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Psalmodie, Lesung und Gebet nach der heiligen
Regel.

Von P. Bonifacius Wolff in Maredsous.

I

Wenn wir zuweilen nach der Vesper oder einem andern feierlichen Officium
in das Schiff der Kirche hinabsteigen, so bemerken wir wohl dass die Gliubigen
wie gefesselt durch den Eindruck der eben vernommenen Melodien regungslos
in den Binken bleiben, und es oft eines dusseren Anstosses bedar{, ehe es nur
einer wagt, den wohlthuenden Zauber zu brechen. Und wer aus uns weiss nicht
von sich selbst, wie voll das Hers ist nach solchen gnadenreichen Stunden des
Gotteslobes, wie gerne man im Chor mochte knieen bleiben oder wie man alsbald zum
heiligsten Sakrament oder sonst an ein trautes Gebetsplitzlein fliichtet, um den
Jubel der Seele ausklingen zu lassen und vielleicht gar siisse Thréinen der Freude
su verbergen? Unsere heilige Regel kennt sie wohl, diese weihevollen Augen-
blicke der Sammlung nach dem Chorgebet: Zeuge die Bestimmung im 20, Capitel,
dass die gemeinsame oratio kurz sein miisse und dass Alle auf das Zeichen des
Oberen den Chor verlassen sollen. Denn wie wir aus dem I.eben des hl. Vaters
(cap. 4) wissen, pflegten seine Ménche regelmissig nach den kirchlichen Tag-
seiten eine kurze Frist im Chore zu yverharren und zwar in gebeugter Stellung,
2d studium orationis, wie der hl. Gregor hezeichnend sagt. Ganz dasselbe finden
wir ja auch bereits bei den orientalischen Altviitern und iiberhaupt in der gesammten
alten Tradition des Monchthumes.

Hier haben wir also, so scheint es, eine der jetzt sogenannten Betrachtung
(franzdsisch oraison) entsprechende gemeinsame Uebung und zwar in unmittelbarem
Zusammenhang mit dem opus divinum. Halten wir diesen Punkt zunichst im
Gedichtniss fest.

Ein nicht unbetrichtlicher Theil der tdglichen Zeit ist ferner von dem
hl. Gesetzgeber dem gewidmet, was er lectio (auch lectio divina) mennt; zumal
am Sonntag, wo die gewghnliche Handarbeit ausfallen musste, sollten die Briider
ihre freie Zeit auf diese Uebung verwenden. Dass es sich hier nicht um Studium
im gemeinen Sinne handelt, ist ja unzweifelhaft, da die Biicherei der Kloster
suniichst hl. Schrift und Kirchenviter enthielt und mehr profane Lectiire nur zu
bestimmten Zwecken und gewissermassen ausnahmsweise gestattet werden konnte.
Der hl, Vater hat vielmehr das im Auge, was wir jetat geistliche Lesung nennen
wiirden, das Studium der hl. Schrift, der Heiligenleben und Viter im Geiste des
betrachtenden Gebetes, und zwar so sehr, dass das eigentliche Gebet, auch im
Oratorium, die fir die Lesung bestimmte Zeit ganz oder theilweise ausfiillen
durfte. Das beweist, abgesehen von Cap. 52 und anderen Stellen, der Geist
der hl. Regel selbst und die gesammte alte Ueberlieferung.

Dennoch kénnte es auffallen, dass der hl. Vater nicht eine entsprechende
Zeit taglich fur die regelmissige »Betrachtunge ausbehilt und dass er {iberhaupt,
ausser in dem kurzen Capitel 20, von dem Geiste des innerlichen Gebets und
seiner Uebung gar nicht ex professo handelt. Der modern geschulte Geist, der
selbst in die Asceten der Wiiste und in die Schriftwerke der Viter seine
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Methoden und Regeln hineinzutragen versucht hat, steht rathlos vor dem
schweigsamen Meister, der nach Gregor dem Grossen von dem Geiste aller
Gerechten erfiillt war und dessen »schola Dominici servitii« die grosste Summe
contemplativen Gebetslebens in der Kirche des Mittelalters hervorgebracht hat.

