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Die Begriindung des Optimismus bei Gustav Theodor
Fechner.
Von
Lic. Dr. Theodor Simon,
Schlossprediger in Cottbus.

Am 18. November 1887 wurde einer der Meister deutscher
Geistesforschung  abgerufen, dessen Eigentiimlichkeit hinsichtlich
der Riehtung seiner wissenschaftlichen Bestrebungen, sowie der
ganzen Art seines Charakters und Wesens es verdient, heute, wo
zehn Jahre seit seinem Tode ins Land gegangen sind, einem weite-
ren Leserkreise wiederum vorgefiihrt zu werden. Als Bahnbrecher
der Wissenschatt musste er schon zu seinen Lebzeiten anerkannt
werden und war er in weiten Kreisen geschiitzt. Heute, wo uns
sein Leben schon in die Iferne geriickt crscheint, konnen wir nun
auch die weittragende Bedeutung scines Lebenswerkes iiberschauen,
und uns scheint, dass der Weg der Wissenschaft, falls er ein
Fortschritt scin soll, in der Richtung gehen wird, die Fechner
angedcutet und selbst cingeschlagen hat.  Vielleicht wird er dem
kommenden Jahrhundert, das, gesittigt von der Erforschung der
Aussenseite der Welt, wieder in das innere Herz der Natur zu
blicken sich schnen wird, cin willkommener Fiihrer sein. So
kennzeichuet wenigstens cin warmer Verehrer des hingegangenen
Meisters die Bedeutung desselben fiir die ndchstkommende Zeit:
»Wir bediirfen cines Mannes, gebildet in der Schule der experi-
wentellen und mathematischen Naturwissenschaft, geiibt in der
Beobachtung des Wirklichen, achtsam auf jede Thatsache der
Erfabrung und erfiillt von dem Geiste moderner Forschung, iiber-
zeugt, dass um dusserer Autoritiit oder innerer Vorliebe willen
an nichts geriittelt werden darf, was unabhiingige Wissenschaft
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als naturgesetzlich verbiirgt. Aber dieser Mann soll zugleich das
Leben innerlich erfassen mit dem feinen Gefithl des Kiinstlers,
mit dem warmherzigen Glauben ciner frommen Scele, mit der
Menschenlicbe und Reinheit cines kindlichen Herzens ete Und
diesen Mann glaubt er in Fechner gefunden zu haben.?)
Charakteristisch bei Fechner ist eine freundliche Heiterkeit,
die aus allen seinen Schriften hervorlenchtet, auch aus denen, dic
ernstester Geistesarbeit gewidmet sind.  Aus seiner ganzen Lebens-
fiihrung und seiner Art, die Verhiltnisse aufzufassen, spricht
gleichfalls diese sonnige Heiterkeit cines kindlichen Gemiites.
Ausserlich betrachtet zwar war sein Lebensweg kein leichter,
vielmehr ging s fiir ihn durch manche schwere, dunkle Zeit.
Obgleich er als Sonntagskind geboren war, solite doch schon in
seine Kindheit ein dunkler Schatten fallen: seinen trefflichen
Vater verlor er schon im fiinften Jahre seines Lebens, und in der
crsten Jugend cntbehrte er danach des elterlichen Hauses. Mit
den beschriinktesten Mitteln, unter dem steten Druck von Privat-
stunden und miikevollen wissenschaftlichen Nebenarbeiten, die um
des Erwerbes willen iibernommen wurden, ermoglichte er seine
Studien. Seine #dussere Notlage dringte ihn auch weiterhin zur
ﬁberanstrengung seiner Kriifte. Dies wurde nicht besser, als er
endlich im zweiunddreissigsten Lebensjahre eine ausserordentliche
Professur ohne Gehalt erhielt und danach secine Lebensgefiihrtin
heimfiihrte. Vielmehr bereitete sich infolge des Ubermasses von
Arbeit, das er sich um des leidigen Broterwerbes willen aufbiirden
musste, eine schwere Katastrophe vor, wie sie nicht leicht {iber
cinen Menschen hereinbricht. Sein Geist erlag der Last, so dass
er von Zwangsvorstellungen verfolgt wurde. Noch schlimmer
wurde es, als endlich auch das hauptsiichlichste Werkzeug des
wissenschaftlichen Arbeiters, die Augen, anfingen zu versagen.
Er wurde vollstindig unfihig, zu lesen und zu schreiben. Drei
Jahre brachte er fast erblindet zu, durch eine Binde oder Maske,
die er fortwihrend trug, musste er seine Augen vor jedem Licht-
strahl schiitzen. In erschiitternder Weise giebt er selbst Bericht
iiber diesen qualvollen Zustand, in welchem er, trotzdem secin
Geist sich nach Anregung sehnte, nicht einmal die Gespriiche

Yy Kurd Lasswitz, G. Th, Fechner, in Frommanns Klassiker der
Philosophie I. Stuttgart 1896.
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seiner Freunde und seiner Frau mehr ertragen konnte, wie er,
von der Welt fast abgeschlossen, dic Tage in qualvoller Lang-
weile, die Niichte ohne Schlaf zubrachte und kérperlich so verfiel,
dass er giinzlich aufgegeben war. Dazu kamen dic Sorgen um
den Lebensunterhalt fiir sich und seine Frau, da seine Stelle an
der Universitiit anderweitig vergeben und nur cine fusserst kiirg-
liche Pension in Aussicht gestellt war. IFirwahr, es war nicht
zu verwundern, dass Anwandlungen iiber ihn kamen, sich dieses
aussichtslosen Elends durch einen Gewaltschritt zu entledigen.

Es gehorte der ganz besondre Lcbensmut und die eigen-
artige I'reudigkeit, mit der I'echners Charakter gesegnet war,
dazu, um diese Zeit zu iiberstchen, und, nachdem dic Katastrophe
fusserlich {iberwunden war, doch innerlich ungebrochen aus ihr
hervorzngehen. Wie ganz anders haben die widrigen Verhilltnisse
in Schopenhaucrs Leben, dic mit denen Fechners cinige Be-
riithrungspunkte zeigen, auf den Charakter dieses Vaters des
modernen Pessimismus eingewirkt. Bekanntlich verlor dieser auch
frithzeitig seinen Vater. Auch ihm war in der akademischen
Laufbahn der gehoffte Erfolg versagt. Und der Augenkrankheit
Fechners entsprach bei Schopenhauer das Ohrenleiden. Aber von
dem Druck dusserer Not ist dieser stets unberiihrt geblieben.
Und doch ist Schopenhauer der Begriinder einer pessimistischen
Weltansicht geworden, Fechner dagegen hat aus all seinen Leiden
einen unerschiitterten Optimismus gerettet. Golden glinzt sein
Humor in den spiiterhin gesammelten ,Kleinen Schriften®, die er
unter dem Namen des Dr. Mises erscheinen liess. Ja den besten
Teil sciner langen, umfangreichen Lebensarbeit, die ihm nach
iiberstandener schwerer Zeit noch gegénnt war, hat er an den
Ausbau einer cigenartigen Weltanschauung, der ,Tagesansichté,
wie sie der Philosoph selbst nannte, gewandt, deren letzte Tendenz
die Begriindung des Optimismus ist.

»lagesansicht nennt Fechner seine Anschauung im Gegen-
satz zur ,Nachtansicht, in deren Rahmen er die meisten der
gegenwiirtiz massgebenden Weltanschauungen zusammenfasst. Wir
konnten die ,Nachtansicht® im Sinne Fechners nicht besser
charakterisicren, als es Fechner selbst thut. 1), Er erzihlt, wie er

) In der Schrift: ,Die Tagesansicht gegeniiber der Nachtansicht,
Leipzig 1879. 8. 1. Diese Schrift ist denen, welche Fechners An-

19*
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im Rosenthal bei Leipzig auf einer Bank sass und seine kranken
Augen an den friihlingsgriinen Wiesen labte, wie die Blumen
freundlich aus dem Griin herausblickten, die bunten Schmetter-
linge dariiber flatterten, die Vogel in den Zweigen zwitscherten
und von fern her dic Tone eines Morgenkonzertes an sein Ohr
drangen. ,Seltsame Tiuschung, sagte ich mir. Im Grunde ist
doch Alles vor mir und um mich Nacht und Stille. Die Sonne . ..
in Wahrheit nur ein finsterer, im Finstern ihren Weg suchender
Ball. Die Blumen, Schmetterlinge liigen ihre Farben, die Geigen,
Flsten ihren Ton. In der allgemeinen Finsternis, Ode und Stille,
welche Himmel und Erde umfiingt, schweben nur einzelne, inner-
lich helle, farbige und klingende Wesen, wohl gar nur Punkte,
tauchen aus der Nacht auf, versinken wieder darein, ohne von
ihrem Licht und Klang ectwas zu hinterlassen, sehen einander,
ohne dass etwas zwischen ihnen leuchtet, sprechen mit einander,
ohne dass ctwas zwischen ihnen tont. So heute, so war es von
Anbeginn und wird es sein in Ewigkeit. Was sage ich: vielmehr
Milliarden von Jahren war es nicht kalt genug, und wie lange
wird es dauern, so wird es zu kalt fiir den Bestand von solchen
Wesen sein. Dann wird alles wieder ganz stille und finster sein,
wie vordem.“ In dieser Nachtansicht sieht Fechner die Wurzel
des Pessimismus.

Nicht notwendig muss ja freilich aus solcher eben gezeich-
neten Grundvoraussetzung der DPessimismus als systematisicrte
Weltanschauung herauswachsen. Wie viel kann sich in der Folge
erginzend mit dieser Nachtansicht verbinden, insbesondre religiose
Vorstellungen treten hinzu und kénnen dem Menschen das Leben
doch ertriiglich machen in solcher, seinem Empfinden fremdartigen,
ja wenn er dariiber zur Reflexion kommt, abstossenden und un-
heimlichen Welt. Doch soviel ist gewiss: Im Menschenherzen
lebt einmal ein unaustilgbarer Drang, die Natur zu beseelen, eine
nie ganz zu unterdriickende Sehnsucht, auch in den sonst fiir
leblos gehaltenen Dingen der uns umgebenden Welt inncres Leben,
dem unseren verwandt, finden zu dirfen. Das Kind setzt ganz
naiv in den Dingen seiner Umgebung ein Empfinden und Wollen
voraus. Es schligt den Tisch, an dem es sich weh gethan, und

sichten in der Kiirze aus seiner cigenen Darstellung kennen
lernen wollen, zuerst zu empfehlen.
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der grosste Teil des cigenartigen Zaubers, der unsere Kindheit
verkliirt, bestcht in dieser noch ungebrochenen Fihigkeit, sein
cigenes Leben in die Dinge hineinzuschauen, ahnend sich in diese
selbstgeschaffene Mirchenwelt zu versenken.

Da lebte mir der Baum, die Rose,

Mir sang der Quellen Silberfall,

Es fiihlte selbst das Seelenlose

Von meines Lebens Wiederhall.

Auch den Volkern ist solch eine Zeit der Kindheit gegonnt.
Ihre Mythologien sind davon ein Zeugnis. Wohin das Auge des
Naturmenschen fillt, da sicht er persdnliches, dem seinen gleich-
geartetes Leben. Dic Wolken, die iiber seinem Haupte im Abend-
schein glinzen, die Sterne auf ihrer stillen Bahn sind Gotter, die
herabschauen auf ihre Freunde unter den Menschen, Baum und
Strom sind von Nixe und Dryade bewohnt.

Sobald der niichterne Verstand erwacht, giebt er sich daran,
dicse Welt voll Lebens zu zerstoren, die Natur zu entgéttern.
Damit ist dann aber anch ein gut Teil der Lebensfreudigkeit
eines Volkes dahin, und der einzelne Mensch, der durch den
bunten Nebel lebendigen Regens durchzuschauen beginnt in die
kalte Ode einer entgeisteten Natur, fiihlt in sich die Klage, die
der Dichter so herzbewegend ausspricht:

Er ist dahin, der siisse Glaube,

An Wesen, die mein Traum gebar,
Der rauhen Wirklichkeit zum Raube,
Was einst so schon, so gottlich war.

Wer selbst in seiner Lebensentwickelung durch verschiedene
Weltanschauungen gegangen ist, wird es aus eigener Erfahrung
bezeugen, wie die Freude an der Natur allezeit eine verschiedene
Firbung triigt, je nach dem Grade geistigen Lebens, das wir
hinter der Natur voraussetzen. Die Naturfreude des konsequenten
Materialisten, dessen Herz doch noch lebt, kann nicht ohne einen
tiefen Zug des Schmerzes sein. Denn all diese Schonheit, dic
uns so freundlich anzulachen scheint, ist doch nur ein Erzeugnis
zielloser Kriifte und Stoffe, denen dic Absicht und Empfindung
der Schénheit fern lag. Auch die Naturempfindung des Pan-
theisten, der in der Natur bloss das dumpfe Ringen nach Leben
und Geist ahnt, triigt noch etwas Schwermiitiges an sich. Je
volliger die ["Tbcrzeugung durchbricht, dass ein geistiges Wesen,
unserem Wesen gleichgeartet und unser inneres Regen verstehend,
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in der Schopfung waltet und sich offenbart, desto freudiger und
heller wird das Mitempfinden mit der Natur. Wir verstchen,
dass uns die schén geschwungenen Linien der Berge, das lieb-
liche Griin der Thiller mit dem blauen Himmel dariiber, dass
auch Donner und Sturm uns ctwas zu sagen haben, wir verstehen
die Sprache der Natur, wenn wir, was sic uns sagt, auch nicht
immer in unserer Sprache wiederholen konnen.

Fechner hat nun in der Weltanschauung der ,Tagesansicht,
die er mit allen ihm verfiigbaren Mitteln exakten Forschens und
philosophischen Denkens austiihrt, cin Gebiude geschaffen, in dem
die hellste Natur- und Lebensfreudigkeit Raum finden kann. Was
die Kindesphantasic ahnte, was der Naturmensch in naivster Weisc
aus sich hinausschaute in die Welt, das Durchdrungenscin der Natur
von geistigem, personlichem Leben, das gewinnt Fechner als das
Resultat ciner wissenschaftlichen Lebensarbeit wieder. Vor allem
seinen Licblingskindern, den Pflanzen und Blumen, hat er den An-
teil an Beseelung, den ihnen die Poesie bereitwillig schenkt, auch
als ihr Recht von der Wissenschaft zu erkidmpfen gesucht: ,Eine
blithende Hyazinthe steht vor mir auf dem Tisch. Wie schmuck
hebt sich die Bliitentraube aus dem Blattwuchs empor, wie zierlich
ist jede einzelne Bliite darin gebogen und ins Feinere ausgestaltet,
welch reine Farbe hat sie sich aus Licht gewebt, wie reich hat sie
sich seit gestern entfaltet. Du sichst mich an, spricht die Blume, als
wire ich ein schones Médchen; ich bin auch ein schones Midchen
in meiner Art. Sage es den Leuten! — Ich habe es ihnen schon
gesagt, aber sie wollten es noch nicht glauben.“ Ein ganzes Buch,
,Nanna oder iiber das Seelenleben der Pflanzen%, hat er daran
gewandt, um dieses sein Herzensanlicgen der in der Nachtansicht
schlummernden Zeit vorzutragen. Doch héher noch greift cr, auch
den Gestirnen am Himmel, zu denen kindlich poetischer Sinn
seit Jahrtausenden wie zu lebendigen, personlichen Wesen empor-
geschaut hatte, will er den Anteil an Beseclung, den ihnen die
Nachtansicht geraubt, wieder zuweisen. Selbst der anorganischen,
von der Beseelung nach allgemeinster Ubereinstimmung aus-
geschlossenen Welt, will dieser beredte Anwalt der Natur ein
gebithrendes Teil am Leben zuweisen. Wenn der Krystall im
Lichte blinkt und der Diamant den Lichtstrahl in ein buntes
Farbenspiel zerlegt, so soll, trotzdem Fechner freilich diese an-
organischen Medien nicht fiir geistige Einzelindividuen hilt, doch
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auch hier in der Natur Freude an Farbe und Licht vorhanden
sein, auch abgesehen vom Menschenauge, das sich an der lichten
Pracht ergotat.

