichter gleichwohl das Lichte und Helle,
das der Klarheit dient. Aber das dunkle Licht hebt die Klarheit
wieder auf, denn das Licht und das Dunkel widerstreiten sich.
So scheint es zu sein fiir das Denken, das sich im Rechnen mit
Gegenstianden erschopft. Der Dichter freilich sieht ein Leuchten,
das durch sein Dunkles zum Scheinen kommt. Das dunkle Licht
verleugnet nicht die Klarheit, wohl aber das UbermaB der Helle,
weil diese, je heller sie ist, um so entschiedener die Sicht versagt.
Das allzu feurige Feuer blendet nicht nur das Auge, sondern die
iibergroBe Helle verschlingt auch alles Sichzeigende und ist
dunkler als das Dunkle. Die bloBe Helle gefdhrdet das Darstel-
len eher, weil die Helle in ihrem Schein den Anschein bei sich
fuhrt, sie allein verbiirge schon die Sicht. Der Dichter bittet um
die Spende des dunklen Lichtes, worin die Helle gemildert ist.
Aber diese Milderung schwicht das Licht der Helle nicht ab.
Denn das Dunkle 6ffnet das Erscheinen des Verbergenden und
bewahrt in diesem das darin Verborgene. Das Dunkle bewahrt
dem Lichten die Fiille dessen, was es in seinem Scheinen zu
verschenken hat. Das dunkle Licht des Weines nimmt nicht die
Besinnung, sondern es 148t das Besinnen iiber den bloBen Schein
jenes Klaren, den auch alles Errechenbare und Flache hat, hoher
steigen in die Hohe und Nahe des Hochsten. Dann bewirkt der
gefiillte Becher auch keine Betdubung. Er soll nicht betrunken,
wohl aber trunken machen. Die Trunkenheit ist die Erhabenheit
der Stimmung, in der einzig die Stimme des Stimmenden ver-
nommen wird, damit die Gestimmten zum duBersten Anderen
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ihrer selbst entschieden seien. Entschieden freilich sind sie nicht
kraft eines errechneten Entschlusses, sondern weil ihr Wesen be-
schieden ist durch das, womit die Stimme des Stimmenden sie
bedacht hat. Die Trunkenheit verwirrt den » Sinn « so wenig, da3
sie vielmehr erst die Niichternheit fiir das Hohe bringt und an
dieses denken 1aB8t. Die Niichternheit des Anspruchslosen, aber
in seiner Weise Gediegenen und seiner selbst Sicheren ist ande-
rer Art als die, mit der das Trockene und Schwunglose, das Kahle
und Leere sich einstellt. Beide Weisen der Niichternheit unter-
scheiden sich wesentlich von der Niichternheit des Trunkenen,
aus der es die Kiihnheit des Verweilens in der Héhe des Hochsten
besitzt. Die Trunkenheit hebt in die lichte Klarheit, in der die
Tiefe des Verborgenen sich 6ffnet und die Dunkelheit als die
Schwester der Klarheit erscheint. Die unvollendete Elegie >Der
Gang aufs Land« (IV, 112{. und 314{.) kann zur Verdeutlichung
helfen. Nur ist das fast befremdlich Einfache dieser Dichtung
noch schwerer zu denken als die anderen Gedichte. Wir vermuten
nur, dieser Gang aufs Land sei der Gang des Heimgekommenen
in die eigentliche Heimkehr. Dieses zuriickkehrende Gehen ist
das Bleiben im Heimischen. Die Riickkehr wird von dem einzi-
gen Wiinschen erfillt, am Wohnort des Menschen den Himm-
lischen, die zu Gast kommen sollen, das Haus zu bauen. Dann
erst, wenn dies Dritte zwischen den Himmlischen und den
Menschen steht, das Gasthaus, ist eine Stdtte der sterblichen
Bereitschaft fiir die Nihe der Himmlischen, sind uns die Himm-
lischen, die sie sind. Das Gedicht nennt dies eine Verlangen,
die Griindung des Gasthauses in Feiertagen des Friihlings be-
ginnen zu diirfen. Dazu aber muf alles, das heimische Land und
die Luft, das Herz der Sterblichen und die Himmlischen offen
sein, d. h. dem Geiste gemdf3*. In dieser Elegie steht das Wort:

* Ob, wenn wir »das Offene« aus dem nicht-dichterischen Denken vordenken
und sein Wesen zuvor als die Lichtung des Seins erfahren, deren Wesens-
anklang die Griechen in der dAsf®eta (Un-verborgenheit) anfinglich ahnten,
aber nie auf einen Grund bringen konnten, dadurch in die Dichtung Hélder-
lins ein Fremdes hineingedeutet wird, oder ob hier nicht dem Dichten, aus
ganz anderem Bezirk freilich, das Denken entgegenkommt, bleibe der Uber-


https://doi.org/10.5771/9783465141402

» Andenken « 121

Darum hoff ich sogar, es werde, wenn das Gewiinschte
Wir beginnen, und erst unsere Zunge gelost,

Und gefunden das Wort, und aufgegangen das Herz ist,
Und von trunkener Stirn’ hoher Besinnen entspringt,
Mit der unsern zugleich des Himmels Bliithe beginnen,
Und dem offenen Blik offen der Leuchtende seyn.

Die Gabe des Weingottes, dem die Dichter gehoren, spendet die
trunkene Stirn, so dal} ein Bleibenkonnen in der hoheren Klar-
heit jenes Darstellens gewéhrt ist, das den Leuchtenden im
nennenden Wort zeigen mull. Weil das dunkle Licht solches
spendet, kann der Trunk aus dem duftenden Becher zugleich zur
Spende werden, die der Heimgekehrte den Gottern zuerst und
den Schiffern andenkend darbringt. Durch diese Spende weiht
der Dichter den eigenen Gang in das Heimische der Bereitung
des Grundes, auf dem das Wohnen griinden soll. Die Wander-
schaft des Wanderers endet mit dem Beginn dieses Heimisch-
werdens. So sagt der SchluB} der Elegie >Der Wanderer< (IV, 106)
dieses:

Darum reiche mir nun, bis oben an von des Rheines

Warmen Bergen mit Wein reiche den Becher gefiillt!

DaB ich den Géttern zuerst und das Angedenken der Helden
Trinke, der Schiffer, und dann eures, ihr Trautesten! auch
Eltern und Freund’! und der Miihn und aller Leiden vergesse
Heut und morgen und schnell unter den Heimischen sei.

Der Ruf des Dichters nach dem duftenden Becher erbittet die
Gewihrung, im Wesensgesetz seines Dichtertums, im einmiiti-
gen Denken an das Gewesene und an das Kommende bleiben
zu konnen, statt die Zeit iiber, die es jetzt ist, zu schlafen.

legung anheimgestellt. Vgl. den Aufsatz >Platons Lehre von der
Wahrheit« Jahrbuch fiir die geistige Uberlieferung. Zweiter Band, 1942,
als gesonderte Schrift erschienen 1947 bei A. Francke, Bern. Was dagegen
Rilke in der achten seiner Duineser Elegien »das Offene« nennt, ist
dem Denken des Grundes der dA7deia so fremd, daBl es nicht einmal ge-
niigte, wenn Rilkes Wort nur als der dulerste Gegensatz zu Holderlins Wort
erwiesen wiirde. Vgl. Holzwege. 1950, S. 262 ff.
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Nicht ist es gut
Seellos von sterblichen
Gedanken zu seyn.

Jetzt, da der Nordost griilend dem Dichter das gewesene Fest
im fremden Lande zudenken 1a8t, bringt der selbe Nordost die
kiihle Klarheit. Er gibt dem Dichter das Bleibenkonnen im Eige-
nen seiner dichterischen Bestimmung zu bedenken. Deshalb
muB er auf das denken, was fiir das Lernen des freien Gebrauchs
der eigenen Darstellungsgabe gut ist und was nicht.

Nicht ist es gut — Diese Abwehr geht keineswegs ins Unbe-
stimmte. Das Wort gilt auch nicht iiberhaupt fiir den Menschen.
Es dient der Besinnung auf das, was fiir die Weile des ausge-
glichenen Schicksals das Schickliche ist und den Dichter zum
Sagen geschickt macht. Unschicklich wire es jetzt, seellos — — — —
zu seyn — denn wie sollte der Dichter sonst seinem Wesen ge-
niigen, der »Beseeler« zu sein? »Seele« meint hier anderes als
nur iiberhaupt das Prinzip des Lebens eines beliebigen Leben-
digen. » Seele haben «, heif}t hier, seelenvoll oder gemiitvoll sein.
»Seele « bedeutet dasselbe wie »Gemiit«. Zwar hat auch dieser
Name fiir uns die urspriingliche Nennkraft verloren. Allenfalls
gilt uns das Gemiit als das Zarte der Empfindsamkeit, wenn
nicht gar als das nur »Sentimentale«, Schwichliche und Nach-
giebige. Allein das Wort Gemiit birgt noch einen anderen Zu-
spruch, den wir eines Tages wieder horen werden, wenn wir
verlernt haben, den Menschen nach den Meinungen der Anthro-
pologien zu denken. Gemiit ist die Quelle und die Stitte, das
Gefiige und die Stimme des muots, der uns aussetzt in die
Innigkeit des Gleichmuts und der Armut, der Sanftmut und des
Edelmuts, der Anmut und des Opfermuts, der GroBmut und
der Langmut. Das so erfahrene Gemiit nennt Holderlin die
»Seele«. Der seelenvolle Mensch (V, 319) ist der hochgemute, der
den Mut hat, sich das Hochste zumuten zu lassen. Der Dichter
wire seellos, wenn er nur dahinlebte, entbloBt von sterblichen
Gedanken. Diese 6ffnen das Gemiit fiir die Zumutungen, in
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denen ihm das Wesenhafte zugedacht wird. Inwiefern iiber-
winden sterbliche Gedanken das Seellose? Offenbar sind nicht
hinfillige und vergingliche Gedanken gemeint, sondern Ge-
danken, die von den Sterblichen, den Erdensohnen, gedacht
sind. Aber soll der Dichter nicht gerade das Heilige denken, das
iiber den Gottern und den Menschen ist? Gewil. Doch muf8 er
das Heilige darstellen, damit durch sein Sagen die Gotter sich
selbst fithlen und so sich selbst zum Erscheinen bringen in der
Wohnstatt der Menschen auf dieser Erde. Der Dichter muf} an
das denken, was die Erdensohne zuerst angeht, wenn sie sollen
wohnen konnen in ihrem Heimischen. Allein dieses» Sterbliche«,
die Erdens6hne Angehende, muf} der Dichter auch, wenngleich
nicht einzig, in der Weise der Erdensshne denken. Denn der
Dichter steht als der Zeigende zwischen den Menschen und den
Gottern. Er denkt aus diesem Zwischen her das, was iiber beiden
je verschieden beide heiligt und als das zu sagende Gedicht sich
ihm zudenkt. Sterblich denkend dichtet er das Hochste. Ohne
diese Gedanken zu sein, ist fiir das dichterische Bleibenkonnen
im Eigenen nicht gut.

Doch gut
Ist ein Gesprich und zu sagen
Des Herzens Meinung, zu héren viel
Von Tagen der Lieb’,
Und Thaten, welche geschehen.

Erneut* gilt es zu fragen: Was ist ein Gesprdch? Nach dem
Vorigen kann es nur das Denken der sterblichen Gedanken sein.
Woraus wiederum erhellt, daB dieses Denken die Art des Ge-
spraches hat. Was zum Gesprich gehort, nennt der Dichter durch
das erlduternde und:

zu sagen — — — zu horen — Meint dies nur, dall das Berichten
und das Zuhoren als seine Bestandstiicke das Gesprich aus-
machen? LaBt sich denn jemals ein Gesprich aus beiden erst

* Vgl. Holderlin und das Wesen der Dichtung.
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durch Zusammensetzung bilden? Sagen und Horen bilden nur
das gesprochene Gesprich, indem sie das urspriingliche Gesprach
entfalten und bei solcher Entfaltung selbst erst aus dem ur-
spriinglichen Gesprich entspringen. Dies ist der stets worterlose
Zuspruch des Zugeschickten, die lautlose Stimme des Grufes,
in der sich die Zumutung dessen ereignet, was zuvor Einer im
Gemiit tragen muB}, der durch die Stimme zum Zeigen be-
stimmt ist. In solcher Zumutung stehen, heit horen kénnen.
Das gibt den Wesensgrund des echten Sagens. Dies ist urspriing-
lich ein Horen, gleich wie das echte Horenkonnen ein urspriing-
liches Wiedersagen (nicht ein Nachsagen) des Gehorten ist. Nur
weil die leiblichen Werkzeuge, Mund und Ohr, im Aussehen
verschieden und an gesonderte Leibstellen verteilt sind, zer-
trennen wir das Sagen und das Héren in zwei Vermogen und
iibersehen das urspriinglich Einige beider, das zuvor schon die
Moglichkeit ihres Wechselbezuges tragt. Sagen und Horen ent-
springen gleichwesentlich dem urspriinglichen Gesprach. Des-
halb sind auch im guten Gesprach das Gesagte und das Gehorte
das Selbe. Holderlin denkt im dichterischen Nennen des guten
Gesprichs an das Sagen und Hoéren, das aus dem urspriinglichen
Gesprich kommt. Das gute Gespréch sagt

des Herzens Meinung — Sie meint das, woran das Herz im
voraus und stindig denkt. Wohl mit Recht bringt man das
Wort »Meinung« in den Bezug zu »Minne«. Was das Herz in
seinem Grunde denkt, und das heif3t auch schon, was es » will,
darin sammelt sich alles Wiinschen. Das wesentliche Wiinschen
unterscheidet sich vom bloBen Begehren, das sein Begehrtes je
nur fiir sich und im Begehrten auch nur sich will. Solches Be-
gehren weicht dem Schicklichen aus. Weil ihm das rechte Den-
ken fehlt, ist es ohne Verstand. Von diesem Wiinschen sagt Hol-
derlin (-Der Rhein¢, IV, 173):

Doch unversténdig ist
Das Wiinschen vor dem Schiksaal.
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Dagegen will das echte Wiinschen, das die Elegie >Der Gang
aufs Land«ins Wort bringt, das Schickliche (IV, 112):

Denn nicht Michtiges ists, zum Leben aber gehort es,
Was wir wollen, und scheint schiklich und freudig zugleich.

Nicht Mdchtiges — nicht GroBartiges und im Eindruck Wirk-
sames, auch nicht solches, was der Gewalt bedarf und durch
Herrschaft sich erst eine Geltung sichert. Unscheinbar waltend
gehort es doch zum Leben, wohl nicht als bloBes Zubehor, son-
dern als das Gehorige, darauf die Erdensohne im voraus héren
miissen, wenn sie wohnen wollen auf dieser Erde. Da aber dieses
Wohnen dichterisch ist, kann auch dies zum Leben Gehorige
nur das sein, was wir, d.h. die Dichter, wollen. Die Meinung
ihres Herzens meint das Gedicht des Heiligen, das im Schicksal
verweilt zur Zeit des Festes. Des Herzens Meinung denkt an die
Feier des Festes. Solche Meinung sagen, das dient der Bereitung
der Instdndigkeit im Wesen des zugeschickten Dichtertums. In-
dem jedoch das gute Gesprich des Herzens Meinung sagt, 13t es

horen viel
Von Tagen der Lieb’,
Und Thaten, welche geschehen.

Das viel bedeutet hier den Reichtum der Fiille des Einen, nicht
das Vielerlei einer Menge des Verstreuten. Dies Horen vernimmt
nie das nur Vergangene, sondern hort das Gewesene, indem es
eingeweiht wird in das Wesen des Geschehenen. Dies Horen
denkt an die GroBmut und die Sanftmut und die Langmut der
Tage der Liebe. Ihr Geist ist der Wille, daB das Geliebte in sein
eigenes Wesen finde und darin festbleibe. Dies Horen ist ein
Andenken an den Freimut und Opfermut der Thaten, die als
geschehene stets eine Vollendung sind und Giiltiges griinden.
Liebe und Taten erfiillen das Hochgemute des Mutes, aus dem
allein das Gemiit der Sterblichen sich anfianglich bereit macht
tiir die Zumutung eines Geschickes, das, iiber den Menschen und
doch unter den Géttern stehend, das Ungleiche des Halbgottes
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dulden muB. Die Liebe stimmt den Mut fiir das Fest. Die Taten
befreien den Mut zum Innebleiben im Schicksal. Liebe und
Tat sind im Bezirk der Sterblichen die Feier, in der das Fest
bereitet wird. Liebe und Tat sind das Dichterische, das zu horen
fir den Dichter gut ist, der aus der Erfahrung des fremden
Feuers und fiir diese sich iiben soll im freien Gebrauch des
Wortes, das jenes darstellt, was dem Sterblichen das Wohnen
im Heimischen griindet. Indem dies Gesprdch von Liebe und
Tat horen 14Bt, sagt es des Herzens Meinung. Das Gesagte und
das Gehorte ist das Selbe und Eine. Das begegnende Entgegnen
im guten Gesprach 16t an das denken, worauf alles Andenken
immer denken soll. Das gute Gespriach macht die Sprechenden
denkender im Denken der sterblichen Gedanken. Der Dichter
wird seelenvoller und d. h. dichtender. Das andenkende Denken
des guten Gesprichs spricht die dichterische Sprache. Worin das
gute Gesprich sein dichterisches Wesen hat, weil der Dichter;
denn er kennt das Unwesen des Gespriachs und der ihm dienst-
baren Sprachen. Das Gegenwesen zum guten Gesprich ist das
undichterische Geschwiitz. In einem spéten Bruchstiick heiBt es
(n. 25,1V, 257):
der Nachtgeist

Der himmelstiirmende, der hat unser Land

Beschwiizet, mit Sprachen viel, undichtrischen, und

Den Schutt gewilzet

Bis diese Stunde.

Doch kommt das, was ich will,

Was der Dichter will, ist das im wesentlichen Wiinschen Ge-
wollte, das Schickliche. Dies kommt nicht, weil es der Dichter
will, sondern der Dichter mu3 das Kommende dichtend wiin-
schen, weil es das unvordichtbare Gedicht, der Traum des Heili-
gen, ist. Diesem Kommenden miissen die Dichter bei guter Rede
den Boden weihn (>Der Gang aufs Land¢, IV, 112). Nur so wird
den Erdensshnen die Gewihr eines dichterischen Wohnens be-
reitet. Im Entwurf des Bruchstiicks ringt Hélderlin darum, das
Wort undichtrischen deutlicher zu sagen. N. v. Hellingrath ver-
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merkt dazu folgendes (IV,392): »iiber undichtrischen sind turm-
dhnlich die var. gehiuft: unendlichen unfriedlichen unbtindigen
unbdndigen. «

Durch diese dichtende Auslegung seines eigenen Wortes gibt
uns der Dichter zu wissen: das Dichterische ist das Endliche, was
sich in die Grenzen des Schicklichen fiigt. Das Dichterische ist
das Friedliche der besonnenen Ruhe, die den Streit bannt. Das
Dichterische ist das Biindige, das Unangebundenes bindet. Das
Dichterische ist das in Band und MaB Gehaltene, das MaBvolle.
Uberallhin geht das Dichterische auf das Nicht-Verlassen der
Grenze, der Ruhe, des Bandes, des MaBes. Das Dichten denkt auf
ein Bleibendes. Das dichterische Gespréch iibt daher die Sprache
ein fiir das Darstellen des Bleibenden und schenkt so dem
Dichter den freien Gebrauch des Vermogens, im Eigenen zu
ruhen. Gut ist ein solches Gesprach. In thm begegnet ein An-
denken dem anderen. Im Begegnen wird der Einklang der
selben Gedanken und so das Zueinandergehoren als das Be-
stehen der Freundschaft erfahren.

Wo aber sind die Freunde? Bellarmin
Mit dem Gefihrten?

Die vierte Strophe beginnt mit einer Frage. Sie ist die einzige
im Gedicht. Wie soll jedoch das Andenken, das im Entschiedenen
ruht, der Unruhe des Zweifelns verfallen? Vielleicht ist die
Frageform der beiden Verse nur eine andere, betonende sprach-
liche Wendung fiir das notvolle Wort, das der Dichter aus dem
gleichen Verlangen nach dem Ruhen und aus dem gleichen
Andenken in der Hymne >Die Titanen« spricht (IV, 208):

Indessen, gieb in Feierstunden
Und daB ich ruhen moge, der Todten
Zu denken. Viele sind gestorben
Feldherrn in alter Zeit
Und schéne Frauen und Dichter
Und in neuer
Der Minner viel
Ich aber bin allein.
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Wollten wir die Frage Wo aber sind die Freunde? nur als Schein-
frage verstehen, dann miilte sie lauten: Wo aber sind iiberhaupt
Freunde? Der Dichter fragt aber nach Bellarmin mit dem Ge-
fahrten. Die Frage fragt eindeutig nach den Freunden. Sie
fragt, wo sie seien. Die Frage ist eine echte Frage. Dennoch liegt
iiber ihr etwas Unbestimmtes. Sind die Freunde, nach deren
Aufenthalt gefragt wird, die zwei genannten, die mit dem
Dichter als dem dritten, damit er ruhen moge, das gute Gesprich
fithren sollen? Dann wire der Dichter selbst ein Freund und ein
Gefihrte. Oder sind die Freunde jene beiden, die allein mitein-
ander sagen und horen sollen? Aber Hélderlin denkt doch an
das Gesprich, das fiir ihn, will sagen fiir die Rettung seines
Dichtertums, gut ist. Was soll ihm ein Gespréch unter Freunden,
bei denen er selbst nicht dabei ist? Bellarmin ist der Name des
Gefidhrten, mit dem Hyperion vormals in vielen Briefen lange
Gespréche gefiihrt hat, die von Tagen der Lieb’ und von Thaten
erzdhlen. Hyperion ist der Name des Dichters. Er selbst ist der
Gefahrte, nach dessen Aufenthalt jetzt die Frage fragt. Wo er
selbst sei, muf} aber der Dichter doch wissen, zumal jetzt, da er,
der Griilende, sich als den zu erkennen gibt, der in der Heimat
zuriickbleibt. Allein der Dichter fragt zuerst nach Bellarmin mit
dem Gefdhrten. Ob wohl der Gefidhrte noch mit ihm ist? Ob
beide wohl getrennt sind? Wo sind die Freunde? Die Frage will
nicht geographisch den Aufenthaltsort der Freunde erkunden.
Sie denkt auf das Wesen des Ortes, zu dessen Ortschaft jetzt
jeder der Freunde bestimmt worden. Denn inzwischen ist seit der
dichterischen Zeit der Hyperiondichtung dem Dichter anderes
widerfahren. In der Empedoklesdichtung ist der Freund nicht
mehr der Gefdhrte Bellarmins. Er ist zu einem anderen Wesens-
ort ausgefahren. Aber auch dieser wurde inzwischen verlassen.
Die Empedoklesdichtung gehort noch in die Wanderschaft.
Heimkunft beginnt erst dort, wo der Wanderer hintibergegangen
ist zum dichtenden Sagen der heimischen Strome (>Der Rhein¢
und >Der Ister<). Doch selbst die Heimkunft beginnt nur die
Heimkehr in das Eigene. Deshalb ruft der Angekommene nach
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dem Becher und verlangt nach dem Bleibenkonnen im Eigenen.
Diirfen wir uns da noch wundern, wenn der Dichter fragt, wo
er selbst sei, gesetzt daB diese Frage auf das Heimischwerden im
eigenen Wesensort hinausdenkt? Dann schlieBt das Andenken
doch das Fragen nicht aus. Nur verfiangt sich dieses nicht im
berechnenden Zweifeln. Auch ist dies dichterische Fragen ande-
rer Art als das denkerische, das sich in das wesenhaft Frag-
wiirdige wagt und in diesem Anderes zum Austrag bringt als das
Sagen des Heiligen. Der Denker denkt in das Unheimische, das
ihm nicht ein Durchgang, sondern das zu Hauf} ist. Das an-
denkende Fragen des Dichters dagegen dichtet das Heimische.
Im Sinne dieses Fragens bleibt die einzige Frage des Gedichtes
nur die scheue Enthiillung der verborgenen Frage, die auf das
Wesen des Andenkens selbst zudenkt. Allein der Dichter fragt
dichterisch. Das enthiillende Hervortreten der Frage ist doch
ein Verhiillen. Das anscheinend Unbestimmte der Frage ist das
Schwebende dieses Verhiillens, das sein Gefragtes doch ahnen
laBt. Der Dichter fragt nach dem Gefdhrten und nach den
Freunden und fragt doch zuerst, wenngleich nicht nur, nach sich
selbst. GewiB} begriibelt er nicht das » Ich« seiner Person, sondern
er fragt von diesem weg nach dem Wesensort des Selbst, dessen
Eigenes allein die Erfullung des Wesens eines Dichtertums ist.
Was kann aber der Heimgekommene anderes fragen als dies,
ob er durch die Heimkunft nun auch schon zu Hauf sei, an

der Quell?
Mancher
Trigt Scheue, an die Quelle zu gehn;