Wir miissen selbst licheln, wenn wir so auf Umwegen zu suchen scheinen,
was ja iiberaus nahe liegt. Und doch sind viele der frommsten Zeitgenossen
dahin gekommen, dass sie mit geschlossenen Augen an dem voriiberzugehen
scheinen, was die hl. Kirche jetzt wie in allen Jahrhunderten als das vornehmste
Mittel des Gottesdienstes wie der personlichen Heiligung betrachtet wissen will
und Allen zur Pflicht macht, das 6ffentliche Gotteslob.

iy
Es ist ein Accent, der die altkirchliche Gebetsweise allezeit unverkennbar
auszeichnet, der Accent des Gotteslobes. »Die Kirche ist die Gesellschaft vom
Lobe Gottes«, schrieb einmal D. Guéranger; Gott preisen ist ihr Beruf, der
Grund ihres Daseins, das Geheimniss ihrer Organisation, ihre erhabenste und
umfassendste Thitigleit.

»Omnis illa Deo sacra Et dilecta civifas
»Plena modulis in laude Et canore jubilo
»Trinum Deum unicumque Cum fervore praedicat.«

Von den lichten Reihen der Engel und Seligen bis hinab in die Griinde
des Fegfeuers, durch alle Stufen des Gnaden- und Glorienreiches in Christo klingt
der gleiche Wonneruf in tausendstimmigem Echo, dessen erhabenster sinnlich
wahrnehmbarer Ausdruck das liturgische Gebet der streitenden Kirche ist,

Diesen Jubelton des Gottespreises, dieses jauchzende Alleluja der anbetenden,
lobsingenden Weltkirche, wie haben ihn die alten Heiligen so innig erfasst, so
begeistert mitgefithlt und wiedergegeben! Wir kénnten hier Seiten fiillen mit den
mannigfaltigsten Citaten, eines ergreifender, iiberzeugender als das andere, von den
Schriften der iltesten Viter an bis zu den mystischen Heiligen des Mittelalters,
und dariiber hinaus bis zu dem einsamen Ludwig Blosink, der als der letste
Benedictinerascet die alte Schule abzuschliessen bestimmt schien — ehe n#mlich
der Geist cui beatus Pater N. Benedictus servivit, in unseren Tagen die Minner
erweckte, deren Namen auf den Lippen aller Monche sind. Doch wir kennen sie
ja Alle selbst, die Stimme unserer heiligen Mutter der Kirche, ihre unnachahm-
bare Sprache in Schrift und Liturgie, in Brevier und Missale!) wie nicht minder
im Pontificale und Rituale — denn in all diesen zusammengenommen sehen wir
das opus Dei in seiner Ganzheit. »Et super excelsa mea deducet me victor
in psalmis canentemc, scheint sie mit dem Propheten (Hab, III. 19) auszu-
rufen, indem sie heraufsteigt aus der Wiiste, auf ihren Geliebten gelehnt und
itberstrémt von Wonne (Hohel. 8, 3).

Hingegen die modernen Asceten, wie wenig haben sie in der Mehrzahl zu
schopfen gewusst aus diesen ewigen Quellen der Liturgie, ja aus der hl. Schrift
selbst, die im offentlichen Cultleben so zu sagen ihre Beglaubigung und authentische

1) Graduale und Antiphonar mit eingeschlossen, ebenso die iibrigen
liturgischen Biicher.
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Deutung findet! Und wie wenig haben manche von ihnen diesen Ton des Jubels
und lauten Dankes erlauscht, der doch alle Lebensiusserungen der hehren Gottes-
braut durchzittert! Da’' wird gepriift und gemessen, vorsichtig wird von ferne die
Bahn abgesteckt, und das Wehen des Geistes soll sich, so scheint es, im voraus
berechnen lassen; da tritt das Individuum oft so in den Vordergrund, dass seine
Vervollkommnung und Sicherung am Ende als die Hauptsache erscheint und nicht
Gottes Ehre und ewige Glorie allein. Man vergleiche damit Origenes und die
Psalmen des hl. Augustinus, den geheimnissvollen Areopagiten und unsere einzige
hl. Gertrud, alle Chroniken und Heiligenleben des mittelalterlichen Ménchthumes —
bis herab zu dem zeitgendssischen Psalmcommentar, dessen Doctrin die edelsten
Ueberlieferungen des Ordens machtvoll vor Augen stellt. ) Wir wissen, dass Viele
dhnlich denken, und dass insbesondere die Franziskaner uns Dominikaner eifrig
bemiiht sind, die verschiitteten Quellen ihrer tiefmystischen Ascetik wieder zu-
ginglich zu machen. Manches ist ja auch bereits anders und besser geworden
seit den Tagen, da Hirscher z. - B. in richtiger Consequenz vielverbreiteter An-
schauungen, an die Stelle des Breviergebetes eine pflichtmissige Meditation zu
setzen vorschlug, — von Anderen zugeschwiegen. Frommsinnige Minner des
Gebetes und der Lehre, wie Amberger und Thalhofer in Deutschland, (die
freilich auch, mehr als sie selber ahnen mégen, unter dem Einflusse Abt Guérangers
stehen) haben iiberaus Tiefes und Schénes zum Verstindniss des opus divinum
vorgetragen und zum Gemeingut gemacht, und der mystische Zug, der geistes-
michtig durch die verjiingte Scholastik geht, kiindet genugsam an, dass auch fiir
das innere, contemplative Leben in der Kirche ein neuer Friihling herannaht. —
Man wolle uns nicht missverstehen. Wir wissen ja wohl, dass alle wesent-