Wenn uns solche Ansichten hier plotzlich und unvermittelt
entgegentreten, so konnen wir uns des Eindrucks einer triumenden
Phantastik kaum erwchren, und schwerlich wird der Dichter-
philosoph cinen grossen Kreis von Anhingern gewinnen, die ihm
willig in alle Hohen folgen, in denen scine Phantasien sich mit
kithnem Iluge tummeln. Aber wenn wir auch nicht geneigt sind,
mit ihm Pflanzen und Gestime als scelische Individuen zu be-
trachten, geben wir uns nur dazu her, ihm in seine Werkstatt zu
folgen und zu schen, wie er sorgsam Glied um Glied sciner An-
sichten gestaltet und ancinander fiigt, so miissen wir ihm doch
zugestehen, dass scine Weltanschauung im Ganzen nicht das Werk
ciner ungeziigelten Phantasie, sondern wissenschaftlich begrindet
ist, wic cs cine niichterne, minder poectisch anmutende Ansicht
auch nur irgend sein kann.

Scin philosophisches System ist wesentlich eine Ausdehnung
des Grundgedankens der ,Psychophysik“ auf das Weltganze.
TFechner ist der wissenschaftliche Begriinder dieser Lehre vom
Zusammenhang der Seele und des Leibes und der Gesetze dieses
Zusammenhangs. Seele und Leib sind nach Fechner nicht zwei
getrennte Wesenheiten, sondern nur zwei Erscheinungsweisen des-
sclben Wesens. In der Einleitung zu den Elementen der Psycho-
physik sucht er in seiner bilderreichen Art zu reden allerlei
Gleichnisse hervor, um an diesen seinc eigentiimlichen Gedanken
klarzulegen. Wie eine Kreislinic fiir den, der innerhalb des
Kreises steht, konkav, aber fiir den ausserhalb der Peripherie
Stchenden konvex ist, so erscheint ein Wesen vom inneren Stand-
punkte aus betrachtet als Geist, vom iusseren als Leib. Dem
Beobachter, der von der Erde aus das Weltsystem betrachtet,
muss die Welt ptolemiisch erscheinen, wer aber im Centrum des
Systems, auf der Soune stiinde und von da aus seine Beobach-
tungen anstellte, wiirde das kopernikanische Weltbild sehen. Beide
schen recht, nur jeder von scinem Standpunkte. Ebenso sieht
bei der Betrachtung des Menschenwesens der Innenstehende alles
geistig, der Aussenstehende alles leiblich, und beide haben von
ihrem Standpunkte recht. Aus der Geschichte der Philosophic
ist das Gleichnis von den zwei Uhren bekannt, das von ver-
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schiedenen Philosophen zur Verbildlichung des Zusammenhangs
zwischen Seele und Leib gebraucht wurde.  Entweder sollte die
eine Uhr den Gang der anderen beeinflussen, wie diejenigen
meinten, die eine kausale Einwirkung von Seecle und Leib an-
nahmen, oder, wie die Okkasionalisten sich das Verhiiltnis dachten,
sollte dic Hand des géttlichen Kiinstlers in jedem Augenblick die
Zeiger beider Uhren gleich stellen. Fechner aber findet, dass
die einfachste und richtigste Ansicht hierbei vergessen sei. Es
seien gar nicht zwei Uhren, sondern nur cine. ,Was dem iusser-
lich stehenden Beobachter als die organische Uhr mit einem
Triebwerk und Gang organischer Rider und Hebel oder als ihr
wichtigster und wesentlicher Teil erscheint, erscheint ihr selbst
innerlich ganz anders, als ihr eigener Geist mit dem Gang von
Empfindung, Trieben und Gedanken® Vom Bilde zur Sache
selbst zuriickkehrend heisst das: Wenn ich denke, empfinde und
will, so wiirde der, der cinen Einblick in mein Hirn und Nerven-
system hiitte, von meinem Denken, Empfinden und Wollen, sclbst
unter Zuhiilfenahme der schiirfsten Gliser und der exaktesten
Methoden, nichts wahrnchmen. Er wiirde nur Materie und
materielles Geschehen, physische Bewegungen, chemische Prozesse
entdecken kounen. Fiir die scelischen Vorgiinge giebt es keinen
anderen Beobachter, als das seelische Subjckt selbst. Dagegen
kann ich nicht wahrnehmen, was der fusserliche Beobachter ge-
legentlich meiner seelischen Vorgéinge sieht. Ich sehe nicht mein
Hirn, meine Nerven und deren Thiitigkeit bei meinem Akt des
Denkens, Empfindens ete. Denn ich kann mir selbst nicht
dusserlich gegeniiber treten. Mir erscheint Hirn und Nerv und
die darin vorgehende Bewegung als Gedanke und Empfindung,
weil ich bloss von innen her beobachte, Hirn und Nery selber bin.

Das, was wir Seele oder Geist nennen, ist also ein Zu-
sammenhang von Empfindungs-, Denk- und Willensakten, alles
Geschehen in der Leiblichkeit oder Materialitiit fiithrt Fechner in
ﬁbereinstinnnung mit der heutigen Tendenz der Naturwissen-
schaften auf Bewegung zuriick. Jedem in der Innenanschauung
wahrgenommenen geistigen Akt entspricht also” ein  materieller
Bewegungsvorgang. Aber auch umgekehrt kniipft sich an jeden
leiblichen Vorgang etwas Geistiges. Zwar nicht an jede Bewegung
im Leibe, an jede Muskelkontraktion ete. kniipft sich geradezu
cin Gedanke oder Willensakt, tausend Dinge gehen in meinem
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Leibe vor, dic nicht direkt mit einem Gedanken ete. zusammen-
hingen.  Aber wenn auch kein ganzer Gedanke, irgend ecin
Geistiges, sei cs auch noch so geringfiigig, hingt doch auch mit
jenen Einzelvorgingen in der Leiblichkeit zusammen, die scheinbar
ganz ausserhalb aller Bezichung zur Geisteswelt stehen. Was
cinzeln der Beobachtung entgeht, summiert sich und als Summe
macht es sich unsrer innerlichen Beobachtung fithlbar. Unsere
Stimmungen z B. hiingen offenbar mit Vorgiingen und Stdérungen
im Blutumlauf, im Verdauungsapparat zusammen. ,Nicht jeder
Korper und nicht jedes korperliche Geschehen hat ein zugehdriges
besondres Geistige, vielmehr gchen viele Nervenerzitterungen
zu Einer Empfindung, sehr komplexe Gehirnbewegungen zu Einem
Gedanken, beide Hirnhemisphiiren zu Einem Denken zusammen.
Die matericlle Erscheinung zicht sich in der Selbsterscheinung
zusammen.® '

Die Leibesbewegungen, dencn ein seclischer Vorgang ent-
spricht, nennt Fechner psychophysische Bewegungen. Diese
Art der Bewegung findet also nach seiner Ansicht nicht bloss
im Hirn und in der Nervensubstanz statt, sondern sie geht durch
den ganzen Korper, der Menschen nicht nur, sondern auch der
Tiere, sogar der Pflanzen. Ja auch iber diese Grenzen hinaus
erstreckt sich die psychophysische Bewegung, sie durchwaltet das
ganze Weltall. Die psychophysische Bewegung ist nicht etwa
cine ganz besondere Bewegungsart, so dass cs ausser dieser noch
andere Bewegungen giibe, an die keine Bewusstseinserscheinungen
gekniipft wiiren. ,Jede Bewegung wiirde, wenn sic in ihrer
Geschwindigkeit einen gewissen Wert iibersteigt, cinen Beitrag
zum Bewusstsein geben  Ja noch mehr: Jede Bewegung in
irgend einem Teile des Weltalls gicbt in Wirklichkeit einen Bei-
trag zu Bewusstscinserscheinungen, nur nicht immer zum Bewusst-
sein in Einzelindividuen. Damit sich in mir als Finzelindividuum
eine Bewegung mit cinem bewusstwerdenden Vorgang verkniipfen
konne, ist ein gewisser Geschwindigkeitsgrad erforderlich. Der
Grad, den die psychophysische Bewegung erreichen muss, damit
in einem Individuum bewusstes Tnnenleben sich daran kniipfe, ist
die Bewusstscinsschwelle. Bewegungen in meinem Korper,
die den Grad nicht erreichen, der zum Entstehen eincs bewussten
seclischen Vorgangs erforderlich ist, bleiben also unter der Be-
wusstseinsschwelle.  Eine Beriilhrung mciner Haut durch eine
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Flaumfeder reicht meist nicht hin, cine zum Bewusstsein kommende
Enmpfindung hervorzurufen, ein geworfener Stein thut dies sicher.
Ein zu leiser oder zu tiefer Ton eciner schwingenden Saite erregt
vielleicht noch den Gehorapparat und ruft Bewegungen in den
zugehorigen Nerven- und Hirnpartien hervor, aber diese psycho-
physische Bewegung weckt keine bewusste seclische Funktion.
Die Tonempfindung entsteht, wenn die Schallschwingungen stiirker
oder schneller erfolgen, dann iberschreitet die psychophysische
Bewegung dic Bewusstseinsschwelle.

Schon in unserem Nervenapparat finden demnach psycho-
physische Bewegungen untcr der Bewusstseinsschwelle statt.
Noch mehr ist dies im Ernihrungssystem und in anderen Teilen
des Leibes der Fall. Meist erst an abnorme Funktionen in die-
sen Korperpartien kniipft sich wieder cin Beitrag zum Bewusst-
sein. Wo iiberhaupt die psychophysische Bewegung nicht mechr
einen solchen Grad ecrreicht, dass in mir seclische Funktionen
sich daran kniipfen konnen, da ist die Grenze meines Leibes.
Und so dehnt sich denn zwischen den Leibern der Einzelindividuen
cin grosses, ja endloses Gebiet der materiellen Welt, deren Be-
wegung nicht mit individuell bewusstem psychischem Leben ver-
bunden ist.

Aber auch dic Bewegungen, die unterhalb der Schwelle der
individuellen bewussten Wesen bleiben, sind darum nicht ganz
und gar ohne Bewusstsein. Die psychophysische, d. h. die mit
scelischem ILeben verbundepe physische Bewegung sollte ja, wie
wir schon hérten, durch das ganze Weltall gehen. Wo irgend
eine Bewegung noch so geringen Grades vor sich geht, da findet
auch eine irgendwie geartete psychische Funktion statt, und dieser
seelische Vorgang, sei er noch so gering, bildet einen Beitrag zum
Weltbewusstsein. Fiir das Welthewusstsein existiert also die
Bewusstseinsschwelle der Individuen nicht, was mir als Einzelnem,
und allen anderen bewussten Individuen unbewusst bleibt, ist doch
fiir das dic Welt durchwaltende Bewusstsein, fiir Gott, bewusst.
Die Bewegung der Mecereswellen, die Schwingungen der Atome
im Molekiil, sind in Gott mit Bewusstsein verkniipft. Der bunte
Glanz des Thautropfens in der fernsten Steppe, den kein Auge
sicht, die Farbe der Blume, die im Verborgenen bliiht, der leiseste
und bald ersterbende Laut in der weiten Wiiste, der kein Ohr
erreicht, wird von jenem Allbewusstscin wahrgenommen, ist fir
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Gott nicht verborgen. Nicht minder aber sind auch die Be-
wegungen in unsrer Leiblichkeit, dicjenigen sowohl, an welche sich
fir uns Bewusstscin kniipft, als diejenigen, welche zu schwach
waren, unser Einzelbewusstsein zu wecken, fiir das gottliche Be-
wusstsein vorhanden. Nichts ist in uns, was nicht auch im Welt-
bewusstsein wiire, in ihm leben, weben und sind wir.

So verstechen wir nun Feclmers Worte: ,Damit das Licht
iiber uns hinaus in aller Welt geschen, der Schall gehort werde,
muss es cin schendes und horendes Wesen dazu geben. Und hat
man nicht sonst von cinem Gott gehdrt, der in der Welt all-
gegenwiirtig und allwissend waltet? ... Iiir die Tagesansicht ist
die Welt von scinem Schen durchleuchtet, von seinem Horen
durchtént; was wir selbst von der Welt sehen und horen, ist
nur dic letzte Abzweigung seines Schens und Horens; und iiber
Allem, was er mehr von der Welt sicht und hort, baut sich in
ihm auch Hdheres als in uns!®

So hat sich Fechner Raum geschaffen fiir seine poetische
Naturanschauung ; durch exakte Forscher- und philosophische Ge-
dankenarbeit hat er sich das Recht erstritten fiir seinen heiteren
kindlichen Glauben, der in das Innere der Welt dringt und leben-
diges geistiges Regen ahnt, auch wo die #usserliche Betrachtung
nur tote geistlose Stoffe sieht. Nun steht die Natur dem Men-
schen nicht mehr fremdartig gegeniiber. Der Menschengeist ist
nicht hinausgestossen in die Fremde, sondern fiihlt sich in der
Heimat. In der Natur lebt ein Geist, dem Seinen gleichartig,
von dem er verstanden wird, und den er nach seinem bescheidenen
Teil verstehen kann. Ist doch sein eigenes geistiges Regen nur
cin kleiner Ausschnitt aus dem ganzen weltumspannenden Geistes-
leben.

Eine Mauer ist durchbrochen, und wo Tod schien, hat sich
der Blick ins Leben fiir ihn aufgethan. Doch noch cine andere
Mauer stellt sich dem freudigen Lebenssehnen des Menschen ent-
gegen, und wenn diesc nicht zu entfernen wire, ist aller Optimis-
mus nur ein leerer Traum. Es ist der Gedanke des Menschen
an seinen Tod. Ist der Tod das Ende des Menschen, dann ist
das Leben des Einzelnen und das Leben des Menschengeschlechts
eitel. Dann tritt die pessimistische Stimmung doch in ihr Recht.
Auch diese Maucr hat Iechner nicht iibersehen, und auch hinter
ihr sieht er Leben. Wir konnen Fechners Unsterblichkeitslehre,
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der er ein eignes Schriftchen, das Biichlein vom Leben nach dem
Tode, und einen betriichtlichen Teil scines grossen Werkes Zend-
Avesta gewidmet hat, hier nur streifen und den Weg andeuten,
wie er aus seiner Tagesansicht heraus den (Glauben an ein jen-
seitiges Leben zu begriinden sucht. Er stiitst sich auf das im
Gebicte des Materiellen allseitig anerkannte Gesetz von der Er-
haltung der Kraft. Nach diesem Gesetz geht die einmal in
der Welt vorhandene Kraft nie verloren. Wenn irgendwo in der
Welt eine Kraft verschwindet, tritt an einer anderen Stelle eine
andere¢ hervor; wo eine ncue Kraft hervorzutreten scheint, ist es
im Grunde cine alte, denn wir kdénnen mit Sicherheit annehmen,
dass irgendwo eine der neuhervorgetretenen diquivalente Kraft ver-
schwunden ist. lfechner wendet nun diese Theorie auf das Gebiet
des geistigen Lebens an, und findet sie zuniichst im diesseitigen
Leben, das allein unsrer jetzigen Erfahrung zugiinglich ist, vollauf
bestiitigt. Die lebendige Kraft des Bewusstseins entsteht, wie er
ausfiihrt, niemals wahrhaft neu, gecht aber anch niemals wahrhaft
unter, sondern kann nur, wie die Kraft des Korpers, worauf sie
ruht, ihre Stelle, Form und Verbreitungsweise rdumlich und zeit-
lich iindern, heut oder hier nur sinken, um morgen oder ander-
wiirts zu steigen, heut oder hier nur steigen, um morgen oder
anderwiirts zu sinken. ,Damit das Auge wache, du mit Bewusst-
scin sehest, musst du das Ohr in Schlaf senken, damit die innere
Gedankenwelt erwache, die #dusseren Sinne schlafen lassen. Ein
Schmerz am kleinsten Punkte kann das Bewusstsein deiner ganzen
Seele erschopfen. Je mebr sich das Licht der Aufmerksamkeit
zerstreut, so schwiicher wird das Einzelne davon erleuchtet, je
heller es auf cinen Punkt trifft, so mehr ins Dunkle treten alle
anderen. Dcin Wachesein heute verdankst du deinem Schlafe
scit gestern, je tiefer du heute einschlifst, so munterer wirst du
morgen erwachen, und je munterer du gewacht hast, um so tiefer
wirst du schlafen.”