Das ist die Antwort auf die Frage, oder doch die innere Mitte
der Antwort, aus der sich das Ubrige entfaltet. Aber diese Ant-
wort mochte noch mehr befremden als die schwebende Frage.
Denn jetzt werden Manche genannt, die selbst wieder unter die
Zahl derer gehoren, die zum Gang an die Quelle bestimmt sind.
Diese Zahl ist die Einheit der also Zusammengehérigen. Sie
sind die Freunde einer Freundschaft, die auf die Schickung in
das kiinftige Dichtertum gegriindet ist. Die Freunde, nach denen
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der Dichter fragt und zu denen er selbst gehort, sind die ver-
borgenen (und auch heute noch verborgenen) Schiffer, an die
der Beginn des Gedichtes denkt. Aus der Zahl dieser Freunde
tragt mancher die Scheue, an die Quelle zu gehen. Will dieses
Wort nur sagen, daBB manche zwar sich scheuen und deshalb
einige nicht an die Quelle gehen, dal aber die Mehrzahl doch
ohne Scheu und Bedenken geradewegs diesen Gang unter-
nimmt? So zu meinen, widerspriche dem Grundgesetz der Ge-
schichtlichkeit, das ein Gesetz des Heimischwerdens ist. Dieses
aber besteht im Durchgang durch das Unheimischsein und ist
nur als ein solcher Gang geeignet zur Aneignung des Eigenen.
Denn die Quelle ist der Ursprung des Stromes, der das Land
urbar macht und die Erdenséhne in ihm wohnen ld8t. Die
Quelle ist der Ursprung des Stromgeistes, der die dichterische
Fiille des Eigenen der Heimat in sich birgt. Aber die Quelle
offenbart sich erst als die Quelle, wenn der Strom und sein Aus-
gang im Meer erfahren sind. Deshalb ist der Gang zur Quelle
der Riickgang zu ihr in der Gegenrichtung des gewdhnlichen
Stromens des Stromes. Dazu mul} der Gang zur Quelle erst von
der Quelle weggehen. Der Gang zu ihr geht nicht geradehin
auf sie zu. Was der Ursprung des Heimischen in seiner Wahrheit
ist, 148t sich im Beginn des jugendlichen Aufwachsens zu Hauf}
gerade nicht erfahren. Zu der selben Elegie >Brod und Weins,
fiir die das Wort vom Gesetz des Heimischwerdens bestimmt
war, bringt N. v. Hellingrath folgenden Entwurf (IV, 323):

aber des Ursprungs
Denkt man schwer und der Jugend Haus fassen

die Seher nicht mehr.
Aber doch etwas gilt, in reiner Regel, die Erde.
Eine Klarheit, die Nacht, das und das Ruhige kennt
Ein Verstandiger wohl, ein Fiirstlicherer, und zeiget
Gottliches, ihrs auch sei lang wie der Himmel und tief.

Wenn der Geist aus der Fremde, des dort Erfahrenen gedenkend,
heimkehrt, dann hat er zuvor das im Blick, was darzustellen
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ihm aufgegeben worden. So in das Kommende sehend, sieht er
das zu Hauf3 nicht mehr wie vormals in der Jugend, da er die
Heimat unmittelbar fassen wollte. Jetzt erst gilt die Regel der
heimischen Erde, weil das von ihr zu regelnde Darstellen durch
das darzustellende Feuer bestimmt ist. Einer, der héheren, fiirst-
licheren Wesens, als Halbgott nidmlich, in dieser Klarheit ver-
stindigt ist, kann dann Géttliches zeigen, mag auch das Ruhige
und Klare, in das die Darstellung sich fiigen muf}, lang und
tief sein wie der Himmel. Das zur Quelle zuriickkehrende Den-
ken an den Ursprung ist das Schwerste. Deshalb tragt mancher
Scheue, nicht weil er dies Schwerste fiirchtet, sondern weil er
es liebt. Die Scheue ist wohl ein anderes als die Schiichternheit,
die in allem, was ihr begegnet, nur zaghaft und unsicher bleibt.
Die Scheu dagegen ist gehalten durch das eindeutig Einzige,
wovor sie Scheu ist. Die Scheu wird nicht unsicher und hilt doch
an sich. Thr Ansichhalten entgeht jedoch der Gefahr, da3 die
Scheuen sich in eine Bekiimmerung um sich selbst verstricken
nach der Art der Furchtsamen. Das Ansichhalten der Scheu
kennt aber auch nie den Vorbehalt. Die Scheu ist als urspriing-
lich gefestigtes Ansichhalten vor dem Gescheuten zugleich die
innigste Zuneigung zu diesem. Was zur Scheu stimmt, 146t
z6gern. Doch die zogernde Scheu kennt kein Zagen und Ver-
zagen. Thr Zogern ist die wartende Entschiedenheit zur Geduld.
Zogerung ist hier der lingst entschiedene Mut zum Langsamen.
Die Zégerung der Scheu ist Langmut. Aber die Scheu erschopft
ihr Wesen nicht in solcher Zégerung. Denn in dieser selbst
waltet das zugeneigte Hindenken zu dem Gescheuten. Die
Scheu ist das an sich haltende, langmiitig hiniiberstaunende
Andenken an Jenes, was nahe bleibt in einer Nihe, die einzig
darin aufgeht, ein Fernes in seiner Fiille fern und dadurch fiir
sein zuquellendes Entspringen bereit zu halten. Diese wesen-
hafte Scheu ist die Stimmung des heimgekommenen Denkens an
den Ursprung. Die Scheu ist das Wissen, daf} der Ursprung sich
nicht unmittelbar erfahren 1dBt. Diese Scheu ist das Schwer-
gewicht, in dem das Herz jener Dichter ruhen muB, deren Wort
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den Geschichtsgang eines Menschentums in sein Heimisches
griindet, damit er nicht aus dem Gleichgewicht falle. Die Scheu
hemmt nicht. Aber sie legt das Langsame auf den Weg. Sie ist
die feiertdgliche Grundstimmung fiir die langsamen Stege. Die
Scheu stimmt den Gang auf den dichterischen Wegen. Die Scheu
bestimmt zum Gang an den Ursprung. Sie ist bestimmender als
alle Gewalt.

Mancher [ Tragt Scheue, an die Quelle zu gehn; — heiBt nicht:
mancher bleibt weg und geht nicht an die Quelle. Das Wort sagt
eher: manch einer zogert und drdngt nicht geradezu an die
Quelle. In der Scheue weill er jedoch allein das Gesetz des
Ganges an die Quelle. Indem er nicht unmittelbar an die Quelle
geht, geht er den Gang zu ihr gerade eigentlich. Deshalb kann
nur der Scheueste der Scheuen zuerst auf diesem Gang unter-
wegs sein. Er ist es. Aber er sagt dies verhiillend; denn er kann
sich nicht als die Ausnahme aufspreizen. Er weil}, daB} das
Wissen des Gesetzes nur darin beruht, im Gesetz zu stehen,
zuvor tapfer die Heimat vergessend, in die Fremde zu wandern:
nemlich zu Hauf3 ist der Geist / Nicht im Anfang, nicht an der
Quell. Warum ist der Geist im Beginn nicht an der Quell, wo
doch nach dem gewohnlichen Meinen unmittelbar alle Fiille
geborgen ist und entspringt?

Es beginnet nemlich der Reichtum
Im Meere.

Reichtum ist nie bloBer Besitz; noch weniger ist er die Folge des
Besitzes, weil er stets sein Grund bleibt. Reichtum ist der Uber-
fluB dessen, was den Besitz des eigenen Wesens gewéhrt, indem
er den Weg zu seiner Aneignung 6ffnet und unerschopflich
bleibt an Gebot, fiir das Eigene reif zu werden. Uberfluf} ist
abernicht die Unmenge, die dem Satten als das stets noch Ubrige
vorliegt. Der echte UberfluB ist das UberflieBen, das sich selbst
itberflieBt und so iibertrifft. Bei solchem Ubertreffen flieSt das
UberflieBende zu sich selbst zuriick und erfihrt, daB es sich
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selbst, weil stets iibertroffen, nicht geniigt. Aber dieses sich iiber-
treffende Sich-nie-geniigen ist der Ursprung. Der Reichtum ist
wesenhaft Quelle, an der das Eigene erst und allein zum Eigen-
tum wird. Die Quelle ist die Entfaltung des Einen zur Uner-
schopflichkeit seiner Einheit. Das Eine solcher Art ist das Ein-
fache. Reich sein kann nur, wer versteht, den Reichtum frei zu
gebrauchen und ihn zuvor iiberhaupt in seinem Wesen zu sehen.
Dies vermag allein, wer arm sein kann im Sinne der Armut,
die kein Entbehren kennt. Denn das Entbehren verstrickt sich
stets in ein Nichthaben, das gleich unmittelbar, wie es nicht
hat, alles auch unmittelbar, ohne die Eignung dafiir, »haben«
mochte. Dies Entbehren entspringt nicht dem Mut der Armut.
Das habenwollende Entbehren ist bloBe Armseligkeit, die sich
unausgesetzt an den Reichtum hingt, ohne dessen echtes Wesen
wissen zu konnen und die Bedingungen seiner Aneignung iiber-
nehmen zu wollen. Die wesenhafte Armut ist der Mut zum
Einfachen, das nur im Urspriinglichen west. Diese Armut er-
blickt das Wesen des Reichtums und weill daher sein Gesetz.
Das Reichseinwollen muf3 durch ein Sichiibertreffen hindurch.
Dies aber will gelernt sein. Das Lernen muf} dort beginnen, wo
der Reichtum sich am leichtesten zeigt. Dies geschieht dort, wo
er ausgebreitet ist und das Wesen des Einfachen, d. h. der Quelle,
sich noch in der unmittelbaren Fiille des Dargereichten ver-
bergen kann. Ausgebreitet ist der Reichtum, der die Quelle
selbst ist, dort, wo der ihr entsprungene und von ihr iiberall
noch gedréngte Strom sich ausgebreitet hat, um dann meerbreit
und fiir das Meer bereit in dieses auszugehen. Der Strom »ist«
die Quelle, so daB sich zufolge seines Ausgangs ins Meer die
Quelle selbst im Meer verbirgt. Jene Manchen aber, die Scheue
tragen, an die Quelle zu gehen, miissen aus dieser Scheu den
Weg zur Quelle als den Umweg iiber das Meer erkannt haben.
Kolonie liebt ihr Geist. Diese Dichter sind Schiffer.
Sie,
Wie Maler, bringen zusammen
Das Schone der Exd’ . . .
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Das Dichten dieser Dichter ist noch nicht im eigensten Wesen der
Dichtung. Thre Art ist noch wie die der Maler. Thr Sagen ist noch
nicht heimisch geworden im Heimischen. Es ist jenes Dichten,
das Bellarmin mit dem Gefdhrten vollbringen muBte: Hyperion-
dichtung. Auf ihrer Ausfahrt iiber das Meer in das fremde Land
bringen sie das Schone der Erd’ zusammen. Das Schone meint
hier keineswegs das Vielerlei des Reizenden und Gefilligen. Das
Schone der Erd’ ist die Erde in ihrer Schonheit. Mit diesem Wort
nennt der Dichter des >Hyperion« aber das Seyn. Statt vieler
Zeugnisse geniige der Hinweis auf die Stelle eines Entwurfes
einer Vorrede zum >Hyperion« (II, 546):

Jenen ewigen Widerstreit zwischen unserem Selbst und der Welt zu
endigen, den Frieden alles Friedens, der hoher ist, denn alle Ver-
nunft, den wiederzubringen, uns mit der Natur zu vereinigen, zu
Einem unendlichen Ganzen, das ist das Ziel all’ unseres Strebens,
wir mogen uns dariiber verstehen oder nicht.
Aber weder unser Wissen noch unser Handeln gelangt in irgend
einer Periode des Daseyns dahin, wo aller Widerstreit aufhort, wo
Alles Eins ist; die bestimmte Linie vereinigt sich mit der unbestimm-
ten nur in unendlicher Annéherung.
Wir hitten auch keine Ahndung von jenem unendlichen Frieden, von
jenem Seyn, im einzigen Sinne des Worts, wir strebten gar nicht,
die Natur mit uns zu vereinigen, wir dachten und handelten nicht,
es ware iiberhaupt gar nichts, (fiir uns) wir ddchten selbst nichts, (fiir
uns) wenn nicht durch jene unendliche Vereinigung, jenes Seyn, im
einzigen Sinne des Worts vorhanden wire. Es ist vorhanden — als
Schoénheit; es wartet, um mit Hyperion zu reden, ein neues Reich
auf uns, wo die Schonheit Konigin ist. —
Ich glaube, wir werden am Ende alle sagen: heiliger Plato, vergieb!
man hat (urspr. wir haben) schwer an Dir gesiindigt.

Der Herausgeber.

Die Schonheit ist die Anwesenheit des Seyns. Das Seyn ist das
Wabhre des Seienden. Das Wahre des Seienden nennt der Dichter
des >Hyperion¢, Hélderlin in der Zeit seiner Ausfahrt in die
Fremde, stets die Natur. Der heimgekommene Dichter freilich
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wird eines Tages, da er das sagen muB, was das Heimischwerden
im Eigenen begriindet, dies Wort nicht mehr als das Grundwort
seines Dichtens gebrauchen *. Indessen aber miissen die Schiffer
die Schonheit der Erde erscheinen lassen, wenn anders sie als
die Dichter das Wahre sagen sollen. Die Schonheit ist das ur-
spriinglich einigende Eine. Dieses Eine kann nur erscheinen,
wenn es als Einigendes auf sein Eines zusammengefiihrt wird.
Das & wird nach Plato nur sichtbar in der ovvaywysj, d. h. Zu-
sammenfithrung. Aber die Dichter bringen zusammen wie
Maler. Sie lassen im Anblick des Sichtbaren das Seyn (die idéa)
erscheinen. Wie Maler meint nicht, diese Dichter malten das
Wirkliche ab. Das Malen hat sein Wesentliches im Entwurf
(dmddeaic) des einen Anblicks, in dessen Einheit das Schone sich
zeigt. Die Dichter sind, wie die selbe Vorrede sagt, keine »Be-
richterstatter«, die hinter dem bloBen Wechsel der immer neuen
» Tatsachen« herjagen. Der Vergleich der Dichter mit den Malern
will keineswegs der »beschreibenden Poesie« das Wort reden.
DaB Holderlin diese zuriickweist, zeigt ein Distichon, das un-
mittelbar nach dem >Hyperion« entstand (I11, 6):

WiBt! Apoll ist der Gott der Zeitungsschreiber geworden,
Und sein Mann ist wer ihm treulich das Faktum erzahlt.

Die Dichter, denen Beruf ist, das Schone im Entwurf der Schon-
heit erscheinen zu lassen, wissen, wenngleich nur ahnend, wohin
ihre Fahrt geht. Deshalb entziehen sie sich nicht der Ausfahrt
iiber das Meer. Aus der Scheu vor der Quelle schopfen sie den
Mut zur Armut, die sich nicht fiir zu gut hilt, erst den Durch-
gang durch die Wanderfahrt zu iiberstehen. Sie fahren

und verschmahn
Den gefliigelten Krieg nicht,

Gefliigelt heiBt ihr Krieg nach des Schiffes Fliigel, mit welchem
Wort Holderlin in der Elegie >Der Archipelagus< (IV, 91) die
Segel benennt. Der gefliigelte Krieg ist der Kampf mit dem

* Vgl. » Wie wenn am Feiertage . . .«
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Widrigen der Winde und mit der Ungunst der Wetter. Denn
das Meer ist allen Winden offen. Nicht immer ist gute Fahrt
und das Eindeutige ihrer Richtung. Unentschieden bleibt man-
ches. Doch dieser Krieg 1Bt die Moglichkeiten des echten und
unechten Reichtums und darin die Richtung zur Quelle hervor-
kommen, wenngleich er selbst nie seine Quelle ist. Deshalb sind
die Schiffer entschlossen,

Zu wohnen einsam, jahrlang, unter
Dem entlaubten Mast,

Wie ein langer Winter, in dem die Baume ohne Laub stehen
und die Krifte und Safte des Wachstums zuriickhalten, so ist die
Zeit der Meerfahrt unter dem Mastbaum. Der schwankt mit
seinem Holz- und Tauwerk gleich einem entblitterten winter-
lichen Baum im Sturm. Zur Zeit der Glut des siidlichen Feuers
aber bietet er keinen Schatten. So wohnen die Schiffer fern den
schattigen Wildern der Heimat im Unheimischen als in einem
Fremden. Sie wissen, daf} die Zeit lang ist, in der das Wahre
sich ereignet; jahrlang harren sie dort,

wo nicht die Nacht durchglinzen
Die Feiertage der Stadt,
Und Saitenspiel und eingeborener Tanz nicht.

Die Schiffer sind ohne Feiertage. So scheint es, als seien sie ohne
jeden Bezug zum Fest in eine festlose Zeit hinausgestoBen. War-
um nennt Hoélderlin aber eigens die Nacht? Weil die Schiffer auf
der Fahrt sie durchwachen. Sofern ihr Wachen iiberhaupt die Art
bestimmt, wie sie die Zeit ihrer Wanderschaft durchharren, er-
scheint diese Zeit als die Zeit der Nacht. In ihr ist weder das
Fremde noch das Heimische schon rein entschieden. Aber dieses
Unentschiedene ist nicht nichts. Die Zeit dieser Nacht sinkt nie
in die bloBe Finsternis zusammen, die jeden Durchlal versagt.
Diese Nacht hat ihre eigene Klarheit; ernst ist sie, ohne die Hei-
terkeit des ruhenden Spiels, aber doch ruhig wartend, aber noch

ohne das Schweben und Schwingen des heimischen Tanzes. Die
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Nacht der Wanderschaft der Schiffer, die ausgefahren sind, das
Feuer vom Himmel zu erfahren, bleibt die Mutter des Tages,
der als Feiertag zum Vortag des Festes bestimmt ist, zu dessen
Zeit das ausgeglichene Schicksal verweilen 1aBt. Die Fahrt der
Schiffer ist die Nachtwache fiir das Schicksal. Die Schiffer sind
auf der Fahrt zum Ursprung ihres eigenen Wesens. Deshalb
konnen sie nie Abenteurer werden. Diesem ist das Fremde jeweils
das » Exotische«, das er rauschsiichtig durchkostet, um dabei viel-
leicht den StoB des Uberraschenden und Ausgefallenen zu spii-
ren, das er dann mit dem » Wunderbaren « gleichsetzt. Die Meer-
fahrt der Schiffer ist edel und niichtern. Sie erfahrt im Fremden
den ersten Widerschein des Eigenen, fiir dessen Aneignung sie
erfahrener werden wollen. Der Abenteurer dagegen ist nur im
Geschichtsraum des schlechthin Festlosen moglich. Doch hier ist
er nur noch der sich selbst nicht kennende Ersatz der Erfahren-
den und so die letzte Verwirrung der festlosen Zeit. Die Schiffer
dagegen haben die Ortschaft ihres Wesens in der Wanderschaft
der Wanderung, die von ihrem Beginn an schon Heimkehr ist.
Der dichterische Sinn der Frage Wo aber sind die Freunde? er-
hellt aus der Antwort, die mit der gleichen Strophe sich zu ent-
falten beginnt. Die Frage fragt: An welchem Ort ihres Wesens
sind jetzt die Dichter der kommenden Zeit? Die scheu umschrie-
bene Antwort lautet: Die Einen sind noch auf der Meerfahrt
begriffen. Wir kennen sie nicht. Der Andere ist schon heimge-
kommen. Er beginnt jetzt zu Hauf} den eigentlichen Gang an
die Quelle. Hier ist er der erste Lernende und deshalb noch ohne
Gefidhrten. Das Wort aus der Titanenhymne (IV, 208) weist
jetzt in die néchste Zukunft:

Ich aber bin allein.

Dies Wort ist weit entfernt von einer trostlosen Feststellung der
leeren Verlassenheit. Es meint das irrelose Wissen, das nur noch
das Eigene zu lernen entschieden ist, indem es auf das gefundene
Schickliche achtet, das die Eignung hat, die erfahrene Schickung
darzustellen. Dies Wort entscheidet, daf3 jetzt die Dichtung
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anderer Art sein muf} als das Darstellen jener, die wie Maler
das Schone zusammenbringen. Weil der Dichter jetzt allein sein
muf}, kann sogar das gute Gesprich nicht mehr helfen. Eine
andere Mirzenzeit ist da. Sein Sagen ist anders. Wenn das
Alleinsein nicht leere Verlassenheit ist und somit ein Gespriach
bleibt, dann hat doch auch das Gesprich jetzt andere Art; denn
das gefundene Eigene der Art verbiirgt erst das Erblithen des
Wesens. Die letzte Strophe des Gedichtes >Ganymed« (IV, 69)
deutet alles:

Der Friihling kommt. Und jedes, in seiner Art,
Bliiht. Der ist aber ferne; nicht mehr dabei.
Irr gieng er nun; denn allzugut sind
Genien; himmlich Gesprich ist sein nun.

Ferne ist der Dichter jetzt nicht mehr der Heimat; er ist nah an
der Quell. Aber er ist fern dem Griechenlande und den gewese-
nen Gesprichen. Die Art des Fernseins jedoch ist das Griilen.
Wollte freilich der Dichter bei seinem Gang an die Quelle nur
auf das selbstische Konnen rechnen, dann gieng er irr. Aber er
geht nicht irr; denn er kennt jetzt, wie die zweite Strophe des
Gedichtes sagt, der Liifte geschdrfter Spiel. Sein Horen ist klarer.
Sein Sagen ist strenger. Aber er ist nicht der michtig tonende
»Prophet«. Er beginnt nur, den freien Gebrauch des Eigenen
zu lernen. Darum muf} das Fremde nahe bleiben. Darum behilt
fiir die kiinftigen Dichter die Wanderschaft das Unumgéngliche
gemil dem Gesetz des Heimischwerdens. Darum muB8 er, der
allein ist und auf das Eigene denkt, zugleich der Gefdhrten
gedenken (>Die Titanens, IV, 208):

Ich aber bin allein.