lichen Elemente der Ascese nach Theorie und Praxis sich auch bei den neueren
Lehrern des geistlichen Lebens finden und dass sehr viele aus ihnen, die Heiligen
allen voran, nach dem ihnen gewordenen Berufe iiberaus Verdienstliches und
Heilsames; ja geradezu Unschiitzbares geleistet. Aber die Thatsache, dass sich
gewisse Formeln und Regeln, trotz aller aufgewandten Miihe, weder bei” Cassian
und Bonaventura noch sonst bei den Alten wollen finden lassen und dass die
Pflege des innerlichen Lebens seit Jahrhunderten, bei aller Systematik und Methodik
~und trotz der iberschwenglichen Fruchtbarkeit der Autoren, eher ab- als zuzu-
nehmen scheint, dieser Umstand diirfte doch einige Aufmerksamkeit verdienen;
wenigstens sollte sich der monastische Orden nicht ohne zwingenden Grund dazu
herbeilassen, im feierlichen Momente seiner Wiedergeburt tausendjéhrig:e" Ideale
zu verleugnen nnd einfach bei dem Neuern und Neuesten in die Schule zu gehen.
»Non circumferamur omni vento doctrinae«, mahnte uns einmal ernst eine

erleuchtete Aebtissin unseres hl. Ordens.

) Hitte man diese charakteristischen Unterschiede mehr im Auge behalten,
so wiirde man vielleicht nie auf den Gedanken gekommen sein, die allerdings
goldene Nachfolge Christi fiir ein Werk der Benedictinerschule anzusehen. —
Noch viel weniger freilich trigt die Kennzeichen dieser von P. Faber so schén
geschilderten Schule das dem englischen Asceten D Augustin Baker zugeschriebene
‘Werk Sancta Sophia, das im Gegentheil unsere beglaubigsten Ueberlieferungen
verkennt. Dasselbe liesse sich von manchem anderen Buche sagen, auf dessen
Titel die Buchstaben O. 8. B. prangen,
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I

Wir kommer nun auf die oben an der Hand der hl. Regel constatirte
dreifache Thatsache zuriick, fassen aber zuerst das liturgische Gebet in's
Auge. Operi Dei nihil praeponatur. !)

Dass das sogenannte innerliche oder betrachtende Gebet vom &ffentlichen
und gemeinsamen Gottesdienst ausgehen muss und zu demselben zuriickfiihrt,
soilte nicht in - Frage gestellt werden. Wir Alle haben auf dem Schooss der
Mutter mit dem miindlichen Gebet begonnen, und die hl. Kirche, die Lehr-
meisterin der Beschaulichkeit, hat uns nie ein anderes zur Pflicht gemacht. Die
klassischen Texte der paulinischen Briefe (Eph. 5, 19; Col. 3, 16), um nur auf
diese aus der Ueberfﬁ}le der Schriftstellen hinzuweisen, sind bekannt genug.
Der hl. Vater Benedictus spricht von Ménchen, die nicht betrachten konnen oder
wollen; aber der Eifer fiir's hl. Officium ist ihm das erste Erforderniss des
Berufes, Die hl. Theresia hat hochberufene und begnadete Seelen gekannt,
welche nur- im miindlichen Gebete geistigen Fortgang fanden. Der hl. Ignatius
sieht in der Liebe zu den kirchlichen Gesiingen, Psalmen und langandauernden
offentlichen Gebetsiibungen, besonders zu den kanonischen Horen, ein vorziigliches
Mittel, um mit dem Geiste der Kirche vereint zu bleiben. Gdorres erwihnt eine
ganze Reihe von Heiligen, welche bis in die hochsten Ekstasen hinein zu singen
pilegten, und vom hl. Philipp Neri lesen wir, dass er in seiner letzten hl. Messe,
am Tage seines seligen Todes, das Gloria von Anfang bis zu Ende jubelnd
modulirte. Der Heiland selbst hat am Kreuze noch, bald laut, bald leise, Psalmen
gebetet. Und dass wir im Himmel mit lauter Stimme Gottes Lob singen werden,
wer diirfte es bezweifeln? Endlich die wiederholte Empfehlung des Rosenkranz-
gebetes durch den, regierenden hl. Vater, was anders beweist sie, als die Noth-
wendigkeit und eminente Wichtigkeit des miindlichen Gebetes, auf dem sich das
betrachtende in seinen zahlreichen Stufen aufbaut?