Fechner findet nun, es wiirde ganz gegen die Art aller
Naturgesetze verstossen, deren Anwendung auf das geistige Leben
ja ein Haupt- tnd Grundgedanke seiner psychophysischen For-
schung ist, dass ein Gesetz, dessen Giiltigkeit im diesseitigen
Leben unbestreitbar ist, nun pldtzlich beim eintretenden Tode des
Leibes abbrechen und ungiiltig werden sollte. Wo die Natur-
wissenschaft in der Korperwelt eine Bewegungskraft schwinden
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sieht, sagt sic doch nicht, die Kraft sei, weil nicht mehr wahr-
nehmbar, iiberhaupt verschwunden, sondern sie ruht nicht, bis sic
einc Hypothese gefunden hat, die das Fortwirken der nun un-
sichtbar gewordenen Kriifte sichert. Fechner will das Recht
zugestanden wissen, diec Methode der Naturwissenschaft iiberall
anzuwenden, auch aufs geistige Gebict. Wenn auch das geistige
Leben eines Menschen innerhalb der riiumlichen Grenzen, in denen
es sich uns sonst wahrnchmbar machte, also in seinem Leibe, nicht
mchr wahrgenommen werden kann, muss es notwendig deshalb
zu Nichts geworden sein? Das Bewusstsein, die geistige Kraft,
die cinmal vorhanden war, kann nicht in Nichts verschwommen
scin.. Wer die durchgiingige Geltung der Naturgesetze wahren
mochte, darf am allerwenigsten eine solche Liicke im Naturzu-
sammenhang gelten lassen.

Doch mit all diesen Ausfiihrungen hat Fechner nur erst das
Fundament gelegt, auf dem er seinen Optimismus als System
autbauen kann. Nur der, welcher von vorne herein selbst zur
optimistischen Weltbetrachtung neigte, konnte sich zufrieden geben
mit dem, was Iechner bis jetzt festgelegt hat, mit dem Leben
auch hinter der scheinbar toten Natur und dem Leben jenseits
des Todes. Was hindert den Pessimisten, selbst wenn er bis hier-
her zustimmt, den Geist, der die Natur durchwaltet, als ein dem
Menschen wohl gleichgeartetes, aber ihm feindseliges Wesen zu
betrachten, oder als gleichgiiltig fiir die Bediirfnisse des Menschen,
oder fiir zu schwach, denselben, selbst beim besten Willen zu
geniigen. Der iiberzeugte Pessimist wiirde auch das jenseitige
Leben nicht als Trost, sondern als trostlose Aussicht in die end-
lose Ausdehnung eines qualvollen Daseins empfinden.

Der Grundsatz des Pessimismus formuliert sich wohl am
besten in folgender Weise: Die Summe der Unlust iiberwiegt im
Sein und so lange das Sein wilrt, stets die Summe der Lust,
daher es besser wiire, das Sein wiire tiberhaupt nicht. Wie findet
sich Fechner dieser These gegeniiber ab? Dem Forscher, der so
hohe Achtung vor der Erfahrung hegt, liegt es selbstverstindlich
fern, die Menge des Ubels in der Welt und seine Bedeutung fiir
die Wertschiitzung des Daseins geflissentlich zu gering anzu-
schlagen. Zwar weist er den, der so kurzerhand ein Utrteil iiber
das gegenseitige Grossenverhiltnis von Lust und Unlust abgiebt,
zuerst auf die grossen Schwierigkeiten hin, iiberhaupt ein Mass
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aufzufinden, an dem die Lust und Unlust nach Extensitit und
Intensitiit abgemessen werden konnte. Aber er weist damit nicht
die Berechtigung ab, doch wenigstens iiber das allgemeine Mehr
oder Minder von Lust und Unlust zu urteilen. Er hofft sogar,
dass die Ifortschritte der neuen psychophysischen Wissenschaft,
die von ihm angebahnt wurde, ein exaktes Massprinzip fir Lust
und Unlust finden werde. Dem Pessimisten, der dic Unlust weit
iberwiegend findet, weil sie sich, wo sie auftritt, freilich immer
viel aufdringlicher zcigt, stellt F'echner eine andre Betrachtungsart
entgegen, dic mindestens cbendieselbe Berechtigung habe. Wenn
wir uns die Grosse der Lust und der Unlust durch Hohenlinien
(Ordinaten) iiber ciner Niveaucbene versinnbildlichen und die Lust-
linien rot, dic Unlustlinien schwarz ziehen, so werden wir freilich
neben gewaltigen und hochanstrebenden schwarzen Gebirgsmassen
nur verhiltnismiissig wenig rote G ebirge finden, und wer nur
auf die Gebirge siihe, wiirde glauben konnen, dass die Lust der
Unlust gegeniiber nicht in Betracht kiime. Aber zwischen den
Hohen wiirden weite Landstrecken liegen konnen, die bei nur
miissiger Erhebung tiber die Ebenc doch durchweg rot wiren, so
dass, wenn wir alle roten und schwarzen Hohenwerte summierten,
doch die roten der Lust iiber die schwarzen der Unlust iiber-
wiegen konnten. Obgleich die Unlust, wo sie auftritt, meist hef-
tiger ist, als die Lust, und die Ursachen der Unlust sich nicht
so leicht abstumpfen, als die Ursachen der Lust, so kompensiert
sich dies doch dadurch, dass Lustquellen nach missigem Genuss
und missiger Zwischenzeit mit immer neuer Wirkung erneuert
werden konnen, und, weil wir die Lust suchen, wirklich mog-
lichst oft erneuert werden, indes kontinunierliche Unlustquellen uns
nur wider unseren Willen und darum verhiltnisméissig seltener
begegnen konnen, weil wir eben alles Mogliche thun, um sie zu
vermeiden. ,So kann einem sein Morgenkaffee jeden Tag von
neuem schmecken, wennschon er ihn nicht so fortgesetst geniessen,
als ihn ein Zahnschmerz fortgesetzt plagen kann. Dafiir geniessen
hunderte ihren Morgenkaffee sowie ihr Mittagsmahl jeden Tag
von neuem mit Vergniigen, von denen nur wenige und diese nur
zeitweise von einem anhaltenden korperlichen Schmerze gequilt
werden.* ,Feindschaft und Hass kdnnen sehr bitter und von sehr
bitteren Folgen sein, aber sie sind doch nur die Ausnahme, indes
die Freuden der Liebe und der Geselligkeit in den regelmiissigen
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Gang des Lebens eintreten Auch die falschen Hoffnungen und
Illusionen des Mcnschen, die beim Pessimisten meist als Be-
lastungsmaterial der Unlustseite dienen miissen, stellt Fechner auf
dic Lustseite. Denn Illusionen, die Lust bringen, sind deshalb
nicht weniger lustvoll, weil sie Illusionen sind. Es werden auch
im Leben unsiiglich mehr von den kleinen Zwecken, die sich der
Mensch fiir den Tag stellt, errcicht, als illusorisch gemacht, viel
hitufiger jeden Tag ein Vorschritt, als cin Riickschritt in diesen
Vorhaben gemacht, und jede Nitherung an die Lrreichung des
Zweckes, ja jeder Gedanke an den Zweck ist mit Lust verkniipft.
Bei dem, der ein Beet umgriibt, ist jeder Spatenstich, bei der
Niherin jeder Nadelstich sonach von einer leichten Ubersteigung
der Lustschwelle begleitet, und obgleich diese Lust in jedem
Augenblick so geringen Grades ist, dass sic der Aufmerksamkeit
leicht entgeht, so ist doch dies sicher ein Hauptfaktor der Lust
am Leben, dass unsere gewdhnlichsten Beschiiftigungen immer das
Niveau der Gleichgiiltigkeit nach der Lustseite hin iibersteigen.
Darum ist die Arbeit die Hauptwiirze des Lebens. ,Und ver-
gessen wir nicht, zu aller Lust, die sich sozusagen in missiger
Hohe durch die Welt zieht, auch Gipfelpunkte derselben, wie es
solche doch giebt, in Betracht zu ziehen. Und was fillt mir da
alles ein. Ein heiterer Abend im geselligen Kreise, der Blick in
ein schones oder licbliches Gesicht, die erste Zeit der jungen
Liebe . . . das Muttergliick, die Freude, cin grosses Geschenk zu
empfangen oder zu geben, der W eihnachtsabend, die schonen Aus-
sichten auf der Reise, die Raphaclsche Sixtina und Beethovensche
C-moll-Symphonie und was nicht alles noch; iiber das alles ein
reines Gewissen und das Bewusstsein, in Gottes Hand zu stehen.
Es wire doch schade, wenn eine Welt mit alledem nicht bestiinde.«

Fechner ist sich gar wohl bewusst, dass mit alledem der
Pessimismus bei weitem nicht widerlegt und das Recht des Opti-
mismus noch nicht dargethan ist, da hier eigentlich noch alles der
persdnlichen Stimmung jedes einzelnen anheim gegeben ist, und
cine Methode, diese subjektive Schiitzung der Werte einem objek-
tiven Massstabe zu unterwerfen, noch fehlt. So gesteht Fechner,
selbst zuweilen Stimmungen zu haben, in denen es ihm scheinen
will, als ob alles in allem genommen die Unlust doch iiberwiege.

Indessen ist, nach unserem Philosophen, dies iiberhaupt nicht
diec Hauptfrage bei Abwiigung der Berechtigungsgriinde des Opti-
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mismus, ob gegenwiirtig, im jetzigen Stadium der Welt, die Lust
oder dic Unlust iiberwiegt. Obgleich dies fiir den jetzt Lebenden
ja dic brennendste Ifrage scin kann, fiir die Entscheidung in diesem
Rechtsstreit zwischen Optimismus und Pessimismus ist ihre Be-
antwortung nur von untergeordneter Bedeutung. Wiirde auch im
gegenwiirtigen Weltzustande die Lust iiberwiegen, so wire doch
kein Grund zum Optimismus vorhanden, wenn anzunehmen wiire,
dass im Laufe der Weiterentwicklung der Dinge das Lustquantum
ab, das Unlustquantum zunchmen wiirde, so dass nach cinem
Durchgangspunkt, in dem beide Quanta gleich geworden wiiren,
zuletzt die Unlust {iber die Lust immer mehr hinauswachsen wiirde.
Umgekebrt wire damit, dass im gegenwiirtigen Zustande ein Uber-
schuss von Unlust tiber dic Lust crfahrungsmiissig konstatiert
wiirde, auch die Weltanschauung des Pessimismus noch nicht ge-
niigend begriindet. Denn es konnte ja die Weltentwicklung in
der Richtung gehen, dass die Lustsumme immer mehr gesteigert
wiirde auf Kosten der Unlust. In der That halten wir es fiir ein
Hauptverdienst Fechners in dieser Frage, dass er die Tendenz
zum Besseren oder zum Schlechteren in der Weltentwicklung, die
ja auch von anderen Philosophen nicht ganz vergessen worden ist,
als das schliesslich entscheidende und ausschlaggebende Moment
mit besonderer Bestimmtheit herausgestellt hat.

Im lebendigen Einzelwesen, das als Teil der Welt jedenfalls
hier in irgend eciner Hinsicht in Betracht kommt, ist diese Ten-
denz zur Mehrung der Lust, zur Minderung der Unlust keinen-
falls zu leugnen. Und von diesen Individuen geht auch ein stets
sich erneuernder Antrieb zur Besserung der Welt, d. h. der Er-
hohung des Lustquantums iber das Unlustquautum aus. So ver-
vollkommnen sich, soweit unser historischer Blick reicht, nach
Fechner im allgemcinen alle Einrichtungen, die zu des Menschen
Bestem dienen, Staat, soziale Gesellschatt, Religion und Moral,
mehr und mehr. Da nun nach seiner Tagesansicht seelisches Leben
durch die ganze Schopfung geht, ja die ganze Welt innerlich be-
trachtet ein geistiges Wesen ist, so liegt von da aus der Schluss
nahe, dass auch in Gott diese Tendenz liegen wird, die bestehende
Cnlust zu heben, die Lust zu fordern. Alle Einzelwesen sind ja
in ihm, ihr Leid ist sein Leid und ein Motiv in ihm, durch dic
ihm zu Gebote stehenden Mittel die Unlust zu iiberwinden, unsere
Freude ist seine IFreude. ﬁberhaupt darf die Weltfrage betreffs
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Lust und Unlust nur gestellt werden mit stetem Hinblick auf
Gott, in dem alle Empfindungen seiner Geschdpfe zusammen sind.
Was uns Einzelnen Lust ist, ist zugleich Lust in Gott, aber iiber
der Summe der Lustempfindungen der Einzelnen kann in Gott
noch cine héhere Lust sein, die aus der Zusammenfassung und
der Beziehung dessen entsteht, was uns Einzelnen nur einzeln zum
Bewusstsein kommt. Sogar die Unlust der Einzelwesen kann fiir
Gott, der alles in sich zusammenfasst, sich in einer hoheren Be-
ziehung mit Lust verkniipfen.  So gehen Akkorde, die, ecinzeln
gehort, als Dissonanzen erscheinen, zu einem in hoherem Grade
wohlklingenden Tongefiige zusammen. An einem Gemilde kénnen
cinzelne Figuren mein Misfallen erregen, ja, wenn ich die Pinsel-
striche betrachte, kann mir das Einzelne als ein wiistes Durch-
cinander von Farben vorkommen, und wenn ich das Ganze iiber-
sche, zcigt sich mir die hdchste Schonheit. Der Gott, der die
Dissonanzen und Consonanzen alle in sich selber empfindet, ist
der feinfithlendste Kiinstler, der das ganze Kunstwerk der Welt,
in dem er selbst lebt, zur méglichsten Vollkommenheit bringt,
zumal da er keine Gegenwirkung von aussen erfihrt, wie ein
menschlicher Kiinstler, da es ja ausser ihm nichts giebt, und die
Kriifte des Gapzen ihm zu Gebote stehen.

Da sich Fechner auf Gott beruft, so wird ihm sicher die
Frage entgegengestellt werden: warnm hat Gott nicht eine von
Ubeln freic Welt erschaffen, wie es in seiner Macht lag und
seiner Giite besser cntsprochen hiitte? Fechner antwortet mit
Leibniz, wo Gottes Giite und Allmacht in Konflikt kommen,
miisse man von Letsterer ctwas nachlassen. Es gebe eine Not-
wendigkeit in Gott, dic er auch mit seiner Allmacht nicht iiber-
springen kinne. Wie anerkannt sci, kinne Gott nicht gegen eine
logische Notwendigkeit verstossen, nicht aus zwei mal zwei fiinf
machen, die logische Notwendigkeit sci ein Grundmoment seines
ewigen Wesens. Nicht minder aber miisse man auch in Gott eine
metaphysische Notwendigkeit anerkennen. Wie jene erstere
konstitutives Moment seiner Walrheit sei, so die letztere das
Grundmoment seines Wirkens und Wollens. Wire die Welt schon
im ersten Zustand auf das bestmogliche eingerichtet, so wire kein
Wollen und Handeln, das iiber diesen Urzustand hinausfiihrte,
mehr denkbar. Wir haben Gott nicht vorzuschreiben, wie er sein

solle, sondern miissen das Ur- und Grundwesen aller Existenz so
Monatshefte der Comenius-Gesellschaft. 1897, 20
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nehmen, wie es sich giebt. Da das Ubel nun einmal besteht, so
bleibt uns nur der Riickschluss, dass die Existenz des Ubels mit
den Urgriinden des Seicnden oder sciner Fortentwicklung selbst
untrennbar verbunden ist; sofern aber auch ein allgemeines Stre-
ben zur Hebung des Ubels besteht, und im allgemeinen Gange
der Welt sich ein Iirfolg des Strebens zeigt, haben wir nicht
minder zu schliessen, dass solches Streben und die Moglichkeit
seines Erfolgs untrennbar mit den Urgrinden der Existenz und
ihrer Entwicklung besteht.

Fechner offenbart hier seine Verwandtschaft mit Schelling
in dessen letzter, von Jacob Bohme beeinflusster Entwicklungs-
periode. Sichtlich ist ein Zusammenhang vorhanden zwischen dem
Fechnerschen, von metaphysischer Notwendigkeit beherrschten und
von Gott selbst bekimpften Grund in Gott und dem Jacob Bohme-
schen Ungrunde, aus dem sich Gott durch den Grund zum Lichte
emporhebt, um danach in einem ewigen I'reudenreiche sich zu be-
wegen, sowie dem Schellingschen dunklen Grunde, der Natur in
Gott, aus welchem erst das ewige Wort in Gott als Licht aufgeht.

So stellt es Fechner als das erfreulichste Resultat seiner
Tagesansicht hin, dass er trotz des thatsichlich in der Welt vor-
handenen und mit klarer Auffassung erkannten Ubels auch Recht
und Raum hat fiir seinen Glauben an ein durch die ganze Welt
gehendes Streben, dem Ubel zu wehren, es zu heilen und in Segen
zu verkehren. Gipfel, Abschluss und Zusammenschluss dieses
Strebens ist in Gott. Vom Ubel aber, obwohl es gleichfalls in
Gott ist, kann man nicht gleichfalls sagen, dass es Gipfel, Zu-
sammenschluss und Abschluss in ihm habe. Vielmehr, je linger
es sich fortentwickelt, je weiter und in je hohere Gebiete es
iibergreift, desto weitergreifende, hohere und stirkere Mittel und
Krifte ruft es in der Weltordnung gegen sich auf, die es endlich
iiberwachsen, ja selbst zum Quell des Guten machen.