— — und in den Ocean schiffend
Die duftenden Inseln fragen
Wohin sie sind ?

Auch da, wo Versstiicke fehlen, ist der Zusammenhang deutlich.
Der Dichter denkt nicht an die Schiffer, um sich durch den Ge-
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danken an ihr Fernbleiben in die eigene Einsamkeit hinabzu-
steigern. Er denkt sein Alleinsein, damit er aus dem Wesen
seines vorangehenden geeinzelten Ganges in der Zugehorigkeit
zu den Schiffern bleibe und das bestehende Gesetz des Heimisch-
werdens gut gedeutet werde. Dazu ist n6tig, den Beginn und die
Aufenthalte der Ausfahrt, den Wendungspunkt zur Heimkehr
und den Beginn der Heimkunft zu wissen. Deshalb fragt der
Dichter, wohin sie sind?

Nun aber sind zu Indiern
Die Ménner gegangen,

Nun aber — Dies klingt fast wie eine Enttduschung. Die Schiffer
sind doch nicht im gegriiBten Land geblieben, das dichterisch fiir
das Griechenland steht. Die Mdnner — im Entwurf hat Holder-
lin geschrieben: Die Freunde — sind iiber dieses hinaus weiter
nach Osten gegangen, wie vormals der Dichter selbst, der von
seiner Wanderung sagt ((Die Wanderung:, IV, 167):

Ich aber will dem Kaukasos zu!

Die dichtenden Mianner haben sich noch entschiedener von der
Heimat entfernt. Die Schiffer miissen noch tapferer sein im Ver-
gessen. Aber kommen sie in der duBersten Entfernung von der
Heimat dem Eigenen nicht gerade niher? Gelangen sie bei den
Indiern nicht an den Ort, wo sich die Ausfahrt in die Kolonie
zur Riickkehr an die Quelle wendet? Kann das Denken, das ihre
Fahrt leitet, nur darin aufgehen, nicht an die Heimat zu
denken?

Nun aber — — — zu Indiern — Das ist das Wort der Zuversicht.
Am Indus wendet es sich zu Germanien. In einem Hymnen-
bruchstiick, dem N. v. Hellingrath die Uberschrift >Der Adler«
gegeben hat, heifit es (IV, 223):

Anfanglich aber sind
Aus Wildern des Indus
Starkduftenden

Die Eltern gekommen.


https://doi.org/10.5771/9783465141402

140 » Andenken «

Der Stromgeist des Indus hat die Urheimat der Eltern heimisch
gemacht und das erste Wohnen gegriindet. Im Bereich dieses
Stromes sollen die fahrenden Minner Elterliches erfahren, da-
mit sie, heimkommend, erfahrener sind, um die Eltern in ihrem
urspriinglich Eigenen zu begriilen und ihnen fiir das Bewah-
ren des Ursprungs zu danken, das sie jetzt in der deutschen Hei-
mat erfiillen. Das Hindenken zu den Mannern bei den Indiern
denkt nur darauf, das Eigene immer eigener wissen zu lernen
und in seinem freien Gebrauch geiibter zu werden. Dem ent-
spricht in der Umkehrung, daBl schon in der Hyperionzeit, wo
das Eigene nur erst ahnend gesucht, aber das Schickliche noch
nicht gefunden ist, die Fahrt des lernend-lehrenden Mannes in
die fernste Ferne drangt. Hyperion schreibt dem Gefihrten
Bellarmin (11, 102):

Es ist, als ziirnt’ ich meinem Adamas, dal} er mich

verlieB, aber ich ziirn’ ihm nicht. O er wollte ja

wiederkommen! In der Tiefe von Asien soll ein Volk von seltner

Trefflichkeit verborgen seyn; dahin trieb ihn seine

Hoffnung weiter.

Die Weite dieses weiter hat indessen das Unbestimmte des nur
Ahnungsvollen verloren. Das »weiter« meint nicht die blofle
Ausdehnung eines abenteuerlichen Fahrens in eine noch gro-
Bere Entfernung. Das Fernste der Ferne ist das Anfdngliche der
Herkunft der Eltern. Bei den Indiern ist die Ortschaft der Wende
der Wanderschaft vom Fremden in das Heimische. Die Fahrt
dorthin, wo es sich zu » Germanien « wendet, bringt die Ausfahrt
in die Fremde an ihren Entscheidungsort. Damit aber wird das
siidliche Land, das fiir das Griechenland steht, seinerseits zum
Ausgangsort fiir die Fahrt zum Ort der Wendung der Wander-
schaft. Darum muB der Dichter jetzt den Ort dieser Ausfahrt
nicht nur iiberhaupt nennen. Er muBl im betonenden Dort die
Notwendigkeit, auch von dieser ausgezeichneten Fremde zu
scheiden, eigens zugestehen.

Dort an der luftigen Spiz’

An Traubenbergen, wo herab
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Die Dordogne kommt

Und zusammen mit der précht’gen
Garonne meerbreit

Ausgehet der Strom.

Noch einmal erscheint das zuvor gegriiite Land, aber jetzt im
GruB eines Abschieds, der eine gewandelte Wiederkehr in sich
trigt. Die luftige Spiz 148t neu an »den Luft« und »die Luft«
des Nordost denken, der jetzt in seiner unnachsichtigen Schirfe
darauf wartet, die Schiffer auf den Weg in die fernste Ferne des
» Anfinglichen« zu bringen. Im Offenen des Meeres bereitet
sich die letzte Entscheidung der Wende vom Fremden zum Eige-
nen. Der Reichtum der Quelle beginnt sich zu verschenken. Da
miissen die fahrenden Dichter, um das Gewesene im Kiinftigen
zu behalten, dort ihr Andenken festgemacht haben, wo alles
zur Mdrzenzeit um den Strom und seine langsamen Stege ge-
sammelt ist und erstmals das Feuer vom Himmel erscheint.
Wihrend der Dichter noch an die fernen Schiffer denkt und an
die Art, wie sie auf ihrer Wanderschaft denken miissen, wird
sein eigenes Andenken, das indessen aus der Heimkunft die
Heimkehr bedenkt, in die Klarheit seines Wesens gehoben.

Nun aber sind zu Indiern / Die Manner gegangen — So spricht
jetzt die gelassene Langmut des einzelnen Mannes, der seine
Vereinzelung als die Wesenserfiillung einer Freundschaft er-
fahrt, die unter den dichtenden Ménnern einen Ersten fordert,
der im Lernen des freien Gebrauchs des Eigenen geopfert wird.
Der Dichter weil} in diesem Andenken, daB jeder Ort, der auf
der Ausfahrt in die Fremde zum Aufenthalt werden mul}, ein
Wesensort ist, durch dessen Ortschaft die Wanderschaft ihrem
eigenen Beginn entschiedener, will sagen, anfénglicher iiber-
eignet wird. Darum kann der Dichter auch nicht einen Ort zur
Ungunst des anderen hoher schétzen. Gleichwohl bleibt das
Land der Griechen in seinem Unterschied zur eigenen Heimat
das zuerst Begriifte und im Abschied der Fahrt zum Wendungs-
ort der Wanderschaft das zuletzt GegriiBBte. Das Ritsel des Den-
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kens, nach dessen Weise die ande) kenden Dichter denken, hat
jetzt seine einfache Wesensfiille a 1sgebreitet. Sie verlangt, dall
ihr Einfaches klar geschieden ins\Wort komme, damit eine Ant-
wort sei auf die Fragen, in denen die dichtende Besinnung auf
das Wesen der Freundschaft der dichtenden Ménner schwingt:
Welcher Art ist das Andenken, dessen Gedanken im Krieg mit
dem Meer entspringen und die Schiffer beseelen? Welcher Art
ist das Andenken, das den heimgekehrten »Beseeler« begei-

stert? ‘
Es nehmet aber

Und giebt GedachtniB die See,

Bei der Ausfahrt auf die See mul} die heimische Kiiste vergessen
und das Denken dem fremden Land zugewendet werden. Indem
das Meer das Andenken an die Heimat nimmt, entfaltet es zu-
gleich seinen Reichtum. Es fiihrt, wenn sein Offenes durchfahren
ist, an die fremde Kiiste und erweckt hier das Denken an das
Fremde, das gelernt werden soll, damit bei der Heimkehr die
Aneignung des Eigenen im Darstellen des mitgebrachten und
so verwandelten Fremden sich vollende. Die See nimmt so Ge-
dichtnis, indem sie gibt. Allein sie gibt zugleich Gedachtnis,
indem sie nimmt. Die auf der Meerfahrt gewihrte Zuwendung
zum Fremden erweckt im Anblick desselben erst das Denken
an das Eigene. Dies jetzt geschenkte Andenken, das vordenkt
auf den Gang an die Quelle, 148t aber wieder das Nur-Fremd-
artige des Fremden vergessen, so daB einzig das auf das Eigene
zu verklirte Fremde fiir dieses behalten wird. Erst weil das Neh-
men des Gedichtnisses auch ein Geben und das Geben auch ein
Nehmen ist, nehmet aber und gibt Gedachtnis die See. Die
Meerfahrt wird durchwaltet von einem Andenken, das an die
verlassene Heimat zuriick- und an die zu gewinnende voraus-
denkt. Dennoch kann dieses Denken der Schiffer nie ein reines
Andenken sein, weil es stets ein Vergessen fordert. Wohl tréagt
auch dieses Andenken schon in das zu Hauf} zuriick und halt die
Denkenden in ihm fest.

Und die Lieb’ auch heftet fleiBige Augen.
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Das gute Gesprich, an das der Dichter sich zunédchst halten
méchte, um das Bleibenkénnen im Eigenen zu lernen, 1aBt
héren von Tagen der Lieb’. Denn die Liebe ist der Blick fiir das
Wesen des Geliebten, welcher Blick durch dieses Wesen hindurch
in den Wesensgrund der Liebenden blickt. Doch dieser Wesens-
blick unterscheidet sich vom bloBen Beschauen, das im Genuf3
eines Anblicks sich erschopft. Das Blicken des Geistes der Liebe
bleibt nicht am Anblick haften, sondern heftet sich selbst im
Wesen des Geliebten an, um dieses, durch das fleifSige Blicken,
fest in seinen Grund zuriickzustellen. Zuerst hat Hélderlin ge-
schrieben (IV, 301):

und
Die Lieb heftet
Die Augen an.

Das anheftende Blicken der Liebe geschieht mit FleiB, d. h. nicht
nur in steter Sorge, sondern »mit Absicht«. Allein diese Absicht
ist nicht die Absicht der Berechnung. Sie entstammt dem Ab-
sehen des Wesensblickes auf den Wesensgrund der Liebenden.
Dieses Absehen heftet alles an den Grund. Das anheftende Den-
ken des Geistes der Liebe ist auch ein Andenken. Die Liebenden
denken in das Wesen des Geliebten voraus und miissen doch stets
dahin zuriickdenken, daB sie selbst sich im zugedachten Wesen
halten. Im Andenken der Schiffer und im Andenken der Lie-
benden kommt jetzt das urspriingliche Wesen des Andenkens
zum ersten Leuchten. Das An-denken ist ein Festmachen, das
an ein Festes hindenkt, woran die Denkenden sich halten, um
sich in ihrem eigenen Wesen festhalten zu kénnen. Das Anden-
ken befestigt die Denkenden in ihren Wesensgrund. Aber das
Denken der Schiffer und das Denken der Liebenden sind beide
gleichwohl noch nicht das urspriingliche Andenken. Mag auch
die Liebe einzig an den Wesensgrund der Liebenden denken,
ihr Andenken verharrt doch im Umbkreis dieser und denkt auf
ihre Zugehorigkeit zueinander. Das Denken der Liebe nimmt
den Wesensgrund der Liebe in Anspruch. Aber es vermag, fiir
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sich genommen als Liebe, diesen Grund selbst nicht als den
Grund fiir das Wohnen aller Lieben einer geschichtlichen Hei-
mat zu grinden. Das Andenken der Schiffer bringt wohl im
standigen Denken an die Fremde und an die Heimat das Schone
der Erd’ als den Grund alles Seienden zusammen. Aber dieses
zusammenbringende Denken auf das Eine geht nicht schon an
die Quelle. Dazu miissen die Schiffer erst am Ufer des heimi-
schen Landes festmachen, die Meerfahrt aufgeben und sich auf-
machen zum Gang in die Ndhe des Ursprungs. Solange sie als
Schiffer auf der Fahrt sind, ergriinden sie zwar einen Grund.
Doch die Wesensorte, die sie erfahren, verwehren ihnen das
Bleiben und versagen das, was bleibt.

Was bleibet aber, stiften die Dichter

Was die Liebe in ihrem Wesensblick erblickt, ist ein Bleibendes.
Aber das liebende Erblicken ist kein Stiften. Die Art, wie die
Schiffer das Eine ergriinden, ist ein Stiften. Aber sie stiften nicht,
was bleibet. Deshalb stiften sie nicht urspriinglich. Deshalb sind
sie noch nicht die Dichter des kommenden Dichtertums. Doch
was ist das, was bleibet? Worin besteht das urspriingliche Stif-
ten? Das Eine ist ohne das Andere nicht zu denken. In ihrem
Bezug jedoch wesen die Dichter.

Was bleibet — ist das Bleibende. Wer kennt dies, auch wenn er
es nie gefunden, nicht doch aus dem Meinen der Wiinsche? Das
Bleibende ist das Unverédnderliche. Aber dies kann samt seiner
Unverdnderung in einem Augenblick weggehen. Daher bleibt
erst das, was nicht weggeht, weil es nicht vergeht, da es unver-
ginglich ist. Das Unvergéngliche zeigt sich als das Immerwah-
rende. Das Bleiben besteht im Beharren nach dem Sinn der be-
staindigen Anwesenheit. Fliichtig denken wir so das Bleibende
und achten kaum darauf, daB sogar das Ubrigbleibende eines
gerade noch verbleibenden Restes vielleicht auch immer wihren
konnte. Hier hat dann das Bleiben das Auszeichnende verloren,
um deswillen wir das Bleibende herbeiwiinschen. Oft auch neh-
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men wir das Bleibende als das, was uns, so wie wir sind, auf-
nehmen soll, so daB3 wir im Bleibenden vorhanden sind, wie ein
Ding in einem selbst dinghaften Behiltnis. Das Bleibende so-
wohl wie uns selbst verrechnen wir als Dinge und halten dabei
das Wesen des Bleibens fiir ausgerechnet und jedem Verstand
verstandlich. Wenngleich das menschliche Denken diesem Blei-
benden immer wieder zuneigt, wenn auch Holderlin diesem
Gedanken des Bleibenden nicht entgeht, wir miissen doch auf
das Gedicht selbst und nur auf dieses héren, da es sich im Nen-
nen dessen, was bleibet, vollendet. Der Dichter gibt in diesem
SchluBwort keine Aufkldrung iiber das, was bleibet. Er nennt
das nicht, wonach wir zuerst greifen mochten, den » Inhalt« des

Bleibenden. Im Entwurf des Verses hat Holderlin zuerst ge-
schrieben (IV, 301):

Ein Bleibendes aber stiften die Dichter.

Ein Bleibendes — nicht das Bleibende iiberhaupt, was unbe-
stimmt und ohne jede Hinsicht gemeint ist. Ein Bleibendes ist
das Bleibende eines eigenen Bleibens. Kommt solches nicht im
Gedicht zum Wort? Der zuriickbleibende Dichter 148t das fremde
Land griiBen. Aber der Zuriickbleibende verharrt nicht in der
Starre einer blinden Verlassenheit. Er ruft nach dem, was ihm
das Vermogen gibt, in der eigenen Bestimmung zu ruhen, d.h.
zu bleiben. Dieses Bleiben enthiillt sein Wesen in der Frage: Wo
aber sind die Freunde? Das Bleiben im Eigenen ist der Gang
an die Quelle. Sie ist der Ursprung, dem alles Wohnen der
Erdensohne entspringt. Das Bleiben ist ein Gehen in die Nihe
des Ursprungs. Wer in dieser Ndhe wohnt, erfiillt das Wesen
des Bleibens.

Schwer verlafit
Was nahe dem Ursprung wohnet, den Ort.

Nicht von ungefihr steht dies Wort in der Hymne >Die Wande-
rungs, die mit dem Preisen der heimatlichen Erde anhebt (IV,
167). Das Bleiben ist das kaum Verlassenkonnen des Ursprungs-
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ortes. Die Schwere des schwer Verlassens entstammt der Scheu
des Ganges an die Quelle, denn die Scheu vor dem Gescheuten
ist in diesem schon befestigt. Dann aber muf3 die Quelle das
Feste sein. Sie ist es, weil sie und insofern sie als der Ursprung
west. An der Quelle vollendet sich der Reichtum, der im Meer
beginnt. Die Quelle ist jedoch der Reichtum erst dann, wenn
sie als die Quelle erfahren wird. Das geschieht so, da8 sie durch
die Wanderschaft in die Fremde zuvor das Ferne wird, dem eine
Heimkunft sich nahen kann, wenn sie zur Heimkehr geworden.
Aus dem Nahe-kommen mul} das Nahe-dem-Ursprung-wohnen
selbst entspringen. Dieses Wohnen behilt die Art des Nahe-
kommens, gesetzt, dall es weill (Reif sind — — — IV, 71):

Vieles aber ist
Zu behalten. Und Noth die Treue,

némlich zum Wesen des Ursprungs. Denn der Ursprung iiber-
trifft sich im Entspringenlassen und gentigt sich selbst nie. Der
Ursprung kann aber nur arm an ihm selbst sein, weil er bei
allem Entspringenlassen zuvor sich festigt in seinem Wesens-
grund. Nur was sich in sich selbst zuriickfestigt, vermag aus sich
entspringen zu lassen, ohne dadurch sein Wesen zu verlieren.
Der Ursprung behilt sein Wesen durch dieses Sichfestigen in
den Grund, der dadurch erst als ein Grund erlangt wird. Das
Sichfestigen des Ursprungs ist ein Erfestigen des Grundes. Im
Erfestigen allein besteht das dem Ursprung eigene Feste. Der
Ursprungscharakter der Quelle erschopft sich keineswegs darin,
daB} sie als verborgener Behilter ein Gewdsser abgibt. Das ur-
spriingliche Quellen der Quelle quillt in ihren Grund zuriick.
Sie ist nicht nur verborgen durch die Erde, sondern ihr Quellen
ist ein sichverbergendes Bergen in den Grund. So bleibt die
Quelle am Festen ihres Grundes. Dem Ursprung nahe wohnen
heit daher, seiner Erfestigung in den Grund folgen. Dieses
Folgen muB, weil es den Ursprung weder erst macht noch auch
nur wie ein Vorhandenes vorfindet, an dieses Feste sich der-
gestalt halten, daB3 es den Ursprung in seiner Erfestigung, die
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stets ein Entspringenlassen ist, zeigt. Das Zeigen bringt das
Gezeigte nahe und hilt es doch fern. Das Zeigen néhert sich nur
dem Gezeigten. Je wesentlicher die Ferne ist, in der diese Néhe-
rung sich halt, um so niher ist das Zeigen dem Gezeigten. Die-
ses bleibt in dem Grade ferner, als zu ihm selbst ein wesentliches
Sichentziehen gehort. Die hierdurch entfaltete fernere Ferne
verbiirgt aber die wesentlichere Nahe des Zeigens zum Gezeig-
ten. Denn diese Nahe bemifBt sich nicht nach einem rédumlichen
Abstand, sondern nach der Art der Offenheit des Gezeigten und
des ihm gemiBen Zeigens. Der Ursprung 148t bei dem in sich
zuriickgehenden Erfestigen seines Grundes die fernste Ferne
entspringen und in dieser die Moglichkeit der reinen, die Ferne
aushaltenden Nihe. Der Ursprung 1dBt sich nur so zeigen, dall
dieses Zeigen als die dem Ursprung entsprungene Riickkehr der
Wanderschaft in die Naherung zum Ursprung sich einldBt. Da-
durch wird das Zeigen im Festen des Ursprungs selbst fest-
gesteckt. Dies heilt: gestiftet. Demnach ist das Stiften das dem
Ursprung sich nihernde Bleiben, das bleibt, weil es als der
scheue Gang zur Quelle den Ort der Nahe nur schwer verlassen
kann. Was dieses Stiften als zeigendes Bleiben stiftet, ist es selbst.
Das Bleiben ist hier das Bleibende. Dies Gestiftete kann der
Dichter Ein Bleibendes nennen. Dies Gestiftete allein ist es, was
er als das denkt, was bleibet.

Der Versuch einer inhaltlosen Kennzeichnung des Bleibens und
des Stiftens scheint dem SchluBwort des Gedichtes zu entspre-
chen. Das gilt freilich nur so lang, als wir dies Wort vereinzelt
nehmen und dabei noch iibersehen, daf3 es bei aller unmittel-
baren Unbestimmtheit doch an die Dichter denkt. Sie sind Halb-
gotter. Die Quelle ist die Quelle der Strome, und zwar der hei-
matlichen Strome, deren Stromwesen in den Hymnen »Am Quell
der Donaus, >Der Rheins, >Der Ister< gedichtet worden. Diese
Strome sind der wesende Geist der Dichter, die zwischen den
Menschen und den Géttern stehend, fiir dieses offene Zwischen
erst den Grund ergriinden miissen, dem ihr Wesen entspringt.
In diesem Offenen allein finden die Gétter und die Menschen
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zueinander, wenn ihnen solches geschickt wird. Dies Offene
offnet sich, wenn das kommt, was iiber den Menschen und den
Gottern ist, indem es hochher kommend erst ein Offenes auf-
gehen 1aBt, so daB ein Wahres (Unverborgenes) sein kann. Dies
im voraus Offnende ist das Heilige, das unvordichtbare Gedicht,
das zuvor schon alles Dichten iiberdichtet hat, weil in ihm alles
Stiften sein Gestiftetes festmacht. Das Heilige 6ffnet sich den
Menschen und den Goéttern zumal, wenn das Fest sich ereig-
net. In ihm erscheint das Feste, worin der Wesensursprung des
Dichters sich erfestigt. Dem Ursprung wohnt der Dichter nahe,
indem er das Ferne zeigt, das im Kommen des Heiligen naht.
Der Dichter kann dies Kommende erst dann ersehen und so der
Zeigende und der Dichter sein, wenn er zumal an das Feuer
vom Himmel denkt und dieses Erfahrene zuriickbringt in die
Notwendigkeit einer Darstellung, die an die Aneignung des
eigenen Vermogens denkt. Denn nur deshalb, weil er, anden-
kend an das Gewesene der Wanderschaft und an das zu Ler-
nende der heimischen Ortschaft, offen ist fiir das Gottertum und
das Menschentum, hat er den zeigenden Blick fiir das Offene,
in dem allein Gotter erst zu Gast kommen und Menschen eine
Behausung bauen konnen, innerhalb deren das Wahre ist, an
das sie sich festzuhalten vermdgen. Der Dichter zeigt dieses
Offene des Zwischen, worin er selbst zuerst wohnen muB, da-
durch, daB sein Sagen zeigend dem Ursprung folgt und so das
Bleiben ist, das sich in das Heilige festigt, das in sein Wort kom-
men soll. Gestiftet wird erst nur dieses Stiften. Nur wenn dieses
Bleibende bleibt, ist das Nahe-dem-Ursprung-wohnen gegriin-
det. Das Stiften ist jetzt zu Hauf3 in seinem Wesen. Das stiftende
Wohnen ist das urspriingliche Wohnen der Erdenschne, die zu-
gleich die Kinder des Himmels sind. Das sind die Dichter. Thre
Dichtung ist erst nur Stiftung. Diese Dichter stecken erst nur
den Baugrund ab und fest, auf dem das Haus gebaut werden
muB, in das die Goétter zu Gast kommen sollen. Die Dichter

wethn den Boden. Sie sind nicht die Zimmerleute, die gar schon
das Richtfest feiern diirften (*Der Gang aufs Land, IV, 113):
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Moge der Zimmermann vom Gipfel des Daches den Spruch thun,
Wir, so gut es gelang, haben das Unsre gethan.