Im miindlichen liturgischen Gebet sieht unser hl. Gesetzgeber, und sehen
wir mit thm, die regelmissige Schule und, voriibergehende Ausnahmen abgerechnet,
die vollkommenste Bethitigung des beschaulichen Lebens, »Mens nostra concordet
voci nostrae.« Natiirlich haben wir hier nicht blos das sogenannte Breviergebet
im Auge, sondern zuerst und vor Allem das hochheilige Messopfer, zumal das
Hochamt, und zugleich die hl. Sacramente und Sacramentalien, Spendung und
Empfang; iiberhaupt den ganzen Cult und Gottesdienst der christlichen Gemeinde.
Wer je Anlass gehabt hat, die Geisteslehre der alten Kirche, hier besonders
Origenes und Dionysius einzusehen, wird bald erkannt haben, dass in ihren Augen
gerade die liturgischen Functionen bis zu den einfachsten Riten herab-als Akte
der Beschauung und als der adiquate Ausdruck tiefinnerster Erkenntniss und
Gebetsiibung erscheinen. Von diesem Standpunkte aus fillt helles Licht auf die
Lehre der Theologen von dem »vollendeten« Beruf des selbst »vollkommenen«
Bischofs; jetzt versteht man, wie die h. Kirche gerade den als erleuchtet und
erlenchtend gedachten Iohenpriester mit so langen und ermiidenden Ceremonien
belasten konnte. Oder glaubt man, das Alles sei nur propter rudes, wie uns

1) Dieselbe Reihenfolge — psallere, legere, orare — auch bei den Alten;
2. B, Bernh, 3, 54 in Cant, n. 8. p. 1453.
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erst neulich ein hochgebildeter und frommer Ordensmann einwarf, und die ganze
Fiille des kirchlichen Ritus sei nur zur Unterhaltung und etwaigen Anregung des
einfiltigen Volkes, die Hauptsache aber sei die Predigt und, fiir die Gebildeten
die Betrachtung? Wir wissen freilich, dass solche diirftige Anschauungen noch
hin und wieder Anklang finden, aber dem hohen Ernst der Sache, der kirchlichen
Praxis und Lehre entsprechen sie wahrlich nicht. —

Wir schilderten einmal einem sonst erleuchteten Tkeologen die feierliche
Communionaustheilung im Pontificalamt und erzihlten, wie in Beuron das fromme
Volk bis 11 Uhr und linger niichtern zu bleiben pflegte; um den Herrn im vollen
Glanze seines FHofstaates zu den Einzelneu herabsteigen zu schen. »Aber das
missfillt mir -durchaus,« lautete die Antwort; der fromme Priester konnte nicht
begreifen, wie man im Augenblick der hl. Communion noch Sinn und Empfindung
haben konne fiir den d#usseren Ritus, fiir die mehr oder minder prunkvolle
geschaffene Umgebung des Schopfers und Erldsers selber. Wir wiesen dagegen
auf die Schilderung des himmlischen Hofes bei Isaias und in der geheimen
Offenbarung hin und erinnerten an die beziehungsreiche Bilderfiille in den Offen-
barungen unserer hl. Gertrud und Mechthild, sowie in dem lichtvollen Scivias
der hl Hildegard. In der That entspricht nichts weniger dem Geiste der
Liturgie und der wahren Beschaulichkeit, als die Tendenz, so den Heiland zu
isoliren von seiner Kirche und die einzelne Seele loszuldsen von dem vollen
Bewusstsein der communio sanctorum, wo dann die hl. Communion selbst zum
Akt der Privatandacht wird. 1)

IV.