Ein Glaube ists, das zuzugestehen nimmt Fechner keinen
Anstand. Wie aber findet er, der der logischen und metaphysi-
schen Notwendigkeit soviel zugesteht, sich mit der kausalen
Notwendigkeit ab. Von ihr wird doch das ganze #iussere Natur-
geschehen beherrscht. Werden nicht von dem Naturgesetz, das
zwischen Ursache und Wirkung keinen Zwischenraum fiir neue
Einwirkungen auf den Weltlauf ldsst, alle schonen Triume einer
optimistischen Weltansicht kalt und grausam zerstért? Das vom
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Kausalitiitsgesetz beherrschte Weltgeschehen geht seinen ehernen
Gang, unbekiimmert um Wohl und Wehe der Einzelindividuen,
und um Lust oder Unlust, die sich etwa im Weltgeiste an die
gesetzlich unabiinderlichen physischen Bewegungen kniipfen.

Da Fechner nicht gesonnen ist, etwas von der Allgemein-
giiltigkeit des Kausalititsgesetzes abzulassen, so ery riichst ihm die
Aufgabe, die in dieser Frage zugleich die abschliessende sein wiirde,
seine Tendenz der Weltentwicklung nach Vermehrung der Lust und
Steuerung der Unlust mit der anerkannten kausalen Notwendigkeit
widerspruchslos zu vereinigen,  Mit anderen Worten: c¢r muss ein
Kausalpriuzip aufweisen, welches das Finalprinzip nicht ausschliesst,
oder umgekebrt, ein Finalprinzip, das das Kausalprinzip ungeschmi-
lert, aber als ein- und untergeordnetes Moment in sich fasst.

Ein solches Prinzip des Geschebens in der dusseren Welt
stellt Fechner aut mit dem Prinzip der Tendenz zur Stabilitit.
In absoluter Stabilitit wiirde sich cin System befinden, wenn
keiner seiner Teile mehr seine Lage dnderte. Aber Stabilitit des
Systems kann auch stattfinden, wenu seine Teile in Bewegung
sind, néimlich dann, wenn die Teile des Systems periodisch, d. h.
nach gleichen, aufeinanderfolgenden Zeitabschnitten entweder vollig
oder mit grosserer oder geringerer Annitherung zu denselben Ver-
hiltnissen zuriickkehren. Danach hiitte man von einer vélligen
oder approximativen Stabilitit des Bewegungssystems zu reden.
Absolut instabel wiire cin System, wenn seine Teile ohne Regel,
Zusammenhang und Wiederkehr sich ins Unendliche zerstreuten. Der
erste und der letzte Iall scheiden aus, wo es sich um Betrachtung
des Weltsystems handelt, denn sie wiirden beide das Aufhoren des
Geschehens bedeuten. Es bleibt also nur, als hier in Betracht
kommend, diec vollige und approximative Bewegungsstabilitiit.

Die relative Bewegung von Sonne und Erde, abgesehen von
ihren Storungen durch die anderen Planeten und vom Widerstande
des Athers, wiirde cine vollig stable sein, mit Riicksicht auf diese
Storung ist sie eine approximativ stable. Ebenso ist die Rotations-
bewegung der Erde um ihre Axe, abgesehen von den Bewegungen
ihrer Teile auf der Oberfliche und im Erdinnern, eine vdllig
stable, mit Riicksicht auf diese unregelmiissigen Nebenbewegungen
eine instable. Jeder Organismus mit seinen verschiedenen und
wiederkehrenden Funktionen der Erndihrung, Absonderung ete. ist
ein in einem approximativ stablen Zustande befindliches System,

20*
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Diese Zustinde approximativ stabler Zustinde sind erst ge-
worden, und sie werden sich in jedem System entwickeln, selbst
wenn wir seine Teilchen von vorne herein nach Zufall angeordnet
in belicbig grossen und beliebig gerichteten Anfangsgeschwindig-
keiten denken. Wiirden auch zuerst ganz instable Bewegungen
erfolgen, und die einzelnen Teilchen zuniichst ins Unbestimmte
hinaus ruhelos in immer neue Verhilltnisse gefiihrt werden, so
wiirde doch zuletzt unter allen miglichen Verhiltnissen auch
wieder eins cintreten, das dem des Ausgangszustandes wenigstens
approximativ wieder gleich wire, und ein Riickschritt in der
Approximation wiire nicht zu erwarten, ja bei Erreichung eines
dem Ausgangszustand vollig gleichen Bewegungszustandes wiirde
von da an eine vollige Stabilitit anheben, nachdem dieselbe Zeit
verflossen, dieselben Zwischenbewegungen von neuem erschipft
wiren, wiirde ein genau periodisch wiederkehrendes Geschehen
zu Lonstatieren sein. Kin Zustand konnte vollstindig nach dem
Kausalgesetz Grund und Ursache des Folgenden sein, und doch
wiire es auf diesem Wege zur Stabilitit gekommen, zur Ausfiih-
rung dessen, was in der Tendenz des Finalprinzips liegt.

Diese approximative oder vollige Stabilitdt wird freilich nur
da eintreten, wo das System von aussen ungestort bleibt, oder
doch wenigstens unter konstanten Aussenbedingungen steht. Diese
vollige Ungestortheit von aussen besteht nun sicher wenigstens
hinsichtlich des gesamten Weltsystems, das nichts mehr ausser sich
hat. Und insofern ist man berechtigt, von ciner in der ganzen
Welt bestehenden Tendenz zur Stabilitit zu sprechen. Vollige oder
wenigstens moglichst approximative Stabilitiit muss der einst zu
crreichende Endzustand der Welt sein. Dagegen muss bei allen
Teilsystemen des Weltganzen der Faktor der dusseren Storungen
bedeutend sein und Stérungen der Stabilitit hervorrufen. So lange
zwei Teilsysteme von innerlicher Stabilitit, die aber gegen ein-
ander noch nicht stable Verhiltnisse erreicht haben, sich geniigend
fern bleiben, keinen Wirkungsbezug auf einander haben, werden
sie sich nicht storen. Sowie sie aber in Wechselwirkung treten,
erleidet jedes dieser beiden Systeme Aussenwirkungen, die seine
bisherige Stabilitit aufheben, aber durch instable Zustinde hin-
durch wird das aus beiden Teilsystemen entstandene neue System
wieder der approximativen oder volligen Stabilitiit entgegengefiihrt.
Nehmen wir z B. an, ein Sonnensystem nihere sich dem anderen,
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so werden dic bisherigen stablen Bewegungen der Rotation
und des Umlaufs der einzelnen Gestirne bedeutende Storungen
erleiden.  Aber das Gleichgewicht wird sich wieder herstellen, es
wird eine Stabilitit hoherer Ordnung entstehen.

Was hat nun aber diescs, der ungebrochenen Kausalitiit
nicht widersprechende Finalprinzip der Tendenz zur Stabilitit mit
der Frage der Lust und Unlust zu thun? Um ein Finalprinzip,
das die durchgehende Tendenz zur Minderung der Unlust- und
Steigerung der Lustsumme in der Welt sicherte, handelte es sich
doch im letzten Grunde. An alles physische Geschehen kniipft
‘sich in der Fechnerschen Tagesunsicht cin psychisches, und den
stablen Vorgiingen und der Tendenz zu solchen in der physischen
Welt entsprechen nach Fechner Lustvorginge in der psychischen
Welt, Unlustvorgiinge aber kniipfen sich an die Fille der In-
stabilitit und der Stabilititsstéorung. Er geht von den einfach-
sten, der gewdhnlichen Erfahrung vorliegenden Verhiltnissen aus.
Woran kniipft sich das Wohlgefallen am Ton? Darauf, dass die
Schallschwingungen, die in mir die Tonempfindungen wecken, in
regelmiissigen Perioden, also in voller Stabilitit vor sich gehen.
Beim unreinen, missfilligen Ton mischen sich Schwingungen ein,
welche die Regelmissigkeit der Wiederkehr, also die Stabilitit
storen. Bei disharmonischen Akkorden, die sich zuletzt zu einem
lustvollen Tongebilde hoherer Art fiigen, liegt dies daran, dass
durch gegenseitige Durchkrenzung an sich stabler Schwingungen
Instabilitit erzeugt, aber durch die Instabilitit hindurch eine
Stabilitit hoherer Art herbeigefiihrt wird. Ebenso verhilt es sich
mit der Farbenwelt. Bei der reinen IFFarbe liegen dieselben Um-
stéinde vor, wie beim reinen Ton. Jede Regelmiissigkeit im Farben-
muster, jede Symmetrie erzeugt stable physische Vorginge im
Sehorgan und daran kniipft sich Lust. Die Einstimmigkeit der
Teile jedes Kunstwerks erweckt Lust. ,Das allgemeine dsthetische
Prinzip der einheitlichen Verkniipfung des Mannigfaltigen spricht
dafiir, dass die Lust iiberhaupt wiichst, je mehr und je mannig-
faltigere Perioden sich einer grosseren allgemeineren Periode har-
monisch, d. h. in stablem Verhiltnis dazu einbauen®

Mit dem Prinzip der Tendenz zur Stabilitit hat Fechner,
innerhalb scines Systems, eine feste Grundlage fiir die Ansicht
“des Optimismus gewonnen. Denn, ist auch fiir den gegenwiirtigen
Weltzustand nicht auszumachen, ob der Grad der schon errcichten
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Stabilitiit geniigt, um als physische Unterlage eines Uberschusses
der Lust tiber dic Unlust in der psychischen Welt zu dienen, so
kénnen wir doch daraus eine nicht erfolglose, von jeher bestehende
und in Ewigkeit fortbestchende Tendenz zur Besserung der Zu-
stinde und somit zur Mehrung der Lust erschliessen. Riickschritte
in der Besserung sind dann fiir das Ganze unméglich, Riickschritte
fir die Einzelnen sind wohl mdoglich, aber doch nur zur grésseren
Vollkommenheit des Ganzen dienlich und in dem vollkommneren
Ganzen findet der Einzelne, der ja fiir ewig im Ganzen lebt,
schliesslich auch das vollkommnere Gliick.

Die Entscheidung fiir Optimismus und Pessimismus beruht
im letzten Grunde auf einem Glauben, und den Glauben des
Optimismus kann auch die Fechnersche Begriindung nicht er-
zeugen, nur dem, der ihn hat, oder in seiner Entscheidung tiir
ihn durch Gegengriinde sich noch behindert sieht, kann sie zur
Befestigung und zur erfolgreichen Verteidigung dienen. Jeden-
falls hat Fechner die Streitfrage in eine neue bemerkenswerte
Beleuchtung geriickt, sie von neuen, bislang nicht gekannten Ge-
sichtspunkten betrachtet und die Behandlung derselben in ein
neues Stadium gebracht.

Wir wollten Fechners Weltanschauung nach einer besonders
charakteristischen Seite hin und in kurzen Strichen zeichnen, eine
Auseinandersetzung mit seinen Ansichten und eine kritische Be-
sprechung derselben lag nicht im Rahmen der Aufgabe, die wir
uns gesteckt hatten. Auf jeden Fall aber ist es erfreulich, zu
sehen, wie dieses ganze, weitumfassende System unseres Philo-
sophen eigentlich blos die Ubersetzung seiner sonnigen Herzens-
freundlichkeit in die Sprache des spekulativen Gedankens ist. Eg
lasst ihm keine Ruhe, bis er seinem tiefsten Bediirfnis, freund-
liches Leben in alles Seiende hinauszuschauen und seinem innigsten
Glauben, dass die Weltordnung auf die schliessliche Beseligung
aller filhlenden Wesen hin angelegt sei, auch vor seinem Denken
ein Recht gesichert hat. Und hierdurch klingt seine Philosophie,
trotz mannigfacher und nicht unbetrichtlicher Abweichung von
einzelnen christlichen Lehrstiicken, doch mit dem tiefsten Grund-
ton des Christentums zusammen.



Joachim Morsius
(geb. 1593, gest. um 1644).
Von *

Dr. Rud. Kayser,

Oberlehrer am Wilhelm-Gymnasium zu Hamburg.

Joachim Morsius, der hamburgische Gelehrte und Freund
des Joachim Jungius, auf den Ludwig Keller in seiner Abhand-
lung iiber ,,Comenius und die Akademien der Naturphilosophen
des 17. Jabrhunderts“!) wiederum aufmerksam gemacht hat, ist
in mancher Hinsicht eine hdchst merkwiirdige Personlichkeit.
Begabt und vielen Interessen zuginglich, auch vielseitig gebildet,
reprisentiert er, so viel wir von ihm wissen, in typischer Weise
in sich den Zug einer Zeit, die, mit dem Alten unzufrieden, neue
Wege der Erkenntnis suchte, aber in diesem Suchen unstit ihr
Ziel verlor. Mit humanistischen Studien beginnend, viel gepriesen
als cin Stern ersten Ranges in der philologischen Wissenschaft,
in freundschaftlicher Verbindung mit zahlreichen Gelehrten seiner
Zeit, ging er allméhlich iiber zur Alchemie und Theosophie, in
der viele der Besseren jener Zeit die Losung der Weltritsel
suchten, und starb, ohne Bedeutenderes geleistet zu haben oder
Spuren eines Wirkens zu hinterlassen.?)

Am 3. Januar 1593 wurde er zu Hamburg geboren. Der
Vater, Jakob Mors, aus einer schon linger in Hamburg anséssigen
Familie, ragte als Goldschmied, auch als Zeichner und Kupfer-
stecher hervor und wurde von vielen Fiirsten und Adligen, be-
sonders auch von dénischen Konigen fiir die Ausschmiickung des
Schlosses Frederiksborg, mit Auftrigen bedacht. Als er 1612
starb, setzten seine beiden #lteren Sohne, Jacob und Hans, das

') Monatshefte der Com.-Ges. 1893, S. 146 fI.

%) Vgl iber ihn Moller: Cimbria literata I, 440—46; Hamburger
Schriftsteller-Lexikon V, 322 ff.; Jocher, Gelehrten-Lexikon I, 690;
Wilken: Leben der beriihmten Lindenbrogiorum etc. Hamburg 1723
Hoche in der Allgem. d. Biogr. 22, 327.
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Geschift des Vaters fort, gaben aber spiter die kiinstlerische
Thitigkeit auf und beschriinkten sich auf Gold- und Juwelen-
handel und auf Bankgeschiifte; sie bauten sich 1621 am alten
Wandrahm in Hamburg ein stattliches Wohn- und Geschiiftshaus,
das ,Mortzenhaus®, das erst vor wenigen Jahren beim Zollanschluss
Hamburgs abgebrochen wurde!). Die Vermogens-Verhiltnisse der
Familie miissen glinzend gewesen sein; Akten iiber Erbstreitig-
keiten der Familie, die sich erhalten haben, bestitigen dies, wic
auch des Joachim Morsius eigenes Zeugnis. Er, der jiingste der
Briider, wurde gelehrten Studien bestimmt.

Nachdem ihn schon seine hamburgischen Lehrer als einen
Jiingling bezeichnet, der zu den grossten Hoffnungen berechtigte,
wurde er im April 1610 zum Studium der schénen Wissenschaften
an der Universitit zu Rostock immatrikuliert und kehrte auch,
nachdem er 1611 in Leiden, 1613 in Jena und Leipzig seine
Studien fortgesetzt hatte, dorthin wieder zuriick. Beim Tode des
Vaters wurden ihm noch 1200 Mark liibisch jihrlich zu einer
weiteren Ausbildung gewihrt. In Rostock versuchte er sich
auch zuerst litterarisch in Gelegenheitsgedichten an seinen Lehrer,
den theologischen Professor Eilhard Lubinus, an seine Freunde
und Landsleute Siegfried Schelhammer und Johannes Lauremberg,
sowie in der Herausgabe kleiner medizinischer und philologischer
Schriften, zum Teil aus den Schitzen seiner eigenen Bibliothek.
Von seinen Gaben und Kenntnissen muss man eine sehr gute
Meinung gehabt haben, denn am 11. September 1615 iibertrug
man ihm die Stelle eines Bibliothekars an der neubegriindeten
Universitiits- Bibliothek ; aber obschon er noch Ende 1617 mit
diesem Titel genannt wird, so erscheint es doch fraglich, ob er
dieses Amt iiberhaupt angetreten hat?), und in denselben Jahren
finden wir ihn auf Reisen in Hamburg und Liibeck, in Déinemark
und Pommern. Das Erscheinen der ersten Rosenkreuzer-Schriften
1614 und 1615, das in der Welt der deutschen Gebildeten einen
Sturm einziger Art hervorrief, erregte auch ihn aufs stirkste. Ob

1) Der Name der Familie lautet verschieden: Mores, Moers, Mortzen,
Morssen. Uber sie: Zeitschr. d. Ver. f. hamb. Gesch. 7, 539 und vielfach
in d. Mitteil. d. Vereins.