Doch warum sollen die Stiftenden, die das Hochste zum voraus
sagen, nicht auch vordenken an das, was zum Bauen des Hauses
gehort, insgleichen an das, was vermag, den Bau zu bewahren
und so die Verhiltnisse festzuhalten, in die dann Gotter und
Menschen gekommen sind? Freilich das Festhalten ist anderer
Art als das Festmachen. Zu diesem ist das Hochste notwendig,
zu jenem das Strengste. Keines vermag das andere zu ersetzen.
Deshalb muf} im Hinblick auf das Festhalten des Entsprunge-
nen die Kunst zuriicktreten. Holderlin sagt in einem Wort zu
dem Pindarfragment, dem er die Uberschrift sDas Hochste« ge-
geben hat, dieses (V, 277):

Die Zucht, sofern sie die Gestalt ist, worin der Mensch sich und der
Gott begegnet, die Kirche und das Staatsgesez und anererbte Sazun-
gen (die Heiligkeit des Gottes und fiir den Menschen die Moglich-
keit einer ErkenntniB3, einer Erklarung) diese fithren gewaltig das
gerechteste Recht mit allerhochster Hand, sie halten strenger, als die
Kunst, die lebendigen Verhiltnisse fest, in denen, mit der Zeit, ein
Volk sich begegnet hat und begegnet.

Wenn aber die lebendigen Verhdltnisse zuvor nie zum Leben ge-
kommen und entsprungen sind, d.h. wenn sie nicht im Ur-
sprung festgestiftet bleiben und in ihrem Wesensgrund dichte-
rischen Ursprungs sind, dann hat alle Zucht, sie mag so streng
sein, wie sie will, nichts Festes, was sie festhalten konnte. Es
bleibt ihr ohne das Bleibende des Bleibens nahe dem Ursprung
nur das Nichts der Leere iibrig. Diese Leere betreibt dann nur
noch die Einrichtung des Vergessens der letzten Wahrheit, da83
selbst das Nichts nicht west ohne das Sein.

Das stiftende Wohnen nahe dem Ursprung ist das urspriingliche
Wohnen, worin das Dichterische erst gegriindet wird, auf dessen
Grunde dann die Erdensohne wohnen sollen, wenn anders sie
dichterisch wohnen auf dieser Erde. Das Dichten der Dichter ist
jetzt das Stiften des Bleibens. Das Bleiben west als das urspriing-
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liche Andenken. Dies denkt nicht nur zugleich an Gewesenes
und an Kommendes, sondern es denkt an das, von wo aus das
Kommende erst gesagt und wohin zuriick das Gewesene ge-
borgen werden muf}, damit dies Fremde selbst ein Eigenes sein
kann im angeeigneten Eigentum. Das Andenken denkt an die
Ortschaft des Ursprungsortes im Denken an die Wanderschaft
der Wanderung durch die Fremde. Das Andenken denkt an die
Quelle aus dem Denken an das durchfahrene Meer, in das die
Quelle zuvor als der Strom ausgegangen. Der Stromgeist trigt
die Quelle ins Meer und bringt dieses zuriick zur Quelle, die
jetzt erst im riickwirts gehenden Strom als die Quelle sich offen-
bart. Das Stromen des Stromes stiftet das Bleiben. Dies Blei-
bende bereitet den geschichtlichen Ort, an dem heimisch zu wer-
den das Menschentum der Deutschen erst lernen muf}, um, wenn
es die Zeit ist, in einer Weile des ausgeglichenen Schicksals ver-
weilen zu konnen. Nur wer zuriickgegangen ist in jenes Bleiben,
wird stark genug sein fiir dieses Verweilen. Die dichterische
Wahrheit des Andenkens wird verbiirgt im Gehen der Strome.
Nie vergegenwirtigt das Andenken blo8 den schon bekannten
Ursprung. Aber es schafft ihn auch nie. Wohl aber macht sich
dieses Denken, ihn zeigend, im Wesensgrund der Dichtung fest,
indem es ihrem Wesen in den Ursprung folgt und durch diese
Folge selbst das Dichten ist. Andenken ist das dichterische Blei-
ben im Wesen des schicklichen Dichtertums, das im festlichen
Geschick der kiinftigen Geschichte der Deutschen feiertdglich
seinen Stiftungsgrund zeigt. Das Geschick hat den Dichter in
das Wesen dieses Dichtertums geschickt und ihn zum Erstlings-
opfer ausersehen. In solcher Schickung ist der Dichter urspriing-
lich gegriit. Der also Gegriiite begriilt den Nordost, der den
Dichter in die Klarheit des Heimischen stellt und die Gunst ist
fiir die fahrenden Schiffer. Durch den Nordost steht der Eine
der Freunde mit den Anderen in derselben Luft. Deshalb kann
der Zuriickbleibende das ferne Land durch den selben Wind
griiBen lassen, der ihm das Eigene weist. Der Griilende bleibt
aber zuriick, weil das Wesen des GegriiBten durch den Grufl


https://doi.org/10.5771/9783465141402

» Andenken « 151

des Heiligen ein Bleiben geworden ist. Sein Bleiben wird im
Wort des Gedichtes Andenken gestiftet. Das Gedicht »driickt«
nicht » Erlebnisse « des Dichters » aus«, sondern nimmt den Dich-
ter hinein in den als Gedicht eréffneten Bezirk seines Wesens.
Das Gedicht birgt den verwunderten Dank fiir das Wunder-
bare, vom Heiligen gegriift und so in das Stiften gerufen zu
sein. Das dichtende Verwundern entfaltet den gestuften Reich-
tum der Berufung, die, zum Bleiben bestimmt, treppenweise
eine Stufe beriihrt, um sie auch schon zugunsten der ndchsten
zu verlassen, ohne die verlassene doch zu vergessen. Diese Fuge
des wandernden Heimischwerdens im Eigenen ist dichterisch
gefiigt in das aber, das dem Gedicht den verborgenen Ton gibt:

Der Nordost wehet — — — —
Geh abernun — — — —
Noch denket das mir wohl — — — —
Im Hofe aber wichset ein Feigenbaum — — — —
Es reiche aber — — — —
Wo aber sind die Freunde? — — —
Es beginnet nemlich der Reichtum — — — —

Nun aber sind — — — —

Es nehmet aber — — — —
Was bleibet aber

stiften die Dichter.

»>Andenkenc ist eine einzige in sich gefiigte Fuge des aber, die
das Wort des Ratsels nennt, als welches das Reinentsprungene
im Ursprung bleibt. Dichten ist Andenken. Andenken ist Stif-
tung. Das stiftende Wohnen des Dichters weist und weiht dem
dichterischen Wohnen der Erdensshne den Grund. Ein Bleiben-
des kommt ins Bleiben. Andenken ist. Der Nordost wehet.
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HOLDERLINS ERDE UND HIMMEL

VorTRAG, gehalten bei der Tagung der Hol-
derlin-Gesellschaft in Miinchen am 6. Juni
1959 im Cuvilliés-Theater der Residenz.

WieperHOLT am 14. Juli 1959 bei der Biblio-
theksgesellschaft Stuttgart im Blauen Saal der
Liederhalle.

WiepeErHOLT am 27. November 1959 fiir das

Studium Generale der Universitidt Freiburg
i. Br. in der Aula.

WieperHOLT am 18. Januar 1960 in der Neuen
Aula der Universitit Heidelberg.

Vorbemerkung zum Vortrag in Miinchen

Bei Immanuel Kant steht irgendwo dem Sinne nach folgende
Bemerkung: Es ist leicht, etwas zu entdecken, nachdem einem
gezeigt worden, wohin man sehen soll.

Ein Zeigender solcher Art bleibt fiir uns alle im Hinblick auf
Holderlin Norbert v. Hellingrath, dessen Bild heute vormittag
durch eine meisterliche Zeichnung Gegenwart wurde.

Vorbemerkung zum Vortrag in Stuttgart

Inzwischen ist die Frage laut geworden, ob Holderlin den
Philologen oder den Philosophen gehore. Er gehort weder den
einen noch den anderen, auch nicht beiden. Dieses Entweder-
Oder 14Bt, wie immer man es entscheiden mag, den maBgeben-
den Sachverhalt aulBler acht. Inwiefern? Insofern nicht dies
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nach Klarheit verlangt, wem von uns Holderlin gehore, son-
dern allein dies, ob wir im gegenwirtigen Weltalter es vermo-
gen, dem Gedicht Holderlins zu gehoren.

Dem allein gilt unser Nachdenken. Es ist ein Versuch, unser
gewohntes Vorstellen in eine ungewohnte, weil einfache, den-
kende Erfahrung umzustimmen. (Die Umstimmung in die den-
kende Erfahrung der Mitte des unendlichen Verhaltnisses —:
aus dem Ge-Stell als dem sich selbst verstellenden Ereignis des
Gevierts.)

Den einzig wahren Weg in die GroBe des Holderlinschen Ge-
dichtes gibt es nicht. Jeder der mannigfaltigen Wege ist als ein
sterblicher — ein Irr-weg.

Wenn es wahr ist, was Paul Valéry vom Gedicht sagt: »Das Ge-
dicht — dieses ausgehaltene Zégern zwischen Klang und Sinn,
dann ist das Horen auf das Gedicht und gar das Vordenken in
ein Hoéren noch zégernder als das Gedicht selbst. Indes hat sol-
ches Zogern seine eigene und hohe Bestimmtheit; es ist kein

bloBes Schwanken.

Vorbemerkung zum Vortrag in Freiburg i. Br.

An dieser Stelle ist ein Vorwort notig zu dem, was im folgenden
zu sagen versucht wird. Der Titel des Vortrags lautet: » Holder-
lins Erde und Himmel«. Dazu haben Sie einen Text vor sich,
dessen Uberschrift >Griechenland« heiBt.

So konnte es sich um eine Auslegung des Gedichtentwurfes han-
deln aus der Absicht, dadurch Hélderlins Vorstellungen von
Erde und Himmel darzulegen. Dies wire ein berechtigtes Vor-
haben. Es ergidbe vielleicht einen Beitrag zur Hélderlinfor-
schung.

Doch im Vergleich damit hat der folgende Vortrag Anderes im
Sinn, etwas Vorldufiges: eine Sache des Denkens. Ob und wie
dadurch Holderlins Dichtung als Dichtung uns dann im Wesen
trifft, bleibe offen.
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Es gilt, einen Versuch zu wagen, unser gewohntes Vorstellen in
eine ungewohnte, weil einfache, denkende Erfahrung umzu-
stimmen.

Der Bereich aber, worin diese Umstimmung spielt, ist der eines
dichterischen Sagens aus einem Dichtertum, das wir am Leit-
faden von literarischen und &sthetischen Kategorien nie be-
greifen konnen.

In welchem Sinne Hélderlin das Dichtertum — nicht nur sein
eigenes — erfihrt, lassen wir uns durch Bettina v. Arnim sagen.
Auf dem Grunde der 1804 erschienenen Anmerkungen Holder-
lins zu seinen Sophokles-Ubersetzungen deutet Bettina v. Arnim
gegen Ende des ersten Teiles der >Giinderode« Holderlins Be-
stimmung des Dichtertums in folgenden Satzen:

Und so habe den Dichter der Gott gebraucht als Pfeil, seinen Rhyth-
mus vom Bogen zu schnellen, und wer dies nicht empfinde und sich
[nicht] dem schmiege, der werde nie weder Geschick noch Athleten-
tugend haben zum Dichter, und zu schwach sei ein solcher, als da3 er
sich fassen konne, weder im Stoff, noch in der Weltansicht der friihe-
ren, noch in der spdteren Vorstellungsart unsrer Tendenzen, und
keine poetischen Formen werden sich ihm offenbaren. Dichter, die
sich in gegebene Formen einstudieren, die kénnen auch nur den ein-
mal gegebenen Geist wiederholen, sie setzen sich wie Végel auf einen
Ast des Sprachbaumes und wiegen sich auf dem, nach dem Ur-
rhythmus, der in seiner Wurzel liege, nicht aber fliege ein solcher auf
als der Geistesadler, von dem lebendigen Geist der Sprache aus-
gebriitet.

(Bettina v. Arnim, Samtliche Werke, ed. W. Oehlke, Bd.II, S. 345)

Griechenland*

O ihr Stimmen des Geschiks, ihr Wege des Wanderers
Denn an der [Augen] Schule Blau,

* Dritte Fassung, gedruckt nach StA II, S. 257 {. Die beiden in eckigen Klam-
mern stehenden Verse sind der zweiten Fassung entnommen; die gleichfalls
eckig eingeklammerten Worte » Augen« und »sichere« sind in den Lesarten
verzeichnet.
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Fernher, am Tosen des Himmels

Tont wie der Amsel Gesang

Der Wolken [sichere] heitere Stimmung gut

Gestimmt vom Daseyn Gottes, dem Gewitter.

Und Rufe, wie hinausschauen, zur

Unsterblichkeit und Helden;

Viel sind Erinnerungen. Wo darauf

Ténend, wie des Kalbs Haut

Die Erde, von Verwiistungen her, Versuchungen der Heiligen
Denn anfangs bildet das Werk sich

GroBen Gesezen nachgehet, die Wissenschaft

Und Zirtlichkeit und den Himmel breit lauter Hiille nachher
Erscheinend singen Gesangeswolken.

Denn fest ist der Erde

Nabel. Gefangen nemlich in Ufern von Gras sind

Die Flammen und die allgemeinen

Elemente. Lauter Besinnung aber oben lebt der Aether. Aber
An reinen Tagen [silbern
Ist das Licht. Als Zeichen der Liebe

Veilchenblau die Erde.

[Aber wie der Reigen

Zur Hochzeit,]

Zu Geringem auch kann kommen

GroBer Anfang.

Alltag aber wunderbar zu lieb den Menschen

Gott an hat ein Gewand.

Und Erkenntnissen verberget sich sein Angesicht

Und deket die Liifte mit Kunst.

Und Luft und Zeit dekt

Den Schroklichen, daB zu sehr nicht eins

Thn liebet mit Gebeten oder

Die Seele. Denn lange schon steht offen

Wie Blatter, zu lernen, oder Linien und Winkel

Die Natur

Und gelber die Sonnen und die Monde,

Zu Zeiten aber

Wenn ausgehn will die alte Bildung
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Der Erde, bei Geschichten nemlich

Gewordnen, muthig fechtenden, wie auf Héhen fiihret
40 Die Erde Gott. Ungemessene Schritte
Begriinzt er aber, aber wie Bliithen golden thun
Der Seele Krifte dann der Seele Verwandtschaften sich zusammen,
DaB lieber auf Erden
Die Schoénheit wohnt und irgend ein Geist
45 Gemeinschaftlicher sich zu Menschen gesellet.

Siif} ists, dann unter hohen Schatten von Baumen
Und Hiigeln zu wohnen, sonnig, wo der Weg ist
Gepflastert zur Kirche. Reisenden aber, wem,
Aus Lebensliebe, messend immerhin,

50 Die FiiBe gehorchen, bliihn
Schoner die Wege, wo das Land

HOLDERLINS ERDE UND HIMMEL

Erde und Himmel — die Wendung nennt einen Bezug. Das
Bindewort »und« spricht ihn zwar aus, sagt jedoch nicht, was
der Bezug ist und wie er sein kann, ob er fiir sich besteht, ob
er weither kommt. In diesem Fall miifite er in ein reicheres
Verhiltnis gehoren, aus dem auch Erde und Himmel erst ihre
Bestimmung empfangen.

Holderlin sagt uns davon. Wir mochten es horen. Wir versuchen
dies, indem wir einem Gedichtentwurf nachdenken, der >Grie-
chenland:« iiberschrieben ist. Indes konnen wir Menschen als die
Sterblichen nur héren, wenn wir dem, was sich uns zusagen
mochte, von uns her etwas vorsagen. Das Vorgesagte braucht
das Zugesagte nicht zu iibertreffen, mufl ihm jedoch entgegen-
kommen. Darum sind wir daran gehalten, von dem her, was
uns im gegenwiartigen Weltalter angeht, auf das Gedicht zu
horen. Gerade dann spricht der Dichter selbst, klar unterschie-
den, aus seinem Eigenen zu uns.
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Der vorliegende Gedichtentwurf >Griechenland< stammt aus
spaterer Zeit, da Holderlins Wanderschaft in ihre Ruhe, ins
Eigene des Hesperischen, d.h. des Abendléndischen eingekehrt
ist. Wie aber dann noch »Griechenland«, das Hélderlin selbst
»das Morgenldndische« nennt? Wenn Holderlin jedoch instén-
diger als je zuvor so spét noch das Griechenland ruft, dann muf3
er zuletzt in eine duBlerste Zuneigung zu ihm gelangt sein.

Dap sich dies begab und wie es sich vorbereitete, davon spricht
ein gewaltiges Zeugnis zu uns. Es ist ein Brief. Holderlin hat
ihn vermutlich im Spitherbst des Jahres 1802, nachdem er wéh-
rend des Friihlings aus Siidfrankreich in die Heimat zurtick-
gekehrt war, aus Niirtingen an seinen Freund Béhlendorff ge-

schrieben. (Hell. V2, S.327f.; StA VI, Nr.240; VI, S. 1086 {{.)

Der Brief lautet:
Mein Theurer!

Ich habe Dir lange nicht geschrieben, bin indeB in Frankreich gewesen
und habe die traurige einsame Erde gesehn; die Hirten des siidlichen
Frankreichs und einzelne Schénheiten, Manner und Frauen, die in der
Angst des patriotischen Zweifels und des Hungers erwachsen sind.
Das gewaltige Element, das Feuer des Himmels und die Stille der
Menschen, ihr Leben in der Natur, und ihre Eingeschrinktheit und
Zufriedenheit, hat mich bestindig ergriffen, und wie man Helden
nachspricht, kann ich wohl sagen, dafl mich Apollo geschlagen.

In den Gegenden, die an die Vendée grinzen, hat mich das wilde krie-
gerische interessirt, das rein ménnliche, dem das Lebenslicht unmittel-
bar wird in den Augen und Gliedern und das im Todesgefiihle sich
wie in einer Virtuositdt fiithlt, und seinen Durst, zu wissen, erfiillt.
Das Athletische der siidlichen Menschen, in den Ruinen des antiquen
Geistes, machte mich mit dem eigentlichen Wesen der Griechen be-
kannter; ich lernte ihre Natur und ihre Weisheit kennen, ihren Kor-
per, die Art, wie sie in ihrem Klima wuchsen, und die Regel, womit
sie den iibermiithigen Genius vor des Elements Gewalt behiiteten.
DiB bestimmte ihre Popularitit, ihre Art, fremde Naturen anzuneh-
men und sich ihnen mitzutheilen, darum haben sie ihr Eigentiimlich-
individuelles, das lebendig erscheint, so fern der héchste Verstand im
griechischen Sinne Reflexionskraft ist, und di wird uns begreiflich,


https://doi.org/10.5771/9783465141402

158 Holderlins Erde und Himmel

wenn wir den heroischen Korper der Griechen begreifen; sie [die Popu-
laritat der Griechen] ist Zartlichkeit, wie unsere Popularitat *.

Der Anblik der (des?) Antiquen hat mir einen Eindruk gegeben, der mir
nicht allein die Griechen verstindlicher macht, sondern iiberhaupt das
Hochste der Kunst, die auch in der héchsten Bewegung und Phino-
menalisirung der Begriffe und alles Ernstlichgemeinten dennoch alles
stehend und fiir sich selbst erhilt, so daB} die Sicherheit in diesem Sinne
die hochste Art des Zeichens ist.

Es war mir nothig, nach manchen Erschiitterungen und Rithrungen
der Seele mich vestzusezen, auf einige Zeit, und ich lebe indessen in
meiner Vaterstadt [Holderlin hat erst nach der Riickkehr aus Frank-
reich den Tod Diotimas erfahren].

Die heimathliche Natur ergreift mich auch um so michtiger, je mehr
ich sie studire. Das Gewitter, nicht blos in seiner hochsten Erscheinung,
sondern in eben dieser Ansicht, als Macht und als Gestalt, in den
iibrigen Formen des Himmels, das Licht in seinem Wirken, nationell
und als Prinzip und Schiksaalsweise bildend, da83 uns etwas heilig ist,
sein Drang im Kommen und Gehen, das Karakteristische der Wilder
und das Zusammentreffen in einer Gegend von verschiedenen Karak-
teren der Natur, daf3 alle heiligen Orte der Erde zusammen sind um
einen Ort und das philosophische Licht um mein Fenster ist jezt meine
Freude; daB ich behalten mége, wie ich gekommen bin, bis hieher!
Mein Lieber! ich denke, dal wir die Dichter bis auf unsere Zeit nicht
commentiren werden, sondern dal3 die Sangart iiberhaupt wird einen
andern Karakter nehmen, und daBl wir darum nicht aufkommen, weil
wir, seit den Griechen [die »das Vaterldndische versdaumet« Hell. IV,
S.264], wieder anfangen, vaterldndisch und natiirlich, eigentlich origi-
nell zu singen.

Schreibe doch nur mir bald. Ich brauche Deine reinen Tone. Die Psyche
unter Freunden, das Entstehen des Gedankens im Gesprich und Brief
ist Kiinstlern nothig. Sonst haben wir keinen fiir uns selbst; sondern
er gehoret dem heiligen Bilde, das wir bilden. Lebe recht wohl.

Dein H. **

* Diese Stelle, an der schon N. v. Hellingrath ein Schreibversehen vermu-
tete, erginzt Ad. Beck (StA VI, S.1089), wie mir scheint treffend, so: »sie
ist Zartlichkeit, wie unsere Popularitit Niichternheit«.

** Manche von Thnen sind dariiber unterrichtet, wie dieser Brief und zumal
der ein Jahr frither an den selben Freund unmittelbar vor der Wanderung
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Viele Tage und giinstige Stunden bréiuchte es, um diesem Brief
auf eine schickliche Weise nachzusinnen. Wir achten jetzt nur,
und alles in der nétigen Kiirze, auf drei Sachverhalte. Sie ge-
héren zusammen.

Einmal bedenken wir, dafl und wie Holderlin jetzt erst »mit
dem eigentlichen Wesen der Griechen bekannter« wird.

Zum andern bedenken wir den Ort, an dem angekommen, der
Dichter die Wege seiner Wanderschaft ins Gedéchtnis verwahrt,
achten zugleich auf das Licht, worin solches Andenken sich
bewegt.

SchlieBlich bedenken wir Holderlins Wort tiber »das Hochste
der Kunst«.