»Dans les dges de la foi,« schrieb D. Guéranger kurz vor seinem seligen
Tode, »c’est toujours par les psaumes que Dieu s' est communiqué aux Ames.«
»Im Année liturgique,« sagte er uns einmal vor vielen Jahren, »bin ich sicher,
die ganze Lehre von der Heiligung und vom Gebet nach und nach zu behandeln,
weil ich mich einfach an den Gedanken der Kirche halte und ihre Aensserungen
interpretire, die nicht anders als allumfassend sein konnen.« An zahlreichen
Stellen seiner Werke hat der grosse Abt diese und dhnliche Ideen niedergelegt,
besonders in der Préface gépérale und fast auf jeder Seite seines mit ekstatischer
Gluth erfiilllten Année liturgique; wir verweisen noch speciell auf den merk-
wiirdigen Abschnitt {iber den hl. Paul vom Kreuze. (28. April.)

Die ganze Tradition ist dieser Gedanken voll. »Meditatio praesentis
vitag nostrae in laude Dei esse debet: quia exsultatio sempiterna futurae
nostrae vitae, laus Dei erit; et nemo potest idoneus fieri futurae
vitae, qui non se ad illam modo exercuerat.« »Nolite putare, quia
deficitis in laudando. Laudatio vestra quasi modulatio erit: gquantum
laudatis, tantum vires acquiritis, et tantum dulcescit, quem laudatis.« #) Viele

1) Vgl. iiberen letzteren Punkt: D. Gerard von Caloen »La communion
pendant la Messe 1884. Die 2. Auflage ist mit der zustimmenden Approbation
einer ganzen Reihe von Erzbischofen und Bischéfen versehen.

2) Aug. in ps. 148, 1; in ps. 99, 17. Letzterer Passus beriihrt sich mit
einem von D. Guéranger besonders oft betonten Gedanken, auf den wir noch
zuriickkommen werden,
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solche Beweisstellen finden sich gesammelt in den Elementa, wo iiberhaupt diese
ganze Doctrin in klassischer Diction und dennoch mit ergreifender Innigkeit
dargestellt ‘ist. Auf das »Psallite sapienter« brauchen wir nach dem Gesagten
nicht mehr hinzuweisen; es ist, wie uns dieser Tage ein frommsinniger Kapuziner
schrieb, sdas ebenbiirtige Gegenstiick des Année liturgique und sollte sich in
den Hiinden eines jeden Asceten finden.«

Dennoch begegnet man nicht selten der Anschauung, als ob die personliche
Heiligkeit des Geistlichen viel mehr von der Uebung der tiglichen Betrachtung,
als von seinem Breviergebet abhinge, gerade wie man die Vorbereitung und
Danksagung oft fiir wichtiger zu halten scheint, als (subjectiv genommen) die
hl. Messe selbst! Dass auch die Spendung der Sacramente und die Vollziehung
der Sacramentalien Gebet ist, darauf haben die Meisten geradezu vergessen.

Aber ist es denn nicht von selbst klar, dass der Gottesdienst der hl.
Kirche als solcher das vornehmste und vollstindigste Gebet fiir Alle, besonders
aber fir den Priester und Monch sein muss? Wenn sie in' der That als der
mystische Leib des Heilandes dessen iiberaus vollkommenes Lob- und Dankopfer
in Zeit und Raum fortfiihrt und ausgestaltet, was kann es da Hoheres geben
fiir die verniinftige Creatur, als dass sie mit moglichstem Verstindniss und mit
innigster Begeisterung einstimmt in das Concert von Himmel und Erde, von
Gott und Mensch? Was kann mehr die Seelen heiligen und sie unmittelbarer
auf ihren ewigen Beruf vorbereiten, als dass sie die Tonwellen, die Zeit und
Ewigkeit wonnevoll durchzittern, in sich aufnimmt und wiedergibt, wie die
rein gestimmte Glocke den in ihrer Nihe angeschlagenen Ton nachklingt? Oder
um ein anderes Bild zu gebrauchen, dass sie die Licht- und Gluthstrome, die
aus den Regionen der hichsten Engel in tausendfacher Abstufung durch die
Schépfung gleiten, moglichst voll und unversehrt in sich aufnimmt und wiederum
qusstrahlt? Und eben dds bewirkt im vollsten Maasse und mit untriiglicher
Sicherheit nur die Theilnahme'am Opfer und Gebet der Kirche.