?) Nach einer freundl. Mitteilang von Herrn Dr. Ad. Hofmeister in
Rostock kommt Morsius Name in den Akten der Universitit nicht weiter
vor, und von seiner Thitigkeit als Bibliothekar ist keine Spur zu finden.
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er das Sendschreiben verfasst hat, das 1616 die Rostocker Theo-
logen aufforderte, der Bruderschaft der Rosenkreuzer beizutreten,
mag dahingestellt sein!); jedenfalls wandte er sich selber in jenen
Jahren unter dem Pseudonym eines Anastasius Philaretus Cosmo-
polita mit seinem Wahlspruche ,Jesus mea haereditas® an dic
geheimnisvolle Gesellschaft?). In sciner grossen Not, so entwickelt
er in der kurzen Schrift, von menschlicher Hiilfe giinzlich ver-
lassen, durch die gbttliche Zuchtrute ermahnt, habe er die Schriften
der Rosenkreuzer aufs fleissigste studiert, und so bittet er sie,
ihm nicht linger Zusammentreffen und Unterredung mit ihnen zu
versagen. Er nennt seine Heimat, sein Alter und seine Familie;
er sei mit allen Gaben des Geistes ausgestattet und stehe keinem
an Aufrichtigkeit und an Liebe zu Bildung und Tugend nach.
Dann charakterisiert er seine Gesinnung: er wiinsche allen Gutes
und sei cin grosser Freund des offentlichen Wohles und der
litterarischen Ruhe. Die Theosophie habe er sich zur Braut er-
wihlt, um sie wenn méglich als Gattin heimzufiihren. Er verachte
miirrischen Ernst, verabscheue ziigellosen Leichtsinn und liebe
heitere Kraft in der Brust. Aus der Unruhe echrenvoller Amter
mache er sich nichts; Schiitze und Reichtum weise er ab, da er
meine, dass niemand sie ausser sich suchen diirfe; er verehre
Gott, lebe ehrbar, verletze keinen, {iberwinde sich selbst. Er ist
bereit, wo er einen der Rosenkreuzer treffen sollte, mit ihm ihr
Heiligtum zu betreten; das Zusammenleben mit dem dummen,
ungebildeten Volke, das mit hiindischem Neid von der Krippe,
an der es selber sei, jeden fern zu halten suche, habe er schon
lingst verachten gelernt. Dann bittet er die Briider, ihn durch
eine Antwort zu begliicken, und schliesst noch Citate von Tycho
de Brahe und einem Heinrich Kunrath an, die von der wahren
Weisheit Gottes handeln; alsbald werde die Zeit kommen, dass
das neue theosophische Licht, das die kleinen Weisen vergebens
auszuldschen trachteten, auftauchen wiirde3).

') Guhrauer, Joachim Jungius u. s. Zeitalter, S. 67.

®) Er nennt sich ijuvenis viginti aliquot annorum.

%) Diese kleine Schrift, 2 Briefe (an Moritz v. Hessen im Marburger
Archiv und an Jungius auf der Hamburger Stadtbibliotkek), die schon er-
withnten Gelegenheitsgedichte, sowie Widmungsvorreden und Gedichte in
den zahlreichen, von Morsius herausgegebencn kleinen Schriften fremder
Verfasser scheinen ulles zu sein, was sich von seiner Hand erhalten hat,
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Neue Nahrung erhielten solche Gedanken auf den weiten
Reisen, die Morsius alsbald unternahm. Als reichste Ausbeute
brachte er von diesen die stattliche Sammlung von Autographen
aller der Minner mit, die er kennen lernte; sie findet sich als
Album Morsianum in 4 Bénden auf der Liibecker Stadtbibliothek.
Diese ungewohnlich reichhaltige Sammlung, um 1610 begonnen,
enthilt nicht weniger als 779 Namen, die sich mit kurzen Spriichen
und Widmungen, lingeren Gedichten oder Briefen autographisch
vertreten finden; 113 Bildnisse, dann Zeichnungen, Notizen und
Exzerpte von Morsius Hand, besonders aus geschichtlichen und
alchemistischen Schriften kommen hinzu. Eine alte Frau ver-
kaufte dies Album an den Liibecker Superintendenten Samuel
Pomarus, von dem es an scinen Schwiegersohn Jacob von Melle
kam, den Pfarrer an der Marienkirche, der 1731 das Ganze
ordnete und mit einem Register und cinem aus den Autographen
zusammengestellten Itinerarium des Morsius versah.

Dieser hatte zunéchst beschlossen, eine grosse Reise nach
Italien und Frankreich zu machen, und Herzog Philipp von Pommern,
ein Freund der Gelehrten und Kiinstler, zu dem er in nahen Be-
ziechungen gestanden zu haben scheint, stellte ihm einen Geleitbrief
zur Reise aus. Wir wissen nicht, was ihn hinderte, diesen Reise-
plan auszufiihren; statt dessen begab er sich im Iriihjahr 1618
nach Holland, hielt sich am ldngsten zu Leiden auf und kniipfte
in den Universitétsstidten, zu Amsterdam und im Haag vielfache
Bekanntschaften an mit hollindischen und auswirtigen Gelehrten
und mit Studenten, besonders aus bohmischem und polnischem
Adel. Barlaeus, Heurnius, Merula, Vossius, Vorstius, Joh. Meursius,
Daniel Heinsius, Polyander, Martin Ruarus, der Friese Ubbo
Emmius, unter den Studierenden ein Ludwig von Boineburg und
ein Achaz von Dohna beschenkten ihn mit Autographen fiir sein
Album. In Leiden verdffentlichte er eine Anzahl kleinerer Ab-
handlungen, deren Manuskripte er in seinem ,Museum* besass
oder von Freunden erhalten hatte. Im Herbst 1619 fiihrte ihn
eine stiirmische Seereise nach England hiniiber, wo er sich in
Cambridge die Magisterwiirde erwarb und besonders in Oxford
und London Aufenthalt nahm. Auch hier trat er in Beziehungen
zu vielen gelehrten und vornehmen Personlichkeiten; John Owen,
John Richardson, Will. Camden, Ben Jonson, der sich als ,pocta
regius“ bezeichnet, Thomas James sind einige von denen, die sich
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in sein Album einzeichneten. Den Plan einer Reise nach Frank-
reich fithrte er nicht aus, sondern kehrte wieder durch Holland
in die Heimat zuriick; im Juni 1620 war er wieder in Hamburg.

Seit dieser Reise treten die humanistischen Int-eressep des
Morsius ganz in den Hintergrund, und er widmet sich immer
mehr der Alchemie und Theosophie. Im Frithjahr 1620 gab er
zwei Abhandlungen des Cornelius Drebbel aus Alkmar, des ,denk-
wiirdigsten Mysteriarchen aller Zeiten“, heraus ,zum allgemeinen
Gebrauch der Freunde einer reinern Chemic® 1), und widmete sic
Heinrich Nollius, dem Arzte in Steinfurt und spiitern Professor
der Medizin in Giessen. In dieser Widmung erklirt er, dass er
mit seinen Studien in Recht, Philologie und Geschichte nun noch
die genaue Kenntnis der Natur und der hermetischen Medizin
verbinden wolle; viel verdanke er hierin seiner englischen Reise.
Doch schon vorher habe er sich in der einsamen Bchausung des
rausgezeichneten Theosophen® Daniel van Vlierden zu Niedorp (im
September 1619) iiber Drebbel unterhalten. In England lernte er
den Londoner Arzt Robert Fludd kennen, einen der bekanntesten
Chemiker jener Zeit, der schon 1616 aufs eifrigste fiir die Rosen-
kreuzer eingetreten war2), und bald nach seiner Riickkehr, im
August 1620, war er in Hamburg mit Heinrich Nollius zusammen,
der gegen das Ansehen des Galenus in der medizinischen Welt
auftrat und die Chemie von der Goldmachekunst zu Heilzwecken
hiniiberleiten wollte.?) Eines seiner chemisch-theosophischen Werke,
die Via sapientiae triuna, gab Morsius damals heraus. Dieselben
Interessen verraten uns die zahlreichen Ausziige aus mystischen
und alchemistischen Schriften in seinem Album, besonders aus
dem ,Novum lumen chymicum*?), sowie ebendort die Briefe und
Autographen vieler Minner, die auf demselben Gebiete thitig
waren. Dahin gehort der schlesische Adlige Abraham von Franken-
berg, der mecklenburgische Leibarzt Adrian von Mynsicht, die

!) De natura elementorum und De quinta essentia; angefiigt ist ein
Brief iibel; die Erfindung des Perpetuum mobile an Jakob I. von England.

?) Uber ihn Gmelin, Gesch. d. Chemie I, 558. In scinem Autograph
an Morsius (Alb. 544) will er diesen von der falschen Magie, die im Norden
gepflegt werde, hinweisen auf die wahre, die von der heil. Schrift gepriesen
werde.

% 8. Hochhuth, Zeitschr. f. hist. Theol. 1863, S. 192 ff.; 1864,
S. 312 f.; Keller, Monatsh. d. Com.-Ges. 1895, S. 145,

1) Kopp, Die Alchemie II, 335,
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Strassburger Arzte Joh. Nicol. Furich, ein Ircund Matthias
Berneggers, und Val. Charstad, der wie Nollius die chemizchen
Kenntnisse zur Bereitung von Arzneien verwenden wollte, Wendelin
Svbelist, der Arzt des russischen Grossfiirsten zu Moskau, und
Michael Maier, der Leibarzt Rudolfs II. und des ILandgrafen
Moritz von Hessen.’) Ein Verzeichnis mystischer Biicher ,aus
der Bibliothek cines berithmten Theosophen“ gab er unter dem
Titel Nuncius Olympicus 1626 heraus.?)

Aber nicht die Goldmachekunst allein war es, die ihn mit
den genannten Minnern in Verbindung brachte, obschon er sich
mit ihr auch befasst hat.3) Die Besten jener Zeit bewegte der
Gedanke einer Besserung der Zustinde im evangelischen Kirchen-
tum, einer personlicheren Aneignung des Christentums und einer
Belebung des sittlichen Geistes gegeniiber dem rein Dogmatischen.
Es ist nicht Zufall, dass in des Morsius Album eine Anzahl
Minuner vertreten ist, die Tholuck unter dic ,Lebenszeugen® der
Iutherischen Kirche“ rechnet: Philipp Hainhofer, der Augsburger
Patrizier und TFreund Philipps von Pommern und Joh. Val
Andreacs, der diinische Reichsrat Holger Rosenkranz, der bre-
mische Rat Joh. Angelus Werdenhagen, der die Gedichte der
Holsteinerin Anna Ovena Hoyer herausgab; Paul Egard, der Pastor
zu Nortorf, dessen Schriften nachher Spener verdtfentlichte; die
Rostocker Professoren Paul Tarnov und Joh. Quistorp; der Kopen-
hagener Casp. Bartholinus, der Jenenser und spitere Niirnberger
Professor Michael Dilherr. Auch Joh. Heinr. Alsted zu
Herborn und der Fiihrer in der Belebung personlichen Christen-
tums, Johannes Arndt, zihlten zu seinen Freunden.?)

So hat sich denn auch Morsius besonders hiufig fiir die

1) 8. Kopp, S. 327. 338. Gmelin, 8. 573; 516 ff. Schmieder,
Giesch. d. Alchemie 8. 351, Uber Maier 5. auch Rommel, Neuere Gesch.
v. Hessen 11, 491. Ein Schreiben von ihm an Morsius im Anhang zu den
Abhandl. d. Drebbel.

%) Nach Moller soll dies entweder die Sammlung des Nollius oder
M. Maier gewesen sein; nach den Liibecker Akten in der Sache des Raselius
war es ein Verzeichnis der ,fantastischen® Schriften, die Morsius selber auf
seinen Reisen zusammengebracht.

3 Alb. 241. 745.

") Hiufige Citate aus seinen Schriften, bes. aus dem ,Paradiesgiirtlein‘
im Album; ein Gedicht Arndts vom 19. Okt. 1620 auf Morsius im Anhang
zu Alex. v. Suchtens Tract. de vera medicina, den Morsius herausgab.
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Pline crwirmt, dic einc solche Erncuerung des Christentums
durch Vereinigung von Gleichgesinnten beabsichtigten. Zwar auf
scinen Brief an die Rosenkreuzer hat cr keine Antwort erhalten,
und sein Suchen nach diesen Minnern, die eine Reformation der
ganzen Welt wollten, ist fiir ihn wie finr viele andere vergeblich
geblichen. Aber der Gedanke einer umfassenden Wandlung der
Zustiinde findet mehrfach in Briefen der Freunde an ihn seinen
Ausdruck. So spricht ihm der Hildesheimer Ratsherr Joh. Hessus
dic kiihne Erwartung aus: Es stinde, wenn nicht eine ginzliche
Reformation, so doch gewiss eine unglaubliche Anderung in allen
Zustinden, Wissenschaften und Einrichtungen bevor, weniger in
der Theologie, als in der Philosophie und besonders in der lehr-
haften und der des zartern Alters; er sihe iiberall Spuren cines
neuen Feuers, das alles Verdorbene verzehren wiirde!). Kine Ver-
einigung zu solchen Zwecken mag die ,Bruderschaft des himm-
lischen Rades .zur Wiederherstellung der hermetischen Medizin
und Philosophic“ gewesen sein, die Nollius beabsichtigte, aber
nicht mehr zu stande brachte, und deren Satzungen Morsius spiiter
noch besass?); einem solchen Bunde migen auch die leges An-
dilianac angehért haben, nach denen spiter einmal Morsius bei
Jungius und Tassius in Hamburg anfragte?). Der, welcher das
lebhafteste Interesse an einer solchen wissenschaftlichen und
christlichen Gesellschaft nahm, war derselbe Mann, von dem dic
Mystifikation der rosenkreuzerischen Schriften ausgegangen war,
Joh. Val. Andreae. Der Ankniipfung mit ithm und seinen
Freunden hat die Reise gedient, die Morsius 1629 nach Siid-
deutschland unternahm.

Eine Reise nach dem Siiden, nach Italien und Afrika, die er
1624 geplant hatte, scheint nicht zur Ausfilhrung gekommen zu
sein. In den niichsten Jahren hielt er sich in verschiedenen nord-
deutschen Stiidten auf, ging 1628 noch cinmal nach Holland*) und

') Alb. 857; dhnlich Dr. Furich in Strassburg. Alb. 745.

’) Nach dem Briefe des Morsius an Jungius 1643 bei Guhrauer,
Jungius 8. 234; vgl. Keller, Monatsh. d. Com.-Ges. 8. 145.

%) In demselben Briefe; Keller, S. 162. Tassius war, wie Bernegger,
Dilherr, Heinr. Heinius, Hainhofer, mit Andreac befreundet (J. V. Andreae,
Vita, cd. Rheinwald, p. 81. 99. 112, 166. 210).