All dies jedoch nur aus der einen und vorbereitenden Absicht,
horender zu werden fir das, was der Gedichtentwurf >Griechen-
land«< von Erde und Himmel und ihrem Bezug sagt. Wir blei-

nach dem siidlichen Frankreich geschriebene im Zusammenhang der Er-
orterung dessen angefiihrt werden, was man »die abendléandische Wendung«
Hélderlins genannt hat, und was Hélderlin selber, wohl anderes meinend,
unter dem Namen »die vaterldndische Umkehr« bedenkt. Hélderlins Rede
vom »Vaterlandischen« und »Nationellen« miissen wir freilich nach dem
Sinn seines Denkens héren und d.h. sie aus unseren geldufigen verengten
Vorstellungen 16sen. Das » Vaterldndische« meint den Bezug des Landes zum
Vater als dem obersten Gott, meint dieses lebenspendende »Verhiltnif3«,
worin der Mensch, indem er ein »Geschik« hat, steht. Insgleichen meint das
»Nationelle« das Land der Geburt (nasci, natura), wie es als Anfang das
Bleibende bestimmt:

das meiste nemlich
Vermag die Geburt,
Und der Lichtstral, der
Dem Neugebornen begegnet.

Die vierte Strophe der Rheinhymne enthilt eine Vordeutung auf den Sinn
der erwahnten Namen. Hélderlins Besinnung auf die »vaterldndische Um-
kehr« und das »Nationelle« bleibe hier auBler acht; keineswegs nur deshalb,
weil manches darin noch schwer zu deuten und das Ganze in seinem Sinn
nicht eindeutig entschieden ist, sondern weil Hélderlin dasjenige Stadium
seines Weges, das er unter dem Titel »vaterlindische Umkehr« durchdenkt,
zuletzt hinter sich gelassen, indem er es verwunden hat. Genau dies sagt
uns die Tatsache, daf3 es dieses spite Gedicht >Griechenland« gibt — freilich
nur in Entwiirfen.
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ben dabei in der Gefahr, dal wir uns verhoren. Sie ist so we-
sentlich und groB, daB kein Besserwissenwollen sie beseitigt.
»Das Athletische der siidlichen Menschen, in den Ruinen des
antiquen Geistes« zeigt Holderlin das eigentliche Wesen der
Griechen deutlicher. Holderlin erfihrt »das Athletische« nicht
abgesondert fiir sich, sondern im Element des antiken Geistes.
Das griechische Zeitwort a94éw heiBt: kdmpfen, ringen, fassen
und tragen. Griechisch gedacht, bringt das Athletische alles mit-
einander Ringende wechselweise zum Vorschein und Behalt.
Das Athletische ist das heldisch »Kriegerische« im Sinne des
mdAepog, jenes Kampfes, den Heraklit als die Bewegung denkt,
in der und fiir die Gotter und Menschen, das Freie und das
Knechtische ins Scheinen ihres Wesens herauskommen. Das
Athletische des »heroischen Korpers« ist weder das bloB Sinn-
liche noch das Plastische. Es ist das Scheinen des Geistes, der
sich in sein korperhaftes Mafl und seine Gestalt herausringt
und darin sich faBt.

»Der hochste Verstand im griechischen Sinne« ist » Reflexions-
kraft«, das heiBt hier: das Vermogen, alles zuriickscheinen zu
lassen, was rein in ihm selber scheint und dadurch anwest. Das
in solchem Scheinen Anwesende aber ist das Schone. Beide, das
Athletische und die Reflexionskraft, sind die in sich einigen
Weisen, die Schonheit zum Scheinen zu bringen. Darum kann
Holderlin schreiben, das eine sei nur in eins mit dem anderen
begreiflich. Sie gehéren zusammen in dem, was Holderlin die
»Zartlichkeit« nennt. Sie macht den Grundzug der »Populari-
tit« der Griechen, d.h. ihres einheimischen Wesens aus. Wir
werden das Wort » Zartlichkeit« zusammen mit dem, was Re-
flexionskraft meint, im Gedichtentwurf >Griechenland« wieder
horen.

Das Wort »Ziartlichkeit« hat bis in das 18.Jahrhundert und so
auch fiir Holderlin einen hohen, weitreichenden, unsentimen-
talen Sinn.

Holderlin nennt das Griechenland in einer spdteren Fassung
von >Patmos« (StA II, S.180) »das Jugendland der athletischen
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Augen«. Ihr Blick ist wie jeder echte Blick geistig und leuchtet
im Korperhaften. Die Augen er-blicken das Scheinende nur in-
sofern, als sie von diesem zuvor schon be-schienen und ange-
blickt sind. Die »athletischen Augen« erblicken die Schonheit.
Sie ist die griechisch erfahrene Wahrheit, ndmlich die Entber-
gung des von sich her Anwesenden, der ¢doig, jener Natur, in
der und aus der die Griechen lebten. Hélderlins hohere Erkennt-
nis des eigentlichen Wesens der Griechen ist der eine Sachver-
halt, von dem der Brief spricht.

Den anderen, davon unzertrennlichen, enthilt Hélderlins Hin-
weis auf den Ort, aus dem her die jetzt erst erlangte eigentliche
Erkenntnis des griechischen Wesens genannt wird.

»Dal alle heiligen Orte der Erde zusammen sind um einen
Ort. .. ist jezt meine Freude.« Durch den Ort, den der Dichter
jetzt bewohnt, wird ihm die Erde neu zur Erde. Sie birgt und
trigt als der Bau der Himmlischen das Heilige, d.h. die Sphére
des Gottes. Die Erde ist nur Erde als die Erde des Himmels, der
nur Himmel ist, indem er auf die Erde hinabwirkt. Seine Er-
scheinungen, von der hochsten, dem Blitz, bis zu den »iibrigen
Formen« sind in den voranstehenden Sétzen des Briefes er-
wihnt. Blitz ist das selbe Wort wie Blick. Im Blick ist Dasein.
Das Gewitter heilt darum das »Daseyn Gottes«. Erde und
Himmel und die im Heiligen verborgenen Géatter, alles ist fiir
die still-freudige Stimmung des Dichters im Ganzen der ur-
spriinglich aufgehenden Natur gegenwirtig. Sie erscheint ihm
in einem besonderen Licht.

»und das philosophische Licht um mein Fenster ist jezt meine
Freude.« Dieses Licht ist jene Helle, die im Vermdgen des Zu-
riickscheinenlassens, in der Reflexionskraft, alles Anwesende
mit der Helligkeit des Anwesens begabt. Das Besondere dieses
Lichtes, daB es das »philosophische« ist, stammt, was schon
sein Name @idocopla verrit, aus dem Griechenland. Hier hat
sich die Wahrheit des Seins als die scheinende Entbergung des
Anwesenden anfénglich gelichtet. Hier ist die Wahrheit die
Schonheit selbst gewesen.
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Im Hinblick darauf klirt sich der dritte Sachverhalt, der aus
dem Brief hervorgehoben werden soll. Der folgende Satz nennt
ihn:

Der Anblik der Antiquen hat mir einen Eindruk gegeben, der mir
nicht allein die Griechen verstindlicher macht, sondern iiberhaupt das
Hochste der Kunst, die auch in der héchsten Bewegung und Phino-
menalisirung der Begriffe und alles Ernstlichgemeinten dennoch
alles stehend und fiir sich selbst erhilt, so daB die Sicherheit in diesem
Sinne die hochste Art des Zeichens ist.

Die Kunst ist als das zeigende Erscheinenlassen des Unsicht-
baren die hochste Art des Zeichens. Grund und Gipfel solchen
Zeigens wiederum entfalten sich im Sagen als der dichtende
Gesang.

Fiir die Griechen aber ist nun das zu Zeigende, d.h. das von
ihm selbst her Scheinende, also das Wahre: die Schonheit. Dar-
um braucht es die Kunst, das dichtende Wesen des Menschen.
Der dichterisch wohnende Mensch bringt alles Scheinende,
Erde und Himmel und das Heilige, in den fiir sich stehenden,
alles verwahrenden Vorschein, bringt es in der Gestalt des Wer-
kes zum sicheren Stehen. » Alles stehend und fiir sich selbst er-
halten « — heiB3t: stiften.

So spricht denn Holderlins Brief nicht nur iiber Griechenland.
Dieses selbst kommt im Scheinen von Erde und Himmel, im
Heiligen, das den Gott verhiillt, im dichtend-denkenden Men-
schenwesen auf ihn zu, auf ihn an dem einen Ort, wo seine
dichterische Wanderschaft die Ruhe gefunden hat, um hier
alles in das Andenken zu verwahren.

Wenngleich die Einheit des Ganzen von Erde und Himmel,
Gott und Mensch im Brief ungesagt bleibt, wir sehen schon dies
eine deutlicher: Erde und Himmel und ihr Bezug gehoren in
ein reicheres Verhaltnis. Es iiberrascht nicht mehr, daBl dem,
was sich im Brief vorbereitet, spdt noch ein Gesang folgt, der
sGriechenland< heifit und der dieses reichere Verhéltnis in das
stiftende Wort bringen mochte.
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Vermutlich um dieselbe Zeit mit diesem Entwurf ist ein anderer
aufgezeichnet. Er trigt keine Uberschrift. Der nachtriglich bei-
gegebene Titel >Der Vatikanc« fiihrt irre. Diese Dichtung bricht
in die folgenden Verse ab (StA II, S. 253, v. 45 ff.):

Vollendruhe. Goldroth. Und die Rippe ténet
Des sandigen Erdballs in Gottes Werk
Ausdriiklicher Bauart, griiner Nacht

Und Geist, der Sdulenordnung, wirklich
Ganzem VerhiltniB, samt der Mitt,

Und glanzenden

Wir achten jetzt nur auf die Worte »wirklich / Ganzem Verhalt-
niB, samt der Mitt« und verstehen sie vermutungsweise als den
Namen fiir jenes Ganze von Erde und Himmel, Gott und
Mensch. Wir diirfen dieses »ganze Verhidltmil«, in das Erde
und Himmel und ihr Bezug gehoren, im Anhalt an die >Philo-
sophischen Fragmente« Holderlins aus seiner ersten Homburger
Zeit, das »zartere unendliche Verhiltnifl « nennen. Die Bestim-
mung »un-endlich« ist hier im Sinne der spekulativen Dialektik
Schellings und Hegels zu denken.

Un-endlich besagt, daB} die Enden und Seiten, die Gegenden
des Verhdltnisses nicht abgeschnitten, einseitig fiir sich stehen,
sondern der Einseitigkeit und Endlichkeit enthoben, un-endlich
zueinander gehdren im Verhiltnis, das sie »durchgingig« aus
seiner Mitte zusammenhalt. Die Mitte, die so heif3t, weil sie
mittelt, ist weder die Erde, noch der Himmel, weder der Gott,
noch der Mensch. Das hier zu denkende Un-endliche ist abgriin-
dig verschieden vom bloB Endlosen, das wegen seiner Gleich-
formigkeit kein Wachstum zuldBt. Dagegen kann das »zartere
Verhilinil « von Erde und Himmel, Gott und Mensch un-end-
licher werden. Denn das Nicht-Einseitige kann reiner aus der
Innigkeit zum Vorschein kommen, in der die genannten Vier
zueinander gehalten werden.

Bedenken wir so das zum Brief Gesagte, dann schenkt uns Hol-
derlins Brief, was auch wir brauchen: »Das Entstehen des Ge-
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dankens«, jenes Gedankens namlich, den wir dem Gesang
»Griechenland« vordenken miissen, um aus ihm zu héren, wie
der Dichter Erde und Himmel be-singt, d. h. dichtend ruft.

Der Gesang >Griechenland«< hebt an:

O ihr Stimmen des Geschiks, ihr Wege des Wanderers

Der erste Entwurf beginnt: » Wege des Wanderers!«. Der Zei-
lenraum davor ist noch freigelassen. Denn Hélderlin weill zum
voraus, dal die Wege anderswo- und weither bestimmt sind.
Wer ist der Wanderer? Vermutlich der Dichter selbst. Aber nun
ist er doch an seinem Ort angekommen. Die Wanderschaft ist zu
Ende. Dann bleibt der Anruf »ihr Wege des Wanderers« ein
Andenken an die gegangenen Wege des Dichtens. Allein solche
Wege enden nicht dadurch, daB sie authoren. Die Wege enden,
indem sie ruhen, dies aber dadurch, daB sie sich sammeln im
Gesang der Ruhe der Vollendung. Der Gesang jedoch verweilt
in einem steten Wandern und Reisen, das immerfort seine
Schritte mit im Metrum der Versfiile, im MaB des dichtenden
Sagens. Die Wege solcher Reisenden sind noch schoner als die
sonst unternommenen Fahrten. Schoner sind die dichtenden
Wege, weil das Land, das sie durchziehen und so erst zu einem
wegsamen bilden, der Bereich der Schonheit ist, worin das un-
endliche Verhdltnis zum Scheinen kommt. Der Entwurf >Grie-
chenland<endet in die Verse (481f.):

.......... Reisenden aber, wem,
Aus Lebensliebe, messend immerhin,
Die FiiBle gehorchen, blithn

Schoner die Wege, wo das Land

Hier bricht der Entwurf jah ab; zufillig oder weil die Land-
schaft des unendlichen Verhiltnisses sich dem Dichter, ihn iiber-
wiltigend, eigentlicher gedffnet hat, weil das Griechenland
jetzt in seinem Eigensten dem Dichter nahekommt und zwar
in der Weise, wie es der so iiberschriebene Gesangentwurf
singt?
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Uberhoren wir indes nicht das »aber« in V. 48: »Reisenden
aber. ...« Der Wanderer, d. h. der Dichter, wird unterschieden
gegen das, was die unmittelbar voraufgehenden Verse sagen
(46 11.):

Siif} ists, dann unter hohen Schatten von Baumen

Und Hiigeln zu wohnen, sonnig, wo der Weg ist

Gepflastert zur Kirche.

Der Dichter weiB vom Gliick jener, die auf dem festgemachten
Weg zur Kirche hin und her gehen diirfen. Dieser Weg ist nicht
der seine. Holderlin verleugnet aber auch nicht die Nachbar-
schaft zum »Kirchthurm«, der »in lieblicher Blaue blithet mit
dem metallenen Dache«.

Aus solcher Nachbarschaft kommt ein spdter Gesang. Allein
auch er ist noch eine Wanderung. Sie geht bis zu den »Myr-
then«, die »es in Griechenland giebt«, bis zum » Kénig Oedipus,
der ein Auge zuviel vieleicht hat«, zum »Sohn Laios«, »dem
armen Fremdling in Griechenland«. Dieser Gesang schlieBt:

Leben ist Tod, und Tod ist auch ein Leben.

Demgemal wird die im Entwurf V.49 genannte »Lebens-
liebe « Tieferes bergen. Sie schlieBt den Tod ein. Indem der Tod
kommt, entschwindet er. Die Sterblichen sterben den Tod im
Leben. Im Tod werden die Sterblichen un-sterblich.

SV ihr Wege des Wanderers« — ihnen vorauf gehen die
»Stimmen des Geschiks«. Was heit hier » Geschik «? Wenn je,
dann fassen wir es nur, wenn wir darauf achten, wie das Ge-
schick genannt ist. »O ihr Stimmen des Geschiks«. Stimmen?
Sie ténen. Die Elegie >Brod und Wein« frigt in ihrer vierten
Strophe: »und wo tonet das groBe Geschik?« Gedacht ist an
das zu Beginn dieser Strophe gerufene »Seelige Griechenland «,
dem und darin das grofe Geschick tonte.

Wohindurch tonen die » Stimmen des Geschiks«? Was tont? Die
Verse 2 ff. sagen:

Denn an der Augen Schule Blau,
Fernher, am Tosen des Himmels
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Tont wie der Amsel Gesang
Der Wolken heitere Stimmung gut
Gestimmt vom Daseyn Gottes, dem Gewitter.

Das Tonende ist der Himmel. Seine Stimme ist die heitere Stim-
mung der Wolken. Was die Wolken ins Aufgeschlossene stimmt,
ist gerade jenes, was sie in sich bergen: die »hochste Erschei-
nung des Gewitters«, den Blitz, den Donner, den Sturm und die
Pfeile des Regens. Darin verbirgt sich die Anwesenheit des
Gottes. Wenngleich die Gewitterwolken den Himmel verhiillen,
gehoren sie zu ihm und zeigen die Freude des Gottes. Daher
sind die Wolken »gut gestimmt«, d.h. in ihrer rechten Be-
stimmung.
Im Entwurf steht zuerst »der Wolken sichere Stimmung«. Das
Sichere meint hier das securum, das sorglos Ruhige. Weil in die
eigene Bestimmung gestimmt, ndmlich die »lautere Hiille« des
Himmels zu sein, durch die er tont, sind die Wolken bei allem
Tosen ruhig.
Der Himmel tont. Es ist eine der Stimmen des Geschicks. Eine
andere Stimme ist die Erde. Auch sie tont (V. 91f.):

............. Wo darauf

Ténend, wie des Kalbs Haut

Die Erde,

Wie das Fell der geschlagenen Trommel auf seine Weise don-
nernd die Trommelschlige widerhallt, so tont auf die Schldge
des Blitzes und des » Pfeilenregens« (Griechenland, I. Fassung,
StA II, S. 254, 6) hin die Erde wider. Das Ténen der Erde ist
das Echo des Himmels. Im Widerhall erwidert die Erde dem
Himmel ihren eigenen Gang.

Ein spiites Bruchstiick sagt (StA II, S. 334):

Immer, Liebes! gehet

Die Erd und der Himmel halt.
Wohin geht die Erde und auf welchen Wegen?

................. Wo darauf
Tonend, wie des Kalbs Haut
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DieErde......... (V.91f)
GroBen Gesezen nachgehet, die Wissenschaft
Und Zirtlichkeit . . . . . (V.131£)

Die Erde »gehet groBen Gesezen nach« Die hier genannten
»Geseze« sind die »duot im Sinne der Weisungen des groBen
Geschicks, das weist und schickt, wohin Jegliches nach seinem
Wesen gebraucht ist. Ungeschrieben, weil unschreibbar, be-
stimmen sie den unendlichen Zusammenhang des ganzen Ver-
haltnisses. Es sind, wie Hoélderlin schon in den Homburger
>Philosophischen Fragmenten< (Hell. III, S.261) vermerkt,
die Gesetze, » von denen Antigona spricht«.

Sophokles, Antigone 456/57:

0d pdo i vy ye xdyPés, GAL del mote
{7 Tabra, xoddels oldev 85 drov *@dvn.
Nicht von heut denn und von gestern, doch withrend je und je

Aufgehet sie (die Weisung) und keiner hat dorthin
Geschaut, von wo aus sie ins Scheinen kam.

Die Erde schickt sich in die groBen Gesetze. Auf welchen Wegen?
Sie sind genannt (V. 131f.): »Die Wissenschaft und Zartlichkeit«.
»Die Wissenschaft«, das Wort, schlichthin gesagt wie hier, ist im
Sinne des Lehrers Fichte und des Freundes Hegel gemeint: »Die
Wissenschaft« ist das Denken der Denker, das seinen Namen
und mit ihm sein Wesen aus dem Griechenland empfangen hat.
Die Helle des Denkens bestimmt »das Licht um das Fenster,
durch das der Dichter » hinausschaut«.

»Und Zartlichkeit« — Wir horten das Wort im Brief an Béhlen-
dorff. Die Zartlichkeit zeichnet die » Popularitdt« der Griechen
aus. Die popularitas ist das Vermogen der hiochsten Zuneigung
zu dem, und der &uBersten Mitteilung an das, was als das
Fremde ein Volk in seinem Einheimischen geschicklich trifft.
Die Popularitit der Griechen ist Zartlichkeit. In ihr gehoren das
Athletische des heroischen Korpers und die Reflexionskraft zu-
sammen. Die Zartlichkeit, ihr erfreuend-reichendes und zugleich
einfach-empfangendes Wesen, hilt mit der Wissenschaft, dem
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denkenden Zuriickscheinenlassen, die Erde dem Himmel offen.
Beide bilden den Bezug der Erde zum Himmel und sind dadurch
zugleich himmlisch.

Einer der >Nachtgesinge«, der unter dem Titel >Thréanen« das
Griechenland singt und der Entstehungszeit nach zwischen den
Brief an Bohlendorff und den Entwurf zu >Griechenland« fillt,
beginnt:

Himmlische Liebe! zirtliche! wenn ich dein
VergiiBe, wenn ich, o ihr geschiklichen,
Thr feur’gen, die voll Asche sind und
Wiist und vereinsamet ohnedif} schon,

Thr lieben Inseln, Augen der Wunderwelt!
Ihr nemlich geht nun einzig allein mich an,

(StA 1L, S. 58; Hell. IV, S. 70)

Die Erde tont, gestimmt in das »Echo des Himmels«. Sie tont
durch »die Wissenschaft und Zartlichkeit«, die, erdig beide, dem
Geschick entsprechen. In welcher Sprache? Erst tont der Him-
mel. Darauf tonet die Erde. Und nachher? Die Verse 14 ff. sagen:

..... und den Himmel breit lauter Hiille nachher
Erscheinend singen Gesangeswolken.

Die Gesangeswolken singen »nachher erscheinend«. Wo und
wie erscheinen sie nachher, nach ihrem Ténen am Himmel, nach
dem Widertonen der Erde? Nachher kann dieses Singen nur der
Gesang sein, der von der Erde her den Himmel ruft und so
himmlisch-irdisch zugleich ist. V.7 {.:

Und Rufe, wie hinausschauen, zur
Unsterblichkeit und Helden;

Das Rufen der Singer ist ein Hinausschauen zur Unsterblich-
keit, d.h. zur Géttlichkeit, die sich ins Heilige birgt. Die Rufe
sind wie ein Hinausschauen, hinaus von der Erde in die Weite
des Himmels. Wundersame Selbigkeit von Schauen und Rufen
im irdischen Gesang der Sénger. Doch sie entspricht nur der
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Selbigkeit von Blick und Stimme des Himmels. Dieser ist als der
tonende »der Augen Schule Blau«. Das nach den Stimmen des
Geschicks ausblickende Rufen geht bei der Bldue des Himmels
in die Schule. Im Entwurf >Kolomb« (StA II, S. 242) sagt Hol-
derlin:

und es ist noth,
Den Himmel zu fragen.

Der Augen Schule Blau ist es, von woher die » Augen der Wun-
derwelt«, die Inseln des Griechenlandes, »ihre Helden und Hei-
ligen« im Gegenblick das Geschickliche lernen. In der dritten
Strophe des Nachtgesanges >Thrianen«singt Holderlin:

Denn allzudankbar haben die Heiligen
Gedienet dort in Tagen der Schonheit und
Die zorn’gen Helden; *

Die zur Unsterblichkeit hinausschauenden Rufe sind die Rufe
der Berufenen. Diese empfangen im »Dichterberuf« die Be-
stimmung zum Gesang. Die also Rufenden werden dadurch
selber zu einer Stimme des Geschicks. Thre » Liebe zur Unsterb-
lichkeit«, d.h. zur Gottlichkeit »ist eines Gottes«. (Was ist
Gott?«, StATII, S.210, 6ff.) Solche Liebe gehért dem Gott,
bleibt jedoch ein Fremdes, darein er sich so wie in die Gesanges-
wolken schickt. Denn auch der Gott steht noch unter dem Ge-
schick. Der Gott ist eine der Stimmen des Geschicks. Von Gott
heiB3t es im Gedicht > Was ist Gott?«

Jemehr ist eins
Unsichtbar, schiket es sich in Fremdes.