Stellen wir uns solch ein Kloster vor, wie deren das frithe Mittelalter in
allen Landern zu Hunderten und vielleicht zu Tausenden erstehen sah. Siehst
du sie dort auf waldiger Hlghe, die imposanie Basilika in ihrer jungfraulichen
Schinheit, ein Loblied in Stein, civitas Regis magni? Jubelnd rufen die Glocken
qum Gebet, und der Landmann auf dem Felde, der Fahrmann auf dem Fluss,
der einsame Reisende, Alle die nicht selbst in diesem Augenblick der hehren
Phicht des Gotteslobes sich widmen diirfen, griissen betend und dankend hinauf.
Hoc signum magni Regis ést, eamus et inquiramus Eum! (Vgl. Elementa p. 115.)

Da stehen sie im Chore, die bevorzugten, begnadigten Singer, und
miéchtig klingt ihr wundersiisses Lied, das hohe Lied von der Liebe und Herr-
lichkeit Gottes, des Brautigams der Seelen. Tiefe Verbeugungen, weihevolle
Ceremonien begleiten und unterstiitzen das Gebet, das sich wie Weikrauchduft
um den Altar erhebt. Besonders beim eucharistischen Opfer ist Alles feierlieh,
von heiliger Gluth entziindet, aber auch die Horen und selbst das Nachtofficium
erscheinen nicht losgelést vom Altare, vielmehr sind sie wie gebrochene Strahlen,
Lichtreflexe des einen hochsten Opfers und erfillen Tag und Nacht mit dem
Wiederschein seiner Herrlichkeit. Da ist nichts nachlissig, nichts weltlich; der
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Gesang ist kein weichliches Musiciren, das Rituale kein selbstgefilliges Prunken :
ernste Abtsdtung und Entsagung spiegeln sich in Haltung und Miene und zeigen
genugsam an, dass die Monche nicht nuda verborum officia reddunt (cf. Migne
P il gy, 263594 55580

Ja, ob diese Monche wohl beten, ob sie Betrachtung und Beschauung
iiben? Wer wollte es bezweifeln? Und ob sie im geheimnissvollen Kreislauf
des liturgischen Tages vom Abend zum Morgen, vom Morgen zum Abend, im
Wechsel seiner Officien, Riten, Melodien, ob sie im kirchlichen Jahre besonders,
das seine Jahreszeiten so gut hat wie draussen die Natur, wachsen fund gedeihen
und Friichte bringen? Und die heiligen Wahrheiten unseres Glaubens, die
sinstrumenta« der Sittenlehre, der Ascetik und Mystik, ob sie sich wohl einsenken
in das gebetsfreudige, dankbare Herz des gliicklichen Ménches, wenn so die
Psalmen mit ihrer weihevollen Melodie und nach und nach in lebendiger Aus-
gestaltung alle Biicher der hl. Schrift, wenn die schénsten Schriften der Viter
und die Legenden der lieben Heiligen, prichtige Hymnen und kunstreiche
Antiphonen vor dem Geiste voriibergehen in der wund ersamen Beleuchtung des
hl. Opfers und Gebetes? Wir halten ein, obwohl wir noch mehr solcher Fragen
stellen und mehr noch verrathen konnten, dass das Ideal, wie wir’s aus alten
Zeiten iiberkommen, auch in unseren Tagen Wirklichkeit ist. —

Und all das sollte weniger contemplativ sein, als eine selbstgemachte
Betrachtung nach bestimmter Methode und Vorschrift? —

(Schluss folgt im nichsten Hefte.)

Ueber die Bedeutung des Unterrichtes in den
classischen Sprachen an den Gymnasien.

(Von Theodor Jungwirth.,)

In einer Zeit, die es sich zur Aufgabe gestellt zu haben
scheint, das Strahlende zu schwiirzen und das Erhabne in den
Staub zu zichn, in einer Zeit, die sich im Destruieren des Beste-
henden gefillt, ohne etwas Positives an dessen Stelle zu setzen,
in einer Zeit, in der namentlich in Unterrichtsfragen mit Grazie
in infinitum fortexperimentiert wird, wird von berufenen, noch
mehr aber von unberufenen Stimmen lebhaft Klage gefithrt tiber
die Ueberbiirdung der gegenwiirtigen Gymnasialjugend, und zwar
ganz” speciell durch das Studium der beiden classischen Sprachen.
Da kommt es dann gar nicht selten vor (ja, es ist geradezn Modeton .
geworden), dass man die »verrottete Kaste der Philologen« mit
allem nur erdenklichen Unflat begeifert und sie als die Parias
unter den Professoren aus den Mittelschulen Oesterreichs (in
Deutschland hat man dariiber eine andere Ansicht) hinauswirft.
Abgesehen davon, dass solche Wiitheriche darauf vergessen, dass
mit dem Generalisieren specieller Fille nichts bewiesen wird;