4 Er war dort zusammen mit Gottfr. Hegenitz (Itiner. Frisio-Holland.
p. 133), der ihm eine Reihe von Gedichten fiir sein Album (945. 953 ff.)
widmete, Dieser war Mitglied der Deutschgesinnten Genossenschatt (Monatsh.
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besuchte im Januar 1629 Herzog August von Braunschweig,
den TFreund der Wissenschaften und spiteren Gonner Andreaes,
in sciner Residenz Hitzacker und liess sich von ihm, dem er
einige Jahre vorher ,Dienste crwiesen hatte“, einen Geleitbrief
fir seine Reisen ausstellen!). Auf seiner Reise nach Siiddeutsch-
land hatte er dann schwer unter den Gefahren des Krieges zu
leiden; im Neuburger Gebiet wurde er von Soldatenbanden an-
gefallen, seiner Habseligkeiten und seines Pferdes beraubt?). Er
besuchte in Augsburg den Alchemisten Carl Widemann, in Kirch-
heim David Ehinger, die beide mit Moritz von Hessen iiber
Fragen der Goldmachekunst viel verhandelten?®), und suchte in
Calw Andreae auf, der eben 1628 mit Niirnberger Freunden den
Gedanken ciner christlichen Verbindnng erncuert hatte, der ihn
bereits 1620 beschiiftigt; von den beiden Schriften, in denen er
schon damals diese Idee behandelt hatte, Christianac societatis
idea und Christiani amoris dextra porrecta, gab er Morsius
12 Exemplare, die dieser an Minner seiner Bekanntschaft ver-
teilte, von denen er grossercs Interesse an diesen Fragen erwarten
mochte. Von Strassburg aus, wohin er sich dann wandte, sandte
er die Schriften mit einem Briefe an Moritz von Hessen, der
sich so sehr dafiir begeisterte, dass er sie ins Deutsche iiber-
setzte!). Dort in Strassburg lernte er Andreaes nahen Freund,
Matth. Bernegger, kennen, der noch spiter einen Briefwechsel
zwischen ihm und Andreae vermittelte, und in seinem Kreise
Rob. Kénigsmann und die Arzte Furich und Cluten?3).

Uber Frankfurt am Main kehrte er dann im Sommer 1630
nach Hamburg zuriick, wo er im Hause seiner Mutter, die 1635
starb, an der St. Johanniskirche wohnte, und hielt sich in den
piichsten Jahren dort, in schleswig-holsteinischen Stiidten und in

1895, 8. 72), ebenso wie Peter Finx, der Professor zu Rinteln; ein Gedicht
von ihm an Morsius in seiner Ausgabe der Traktate Drebbels.

1) Von den in dieser Abhandlung genannten Freunden des Morsius
standen mit diesem Fiirsten in Briefwechsel Ehinger, Hainhofer, Cluten, in
nahen Beziehungen Werdenhagen.

?) 8. sein Schreiben an den Landgrafen Moritz aus Strassburg vom
27. Dez. 1629 (im Marburger Archiv).

" Rommel 8. 535. 521. 511,

4) Schreiben an Jungius; vgl. Hossbach, J. V. Andreae. S. 179,

%) Zwei Briefe von Bernegger u. Kénigsmann an Morsius in d. Hamb.
Stadtbibl.
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Liibeck auf. Hier in Liibeck wurde 1633 gegen ihn vom Geist-
lichen Ministerium beim Rate die Anklage wegen schwiirmerischer
Umtriebe erhoben?). Schon 1624 war ihm dort durch Abgeordnete
des Rates ein ,zauberisches Buch® fortgenommen und auf dem
Rathause niedergelegt worden; ein anderes ,fanatisches Skriptum¢
unter dem Titel ,Morgenrite der Viiter® hatte er damals drucken
lassen wollen, aber auch dieses wurde ihm rechtzeitig fortgenommen;
ein drittes Buch, das er cinem Manne aus Mecklenburg geschenkt
hatte, ,,der Weg zu Christo“ (von Jak. Bohme), geriet ebenfalls
dem Rate alg verdiichtig in die Hinde. Man brachte diese That-
sachen in Verbindung mit ketzerischen Umtrieben, die damals
Johannes Staricius ?) und Balthasar Walter in Liibeck unternommen
hatten. Eine neue Bewegung entstand dort, als der Geselle des
Amsterdamer Buchfiihrers Janson (wohl desselben, der die Schriften
von Comenius und Weckherlin druckte?®) das mystische Buch
des ,Rosenkreuzers und Weigelianers“ I’aul Ielgenhauer: ,Das
Geheimnis vom Tempel des Herrn?, Schriften der schleswigschen
Weigelianer Teting und Tohmann, sowie andere mystische Schriften
nach Libeck brachte. Zugleich wurde das Buch des Christoph
Andreas Raselius ,Treuherzige Bussposaune* (Amsterdam 1632),
das dem Verfasser in Hamburg schon cine Verwarnung eingetragen
hatte, damals in Liibeck verbreitet, und in die Anklage gegen ihn
wurde auch Morsius verwickelt. Anfang 1633 wurde er beschul-
digt, gegen Ende des vergangenen Jahres mit Raselius verkehrt
und in der Liineburger Herberge, wo er in Liibeck zu wohnen
pflegte, seine antikirchlichen Ideen verbreitet zu haben; sodann
habe er erklirt: er moge es nicht leiden, wenn er in den Predigten
der Geistlichen von der neuen Propheten Lehre horen miisse. Wie
diese Anklage verlaufen, dariiber verlautet nichts; im April 1633
finden wir Morsius bereits fiir lingere Zeit in Schleswig. Ein
spiiteres Verhor eines der Mitbeschuldigten, des Johannes Wessel,
bestiitigte nur den niheren Verkehr des Morsius mit den iibrigen
Verdichtigen; diese waren ausser Wessel ein Johannes Tancmar

') Akten im Liibecker Staatsarchiv: , Verzeichnis derjenigen Punkte,
durch welche sich etliche Personen allhier des Enthusiasmi suspekt gemachet.
Ausziige daraus bei Starck, Liibeck. Kirchen-Historie, S. 795 ff.

) Ein Gedicht von ihm an Morsius (vom 20. Mirz 1624) im Alb,
391 f. Er gab eine Schrift des Paracelsus heraus.

%) Monatsh. d. Com.-Ges. 1895, 8. 77.
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und Leonhard Elver, der Freund des Jungius und Mitglied seiner
ereunetischen Gesellschaft zu Rostock?), den Jakob Bdohme in
seinem ,,Weg zu Christo“ zu seinen vertrautesten Anhéingern zihlte
und dem man vorwarf, er habe den Raselius zu Wessel um
Unterkunft gewiesen. Joh. Wessel aus Liibeck hatte die Uni-
versitiiten fir ganz verderbt erklirt und behauptet, die Prediger
lehrten nicht recht von Glauben und Liebe, sondern vergriiben
die biblischen Spriiche, besonders dic von Christi Vollkommen-
heit. Mit ihm in nahem Verkehr stand Heinrich Ottendorf, der
Schriften der Holsteinerin A. O. Hoyer verbreitete, und in dessen
Hause sich dic ,vornchmsten Fantasten“ versammelten: Nikolaus
Teting, der Schiitzling der Hover, der schon der Geistlichkeit
zu Flensburg und Husum die grossten Schwierigkeiten bereitet
hatte und auch selber mit den Liibecker Pastoren in Streit geriet?),
Joh. Angelus Werdenhagen?®) und Joh. Duraeus, der englische
Ireniker, und Ottendorf ,spielte mit ihnen 6fters noch um 12 Uhr
spiten Abends heimliche Intriguen“. Als der Hauptschuldige
aber erscheint Raselius aus Regensburg, den auch spiiter wieder-
holte Aufforderungen (1641—43) nicht zum Widerruf bewegen
konnten; er rechtfertigte sich damals in einem ,Friedensbrief“4):
er habe sich nur gegen die falsche Philosophie der Theologen
ausgesprochen; er halte es aber fiir eine wahrhaftige Philosophie,
wenn einer die Natur und alle Kreaturen recht verstehe, solche
Erkenntnis zum Preisc des wahren Gottes anwende und dessen
unendliche Weisheit aus seinen Werken erkenne. Solche Art
von Weisheit hitten vor der Siindflut die Patriarchen, nach ihr
Patriarchen, Propheten und viele Heiden im Morgenlande gehabt:

) Guhrauer, Jungius, S. 75; auch erwdhnt in Briefe d. Morsius
an Jungius.

?) Starck 8. 822,

% Uber ihn Zeitschr. d. Ver. f. hamb. Gesch. IV, 332,

1) Starck 8. 1039—68. Hier finden sich ganz die Grundgedanken
des spitern frommen deutschen Rationalismus, denen auch Joh. Arndt nicht
fern steht, und dic auch Minner wie Bernegger und Nollius aussprachen
(Keller, Monatsh. 1895, S. 4 ff). Man vgl. iiber Raselius und Quistorps
Eintreten fiir den Verfolgten: Tholuck, Lebenszeugen 8.198; Starck S. 866 ff.
Ubrigens rechtfertigt, was wir von Raselius (Gedanken bei Starck finden,
durchaus das Wort Valentin Andreaes (Hossbach 8. 33): ,,Wer jetzt ein
rechtschaffenes ILeben sucht, der wird ein Enthusiast, ein
Schwenckfeldianer, ein Wiedertiufer gescholten®.
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auch Christus habe vicle schone Gleichnisse ,ex physicis¢ ge-
nommen. Gegen diese Minner fanden sich am 26. Mérz 1633
auf einem Konvent zu Molln die Geistlichen von Hamburg,
Liibeck und Liineburg zusammen, unter ihnen auch M. Georg
Brasch von St. Johannis zu Liineburg, der mit Morsius befreundet
war!) und hier verhindert haben soll, dass Joh. Arndt auch unter
die neuen Propheten gerechnet wurde. Man beschloss, in den
Predigten vor den fanatischen Biichern zu warnen, die Enthusiasten
von den Sakramenten auszuschliessen und die Buchliden und
Schulen fleissig zu beobachten. Wessel und Tancmar sagten sich
nun zwar von jenen los, aber die neuen Verhandlungen gegen
Wessel 1635 und gegen Raselius zeigen, dass ein dauernder Erfolg
nicht gewonnen worden war.

Morsius war unterdessen von schlimmerem Geschick durch
Streitigkeiten mit sciner Familie betroffen worden. Er hatte sich
frith mit einem reichen Midchen aus Dithmarschen, namens Telsen,
verheiratet, aber schon vor 1617 verliess ihn seine Frau, nachdem
ihnen ein Sohn in zarter Kindheit gestorben und er ,ihre schweren
Beleidigungen mit Standhaftigkeit ertragen hatte. Studien und
stete Reisen verschlangen dann einen grossen Teil seines viter-
lichen Erbteils; sein Bruder Hans vermachte ihm 1629 eine jihr-
liche Rente von 300 Thalern unter der Bedingung, dass er zu
einem geordneten Leben zuriickkehre und seine Frau wieder zu
sich nihme?). Noch in demselben Jahre aber wurde er vor den
Rat von Hamburg citiert, um sich iiber seine Verschwendung zu
rechtfertigen; er antwortete in einer Protestschrift, unterstiitzt
von seinen gelehrten I'reunden Lindenbrog, Huswedel und Christen,
und unternahm gleich darauf seine siiddeutsche Reise, auf der er
freilich eine Geldunterstiitzung von fiirstlicher Hand nicht ver-
schmihte. In Liibeck nahm er 1632 seinen Schwager, den Arzt
Dr. Westhoff, stark in Anspruch, der seinem Freunde Jungius
klagte, dass Morsius ihn iiber die Massen molestiert* und viel
Geld von ihmn erhalten habe, um in der Liineburger Herberge
bezahlen und nach Schweden reisen zu kéunen. Die 350 Mark,
die ihm Westhoff vorgestreckt, wollte er ihm Ostern 1633 zuriick-
zahlen, verschwand dann aber vorher aus Liibeck ohne Abschied,

1) Alb. 815b. Vgl den Brief des M. an Jungius.

?) Nach Akten des Reichs-Kammergerichts jetzt im Hamb. Staats-
archiv,

Monatshefte der Comenius-Gesellschaft. 1897, 21
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nachdem ihm weitere Forderungen abgeschlagen worden. Noch
1634 war der Schwager nicht zu seinem Gelde gckommen!). Eben
damals scheint Morsius sich in Dédnemark zum zweiten Male ver-
heiratet zu haben?), und um diese Zeit wurde ihm auf Betreiben
besonders seines Bruders Jakob die Verfiigung iiber sein Vermdigen
entzogen. Von Dinemark kehrte er wieder in seinc Heimat-
gegend zuriick, und der hamburgische Rat liess ihm nach Liibeck
eine neue Vorladung zugehen, die ihn aber dort nicht mehr an-
traf; bald darnach muss er nach Hamburg gekommen sein, und
hier wurde er 1636 auf Antrag seiner Verwandten in den Pest-
hof, die stéidtische Anstalt fir Geisteskranke, gesperrt, und nie-
mand durfte zu ihm3). In Anklage- und Trostgedichten ergingen
sich seine Freunde iiber dies Ereignis. Erst 1640, also nach vier
Jahren, wurde er aus der Gefangenschaft durch die Verwendung
des Dinenkonigs Christians IV. befreit; seine zahlreichen Freunde
in Schleswig und Dinemark mdgen dazu mitgewirkt haben. Er ver-
liess nun die undankbare Vaterstadt, wiederum begliickwiinscht
von seinen’ dichterischen Freunden, und begab sich ins Holstei-
nische und nach Liibeck. Die letzte Spur, die wir von ihm haben,
ist der Brief, den er am 26. August 1643 aus Schleswig, wo er
in der Hamburger Herberge wohnte, nach Hamburg an Jungius
richtete. Dort mag er in Friedrich III. von Holstein-Gottorp
einen Gonner gefunden haben, der sich auch fiir die Alchemie
interessierte und sich zur Forderung eines Bundes, wie Andreae sie
plante, bereit erklirt hatte. Auch erfreute er sich der Freund-
schaft des herzoglichen Leibarztes Georg Busse, der seit Jahren
zu Jungius in Beziehung stand und wie Elver seiner philosophi-
schen Gesellschaft in Rostock angehért hatte4), sowie des herzog-
lichen Rates Joh. Ad. Hoyer, des Schwagers der Dichterin A.
O. Hoyer, bis zuletzt lebhaft bemiiht um die Verwirklichung jener
Verbindung, deren Gedanken einst die Rosenkreuzer-Schriften,
Nollius und Andreac in ihm angercgt hatten. Zu Gottorp soll
Morsius nach seinen Biographen tot im Bette gefunden worden

") Avé-Lallemant, Des Dr. J. Jungius . . . Briefwechsel, S. 341.

) Ein Gedicht an Morsius im Alb. 732 und die Mitteilung Westhoffs
(8. Nov..1634), er sei ,nach Didnemark aufs Beilager gezogen®, lassen dics
vermuten.

%) Die Akten des Pesthofes haben sich nicht erhalten.

Y) Guhrauer, Jungius 8. 74.
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sein. Seine iiberaus reiche Bibliothek, die von seinen Freunden
viel benutzt und gepriesen worden war, ,reicher an Blumen als
die Girten der Flora und Venus®, wurde 1648 und 1649 fir
1500 Gulden an die Litbecker Stadtbibliothek verkauft!).

Morsius wissenschaftliche Bedeutung muss, wenn wir den
zum Teil hochst schwiilstigen Lobpreisungen sciner Zeitgenossen
glauben wollen, sehr gross gewesen sein ?). Man nennt ibn einen
Mann von ungewdhnlicher Bildung, von antiker Tugend, hoch-
beriihmt, cinen unvergleichlichen Gelehrten. Andreas Tscherning
preist ihn 1635 als ,,§'om Himmel herabgckommen. Jan Gruter,
der Heidelberger Bibliothckar der Palatina, riihmt ihn als den,
der die Verdienste aller Gelehrten zusammenfasse. Seinen alche-
mistischen und theosophischen Freunden gilt er als ,der gottlichen
Weisheit Hand, Mund, Herz und Augce¥, als Verehrer der Pan-
sophia, der die verborgenen Geheimnisse der grossen Mutter
Natur mit heissem Eifer erforsche.

Leider vermdgen wir aus den wenigeu litterarischen Erzeug-
nissen, die cr hinterlassen hat, nicht ein eignes Urteil iiber das
Recht jener Lobeserhebungen zu bilden. Uns liegt vielmehr nur
in seinem Schicksal und seinem Streben ein Bild seines Charakters
vor. Zwar rithmen auch an diesem seine Freunde die deutsche
Treue, dic Aufrichtigkeit und Natiirlichkeit, das Trachten, nach
den Grundsiitzen der Weisheit sein Leben zu gestalten und nach
den besten Wissenschaften seinen Geist zu bilden. Aber wir
erkennen in ihm zugleich den unstiten Mann, ein Opfer vielleicht
cbenso sehr einer suchenden und irrenden Zeit, wic seines eigenen
Charakters.

) Avé-Lallemant, Briefw. d. Jungius, S. 368; Mitteil. d. Ver. f.
hamb. Gesch. V, 93 ff.
?) Zahlreiche Gedichte im Album; ausserdem Lib. III. miscell. var.

carm. continens, Rostock, mit Gedichten von norddeutschen (elehrten an
Morsius.



Kleinere Mitteilungen.