Es schicket sich: d. h. es fiigt und bringt sich in Fremdes. Darum
kann das schauende Rufen der Sianger das Angesicht des Got-
tes selbst nicht erblicken. Der Sanger ist blind. Der Gott west

* (Anmerkung bei der Korrektur.) Die Anfithrung dieser dritten und zuvor
der ersten Strophe von >Thrinenc sollte zugleich der bewuBt nicht ausge-
sprochenen Absicht dienen, dem V.11 »von Verwiistungen her, Versuchun-
gen der Heiligen« einen Hinweis auf seine mogliche Erlduterung mitzu-
geben, die manche Horer des Vortrages vermif3ten.
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nur an, indem er sich verbirgt. Darum mul} die Art, wie der
blinde Séanger im Gesang den Gott sagt, eine Kunst sein, die ihm
die Augenlider deckt. Der Gedanke, den das Dichten des Séan-
gers bildet, gehort dem heiligen Bilde, d.h. dem Anblick des
Heiligen, das den Gott verbirgt. Aber der Gesang, der von der
Erde aus zum Himmel ruft, wiare nicht Stimme ohne die Stimme
des Gottes, die jedoch die Menschen vor dem »Schroklichen«
(V.30) schont. Dafl der Gott »alltag« und »weit umher« sich
zeigt, indem er fiir das rufende Schauen sich in die Verdeckung
schickt, ist das Wunderbare dieser Stimme des Geschicks. V.25 ff.:

Alltag aber wunderbar zu lieb den Menschen
Gott an hat ein Gewand.

Und Erkenntnissen verberget sich sein Angesicht
Und deket die Lider mit Kunst.

Nach der Handschrift und nach der Sache diirfte in V.28 statt
»Liifte« oder »Bilder« oder gar »Liebe« eher »Lider« zu lesen
sein. Holderlin meint die Augenlider jener Augen, deren Schule
die Bldue des Himmels ist.

Vier Stimmen sind es, die tonen: Der Himmel, die Erde, der
Mensch, der Gott. In diesen vier Stimmen versammelt das Ge-
schick das ganze unendliche Verhiltnis. Doch keines der Vier
steht und geht einseitig fiir sich. Keines ist in diesem Sinne end-
lich. Keines ist chne die anderen. Un-endlich halten sie sich an-
einander, sind, was sie sind, aus dem un-endlichen Verhiltnis,
sind dieses Ganze selbst.

Erde und Himmel und ihr Bezug gehéren demnach in das rei-
chere Verhiltnis der Vier. Diese Zahl wird von Hélderlin nicht
eigens gedacht und nirgends gesagt. Gleichwohl sind die Vier
iiberall fiir all sein Sagen zuvor aus der Innigkeit ihres Zuein-
ander erblickt. Sie sind schon gezdhlt im urspriinglichen Sinne
der Erzdhlung der »alten (kaum gehorten) Sage« ihres Zusam-
mengehorens. » Vier« nennt keine gerechnete Summe, sondern
die aus sich her einige Gestalt des un-endlichen Verhiltnisses der
Stimmen des Geschicks. Und dieses selber? Was sagen uns seine
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Stimmen vom Geschick? Es schickt die Vier zueinander, indem es
sie, das ganze Verhiltnis, bei sich versammelt halt. Dann wére ver-
mutlich das Geschick » die Mitt«, die mittelt, insofern sie die Vier
allererst in ihr Zueinandergehoren ermittelt, sie in dieses schickt.
Das Geschick holt die Vier in seine Mitte zu sich ein, nimmt sie
an sich, fangt sie an in die Innigkeit. Unter der Uberschrift
>Gestalt und Geist« sagt Holderlin: »Alles ist innig« (StA II,
S. 321; Hell. IV, S. 381). Als die Mitte des ganzen Verhaltnisses
ist das Geschick der alles versammelnde An-fang. Die Mitte ist
als das tonende groBe Geschick der groBe Anfang.

Doch auf welche Weise ist ein Anfang? Anfang ist anwesend,
sofern er im Kommen bleibt. Denn das Ermitteln, das die Vier
in die Mitte der Innigkeit versammelt, ist ein erstes Kommen.
Anfang bleibt als Ankunft. Der Anfang ist um so bleibender, je
naher er sich in der Moglichkeit halt, daBl er kommen kann und
in seinem Kommen das bringt und schickt, was er bei sich halt:
das unendliche Verhiltnis. Dann mu3 aber dem Kommen des
groflen Anfangs auch ein GroBes entsprechen, das ihn grof} zu
fassen, d. h. zuvor gro3 zu erwarten vermag.

Doch Hélderlin sagt es anders (V. 23/24):

Zu Geringem auch kann kommen
Grofler Anfang.

Wo ist das Geringe? Wir miissen es dort suchen, von woher Hol-
derlin ruft, hinausschauend durch das philosophische Fenster.
Es ist der eine Ort, an dem fiir ihn alle heiligen Orte versam-
melt sind.

In dem Hymnenentwurf, der beginnt:

Wenn aber die Himmlischen haben

Gebaut, still ist es

Auf Erden, und wohlgestalt stehn

Die betroffenen Berge. (StA 11, S. 222, 1 £.)

sagt Holderlin:

Jezt aber bliiht es
Am armen Ort.
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Und wunderbar gro8 will
Es stehen. (V. 181f.)

Jetzt, nachdem der groBe Aufruhr des anfinglichen Bauens ge-
stillt ist, »anfangs das Werk sich gebildet« (V. 12) hat, jetzt, da
jener Bau steht, von dem es heiB3t (StA 11, S. 723):

aus der Tiefe gehohlt,
Und gebaut von oben herab.

Es ist der Bau des unendlichen Verhiltnisses. Jetzt »blitht es am
armen Ort«. Blithen ist das freudig-wartende Bereiten von Reife
und Frucht. Das unendliche Verhiltnis wartet dem entgegen,
daB es einmal am armen Ort groB3 stehe und so dem grofen
Anfang entspreche. Ein anderer gleichzeitiger Hymnenentwurf
iiberdeckt mit seinen Zeilen, wie Fr. Beillner feststellte, das
»Keimwort« des Ganzen, das lautet: » Ein heimlicher Ort« (vgl.
die V. Strophe von >Germanien«). Gehort der »eine Ort«, den der
Dichter in seinem heimischen Land gefunden, als der arme
(und heimliche) in jenes Geringe, zu dem »auch groBer Anfang
kommen kann «? Wie aber kommt dieser?

Die beiden Verse, die dem Wort vom Kommen des groBen An-
fangs voraufgehen, enthalten die Antwort:

Aber wie der Reigen
Zur Hochzeit,

Das klingt befremdend. Der Reigen soll das GroB8e und die
Hochzeit das Geringe sein? Man mochte das Umgekehrte mei-
nen! Das Befremdende wichst noch, wenn wir bedenken, da83
dieses » Aber wie . . .« keinen bloBen Vergleich einleitet, sondern
die lautere Sache selbst sagt: namlich die Weise, wie groBer
Anfang auch zu Geringem kommen kann. Dann ware doch die
Hochzeit das Geringe. Sofern dann zu ihr anderes kommt, sie
in das Kommende verwiesen bleibt, gehort auch die Hochzeit
in das Kommen. Sie selber ist Kommendes. Holderlin sagt von
ihr am Beginn der 13. Strophe der Rheinhymne (StA II, S. 147,
180):
Dann feiern das Brautfest Menschen und Gétter,
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Die Braut ist die Erde, zu der das Lied des Himmels kommt. So
sagt es der spite Entwurf (StA II, S. 253, 44):

Dann kommt das Brautlied des Himmels.

Die Hochzeit ist das Ganze der Innigkeit von: Erde und Him-
mel, Menschen und Géttern. Sie ist Fest und Feier des un-end-
lichen Verhiltnisses. Die Hochzeit kommt erst »dann«. Wann
ist die Zeit dieses »dann«? Welcher Art ist seine Zeit? Sie ent-
zieht sich jeder Berechnung. Solche Zeit zeitigt sich fiir das
Erwarten im hinausschauenden Rufen. Zeit meint hier stets die
rechte Zeit, wann es die Zeit ist: der geschichtliche Augenblick.
Er hat sein eigenes »dann«. Wie ist es dann, wenn es still ist auf
Erden, wenn der groBe Anfang zu Geringem gekommen? Hél-
derlin sagt es (V. 19 bis 22):

.. .. Lauter Besinnung aber oben lebt der Aether. Aber silbern
An reinen Tagen
Ist das Licht. Als Zeichen der Liebe
Veilchenblau die Exde.

Dann ist » Vollendruhe. Goldroth«. Golden sind die offenstehen-
den »gelberen Sonnen und Monde«. Und »roth«? Ist es jenes
»Roth«, wodurch von der Erde her das Blau des Himmels fiir
die Erde zum Veilchenblau wird? Dieses wire dann in der
Sphire des Leuchtens das Echo zur Augen-Schule Blau.

Die reinen Tage sind ohne den drohenden Aufruhr der Gewitter-
wolken. Das Dasein Gottes verhiillt sich nicht in einem Dunkel.
Verhiillender noch als dieses ist die hellste Helle. In ihrer Heiter-
keit sinnt oben der Gott dem Geschick des unendlichen Verhilt-
nisses nach, indem er » Unzeitiges Wachstum « »hasset« (StA II,
S. 225, 944f.). Schon die Griechen wuBten es, dafB3 die Helle noch
verhiillender ist als das Dunkel.

Wie kann nun aber solche Vollendungsruhe des unendlichen Ver-
haltnisses das Geringe heiflen? Gering ist das verstirkte Wort
fir »ring«, was das Leichte, Geschmeidige, Fiigsame bedeutet:
das Kleine im Unterschied zum GroBen. Doch klein heiBt ur-
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spriinglich »fein« und kostbar, wie es noch das Wort Kleinod
sagt. Nun wird Hélderlin die Hochzeit von Erde und Himmel,
welche die Gotter und die Menschen feiern, nicht als das Geringe
im Sinne des Geringschidtzigen verstehen. Denn »groB« will es
doch stehen, was am armen Ort blitht. Das Geringe wird erst
zum Geringen, zum Kostbaren, was zuletzt zu kosten ist, im
Kommen des groBen Anfangs. Dieser kommt jedoch in der
Weise des Reigens.

So wenig wir das im Entwurf gesagte » Geringe« geringschitzig
vorstellen diirfen, so sehr miissen wir dem Wort » Reigen « jenen
Reichtum lassen, dadurch es dasselbe nennen kann wie die Rede
vom groBen Anfang. Der Reigen ist der griechische yopdg, der
festlich singende, den Gott feiernde Tanz: yopois Tiudy Awdvvaoy
(Euripides, Bakchen 220). So spricht Holderlin in einer Lesart
zur Ode >Dichtermuth« (StA II, S. 532, 33) vom »Mainadischen
Reigen«. Indes entspricht solcher Reigen nur deshalb dem Gott,
weil die Himmlischen selbst in Chéren, » eine heilige Zahl« bei-
sammen sind (>Friedensfeier< V. 105ff.). Der Reigen ist das
trunkene Zueinander der Gotter selbst im himmlischen Feuer
der Freude. Nur von daher konnen die Wolken, die heitere,
sichere Stimmung des Daseins Gottes, Gesangeswolken sein. Die

Titanenhymne singt (Hell. 1V2,S. 209, 47 ff.; StA 11, S. 850, 22 ff.):

Wenn aber ist angeziindet
Der geschifftige Tag
Und rein das Licht und trunken

Die Himmlischen sind
Vom Wahren, da8 ein jedes
Ist, wie es ist,

Nur als der Reigen der Himmlischen, die aus ihrem Feuer auf
die Erde und die Irdischen zu tanzen im Gesang, kann der
Reigen groB und als der groBe der aufgehende Anfang des
groBen Geschicks sein. Wir vermogen den Reichtum des in ein-
facher Scheu gesagten Wortes »Reigen« nicht auszuschopfen.
Denn es nennt den Reichtum selber, ndmlich dessen, was kom-
men mochte. In der Titanenhymne heifites (V. 201f.):
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Denn lang schon wirken

Die Wolken hinab

Und es wurzelt vielesbereitend heilige WildniB.
HeiB ist der Reichtum. Denn es fehlet

An Gesang, der loset den Geist.

Verzehren wiird’ er

Und wire gegen sich selbst,

Denn nimmer duldet

Die Gefangenschaft das himmlische Feuer.

Wie hier »der Reichtum « gemeint ist, sagt das Gedicht, das ver-
mutlich um die Zeit des angefiihrten Briefes an Bohlendorff
entstand, niedergeschrieben auf der Riickseite eines Briefes der
Diotima vom 5. Midrz 1800:

Was ist der Menschen Leben ein Bild der Gottheit.

Wie unter dem Himmel wandeln die Irrdischen alle, sehen
Sie diesen. Lesend aber gleichsam, wie

In einer Schrift, die Unendlichkeit nachahmen und den Reichtum
Menschen. Ist der einféltige Himmel

Denn reich? Wie Bliithen sind ja

Silberne Wolken. Es regnet aber von daher

Der Thau und das Feuchte. Wenn aber

Das Blau ist ausgeloschet, das Einfiltige, scheint

Das Matte, das dem Marmelstein gleichet, wie Erz,
Anzeige des Reichtums. (StA 11, S. 209)

Durch den Gesang ins Freie zur Erde gerufen, muf} dieses Feuer
als der groBe Anfang kommen zu Geringem. »Jezt komme,
Feuer!« hebt der Istergesang an. Das Kommende aber ist nicht
der Gott fiir sich genommen. Das Kommende ist das ganze
un-endliche Verhiltnis, in das mit dem Gott und mit den Men-
schen Erde und Himmel gehéren. Das Kommen des groBen
Anfangs erbringt erst das Geringe in sein Geringes. Dieses ist —
auf seine gewandelte Weise — selber das un-endliche Verhiltnis
und gehort an den armen, heimlichen Ort im heimischen
Gefild des Dichters.
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Das Geringe ist das Abendldndische. Das Griechenland aber,
das Morgenldndische, ist der moglicherweise kommende grofe
Anfang. Das Geringe ist jedoch nur, indem es das wird, zu dem
groBer Anfang kommen kann. Kann er noch kommen?

Ist das Abendlandische noch? Es ist Europa geworden. Dessen
technisch-industrieller Herrschaftsbezirk iiberzieht schon die
ganze Erde. Diese wiederum ist bereits als Planet in den inter-
stellaren kosmischen Raum eingerechnet, der zum geplanten
Aktionsraum des Menschen bestellt wird. Erde und Himmel des
Gedichtes sind entschwunden. Wer wagte zu sagen wohin? Das
un-endliche Verhiltnis von Erde und Himmel, Mensch und Gott
scheint zerstort. Oder ist es als dieses un-endliche Verhaltnis noch
niemals rein gefiigt in unserer Geschichte aus der Versammlung
des stimmenden Geschicks erschienen, noch nie Gegenwart ge-
worden, noch nie als das Ganze gestiftet ins Hochste der Kunst?
Dann konnte es auch nicht zerstort, sondern im duBersten Fall
nur verstellt und in seinem Erscheinen verweigert sein. Dann
stiinde es mit bei uns, dieser Verweigerung des un-endlichen
Verhiltnisses nachzudenken. Einer Sache nachdenken heif3t:
diese sich sagen lassen, auf sie horen, wo von ihr gesagt ist, ndm-
lich im Gedicht Holderlins fiir uns im gegenwirtigen Welt-
alter.

Unmittelbar nach dem ersten Weltkrieg (1919) veroffentlichte
Paul Valéry einen Brief unter dem Titel >La crise de I’esprit<. Er
stellt darin zwei Fragen:

Dieses Europa, wird es das werden, was es in Wirklichkeit (en
réalité) ist, d. h. ein kleines Kap des asiatischen Kontinents?
Oder wird dieses Europa vielmehr das bleiben, als was es er-
scheint (ce qu’elle parait), d.h. der kostbare Teil der ganzen
Erde, die Perle der Kugel, das Gehirn eines weitrdumigen
Korpers?

Vielleicht ist Europa schon geworden, was es ist: ein bloBes Kap,
als dieses jedoch zugleich das Gehirn des ganzen Erdkorpers,
jenes Gehirn, das die technisch-industrielle, planetarisch-inter-
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stellare Rechnung bewerkstelligt. Weil dem so ist und weil, was
auf solche Weise ist, nicht bleiben kann, diirfen wir den beiden
Fragen Paul Valérys vielleicht eine dritte folgen lassen. Sie fragt
nicht iiber Europa hinweg, sondern in seinen Anfang zuriick. Sie
konnte so lauten: MuBl Europa als dieses Kap und Gehirn erst
zum Land eines Abends werden, aus dem ein anderer Morgen
des Weltgeschicks seinen Aufgang vorbereitet? Die Frage klingt
anmaBend und willkiirlich. Sie hat jedoch ihren Anhalt: einmal
in einer Wesenstatsache, zum anderen in einer Wesensvermu-
tung.

Die Tatsache enthilt dieses: Der gegenwirtige planetarisch-
interstellare Weltzustand ist in seinem unverlierbaren Wesens-
anfang durch und durch europdisch-abendldndisch-griechisch.
Die Vermutung aber denkt auf dieses: Was sich wandelt, vermag
dies nur aus dem gesparten GroBen seines Anfangs. Demgemal
kann der gegenwiirtige Weltzustand einen wesenhaften Wandel
oder auch schon dessen Vorbereitung nur aus seinem Anfang
empfangen, der unser Weltalter geschicklich bestimmt. Es ist
der groe Anfang. Zu ihm gibt es freilich keine Riickkehr.
Gegenwart als uns Entgegenwartendes wird der grofle Anfang
nur in seinem Kommen zum Geringen. Dieses Geringe kann
aber auch nicht mehr in seiner abendldndischen Vereinzelung
verbleiben. Es offnet sich den wenigen anderen grofen An-
fangen, die mit ihrem Eigenen in das Selbe des Anfangs des
un-endlichen Verhiltnisses gehoren, worin die Erde einbehal-
ten ist.

Doch wir Menschen dieses Weltalters sind vermutlich nicht ein-
mal im Geringen und Diirftigen jenes Bediirfens, aus dem die
Vier des unendlichen Verhiltnisses einander rufen. Wir sind
kaum im Notdiirftigen. Seine Not besteht darin, dal3 die Sterb-
lichen sie nicht erblicken und dessen nicht achten, wie das mog-
licherweise Kommende fiir uns kommender wird, je weiter wir
vor ihm zuriicktreten. Doch wohin kénnten wir zuriicktreten?
In die erwartende Zuriickhaltung. Sie ist in sich zugleich das
vordenkende Vermuten. Solche Zuriickhaltung kommt dem
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Kommenden dadurch zuvor, daf} sie zu erfahren versucht, was
gegenwartig ist.

Wenn wir in den Gedichtentwurf >Griechenland« zuriickhéren,
dann zeigt sich: Das Erscheinen des unendlichen Verhéltnisses
als eines einigen Ganzen bleibt verweigert. Darum vermégen
wir es kaum, die »Stimmen des Geschiks« aus ihrer Einheit zu
horen.

Was sich uns verweigert, geht uns dadurch gerade auf eine
eigene Weise an. Solcher Angang trifft den Menschen heute
und {iiberall in einer noch selten bedachten Herausforderung.
Der Mensch dieser Erde ist namlich durch die unbedingte Herr-
schaft des Wesens der modernen Technik samt dieser selbst
herausgefordert, das Ganze der Welt als einen einférmigen,
durch eine letzte Weltformel gesicherten und von daher be-
rechenbaren Bestand zu bestellen. Die Herausforderung zu
solchem Bestellen verfiigt alles in einen einzigen Fortrif3. Dessen
Machenschaft ebnet das Gefiige des unendlichen Verhiltnisses
ein. Das Zueinander der vier »Stimmen des Geschiks« tont nicht
mehr. Die Herausforderung in das rechnende Bestellen von
allem, was ist und sein kann, verstellt das un-endliche Verhiltnis.
Mehr noch: Die in der Herrschaft des Wesens der modernen
Technik waltende Herausforderung hialt allem zuvor Jenes im
Unerfahrbaren, von woher die verfiigende Gewalt der Heraus-
forderung ihre Schickung empfangt. Was ist dies?

Es ist die Mitte des ganzen unendlichen Verhiltnisses. Sie ist
das reine Geschick selber. Das Unheimliche umkreist den Erd-
ball, daB jetzt das Geschick den Menschen dieses Weltalters
unmittelbar trifft, nicht erst durch ein Toénen seiner Stimmen.
Tonlos geht das Geschick den Menschen an — eine ritselhafte
Art von Stille. Der Mensch wird sie vermutlich noch lange Zeit
hindurch iiberhoren. So kann er dem Geschick der Verweigerung
noch gar nicht entsprechen. Er weicht ihm vielmehr aus durch
die immer hoffnungsloseren Versuche, mit seinem sterblichen
Willen die Technik meistern zu wollen.
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Sobald wir uns miihen, dem nachzudenken, erwacht eine Ver-
mutung, es konnte in der Gewalt jener Herausforderung, d.h.
in der unbedingten Wesensherrschaft der modernen Technik,
das Verfiigende einer Fuge walten, aus der sich und durch die
sich das ganze un-endliche Verhiltnis in sein Vierféltiges fiigt.
Die lautlose Stimme dieser Fiigung horen wir am schwersten.
Denn dafiir miiften wir zur Vorbereitung erst wieder lernen,
eine dltere Sage zu horen, in der einst das groBe Geschick des
Griechenlandes tonte. Wir miiften jeder alltdglichen Erfahrung
vorausnehmen und in sie einbeziehen, was Heraklit im Frag-
ment 54 sagt:

‘Apuovin dpavic pavepis xpelaowy.
Fuge, die ihr Erscheinen versagt, ist hoheren Waltens
als eine, die zum Vorschein kommt.?

Insofern wir dieses alles bedenken, kénnten wir dem Gedicht
Holderlins, d. h. dem Geringen, darin er am einen Ort wohnt,
ein Gering-Fiigiges vorausdenken. Umgestimmt auf diesen Ge-
danken, konnten wir horender werden fiir den Gesang, der
unter der Uberschrift >Griechenland« den groBen Anfang ruft
in seinem moglichen Kommen zum Geringen.
Es ist die Hochzeit von Erde und Himmel, da die Menschen und
»irgend ein Geist, d. h. ein Gott, gemeinschaftlicher die Schon-
heit auf der Erde wohnen lassen. Die Schonheit ist das reine
Scheinen der Unverborgenheit des ganzen unendlichen Verhalt-
nisses samt der Mitte. Die Mitte aber ist als das mittelnd
Filigende und Verfiigende. Sie ist die ihr Erscheinen sparende
Fuge des Verhiltnisses der Vier.
Seit dem Aufgang des groBen Anfangs — Aufgang ist gdoug,
»die Natur« — hat sich das ganze Verhéltnis zum Kommen be-
a Sonderdruck aus: Holderlin-Jahrbuch 1958-1960: Dieses Wort des vor-
platonischen Denkers Heraklit enthilt den entscheidenden Wink, wie
wir alles griechische Wesen, die Natur, den Menschen, Menschenwerk
und die Gottheit erfahren miissen; alles Sichtbare aus dem Unsicht-
baren — alles Sagbare aus dem Unsiglichen — alles Scheinen aus dem

Sichverbergen. Das Sichverbergende ist dem griechischen Wesen naher
als das Unverborgene; dieses lebt von jenem.
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reitet. Die Schonheit ist ins Werk gerufen, um alles in sein un-
versehrliches Eigenes zu entlassen und zu bergen. In den Versen
32—45 singt der Entwurf >Griechenland«:

............. Denn lange schon steht offen

Wie Blitter, zu lernen, oder Linien und Winkel

Die Natur

Und gelber die Sonnen und die Monde,

Zu Zeiten aber

Wenn ausgehn will die alte Bildung

Der Erde, bei Geschichten nemlich

Gewordnen, muthig fechtenden, wie auf Héhen fithret
Die Erde Gott. Ungemessene Schritte

Begriinzt er aber, aber wie Bliithen golden thun

Der Seele Krifte dann der Seele Verwandtschaften sich zusammen,
Daf lieber auf Erden

Die Schonheit wohnt und irgend ein Geist
Gemeinschaftlicher sich zu Menschen gesellet.