Eine neue Schrift iiber die Waldenser.

Besprochen von Ludwig Keller.

In meiner ,,Geschichte der Reformation und der alteren Reform-
parteien® (Lpz., S. Hirzel 1885) hatte ich zu Eingang (S. 10) auf die
Bedeutung des Jesuiten Jacob Gretser (geb. 1560) und seiner Ar-
beiten fiir die Geschichte der Waldenser aufmerksam gemacht und
betont, dass dieser Mann, der zu seiner Zeit unter dem Namen
»Ketzerhammer“ weit und breit bekannt war, tber die Quellen zur
Ketzergeschichte sich gut unterrichtet zeigt. Es ist ganz natiirlich,
dass man sich bei demn neu erwachten Interesse fiir die ,,Waldenser
auch auf katholischer Seite jetzt dieses Vorkimpfers wider die Ketzer
erinnert. Vor kurzem ist unter dem Titel: Dogmenhistorischer
Beitrag zur Geschichte der Waldenser. Nach den Quellen be-
arbeitet von Dr. Chrysostomus Huck, Geistlichem Lehrer am Grossh.
Gymnasium zu Baden-Baden, eine Schrift erschienen, die mit Appro-
bation des Kapitelsvikariats zu Freiburg gedruckt und dem letzten
franzosischen Prifekten der jetzt deutschen Stadt Strassburg Herrn
Pron de Ste Radegonde gewidmet ist!) (Freiburg i. Br., Herdersche
Verlagsbuchhandlg. 1897. VIII u. 88 8. 8% Preis 2 M.), und deren
Ausfithrungen sich im wesentlichen auf die von Huck sogenannten
Auctores Gretseriani, d. h. auf die von ihm herausgegebenen dlteren
romisch-katholischen Streitschriften gegen die Waldenser stiitzen. Der
Verfasser hilt es fiir Pflicht, bei der Beurteilung dieser ,,Sekte* be-
sonders diese ,dltesten und zuverldssigsten katholischen Schriftsteller«
sur Unterlage zu nehmen, was bisher, wie er meint, versiumt worden
sei?). Die Lesung dieses Buches ist denjenigen Protestanten dringend

1y Die Widmung ist dem Werke in franzésischer Sprache vor-
gedruckt. '

?) Huck wiederholt das an mehreren Stellen, S. 10 sagt er: ,,So sind
wir also in der Untersuchung nach den urspriinglichen waldensischen Dok-
trinen in crster Reihe auf die katholischen Quellen angecwiesen.
Wenn Montet diesen Autoren auch leidenschaftliche Parteilichkeit und un-
richtiges Urteil vorwirft, so kann diese subjektive Auffassung an der That-
sache selbst nichts indern. Hucks Auffassung ist keine subjektive, sondern
eine objektive, d.h. auf der Ansicht seiner Kirche beruhende. Huck erklirt
es fiir erforderlich, das Interesse fiir jene #lteren kath. Streitschriften hier
von neuem zu beleben.
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zu empfehlen, welche noch heute behaupten, dass die Waldenser
eigentlich noch mit beiden Fiissen im Katholizismus stec!;en; man
muss doch annehmen, dass berithmte katholische Autorititen wie
Gretser und die von ihm herausgegebenen zeitgendssischen Bekimpfer
der Waldenser (denen Huck nach eigner Priifung der Sac}'ne folgen
zu miissen erkliirt) besser wissen, was katholisch ist, als nichtkatho-
lische Kirchenhistoriker, denen immer die Versuchung nah liegt, Rich-
tungen, die sie ablehnen, dadurch zu bekiimpfen, dass sie sie den
eignen Glaubensgenossen als katholisierende Stréomungen ver-
dichtig machen. Im Ubrigen leidet die Schrift Hucks an dem Fehler,
an dem fast alle Verfasser leiden, die als katholische oder protestan-
tische Dogmatiker an die Priifung des Waldensertums herantreten:
das, was fir sie und ihre Kirchen das Wichtigste ist, das Dogma,
das halten sie auch fiir die ,,Kirche* der Waldenser fiir das Wichtigste,
sie iibersehen aber dabei, dass die Waldenser gar keine ,Kirche«
waren oder sein wollten und dass das Dogma gar nicht das Wesent-
liche ihrer Gemeinschaft darstellt. Daher erfahren wir von Huck
vielerlei iiber die Stellung der ,waldensischen Dogmatik zu dem
Buss-Sakrament, zu den Weihungen, Benediktionen, Segnungen, Salbun-
gen, Chrisam etc., aber sehr wenig iber dic Gemeinde-Verfassung, die
Organisation, den Kultus und die Licbespflege, wie sie in den alt-
evangelischen Gemeinden iiblich waren.

So findet sich — um nur eins anzufitlhren — bei Huck kein
Wort iiber die in den altevangelischen Gemeinden iiberlieferte Ein-
richtung des Diakonats, dessen Vertreter (Méinuer und Frauen) ihre
Fiirsorge der Liebespflege zu widmen hatten; ebenso wenig kennt er
die ,Hospitien* und Hiuser (sie sind spiter unter dem Namen
Beghardenhiuser bekannt und allmihlich in den Dienst der Kirche
gezogen worden), welche fiir alte Leute, fiir Schwache, Kranke und
fir die Aufnahme fremder Glaubensgenossen bestimmt waren 1).

Huck erbringt zu Eingang den Nachweis, dass die Namen
der mittelalterlichen Ketzer ,zwar sehr verschieden, ihre Lehren
aber vielfach identisch oder wenigstens nahe verwandt sind“. Er
beruft sich mit Recht auf die Ausserungen des Lateranconcils unter
Alexander IIL, auf einen Brief Innocenz’ III. und auf die bekannte
Konstitution Kaiser Friedrichs II. wider die Hiretiker. ,,Wenn man
auf Grund der waldensischen ,Cantica¢ eine sorgfiltig gewabrte, dngst-
liche Absonderung und Trennung der erwilhnten Sekten verteidigen
wollte (wie es neuere protest. Kirchenhistoriker thun), so ist zu be-
merken, dass die ,Cantica‘ erst in einer Handschrift des 14. Jahrh.
sich vorfinden, dagegen die offiziellen, katholischen Berichte
dem ausgehenden 12. Jahrhundert angehéren und nur von einem
Namensunterschied genannter Sekten sprechen“ (S. 8).

Schr anstdssig erscheint es Huck, dass sich der Begriff der kano-
nischen Schriften, wie er sich innerhalb der romischen Kirche und

l)”Vgl‘wIS{)llill gex:, Beif";-éige zur Ketzergeschichte I, 203 u. 279.
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bei den ,Ketzern“ ausgebildet hat, nicht deckt. Einmal nédmlich
dehnen die Waldenser den Inspirationsbegriff auch auf solche Biicher
aus, die die Kirche nicht fir inspiriert halt, z. B. auf den Pastor
Hermae, andererseits ,,legen sie dem Alten Testament nicht
dieselbe Wiirde und Bedeutung bei, wie dem Neuen* (S. 36).

Ubrigens ibersicht Huck, dass der Ausdruck ,,Inspiration®
ebenso vermieden wird, wie der Ausdruck ,Sakramente”; die Walden-
ser kennen in der ilteren Zeit nur ,heilige Biicher* und ,heilige
Handlungen“.

Ganz richtig dagegen betont unser Verfasser, dass die Walden-
ser den Begriff der ,Kirche® laugneten; er hitte hinzufiigen konnen,
dass sie in ihren besseren Zeiten auch den Namen Kirche fir ihre
Gemeinschaft ablehnten und sich lediglich ,,Gemeinden Christi“ und
,»Christen nannten. Mit dem Begriff der Gemeinde, des ,,Leibes
Christi“, verbanden sie aber ebenso wie die katholische Glaubens-
lehre mit ihrem Begriff der Kirche die Katholizitit der zeitlichen
Existenz: sie waren iiberzeugt, dass die wahre Gemeinde seit den
Tagen der Apostel dagewesen sei und dass sie selbst (dic Waldenser)
mit jenen in einer ununterbrochenen Verbindung standen.

Jacob Gretser macht in seiner von Huck Dbenutzten Ausgabe
alter katholischer Streitschriften unter Bezugnahme auf die darin ent-
worfene Schilderung der Waldenser dic Bemerkung: , Hier sieht
man ein wahres Bild der Héretiker unserer Zecit, besonders
der Anabaptisten“?).

Es hétte nahe gelegen, dass Huck diesemm Fingerzeige der von
ihm sonst zur Richtschnur genommenen Autoritit etwas weiter nach-
gegangen wire, aber er vermeidet jede Bezugnahme auf die ihm viel-
leicht wenig bekannten ,,Wiedertiufer”, mit Ausnahme eines einzigen
Hinweises; er behauptet néimlich, dass die Waldenser in ihrer Auf-
fassung von der Taufe ,die Vorlidufer der Wiedertdufer seien®
(S. 46), denn sie vertreten die Lehre: ,Puer, qui non credit, nec
credendi habet intellectum, baptizari non debet, quousque rationem
habet; so berichte Eberhard von Bethune bereits im 13. Jahrhundert.
(Man vgl. die aus Eberhard von Huck beigebrachten Stellen.)

Huck hebt hervor, dass die Waldenser nach einigen Berichten
»sieben Sakramente® besassen und dass sie nach anderen katholischen
Quellen alle Sakramente verwarfen und weiss keine andere Loésung
dieses Widerspruchs zu finden, als dass bei jenen in dieser Beziehung
keine gleichen Uberzeugungen geherrscht haben. Die Lésung liegt
vielmehr darin, dass sie zwar ,sieben heilige Handlungen*“ kannten,
dass sie aber den romischen Begrlff der Sakramente verwarfen; der

) ,Vera etfwles haeretlcorum nostlac aetatls pmoueltlm Anabaptista-
rum.“  Reineri, Ord. Praed., contra Waldenses haeret. liber etc. editus per
Jac. Gretser Soc. Jesu. (Maxima Bibliotheca Patrum.  Lugduni 1677 Vol
XXV p. 273)
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Widerspruch liegt nicht an der Unklarheit der Waldenser, sondern
der katholischen Berichterstatter.

Sehr unzureichend sind bei Huck, wie- oben bemerkt, dic Ord-
nungen, die Briiuche (Ceremonien) und die Symbolik der Waldenser
behandelt. Es beruht dies zwn Teil darauf, dass er in den Streit-
schriften, die ihm als Unterlage dienen, nicht viel hieriiber fand, und
dass deren Verfasser nichts berichten, beruht auf der Thatsache, dass
gerade die Briuche und die Symbolik als Geheimnis galten und
behandelt wurden. Huck erwihnt, dass bei Erteilung des Consola-
mentum der Anfang des Johannes-Evangeliums aufgeschlagen war und
diese Thatsache ist richtig, aber was er sonst iiber das Consolamen-
tum sagt, ist unzutreffend.

Huck erklért es als eine selbstverstindliche Folgerung aus den bei
den Waldensern herrschenden Anschauungen, ,dass sie den Exorcis-
mus verwarfen“ (S.61). Nach ihrer Uberzeugung — Huck beruft
sich auf die allerdings beweisende Stelle bei Pilichdorf ¢. XXXIV, p. 78
— war eine obsess®o daemoniaca seit Christi Erlgsungstode unmdoglich.
Darauf beruht es dann auch, dass gerade aus den waldensisch, d. h.
altevangelisch beeinflussten Kreisen von jeher die Bekdmpfer des
Hexenwahns hervorgegangen sind, wihrend die katholische wic
protestantische Kirche ihn Jahrhunderte lang verteidigt haben.

Es ist erklirlich, dass wie bei den alten Polemikern, so auch
bei Huck vielerlei Missverstindnisse waldensischer Anschauungen mit-
unterlaufen. Nach Huck erklirten die Waldenser sich gegen den
Gebrauch von Gotteshdusern ete., indem sie sagen, diese seien nur ein
przusammengemauerter Steinhaufen es seien ,Steinhduser
und die Altdre ,,Steinhaufen; ein Stall oder auch der Wald seien
geeigneter zum Beten, als diese. Diese Unterstellung ist vollig un-
zutreffend: allerdings waren sie gegen steingewdlbte Gotteshiuser,
da sic nach altchristlichen Vorbildern nur holzgedeckte Kirchen
kannten, aber gegen Gotteshduser an sich waren sie mitnichten.
(Naheres bei Keller, Die Reformation 1885, S. 84 u. 178)

Es ist in den Bekenntnissen der Waldenser viel von den wahren
und den falschen Tempeln dic Rede und in scharfer Zuspitzung
erkliren sie wohl, die ,,Steinhiuser der katholischen Kirche — der
Name ,Steinhiiuser kommt ebenso im 14. Jahrh. bei den Walden-
sernl), wie im 16. Jahrh. bei den , Wiedertiufern® vor —- seien keine
»Tempel“; denn, sagen sic, die wahren Tempel sind die Menschen-
seclen und der Tempelbau, wie er ihnen vorschwebe, sei nicht ein
Bauen aus Stein und Erz, sondern ein Bauen am Geist der Menschheit 2).

) 8. den Bericht iiber die dsterr. Waldenser von 1311 (Pez, Script.
Austr. II, col. 536 ff.); dazu vgl. die Stelie beim Passauer Anonymus in der
Bibl. max. Patrum XXV, 266 A.

%) Dicunt enim, quod bonus homo aut bona foemina aut congregatio
utriusque ecclesia est et ideo domum manu factam ecclesiam esse negant.
Ebrard, Contra Waldenses bei Gretser, Opp. XII, 131,
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Richtig ist, was Huck iber die grundsitzliche Verwerfung des
Eides und der Todesstrafe bei den Waldensern sagt (S. 64). Ent-
gangen aber ist ihm, dass die Bestimmungen iiber die Verweigerung
des Eides nicht fur alle Ordines oder Grade in der Briiderschaft die
gleichen waren; streng verboten war er den Briidern nur im Grade
der ,,Perfecti“, den iibrigen wurde er nachgelassen, falls er von ihnen
gefordert wurde.

Die Thatsache, dass es unter den ,,Waldensern® eine grossere
Zahl von Geheimlehren gab, wird von Huck kaum gestreift und
dennoch muss sie stets im Auge behalten werden. Dagegen hat er
auf eine andere Eigenart der Sekte, nimlich auf die ihnen eigentiim-
liche Bestreitung der Auferstehung des Fleisches, mit Recht
den Finger gelegt (S. 73 f.). Es hiingt dieser Satz doch mit sehr
wichtigen Grundanschauungen der Waldenser zusammen und verdient
deshalb eine gréssere Beachtung, als sie ihm bisher zuteil geworden ist.

Am Schluss des Huckschen Buches findet sich ein Abschnitt,
den man an dieser Stelle eigentlich nicht erwatet und der auch
offenbar in Ricksicht auf Nebenzwecke hierher gesetzt ist, namlich
eine Erorterung iiber das Formal- und das Materialprinzip der luthe-
rischen Kirche und deren Verwandtschaft mit den Lehren der Walden-
set. Huck giebt zu, dass das Formalprinzip, nimlich die Berufung
auf die hl. Schrift, bei beiden iibereinstimmt, ebenso die Verwer-
fung der Autoritit und des Traditionsprinzips der rémischen Kirche.

Das Gleiche kann er aber nicht in Bezug auf das Material-
prinzip, die Lehre von der Sola fides, einrdumen. ,Die Gottesge-
rechtigkeit — so formuliert Huck im Anschluss an Kostling Worte,
M. Luther I, 669 das Materialprinzip der Waldenser — von der sie
(die Bohmen) sprachen, war eine innerliche, durch Glauben und Liebe
bedingte Rechtbeschaffenheit, welche der Christ durch Gottes Gnaden-
beistand erlange und in guten Werken bethitigen miisse.“ Diesem
Satz habe Luther entschieden widersprochen.

Man wird Huck hierin Recht geben miissen. Die Sola fides-
Theorie war es, die den Gegensatz zwischen Luther und den ,,Wal-
densern® oder wie wir lieber sagen den altevangelischen Gemeinden,
begriindete und deren entschiedene Vertretung seitens Luthers all-
mahlich eine tiefe Kluft zwischen den beiden geistesverwandten Rich-
tungen zur Folge hatte.

Trotz mancher richtigen Schilderungen trigt das Buch von Huck
den Charakter einer Streitschrift deutlich an der Stirn und als solches
ist es in jeder Beziechung mit Vorsicht zu verwerten.
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Neue Schriften iiber Ludwig Vives.)
Von Prof. Dr. A. Nebe in Elberfeld.

Fast gleichzeitig sind drei Schriften iiber Vives erschienen, —
ein deutlicher Beweis dafiir, welche lebhafte Teilnahme die wissen-
schaftliche Forschung jetzt diesem bedeutenden Gelehrten und Pida-
gogen des 16. Juhrhunderts zuwendet, der unter der siegreichen Fahne
des Humanismus die erstarrte Scholastik berwinden half und beson-
ders durch die tiefeingreifenden Untersuchungen seines Hauptwerkes
de disciplinis 1531 einer der crfolgreichsten Bahnbrecher auf dem
Gebiet der Erzichungswissenschaft ward. Die bisherige Litteratur iber
ihn wird von Kuypers und LEulitz (S. 1 ff. bezw. S. 3 ff. u. 32), die
sich iiberhaupt im Vollbesitz des wissenschaftlichen Riistzeuges zeigen,
iibersichtlich dargeboten und gewiirdigt; so reich sie ist, hat sie doch
der Forschung noch viele ungeldste Fragen gelassen, deren Behand-
lung sich reichlich lohnt.

Selbst das allgemeine Thema von Kuypers Schrift war noch
nicht so erschopfend behandelt, dass sich nicht manche wertvolle Er-
ginzungen und Berichtigungen hiitten geben lassen. Die auf griind-
licher Quellenkenntnis beruhende und durch besonnenes Urteil aus-
gezeichnete Arbeit enthiilt nicht nur, wie der Titel erwarten lisst, eine
Darstellung des Systems der Viveanischen Pidagogik, sondern giebt
in einer knappen, aber #dusserst gehaltvollen und recht geschickten
Einleitung ecine geschichtliche Orientierung iiber Vives’ Stellung in
der Geschichte der Padagogik, einen kurzen Lebensabriss, eine Auf-
zithlung seiner Schriften und besonders eine wohlerwogene und ein-
dringende Charakteristik des edlen Spaniers. Wie der Verfasser hier
von aller konfessionellen Voreingenommenheit frei Vives als einen
»ireisinnigen Katholiken® schildert, der ,die Mingel in der Kirche
cbenso wenig billigte, wie den Abfall von ihr“, so wahrt er sich auch
sonst die Besonnenheit und Selbstdndigkeit des TUrteils z. B. bei
Beurteilung der Bedeutung des Vives fir die Pflege der Muttersprache
und fiir die Volksschule. So heisst es S.54 zur Abwehr von Uber-
treibungen: ,es ist festzuhalten, dass (bei Vives) die Muttersprache
in der Schule nicht wie bei Comenius Unterrichtsfach und Unterrichts-

1) F. Kuypers, Vives in seiner Pidagogik. Eine quellenmissige und
systematische Darstellung (Kieler Dissertation). Leipzig, B. G. Teubner
1897. (Sonderabdruck aus den neuen Jahrbiichern f. Phil. u. Pid. 1897.) —
G. Eulitz, Der Verkehr zwischen Vives und Budédus (Programm). Chemnitz
1897. — J. Broring, Die Dialoge des Johann Ludwig Vives. Zum ersten

Male vollstindig ins Deutsche iibertragen. Oldenburg i. Gr., G. Stalling
1807. 4,50 M.
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sprache ist, rondern kaum mechr als ein Notbebelf, und 8. 12 jex
ist klar, dass Vives eine Bildung der Massen wollte, aber an Schul-
zwang, den Luther forderte, hat er wohl nicht gedacht“. Als weiterer
Beleg fir diese durchaus richtige Anschauung hitte hier der merk-
wiirdige Brief angefithrt werden konnen, welchen Vives im Herbst
des Jahres 1525 von Briigge aus auf Anlass des eben stattgehabten
Friedensschlusses zwischen Kaiser Karl und Kénig Franz an Hein-
rich VIII. von England richtete. Hier mahnt er in eindringlichster
Weise: es miisse in dem Volke ein guter und friedlicher Sinn gepflegt
werden, indem von Jugend auf durch Wort und Schrift die sittliche
Urteilskraft gestiirkt und die Verderblichkeit des Krieges sowie die hohe
kulturelle Bedeutung des Friedens gepredigt werde.  Uberhaupt miisse
cine Autklirung des Volks durch volkstiimliche, in der heimi-
schen Sprache geschriebene Biicher und durch Vortriige tiber
gemeinnitzige Dinge angestrebt werden. Nur dann sei Veredlung
der Sitten und Anschauungen zu erwarten (J. L. Vivis Opp. omn. Basel
1555 II, 941 ff). Awuch hier, siecht man, sind Keime, die recht ge-
pflegt zur Entstehung der allgemecinen Volksschule in unserem Sinne
fithren konnten; aber dic pidagogisch-didaktischen Schriften des Vives
behandeln ausschliesslich die Bildung der héheren Klassen, die that-
siichlich in jener Zeit der Irrungen und Wirrungen auf allen Gebieten
besonders wichtig war. Im Ubrigen verdient die Arbeit Kuypers ge-
rade deshalb besonderes ILob, weil sie wirklich eine ,quellenmissige
ist und die knappen, klaren Urteile des Textes durch reichliche Be-
lege aus Vives’ Sckriften in den Anmerkungen begriindet. Die
Druckfehler, die besonders im lateinischen Text der Citate wiederholt
untergelaufen sind, stéren gliicklicherweise das Verstiindnis nicht.
Jedenfalls wird Kuypers’ Arbeit cin wertvolles Hilfsmittel fiir “alle
weiteren Forschungen sein, die besonders die Zusammenbinge der
Anschauungen des Vives mit denen der fritheren und spiiteren Pida-
gogen behandeln missen.

G. Eulitz hat in seiner dusserst sorgfiltigen Untersuchung cine
wirkliche Liicke ausgefiilllt. Es war scit altersher ganz gewéhnlich,
dass Vives, Erasmus und Budidus als die Triumvirn der humanistischen
Gelehrtenrepublik gefeiert wurden, und die nahen Bezichungen des
Spaniers zu dem grossen Gelehrtén von Rotterdam im ganzen auf-
gehellt; dagegen war der reichlich zwanzigjihrige Verkehr zwischen
Vives und Budéus bisher kaum gestreift. In der That treten auch
bei der Liickenhaftigkeit der Quellen in diesem ,nur einzelne Ziige
der beiden Gelehrten, nicht ihre volle Personlichkeit“ entgegen. Aber
wenn auch in ihrem Briefwechsel nicht die weltbewegenden Fragen
der Zeit auf kirchlichem, politischem und sozialem Gebiet behandelt
werden, so entschiidigt doch dafiiv das scharfe Bild von dem schlich-
ten ,Leben in der Studierstube und im Familienkreise®, das die
Quellen ergeben, und das der Verfasser mit sorgsamer Hand nach-
gezeichnet hat.  Die unerquicklichen Kimpfe in der Gelehrtenwelt
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(S. 17 ff), die peinlichen Reibungen sogar zwischen gleichstrebenden
Freunden wie Budiius und Erasmus, die durch hiimische Neider noch
verschiirft werden (S. 5 ff), dic emsigen Bemithungen des gemeinsamen
Freundes Vives, einen versshnenden Ausgleich herbeizufiihren (ebd.)
und das unablissige gegenseitige Anspornen der befreundeten Ge-
lehrten zu neuen wissenschaftlichen Werken (S. 9 ff) sind einige
Ziige aus diesem Bilde. Daneben erfahren wir manche kulturgeschicht-
lich wertvolle Einzelheit. Bitter klagt der Pariser Gelehrte, dass ihm
der Brief des Freundes ,erbrochen wie fast alle vorhergehenden® iiber-
geben sei (8. 17), oder schildert drastisch die Wohnungsnot der Haupt-
stadt, die ihn gezwungen habe, alle 6 bis 7 Jahr umzuziechen, bis
er sich schliesslich ein ecigenes Haus kaufte, aber dabei in seiner
geschiiftlichen Unerfahrenheit, ebenso wie bei dem Bau sciner zwei
Landhéuser, recht unangenchme Erfahrungen machte (8. 7 f). Ein
anderes Mal vergleicht er reizend das Hofleben mit seinen Sirenen-
lockungen it den schénen Freuden, die er als Gelehrter in dem
dauernden und bestindigen Umgang mit seiner Philologie und als
Faniilien- und Hausvater durch ,den Ohrenschmaus der durcheinander
lirmenden und spielenden Kleinen“ und durch den erquickenden An-
blick der selbstgepflanzten Bédume geniesst (S. 8): Und bei einem
Besuche des Vives in Paris stellt er seine Frau mit den bezeichnenden
Worten vor: ,,Das ist meine Frau, die mir so zu Liebe lebt, dass sie
meine Biicher mit derselben Sorgfalt behandelt wie meine Kinder,“
(S. 21.) — Doch genug der interessanten Einzelheiten; Kulitz verdient
jedenfalls aufrichtigen Dank, dass er dieses Kabinetstick vom Ge-
lehrtenleben griindlich (vgl. besonders auch die gehaltvollen Anmer-
kungen) und liebevoll dargestellt hat. Nur cine kleine Berichtigung
habe ich zu geben. Die Behauptung S. 23, das letzte crhaltene Wort
des Vives iiber Buddus stamme aus der Schrift de conseribendis epi-
stolis 1536 ist falsch; denn auch noch in der 1539, also ein Jahr
vor dem Tode der beiden Humanisten erschienenen Exercitatio linguae
latinae hat Vives seinem Freunde ein schines Ehrendenkmal gesetazt.
In dem 25. Dialog trifft der junge Budius mit seinem Freunde Grym-
pherantes zusammen, der sochen von seinem oberflichlichen Adelsstolz
und seiner seichten Weltanschanung bekehrt worden ist. Erfreut iiber
diese unerwartete Umwandlung des licben Schulkameraden, dic durch
die Weisheit und das Geschick des Flexibulus herbeigefiihrt ist, preist
ihn Budius: ,,0, Du Gliicklicher, der Du ihn aus der Nihe angehort,
vertrauten Umgang mit ihm geptlogen und dadurch so reiche Frucht
fiir eine gute Bildung der Sitten geerntet hast.“ Aber Grympherantes
erwidert: ,,Um wie viel gliicklicher bist Du, dem diese Friichte im
Garten wachsen, wie man zu sagen pflegt, der nicht ein- oder zwel-
mal, wie ich, sondern tiglich, so oft es beliebt, in dieser Weise scinen
Vater iiber die vornehmsten und niitzlichsten Dinge verstindig reden
héren kann.“ — So bemiiht sich Vives auch in einem Schulbuch,
das fir die. weitesten Kreise berechnet war, den Ruhm und die Weis-
heit seines Freundes Budiius zu verherrlichen —- e¢in neuer Beweis
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dafir, was Eulitz 8. 23 nur vermutungsweise ausspricht, dass ihre
Freundschaft wirklich bis zum Tode fortbestand.

Dic eben mitgeteilten Stellen aus Vives Dialogen kénnen zu-
gleich als Proben der im ganzen recht geschickten Ubersetzung von
J. Bréring dienen. Thm sind die Dialoge ,vielleicht das Interes-
santeste, sicher aber das kulturgeschichtlich Wertvollste« (S. VII),
was Vives geschrieben habe. Dies Urteil erscheint ebenso wenig
einwandsfrei als die gewagte Behauptung Kuypers’, das Buch sei
»noch heute brauchbar¢ (S. 12). Wenn Lotze eimnal sagt, einer
Sprache miissten in etwas die Glieder gebrochen, die Biinder erweitert
werden, damit sie ganz schmiegsam werde, dem Gedanken sich an-
zupassen, so haben die Humanisten mit bewusster Absicht diese
Aufgabe am Latein erfiillt, um es fir die gesteigerten Bediirfnisse
ihrer Zeit brauchbar zu machen. Und die Padagogen unter ihnen
haben Schulbiicher geschaffen, die mbglichst bequem zum Latein-
sprechen fithren sollten und daher vor allem den Wortschatz des
klassischen Lateins durch emsiges Zusammentragen entlegener Aus-
driicke und kiihne Neubildung dem praktischen Bediirfnis entsprechend
erweitern mussten. Diesen Zweck verfolgte auch des Vives Exercitatio
linguae latinae, die sich, solange das Lateinsprechen als oberstes Ziel
des Unterrichts galt, in der That vorziiglich bewihrte und daher
selbst bis in den Anfang unsere:z Jahrhunderts hinein gebraucht
wurde. In ihr hat Vives das in solchen Schulbiichern heliebte Kunst-
mittel der Dialogform zumeist geschickt verwandt, indem cr nahe-
liegende Stoffe aus dem Schiilerleben dazu benutzte, um die ein-
schlagenden lateinischen Vokabeln moglichst erschopfend in ihnen
vorzufithren. Eine besondere Wiirze versucht er den Dialogen auch
dadurch zu geben, dass er vielfach einen bestimmten landschaftlichen
Hintergrund wahlt, hier Briigge, dort Paris, dort Valencia, dass er
zuweilen Ziige aus seinem eigenen Leben, z. B. das ihn ewig plagende
Zipperlein 8. 26, seine geringe Begabung fiirs Verseschmieden S. 143
humorvoll hineinverflicht,” und dass er 6fter Knaben aus befreundeten
Hiusern, Valdaura, Mendoza, Budius und bekannte Minner der
Vergangenheit und Gegenwart, wie den gelehrten Plinius, den reichen
Prasser Lukullus, den Maler Diirer und den Prinzen Philipp von
Spanien als Personen auftreten lisst. Doch ist natiirlich an eine
lebenswahre Charakteristik dabei nicht gedacht: Philipp figuriert nur
als ein neuer Herkules am Scheidewege, und Direr wird nur eingefiihrt,
damit bei Betrachtung eines Bildes dex Scipio Afrikanus in etwas
ermiidender Breite iiber alle einzelnen Teile des menschlichen Kérpers
gesprochen werden kénne. Auch bei den iibrigen Szenen muss man
sich den Hauptzweck der Dialoge immer gegenwirtig halten und oft
bedeutende Abziige machen, damit das allzu iiberladene Bild des
Dialogs der schlichteren Wirklichkeit entspreche. Das lésst leider
die Einleitung Broérings, die auch sonst wenig griindlich und selbst-
stindig ist, kaum hervortreten; selbst cin Hinweis darauf fehlt, dass
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das Werkchen dem jungen Prinzen Philipp, dem nachmaligen :spani-
schen Konig gewidmet ist; auch sind die Namen der allegorischen
Figuren nur z. T. erklart und des Vives Beziehungen zu den. auf-
tretenden Zeitgenossen gar nicht beriicksichtigt. Den wissenschaf.thchen
Anspriichen vollkommen wirde eine Ausgabe geniigt haben, die diese
Mingel vermieden und neben der Ubersetzung den lateinischen Text,
natiirlich einschliesslich der Widmung, geboten hiitte. Immerhin kann
auch diese Ubersetzung, die sich bescheidenere Zicle gesteckt hat,
Dienste thun, indem sie, mit der nétigen Vorsicht gebraucht, deut-
lichere Einblicke in die damaligen Schulzustinde -— vom Abc-Unter-
richt (14 ff) bis zum Lawn-Tennis-Spiel (146 ff.) — und in Vives
piidagogische Anschauungen gewihrt.

Besprechungen und Anzeigen.

Zu Friedrich Wilhelm Dédrpfelds Schriften?).
Von Prof. Dr. A. Nebe in Elberfeld.

Die Gesamtausgabe der Schriften Dérpfelds ist seit der Anzeige
im Jahrgang 1896 8. 233 ff. dieser Monatshefte riistig getordert
worden, so dass drei neue Biinde vorliegen, die das dort ausgesprochene
empfehlende Urteil durchaus rechtfertigen. Die erste Hilfte des
V. Bandes enthilt in 4. Auflage ,Zwei dringliche Reformen im Real-
und Sprachunterricht. Wohl ist das Vorwort etwas angeschwollen,
wohl erscheint die scharfe Gegeniiberstellung ,,der stilistischen Schwer-
falligkeit resp. Undeutlichkeit“ im Gebiet der Geisteswissenschaften
und der klaren, bestimmten und knappen Sprache der naturkundlichen
Fachwissenschaft in dieser Verallgemeinerung iibertrieben, doch tritt
auch hier die bezeichnende Eigenart Dorpfelds, sein weiter Blick,
seine tiefe Griindlichkeit und seine anschauliche Klarheit iberall
deutlich zu Tage. Der systematische Denker, dem der Lehrplan der
Erziehungsschule ,,nicht als ein pures Aggregat von Lehrstoffen,
sondern als ein planméssiges Ge