Dieses An-denken der Vollendungsruhe ist der Gedanke, der
»dem heiligen Bilde gehoret«, das Holderlin mit den dichtenden
Freunden »bilden « mochte. Aber Holderlin weill auch, wie das

Geringe zum GrofBen sich verhalt (Bruchstiick einer spiten Fas-
sung von >Patmos«, StA II, S. 181,146 1.):

Schwer ists aber
Im Groflen zu behalten das GrofSe.

Doch vielleicht ist das von Holderlin dichterisch erfahrene Ge-
ringe schon zum Groflen bestimmt, worin das mégliche Kom-
men des groen Anfangs gehiitet bleibt bis zum letzten Augen-
blick des rufenden Hinausschauens zur » Augen Schule Blau«.

Im Jahr seines Todes sagt Holderlin ein Gedicht in den ver-
schwiegenen Bereich des unendlichen Verhiltnisses hinaus. Es
ist eines jener Gedichte, deren eintonige, fast zwanghafte Tonart
manches Ohr stort. Norbert v. Hellingrath sagt in seiner 1915
gehaltenen Rede » Holderlins Wahnsinn« von diesen Gedichten,
sie seien »nur noch wundersames Fortspielen des Wohllautes der
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wiederberuhigten Seele«. Das jetzt gemeinte Gedicht nennt die
Menschen in ihrem Bezug zur Natur, die wir im Sinne Holder-
lins als Jenes denken miissen, was iiber die Gotter und Menschen
ist, dessen Walten jedoch die Menschen bisweilen doch aus-
zustehen vermogen.

Das Gedicht nennt »die alte Sage«, das Sichzeigen des groBen
Anfangs. Dieser ist. Seine Gegenwart west an »weit umher« um
den einen Ort; und dies »mit Geistigkeit«, d. h. mit Gottlichkeit,
die selber im Heiligen wohnt. Alle heiligen Orte sind versam-
melt. Das Gedicht vertraut in seinen SchluBzeilen auf die
» Menschheit« Nach damaligem Sprachgebrauch meint das Wort
Menschheit nicht das All aller Menschen, sondern, wie Freiheit
das Wesen des Freien, sagt Menschheit das Wesen des Menschen.
Dieses Wesen ist gebraucht in das »lebendige Verhaltnil und
Geschik«, d. h. in »das Leben«.

Das Gedicht triagt die Uberschrift »Griechenland« und die Unter-
schrift Scardanelli; ein fremdlindischer Name, gleich als miifite
auch der Dichter sich und sein Eigenstes in ein Fremdes schicken,
d. h. bringen und fiigen. Das Datum nennt einen » Maitag « und

ein Jahr, in dem Holderlin noch nicht lebte (StA 11, S. 306).

Griechenland

Wie Menschen sind, so ist das Leben prichtig,
Die Menschen sind der Natur 6fters machtig,
Das priacht’ge Land ist Menschen nicht verborgen
Mit Reiz erscheint der Abend und der Morgen.
Die offnen Felder sind als in der Erndte Tage

Mit Geistigkeit ist weit umher die alte Sage,

Und neues Leben kommt aus Menschheit wieder
So sinkt das Jahr mit einer Stille nieder.

Den 24ten Mai 1748 Mit Unterthanigkeit

Scardanelli.
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Durchgesehener Text des Vortrages zum
70. Geburtstag von Friedrich G. Jiinger am
25. August 1968 in Amriswil.

Uber das Gedicht sprechen, das hiele: von oben her und somit
von aullen dariiber befinden, was das Gedicht ist.

Mit welcher Befugnis, aus welcher Kenntnis kénnte dies ge-
schehen? Beides fehlt. Darum wire es Anmaflung, tiber das
Gedicht sprechen zu wollen. Wie aber anders?

Eher so, daB3 wir vom Gedicht her uns sagen lassen, worin sein
Eigentiimliches bestehe, worauf dieses beruhe.

Um es hinreichend zu vernehmen, miissen wir mit dem Ge-
dicht vertraut sein. Doch wahrhaft vertraut mit dem Gedicht
und dem Dichten ist allein der Dichter. Die dem Gedicht ge-
mé&Be Art, von ihm zu sagen, kann nur das dichterische Sagen
sein. Darin spricht der Dichter weder iiber das Gedicht noch
von dem Gedicht. Er dichtet das Eigentiimliche des Gedichtes.
Dies aber trifft er nur, wenn er aus der Bestimmung seines Ge-
dichtes dichtet und einzig diese selbst.

Ein seltsamer, wenn nicht gar ein geheimnisvoller Dichter. Es
gibt ihn. Er heit Holderlin.

Allein er ist uns — so scheint es — immer noch nicht so nahe, da3
sein Wort uns erreicht, uns getroffen hat, daf wir die Getrof-
fenen sind — und bleiben.

In Hélderlins Dichtung erfahren wir dichterisch das Gedicht.
»Das Gedicht« — dieses Wort verrit jetzt seine Zweideutigkeit.
»Das Gedicht« kann meinen: das Gedicht iiberhaupt, den Be-
griff vom Gedicht, der fiir alle Gedichte der Weltliteratur gilt.
»Das Gedicht« kann aber auch bedeuten: das ausgezeichnete
Gedicht, gezeichnet dadurch, daB} es allein schicksalhaft uns
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angeht, weil es uns selbst, das Geschick dichtet, in dem wir
stehen, ob wir es wissen oder nicht, ob wir bereit sind, uns darein
zu schicken oder nicht.

DaB Holderlin den Dichter und seine Bestimmung und damit
das Eigentiimliche des Gedichtes, dessen Eigenes, dichtet, zeigen
uns Uberschriften von Gedichten wie » Dichterberuf«, » Dichter-
muth« und diese Gedichte selbst in ihren mehrfachen Fas-
sungen.

Indes handelt Hélderlins dichterisches Denken auch von der
Dichtung in der Form von Aufsitzen und Entwiirfen: »Uber
die Verfahrensweise des poétischen Geistes«, » Uber den Unter-
schied der Dichtarten«, »Uber die Parthien des Gedichts«
(StA IV, S. 241 1f.); weitgreifender noch aus dem dichterischen
Einblick in seine Ubersetzungen der » Trauerspiele des Sopho-
kles«, in den » Anmerkungen zum Odipus«, in den » Anmer-
kungen zur Antigond« (StA'V, S. 193 1f., 263 {f.).

Allein diese » Aufsétze iiber ...« und » Anmerkungen zu .. .«
beruhen auf der stindig sich priifenden dichterischen Erfahrung
seines Gedichtes und dessen Bestimmung.

DaB Hélderlin auf dem Grunde seines leicht zerstérbaren und
oft genug in sich zuriickgescheuchten Wesens die eigene Art
seines Gedichtes in aller Klarheit weil}, sagt er in der dritten
Strophe der Elegie »Brod und Weing, die er seinem Dichter-
freund Heinze widmet und dem er zuruft (StA II, S.91, v. 41 ff.):

...So komm! daB wir das Offene schauen,
DaB ein Eigenes wir suchen, so weit es auch ist.

.. .jeglichem auch ist eignes beschieden,
Dahin gehet und kommt jeder, wohin er es kann.

Das Eigene seines Gedichtes hat der Dichter sich nicht erdacht.
Es ist ihm beschieden. Er fiigt sich der Bestimmung und folgt
der Berufung. Hélderlin nennt sie in einer Variante zum selben
Gesang.

In Hélderlins Dichtungswerk und dessen handschriftlicher Uber-

lieferung hat es eine besondere Bewandtnis mit den Varianten.
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Die Worte und Wendungen, die nicht in das vollendete Gedicht
aufgenommen sind, enthalten bisweilen jdhe, tieferreichende
Einblicke in das Eigentiimliche seines Gedichtes. Die Lesart zu
den Versen 45/46 von »Brod und Wein« lautet (StA II, S. 597):

Vor der Zeit! ist Beruf der heiligen Singer und also
Dienen und wandeln sie groBem Geschike voran.

» Vor der Zeit!« Welcher Zeit vorauf sagen die berufenen Dichter
ihr Wort? Welches Geschick ist das groBe? Holderlin sagt es von
der Zeit, inbezug auf die der Dichter vorzeitig spricht, in dem
Gesang » Mnemosyne« (StA 1L, S. 193,v. 16 £.):

Lang ist / Die Zeit.

Wie lang denn, fragen wir. So lang, daB sie auch iiber unser
gegenwirtiges, gotterloses Zeitalter hinwegreicht. Dieser langen
Zeit entsprechend, muBl auch das vorzeitige Wort der Dichter
lang — weithinaus wartend — sein. Es muf3 »Das groBe Ge-
schick« rufen. Es muf3 die Ankunft der gegenwirtigen Gotter
dichten.

Aber muB} denn, was »gegenwirtig « ist, erst noch ankommen?
Allein » Ankunft« meint hier nicht: schon angekommen sein,
sondern das Geschehnis des frithen Ankommens. Die so Ankom-
menden zeigen sich in einem eigentiimlichen Nahekommen.
In diesem Kommen sind sie auf ihre Weise gegenwirts zum
Dichter: die Ankommenden sind gegen-wirtige Gotter. Die so
ankommenderweise Gegenwirtigen sind freilich nicht die wie-
derkehrenden entflohenen Gétter des alten Griechenlandes, ob-
zwar auch diese fiir Holderlin als die entflohenen auf ihre Weise
gegenwirtig bleiben und den Dichter angehen. Der Beginn
der zweiten Strophe der Hymne » Germanien« lautet (StA II,

S.149):

Entflohene Goétter! auch ihr, ihr gegenwirtigen, damals
Wahrhaftiger, ihr hattet eure Zeiten!

Die damals wahrhaftiger Gegenwirtigen sind nicht vergangen,
sie sind nicht ausgeloscht, sondern nur weggegangen.


https://doi.org/10.5771/9783465141402

Das Gedicht 185

Das Ankommen der gegenwirtigen Gotter bedeutet somit
keineswegs das Wiederkommen der alten Gotter. Von der
Ankunft, die Holderlin dichterisch erfahrt, sagt eine andere
Variante zur Elegie »Brod und Wein« (StA II, S. 603, 191f.)
deutlicher:

Lang und schwer ist das Wort von dieser Ankunft aber

WeiB ist (d. h. hell) der Augenblik. Diener der Himmlischen sind
Aber, kundig der Erd, ihr Schritt ist gegen den Abgrund

Der Menschen.

Verméchten wir diesen Text gut zu deuten, er béte eine Hilfe,
um das Eigentiimliche des Gedichtes zu erfahren, das zu dichten
Holderlin beschieden ist. Aber dieser Text bietet der jetzt ge-
wagten Besinnung zu groBe Schwierigkeiten, deshalb wihlen
wir ein anderes Wort des Dichters.

Es kommt bei aller Dichte seiner Fiigung unsrer Frage nach
dem Gedicht Holderlins unmittelbar entgegen. Das im folgen-
den erorterte Wort des Dichters ist gleichfalls eine Variante, und
zwar eine spite zu seinem groflen Gesang »Der Archipelagus«
V.261—-268 (StA 11, S. 111).

Es sind sieben Verszeilen. Sie wurden zum ersten Mal von
Friedrich BeiBner 1951 in der zweiten Hilfte des zweiten Ban-
des der Stuttgarter Holderlin-Ausgabe (S. 646) veroffentlicht.
Der Text lautet:

Aber weil so nahe sie sind die gegenwirtigen Gotter

Mu8 ich seyn, als wiren sie fern, und dunkel in Wolken
MuB ihr Nahme mir seyn, nur ehe der Morgen
Aufglinzt, ehe das Leben im Mittag gliihet

Nenn’ ich stille sie mir, damit der Dichter das seine

Habe, wenn aber hinab das himmlische Licht geht

Denk’ ich des vergangenen gern, und sage — bliihet indeB.

Sobald Hélderlin »das seine« hat, ist er instéindig in der ihm
beschiedenen Bestimmung, ist er der Dichter seines Gedichtes.
Nach dessen Eigentiimlichkeit fragen wir. Sie ist zu erfahren,
wenn wir uns auf die folgenden Fragen einlassen:
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Was ist »das seine« fiir den Dichter? Welches Eigene ist ihm
beschieden? Wohin notigt ihn der Bescheid? Woher kommt der
Bescheid? Auf welche Weise notigt er?

Aber weil so nahe sie sind die gegenwiartigen Gotter
Mu8 ich seyn, als wiren sie fern, und dunkel in Wolken
Mu8 ihr Nahme mir seyn . . .

Wir horen zweimal ein »mull«. Das eine steht am Beginn des
zweiten, das andere am Beginn des dritten Verses. Das eine
»mub « betrifft das Verhiltnis des Dichters zur Anwesenheit der
gegenwirtigen Gotter. Das andere »mulBl« betrifft die Art der
Namen, durch die der Dichter die gegenwirtigen Gétter nennt.
Inwiefern das eine und das andere »mufl« zusammengehéren
und das Selbe angehen, ndamlich das Dichten, in das sich Holder-
lin genétigt sieht, wird sich zeigen, sobald deutlicher geworden
ist, in welche Art des Dichtens sich der Dichter fiigen muB.

Doch zuvor fragen wir: Woher kommt die Notigung?

Warum dieses zwiefiltige Geheil3?

Der erste der sieben Verse gibt die alle folgenden iibergreifende
Antwort:

» Weil so nahe sie sind die gegenwértigen Gotter«

Seltsam — man mochte meinen, wenn die gegenwirtigen Gotter
dem Dichter so nahe sind, dann ergibe sich das Nennen ihrer
Namen von selbst und bediirfe keiner besonderen Weisungen
an den Dichter. Allein das »so nahe« bedeutet nicht » geniigend
nahe«sondern »zu nahe«. Die Patmoshymne beginnt:

»Nah ist und schwer zu fassen der Gott.« Das »und « meint: und
deshalb. Der Gott ist zu nahe, als daB} er leicht zu fassen wire.
Das selbe Wort wie »nahe« spricht im Wort »genau«. Das alte
» genau« bedeutet: nahegehend. In derselben Hymne » Patmos«
lesen wir in V. 78ff. (StA II, S. 167) die schwer zu deutenden
Verse:

Es liebte der Gewittertragende die Einfalt
Des Jiingers und es sahe der achtsame Mann
Das Angesicht des Gottes genau,
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Zu nah, zu nahegehend sind die in der Richtung auf den
Dichter zu, gegenwirts zu ihm, ankommenden Gétter. Offenbar
dauert dieses Ankommen lange Zeit, ist darum noch bedréngen-
der und deshalb noch schwerer zu sagen als die vollendete An-
wesenheit. Denn auch diese vermag der Mensch nicht geradehin
unmittelbar zu vernehmen und das durch sie gespendete Gut
zu empfangen. Darum heillt es am Ende der fiinften Strophe

von » Brod und Wein « (StA 11, S. 92/93 v. 87 {f.):

So ist der Mensch; wenn da ist das Gut, und es sorget mit Gaaben
Selber ein Gott fiir ihn, kennet und sieht er es nicht.

Tragen muB er, zuvor; nun aber nennt er sein Liebstes,

Nun, nun miissen dafiir Worte, wie Blumen, entstehn.

Bis das Wort gefunden ist und erbliiht, gilt es, Schweres auszu-
tragen. Dieses Schwere bringt das dichterische Sagen in die Not.
Sie notigt. Sie kommt aus der » Sphiére des Gottes«. Das Element
des Géttlichen ist das Heilige. Darum sagt Hoélderlin im Gesang
»Am Quell der Donau« (StA 11, S. 128, v. 89 f.):

Wir nennen dich, heiliggensthiget, nennen,

Natur! dich wir, und neu, wie dem Bad entsteigt

Dir alles Gottlichgeborne.
»heiliggenothiget« — dieses Wort horen wir nur einmal an
dieser Stelle im Ganzen der Dichtung Hélderlins. Es spricht der
itberall in ihr ungesprochen waltende Anspruch, unter dem
sein Dichten steht. Dieses Wort deutet uns das »muB«, das den
Dichter nétigt »damit er das seine / Habe«.
Wohin findet sich der Dichter genétigt?

Aber weil so nahe sie sind die gegenwirtigen Gétter

MuB ich seyn, als wiren sie fern, und dunkel in Wolken
MuB ihr Nahme mir seyn, nur-. . .

Nenn’ ich stille sie mir. . .
»heiliggensthiget« wird der Dichter in ein Sagen, das »nur«
ein stilles Nennen ist.
Der Name, in dem dieses Nennen spricht, muB dunkel sein.
Der Ort, von dem aus der Dichter die Gotter nennen soll, muf}
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so sein, daB} ihm die zu Nennenden in der Gegenwart ihres
Kommens fern und so gerade die Kommenden bleiben. Damit
diese Ferne sich als Ferne offne, mul} der Dichter sich aus der
bedrdngenden Nahe der Goétter zuriicknehmen und sie »nur
stille nennen«.

Welcher Art ist solches Nennen? Was heilt iiberhaupt »nen-
nen «? Besteht das »nennen « darin, daf} etwas mit einem Namen
belegt wird? Und wie kommt es zu einem Namen?

Der Name sagt, wie etwas heillt, wie es genannt zu werden
pflegt. Das Nennen ist auf einen Namen angewiesen. Und der
Name ergibt sich aus dem Nennen. Mit dieser Erkldrung drehen
wir uns im Kreise.

Das Zeitwort »nennen« leitet sich her vom Hauptwort Name,
nomen, dvoua. Darin steckt die Wurzel »gno«, yvéaig, d.h.
Kenntnis. Der Name macht bekannt. Wer einen Namen hat, ist
weithin bekannt. Nennen ist ein Sagen, d. h. Zeigen, das er-
offnet, als was und wie etwas in seiner Anwesenheit zu erfahren
und zu behalten sei. Das Nennen enthiillt, entbirgt. Nennen ist
das erfahren-lassende Zeigen. Wenn dieses jedoch so geschehen
mul, daB es sich aus der Nahe des zu Nennenden entfernt, dann
wird solches Sagen des Fernen als Sagen in die Ferne zum
Rufen. Wenn aber das zu Rufende zu nahe ist, mul3, damit das
Gerufene in seine Ferne gewahrt bleibt, als Genanntes seines
Namens »dunkel« sein. Der Name muf8 verhiillen. Das Nennen
ist als entbergendes Rufen zugleich ein Verbergen.

Das soeben gehorte Wort » Natur« ist der wahrhaft dunkle, ver-
hiillend-enthiillende Name in Holderlins Dichtung. Wenn gar
das Nennen »heiliggenothiget« ist, dann miissen die Namen, in
denen es ruft, heilige Namen sein.

In der SchluBstrophe der Elegie » Heimkunft«, die bald nach
Holderlins Heimkehr aus der Schweiz entstand — der Dichter

hat sich nur wenige Monate als Hauslehrer in dem uns hier
nahen Hauptwil aufgehalten — heiBt es (StA II, S. 99, v. 101):

Schweigen miissen wir oft; es fehlen heilige Nahmen,
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Schweigen — heiBt dies nur: nichts sagen, stumm bleiben? Oder
kann wahrhaft schweigen erst, wer etwas zu sagen hat? In die-
sem Falle wiirde im héochsten MaBe schweigen, wer es ver-
mochte, in seinem Sagen und gerade einzig durch dieses das
Ungesagte, und zwar als ein solches erscheinen zu lassen.
Holderlin bekennt

.. ., nur ehe der Morgen
Aufglinzt, ehe das Leben im Mittag gliithet
Nenn’ ich stille sie mir . . .

Soll dies heiBen, daf der Dichter das zu Nennende blo8 fiir sich
behilt und nichts davon gegeniiber den Mitmenschen verlauten
1aBt? Geschihe dies, dann wire er seinem Dichterberuf untreu
geworden.

Der Dichter nennt sich »die gegenwirtigen Gotter« »stille«.
»still« bedeutet: gestillt, zur Ruhe gekommen, zu jener Ruhe,
in der das Sichfiigen in das Bescheiden beruht, indem es der
heiligen Notigung entspricht und damit zufrieden ist. In Hol-
derlins Gesang » Friedensfeier« spricht immer wieder das Wort
»stille«.

Das stille Nennen geschieht »ehe der Morgen / Aufglinzt, ehe
das Leben im Mittag gliithet«.

»ehe«ist eine Zeitbestimmung, und zwar der Zeit, die sich allein
durch Ankunft und Nahe, durch Flucht und Entzug der Gotter
zeitigt.

Das heiliggenstigte Nennen mull geschehen, bevor die wahr-
hafte Ankunft am Morgen des Gottertages beginnt und sich am
Mittag vollendet, wenn das Feuer am Himmel gliiht. Zu dieser
Zeit erscheint » Der Gott gehiillt in Stahl«. So sagt es Hélderlin
in der SchluBstrophe der Rheinhymne (StA II, S. 148, v. 210 {f.).
Im Entwurf zu einem spiten Gedicht (StA II, S. 249, v. 6f.)
spricht er vom »Feuerstahl des lebenswarmen Heerds.« (Der
Stahl schldgt Funken und ist so auf das Feuer bezogen.) »Der
Gott gehiillt in Stahl« bedeutet: der Gott ins Feuer des Him-
mels gehiillt, oder in Wolken. Das die Augen blendende Him-
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melsfeuer ist nicht minder verhiillend als das Dunkel der
Wolken.

Die Zeitbestimmung »ehe « meint jenes » Vor der Zeit!«, der die
Dichter mit ihrem nennenden Sagen vorausgeworfen sind.
»nur .../ Nenn’ ich stille sie mir« — das »mir« kénnte auf das
Ich der Person Holderlins bezogen werden, wenn nicht, unmit-
telbar anschliefend, in derselben Verszeile die Worte folgten:

Damit der Dichter das seine / Habe.

»mir«, d.h. dem Dichter sind die gegenwirtigen Gotter, die
fernher nahenden, als die im Rufen zu nennenden, beschieden.
Ihre zu nahe Anwesenheit nétigt ihn, sein nennendes Sagen an
den schon erwdhnten Ort der Ferne zu ihnen zuriickzunehmen.
Was erwartet ihn dort? Holderlin sagt es am Beginn seiner
letzten groBen Hymne » Mnemosyne«, die im Jahre 1800 ent-
stand (StA II, S. 197, v. 51f.):

... Und vieles

Wie auf den Schultern eine
Last von Scheitern ist

Zu behalten.

Die Ferne des nahenden Gottes verweist die Dichter in die
Richtung nach jener Gegend ihres Daseins, wo diesem der
Boden, der tragende Grund, wegsinkt. Die Abwesenheit dieses
Grundes nennt Hélderlin den » Abgrund«. In der angefiihrten
Variante zur Elegie » Brod und Wein, die beginnt: » Lang und
schwer ist das Wort von dieser Ankunft«, sagt Holderlin von den
»Dienern der Himmlischen «, d. h. von den Dichtern:

Thr Schritt ist gegen den Abgrund / Der Menschen.

»gegen « bedeutet: in der Richtung nach dem Abgrund.

Zum Sagen des Wortes von der Ankunft auszuharren, ist dem
Dichter beschieden: »damit er das seine / Habe.« Der Ton liegt
nicht allein auf dem Wort »das seine«, sondern zugleich und
mehr noch auf dem »Habe«, welches Wort herausgehoben am
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Beginn der folgenden Verszeile steht. Es gilt, das rechte Haben
des eigenen zu vollbringen. Es gilt, »die Last zu behalten«. Es
gilt, die Not des nennenden Sagens der Ankunft der gegen-
wirtigen Gotter auszudauern. Es gilt, dieses Sagen »stille« zu
tragen.

Aber das Seine gehort dem Dichter wiederum nicht als ein
selbsterworbener Besitz. Das Seine besteht vielmehr darin, daf
der Dichter dem gehort, wofiir er gebraucht ist. Denn das Sagen
des Dichters ist in den Gebrauch genommen, zeigend, verhiil-
lend-enthiillend, die Ankunft der Gétter erscheinen zu lassen,
die das Wort des Dichters fiir ihr Erscheinen brauchen, dafiir
daf} sie im Erscheinen erst sie selbst sind.

In der achten Strophe der Hymne » Der Rhein « heiB3t es (StA1l,
S.145, v. 109 4f.):

... Denn weil

Die Seeligsten nichts fithlen von selbst,
Mu8 wohl, wenn solches zu sagen
Erlaubt ist, in der Gétter Nahmen
Theilnehmend fiihlen ein Andrer,
Den brauchen sie;

Und in dem ein Jahr zuvor (um 1800) entstandenen Gesang
»Der Archipelagus«sagt Holderlin (StA II, S. 104, v. 601£.):

Immer bediirfen ja, wie Heroén den Kranz, die geweihten
Elemente zum Ruhme das Herz der fithlenden Menschen.

Ruhm und rithmen sind hier im pindarischen, griechischen
Sinne zu denken als Erscheinenlassen. Der dem Herzen der fiih-
lenden Menschen Vorausfithlende ist der Dichter. Er ist der
Andere, der von den Géttern Gebrauchte.

Mit diesem scheu gewagten Wort vom Bediirfen der Gotter und
dem entsprechenden Gebrauchtsein des Dichters rithrt Holder-
lin an die Grunderfahrung seines Dichtertums. Dieses Exrfahren
sachgerecht zu denken, dem Bereich nachzufragen, in dem es
spielt, dem ist das bisherige Denken noch nicht gewachsen.
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Das Gedicht, das Gedicht Holderlins versammelt das Dichten
als heiliggenotigtes, himmlisch gebrauchtes Nennen der gegen-
wirtigen Gotter in die gefiigte Sage, die, seitdem Hélderlin sie
gesprochen hat, in unserer Sprache spricht, gleichviel, ob sie
gehort wird oder nicht.

Die Ode unter der Uberschrift » Ermunterung«, vom Dichter am
Beginn des Jahres 1801 vollendet, hebt an mit dem Ruf »Echo
des Himmels!«. Dieses Echo ist das Gedicht Holderlins.

Aber weil so nahe sie sind die gegenwirtigen Gotter

MubB ich seyn, als wiren sie fern, und dunkel in Wolken
Mul ihr Nahme mir seyn, nur ehe der Morgen

Aufglanzt, ehe das Leben im Mittag gliihet

Nenn’ ich stille sie mir, damit der Dichter das seine

Habe, wenn aber hinab das himmlische Licht geht

Denk’ ich des vergangenen gern, und sage — bliihet indeB3!
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VORBEMERKUNG ZUR WIEDERHOLUNG DER REDE
(am 21. Juni 1943 in der Aula der Universitit)

Eine Feier des » Andenkens an den Dichter« diirfen wir, selbst
wenn wir es vermochten, nie wiederholen. Dagegen miissen
wir das Denken an den Dichter immer neu nach der Weise
einiiben, in der allein es beginnen kann. Das ist der Versuch,
an das Gedichtete zu denken. Solches Andenken entspringt einer
Zwiesprache des Denkens mit dem Dichten, ohne dafl zunachst
die Zwiesprache selbst und das, woher sie spricht, zur Sprache
kommt.

Das Gedichtete ist aufbewahrt im Gedicht. Zur Eintibung des
» Andenkens an den Dichter« horen wir auf die Elegie » Heim-
kunft«. Alle Gedichte des in sein Dichtertum eingegangenen
Dichters sind Gedichte der Heimkunft. Wenn wir diesen Ge-
dichten die iiberlieferten Bezeichnungen »Elegie« (Trauer-
gesang) und » Hymne« (Preislied) geben, dann diirfen wir das
nur, wenn wir das Wesen der Trauer kennen, die hier trauern-
de Gesidnge singt, und wenn wir das Wesen des Heiligen wissen,
das in diesen Gedichten gerufen wird. Vom einen und vom an-
deren, von der Trauer und vom Heiligen, vom Wechselbezug
beider, singt der Gesang » Heimkunft«. Auf das, was den Dich-
ter in sein Dichtertum ruft (»das Heilige«), und auf die Weise,
wie der Dichter das Zu-Dichtende sagen muf} (»die Sorge«),
»sinnt« das Gedicht » Heimkunft«. Darum und nur darum laf3t
uns die folgende Rede auf dieses Gedicht, die letzte Elegie Hol-
derlins, aufmerken. Das Innerste des Gedichtes ist in Vers 42
verborgen, der die Landesleute nennt,

Denen der heilige Dank liachelnd die Fliichtlinge bringt,

Dariiber schweigt die Rede.
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Was jedoch diese Gedichte Holderlins in Wahrheit sind, wis-
sen wir trotz der Namen »Elegie« und » Hymne« bis zur Stunde
nicht. Die Gedichte erscheinen wie ein tempelloser Schrein, wo-
rin das Gedichtete aufbewahrt ist. Die Gedichte sind im Larm
der »undichtrischen Sprachen « (IV,257) wie eine Glocke, die im
Freien hingt und schon durch einen leichten, iiber sie kom-
menden Schneefall verstimmt wird. Vielleicht deshalb sagt
Holderlin in spdten Versen einmal das Wort, das wie Prosa
klingt und doch dichterisch ist wie kaum eines (Entwurf zu
Kolomb IV, 395):

Von wegen geringer Dinge
Verstimmt wie vom Schnee war
Die Glocke, womit

Man lautet

Zum Abendessen.

Vielleicht ist jede Erlduterung dieser Gedichte ein Schneefall
auf die Glocke. Was immer auch eine Erlduterung vermag und
was sie nicht vermag, von ihr gilt stets dieses: damit das im Ge-
dicht rein Gedichtete um einiges klarer dastehe, muf} die erldu-
ternde Rede sich und ihr Versuchtes jedesmal zerbrechen. Um
des Gedichteten willen muf} die Erlduterung des Gedichtes dar-
nach trachten, sich selbst iiberfliissig zu machen. Der letzte, aber
auch schwerste Schritt jeder Auslegung besteht darin, mit ihren
Erlauterungen vor dem reinen Dastehen des Gedichtes zu ver-
schwinden. Das dann im eigenen Gesetz stehende Gedicht
bringt selbst unmittelbar ein Licht in die anderen Gedichte.
Daher meinen wir beim wiederholenden Lesen, wir hitten die
Gedichte schon immer so verstanden. Es ist gut, wenn wir das
meinen.
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VORWORT ZUR LESUNG
VON HOLDERLINS GEDICHTEN

Ob wir es einmal noch erkennen?
Holderlins Dichtung ist fiir uns ein Schicksal. Es wartet darauf,
daB die Sterblichen ihm entsprechen.

Was sagt Hélderlins Dichtung? Thr Wort ist: das Heilige. Dies
Wort sagt von der Flucht der Gétter. Es sagt, dafl die entflohe-
nen Gétter uns schonen. Bis wir gesonnen sind und vermogend,
in ihrer Ndhe zu wohnen. Der Ort der Nihe ist das Eigentiim-
liche der Heimat. Notig bleibt deshalb, den Aufenthalt in die-
ser Ndhe vorzubereiten. So vollziechen wir den ersten Schritt
auf dem Weg, der uns dorthin fiihrt, wo wir dem Schicksal, das
Holderlins Dichtung ist, schicklich entsprechen. Aber dadurch
gelangen wir erst in den Vorort der Ortschaft, in der vielleicht
»der Gotter Gott« erscheint. Denn kein menschliches Rechnen
und Machen kann von sich aus und durch sich allein eine Wen-
de des gegenwirtigen Weltzustandes bringen; schon deshalb
nicht, weil die menschliche Machenschaft von diesem Weltzu-
stand geprédgt und ihm verfallen ist. Wie soll sie dann je noch
seiner Herr werden?

Holderlins Dichtung ist fiir uns ein Schicksal. Es wartet dar-
auf, daB die Sterblichen ihm entsprechen. Die Entsprechung
fithrt auf den Weg einer Einkehr in die Nihe der entflohenen
Gotter: in den Raum ihrer uns schonenden Flucht.

Doch wie sollen wir dies alles erkennen und behalten? Da-
durch, daB wir auf Holderlins Dichtung horen.

Indes konnen nur wenige Gedichte hier gesprochen werden.
Das Wenige beschrankt sich auf eine Auslese. Sie bleibt mit
dem Anschein der Willkiir behaftet. Er mildert sich, wenn wir
durch ein 6fteres Horen williger den Leitworten folgen, die der
Dichtung Hélderlins entnommen sind.
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Das erste Leitwort lautet:
Alles ist innig

(Entwurf »Gestalt und Geist«

Stuttg. Ausg. I1,1, S. 321)
Dies will sagen: Eines ist in das Andere vereignet, aber so, dafl
es dabei selber in seinem Eigenen bleibt, sogar erst in dieses ge-
langt: Gotter und Menschen, Erde und Himmel. Die Innigkeit
meint kein Verschmelzen und Verloschen der Unterscheidun-
gen. Innigkeit nennt das Zusammengehoren des Fremden, das
Walten der Befremdung, den Anspruch der Scheu.

Das zweite Leitwort ist eine Frage:
wie bring’ ich den Dank?

(Heimkuntft, letzte Strophe)
Der Dank ist das scheu verehrende, zustimmende Andenken an
das Gewihrte, sei es auch nur ein Zeichen in die Nahe zur
Flucht der uns schonenden Gotter.

Das dritte Leitwort sagt:
Tiefpriifend ist es zu fassen

(Friedensfeier, fiinfte Strophe)
Die Priifung muB} durch die Knie gegangen sein. Der Eigen-
sinn muB} sich beugen und wegschwinden. Dem Sinnen und
Denken liegt nur das Eine ob, dem Dichten vorzudenken, um
dann vor ihm zuriicktreten zu konnen. -

Durch das wiederholte Horen werden wir horender. Aber
auch achtsamer auf die Weise, wie das Gesagte des Dichters
gesprochen sein mochte. Denn schwieriger noch als die Auswahl
der Gedichte ist das Treffen des Tones. Es kann in dem einen
Augenblick des technisch festgehaltenen Sprechens gliicken, es
kann ebenso leicht migliickt sein.
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Der Dichter selbst weil} es, weill es wie niemand sonst, daf3
der rechte Ton des Sagens leicht verfehlt wird. In spéten Versen
heif3t es:

Von wegen geringer Dinge
Verstimmt wie vom Schnee war
Die Glocke, womit

Man ldutet

Zum Abendessen.

In diesen Worten wird durch das geringe Tdgliche das Un-
gewohnliche, das GroBe genannt:
Das Abendessen ist der Abend der Zeit, wo es sich wendet.
Der Schnee ist der Winter:

Weh mir, wo nehm’ ich, wenn
Es Winter ist, die Blumen, und wo
Den Sonnenschein,

Und Schatten der Erde?

(Halfte des Lebens)
Lrie Glocke aber — ihr Klang — ist der Gesang des Dichters. Er
ruft in die Wende der Zeit.
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ANMERKUNGEN

»Heimkunft | An die Verwandten.« Die Rede wurde zum Andenken
an den Dichter bei der Feier seines hundertsten Todestages in der Aula
der Universitdt Freiburg i.Br. am 6. Juni 1943 gesprochen und am
21. Juni 1943 am selben Ort wiederholt. Sie erschien 1944 zusammen
mit der 1936 in Rom gehaltenen Rede » Holderlin und das Wesen der
Dichtung® unter dem Titel Erlauterungen zu Holderlins Dichtung
bei V. Klostermann, Frankfurt a. M. Die 6ffentliche Verbreitung und
Besprechung der 1. Auflage der Erlduterungen waren untersagt. Da
sie unter diesen Umsténden fiir weiteste Kreise so gut wie unzugéng-
lich blieb, wurde die Gedichtnisrede, die, im Gegensatz zu dem Vor-
trag in Rom, sonst nirgends veroffentlicht worden war, 1948 im Tri-
vium (Jahrg. VI, Heft 1) neu abgedruckt.

Hoélderlin und das Wesen der Dichtung. Die Rede wurde am 2. April
1936 in Rom gehalten und im Dezemberheft 1936 der Zeitschrift
»Das innere Reich« versffentlicht. Ein Sonderdruck erschien 1937 in
der 1. und 2: Auflage bei Albert Langen / Georg Miiller, Miinchen.

»Wie wenn am Feiertage . . .« Die Rede wurde in den Jahren 1939
und 1940 mehrfach gehalten und erschien 1941 bei M. Niemeyer,
Hallea.d.S.

» Andenken«. Die Abhandlung erschien als Beitrag zu der Tiibinger
Gedenkschrift zum hundertsten Todestag Holderlins (hrsg. von
P. Kluckhohn), 1943 bei J. C. B. Mohr, Tiibingen.

Holderlins Erde und Himmel. Vortrag, gehalten bei der Tagung der
Holderlin-Gesellschaft in Miinchen am 6.Juni 1959 im Cuvilliés-
Theater der Residenz und erschienen im Holderlin-Jahrbuch 1958 bis
1960.
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Das Gedicht. Durchgesehener Text des Vortrages zum 70. Geburtstag
von Friedrich Georg Jiinger am 25. August 1968 in Amriswil.

Vorbemerkung zur Wiederholung der Rede. Vorgetragen vor der
Wiederholung der Rede »Heimkunft / An die Verwandten« am 21.
Juni 1943 in der Aula der Universitat Freiburg i. Br. Zuerst veroffent-
licht in den »Erlauterungen zu Hélderlins Dichtung«, Frankfurt am

Main 1944, S. 31 1.

Vorwort zur Lesung von Holderlins Gedichten. Gesprochen auf der
Sprechplatte »Martin Heidegger liest Holderlin«. Verlag Giinther
Neske, Pfullingen 1963

Die Texte der ersten vier Erlduterungen sind nach der durch Norbert
v. Hellingrath begonnenen »historisch-kritischen Ausgabe« 2. Aufl.
1923, die Texte der zwei letzten Erlauterungen nach der von Friedrich
BeiBner herausgegebenen Stuttgarter Ausgabe angefiihrt.
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Der hier vorgelegte Band 4 der Gesamtausgabe letzter Hand
Martin Heideggers enthélt den Text der 1971 erweiterten vier-
ten, jetzt fiinften Auflage der Einzelausgabe der » Erlduterun-
gen zu Holderlins Dichtung «.

Im Anhang wurden zwei kleine Texte aufgenommen. Die
Vorbemerkung hatte Heidegger zur Wiederholung seiner Rede
»Heimkunft / An die Verwandten« am 21. Juni 1943 in der
Aula der Universitat Freiburg vorgetragen und 1944 in der
ersten Auflage der »Erliuterungen zu Hoélderlins Dichtung«
veroffentlicht. Einen Abschnitt dieser Vorbemerkung hatte er
spiter in das Vorwort zur zweiten Auflage der » Erlduterungen
zu Holderlins Dichtung« (1951) eingearbeitet. — Das fiir den
Druck von Heidegger stilistisch nur geringfugig verbesserte
Vorwort zur Lesung von Holderlins Gedichten hatte er fur die
Sprechplatte »Martin Heidegger liest Holderlin« verfafit. Im
AnschluB3 an den auf der Platte als Vorbemerkung bezeichneten
einleitenden Text liest er die Gedichte: Ermunterung, Die Wan-
derung, Heimkunfl, Friedensfeier, Der Ister, Was ist Gott?,
Was ist der Menschen Leben?, Aber in Hiitten wohnet, Wie
Meereskiisten, Heimath.

Ferner enthilt der Anhang eine photographische Wieder-
gabe der zweiten und dritten Fassung des Hymnischen Entwur-
fes » Griechenland « aus Heideggers Exemplar des zweiten Ban-
des der »GroBen Stuttgarter Ausgabe« von Holderlins Siimt-
lichen Werken. Die vielen wihrend der Ausarbeitung des Vor-
trages »Holderlins Erde und Himmel« von Heidegger mit
Bleistift eingetragenen Marginalien geben einen Einblick in die
Werkstatt seiner » Erlauterungen «.

Sechs wesentliche Randbemerkungen Heideggers zu seinen
»Erlduterungen zu Hélderlins Dichtunge, die seinen Hand-
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exemplaren entstammen, sind in den FuBnoten, die durch
Kleinbuchstaben von den Textanmerkungen Heideggers ab-
gehoben sind, abgedruckt. Bei den fiir die Randbemerkungen
in Frage kommenden Handexemplaren handelt es sich um die
zweite Auflage der »Erlduterungen zu Holderlins Dichtung«
(1951), in den FuBnoten abgekiirzt durch EHD; ferner um die
Erstauflage der Rede »Hélderlins Hymne >Wie wenn am
Feiertage .. .<« (M. Niemeyer, Halle a.d.S., 1941); schlieBlich
um den Sonderdruck aus dem Holderlin Jahrbuch 1958-1960.

II

Detlev Liiders — seinerzeit Doktorand der Literaturwissenschaft
bei Adolf Beck, heute Direktor des Freien Deutschen Hochstifts
in Frankfurt am Main - bat in einem Brief vom 21. Februar
1953 Martin Heidegger um die Erklarung eines Satzes aus
den » Erldauterungen zu Holderlins Dichtung«, und hier aus der
Rede tiber » Holderlins Hymne >Wie wenn am Feiertage . . .<«.
Dieser Satz lautet: »Der hier zugrunde gelegte Text beruht,
nach den urschriftlichen Entwiirfen erneut gepriift, auf dem
folgenden Versuch einer Auslegung.« (Erlauterungen zu Hol-
derlins Dichtung. Gesamtausgabe Bd. 4, S. 51).

Zu diesem Satz bemerkt Detlev Liiders: » Ich verstehe nicht,
wie ein Text auf seiner Auslegung beruhen kann; ein Text,
denke ich, ist etwas im Wortlaut Feststehendes. Thr Satz ent-
hilt das Paradox, dal der Text einerseits das >Zugrundege-
legte« ist, andererseits dennoch auf etwas beruht, das dadurch
das noch urspriinglicher Zugrundeliegende wird; so daf3 der
Text, von hier aus gesehen, nicht mehr das Zugrundegelegte
heiflen darf. Sie nennen ihn dennoch so. «

Martin Heidegger antwortete ihm am 24. Februar 1953.
Diese Antwort verdffentlichte Detlev Liiders in seinem Auf-
satz »Ein Brief Martin Heideggers zu seinen Hélderlin-Er-
lauterungen« in dem von ihm herausgegebenen Jahrbuch des
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Freien Deutschen Hochstifts (M. Niemeyer, Tiibingen 1977,
S. 247-250). Der Brief Martin Heideggers hat folgenden Wort-
laut:

Sehr geehrter Herr Liiders!

Sie haben recht. Der angefiihrte Satz (Erl. S. 50) ist in der
vorliegenden Fassung unmoglich. Ich werde ihn, falls es noch
einmal zu einer Neuauflage kommt, streichen.

Wenn Sie den Satz umdrehen, lautet er: » Der folg. Versuch
einer Auslegung beruht auf dem nach den handschriftlichen
Entwiirfen erneut gepriiften Text.«

In dieser Form ist der Satz so richtig, daf3 er zu einer groben
Trivialitat und deshalb tiberfliissig wird.

Die Frage, was sein Tezxt« sei, wie man ihn lesen soll u.
wann er als Text vollstandig angeeignet ist, bleibt freilich
bestehen. Diese Fragen hdngen so wesentlich mit der Frage
nach dem Wesen der Sprache u. der Sprachiiberlieferung zu-
sammen, daf} ich mich stets auf das Notdiirftigste beschrankt
habe, wenn uber Interpretation, Erlduterungen u.s.f. etwas zu
vermerken war. -

Durch Beifiner ist jetzt 11, 2. 695 ff. gezeigt, daf3 das Zitat
(Erl. 56) »Wir nennen dich —« unvollstandig ist. Aber ist des-
halb die Interpretation unwahr, oder gar die Beifinersche
Deutung der Stelle richtig? Gibt es einen Text an sich? —

[...]
Mit besten Griifen u. Wiinschen fiir die Arbeit
M. Heidegger

Zutreffend stellt Detlev Liiders in seinem Aufsatz fest, daf3
es 1963 zur dritten und 1971 zur vierten Auflage der » Erlaute-
rungen zu Holderlins Dichtung« kam, und da8 in beiden Neu-
auflagen der fragliche Satz — entgegen der Streichungsabsicht
Heideggers — unverdandert stehengeblieben ist.

Der Brief von Detlev Liiders wurde von Martin Heidegger
in sein Handexemplar der zweiten Auflage der »Erlauterun-
gen« eingelegt ohne eine Notiz von der Hand Heideggers. In
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diesem Handexemplar ist lediglich der fragliche Satz seitlich
rot angestrichen. In seinem Handexemplar der Erstauflage
(1941) seiner Rede iiber »Holderlins Hymne >Wie wenn am
Feiertage . . .<« ist das letzte Wort des fraglichen Satzes » Aus-
legung« mit Bleistift in Anfithrungszeichen gesetzt und leicht
unterstrichen; am rechten Seitenrand notiert und unterstreicht
Heidegger mit Bleistift: Anmerkung. Uber diese Markierungen
hinaus findet sich weder in den Handexemplaren noch im iib-
rigen NachlaB} irgendein Hinweis, dem entnommen werden
kénnte, ob Martin Heidegger an der Streichungsabsicht fest-
gehalten, ihre Ausfithrung jedoch bei den niéchsten beiden
Auflagen vergessen hatte, oder ob er es sich anders iiberlegt
hatte und — entgegen der Ankiindigung seines Briefes — den
fraglichen Satz bewufit stehen lieB und ihn vielleicht durch
eine Anmerkung, wie die Randnotiz in seinem Handexemplar
vermuten laBt, erldutern wollte, wozu es aus unbekanntem
Grunde nicht gekommen ist.

Fiir die Losung der schwierigen Aufgabe, den feinen Bleistift
der Marginalien Heideggers ohne Verluste zu reproduzieren,
sage ich Herrn Walter v. Kempski meinen aufrichtigen Dank.
Herrn cand. phil. Hans-Helmuth Gander danke ich fiir seine
sorgfiltige Korrekturhilfe.

Freiburg i. Br., im Marz 1981 F.-W. v. Herrmann
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