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Kunst und &sthetische Wertung.
Zum Grundproblem der Asthetik.*)
Von Dr. Rudolf Odebrecht.

s unterliegt wohl keinem Zweifel, da die Versuche, das Ir-
¥ rationale unseres Kunsterlebens auf bestimmte rational er-

A9 iiberkommene Vorurteile, die falsche Meinung derer, die
glauben, daB mit vielem Reden iiber Kunst etwas Endgiiltiges gesagt
werden koénne, haben die Besinnung auf die Grundlagen, Zielsetzungen
und den tiefen metaphysischen Ernst des Problems stark beeintriichtigt
und es soweit gebracht, daB die Bezeichnung ,,Asthet geradezu etwas
Verichtliches mit sich fiihrt. Selbst Kierkegaard, der in seinem erbitterten
Kampf gegen den dogmatischen Intellektualismus den eigentlichen Wert
allen Erlebens in der Kraft leidenschaftlicher Verinnerlichung erblickte,
glaubte den im Wechsel erotischen Rausches dahinstiirmenden GenuB-
menschen am treffendsten als Asthetiker bezeichnen zu miissen. Noch
immer nicht ist es der Asthetik gelungen, jenen Grad von Wissenschaft-
lichkeit zu erreichen, dessen innere methodische Rechtfertigung gestattet,
phrasenhaften Dilettantismus und sentimentale Gefithlsschwirmerei von

*) Die hier in gedringter Form gegebenen Ausfithrungen entstammen dem ein-
fithrenden Teil meiner noch ungedruckten Schrift: Das ésthetische BewuBtsein und
das Wesen schopferischer Gestaltung.
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2 Odebrecht

sich fernzuhalten; noch immer muB sie, wie Lotze!) ihren Beginn als Wissen-
schaft charakterisierte, , mit Entschuldigungen ihres Daseins beginnen.

Die auf die @sthetischen Probleme angewandten Methoden sind von
so mannigfaltiger, vielverzweigter Art und von ebenso mannigfaltiger
Zielsetzung, daB ihre Aufzihlung und Besprechung an dieser Stelle nicht
geschehen kann. Sie eriibrigt sich schon deshalb, weil dies bereits in er-
schopfender Weise durch Volkelt (Das #sthetische BewuBtsein. Miinchen
1920) geschehen ist. Volkelts Interesse richtet sich in der Hauptsache
auf die Beschreibung zweier Hauptstrémungen, die als subjektive und
objektive Asthetik bezeichnet werden kénnen. Im engen Zusammen-
hang hiermit werden die Fragen erértert, was tiberhaupt in der Asthetik
unter ,,0bjektiv‘ zu verstehen sei, und welche Wandlungen der Begriff der
asthetischen Gegensténdlichkeit in den verschiedenen Systemen durch-
gemacht hat.

Ich halte eine solche Auseinandersetzung fiir duBerst verdienstvoll
und glaube, daB die Frage nach dem ,isthetischen Gegenstand‘* und dem
,,asthetischen Akt erst dann restlos beanwortet werden kann, wenn die
Vorfragen nach der logischen Struktur des ,Gegenstandes iiberhaupt:
ihre allgemeine Losung gefunden haben. Indessen beriihren wir damit
ein Problem von so selbstdndigem erkenntnistheoretischem Wert und von
immerhin noch so wechselnder Farbung, daB unser Interesse an der eigent-
lichen Frage des Asthetischen auf lange zuriicktreten miiite; auch ist
die Auffassung von Gegenstindlichkeit in vielen Fillen so innig mit dem
innersten Kern systematischer dsthetischer Untersuchung verwoben, daf
gie sich erst aus dem Ganzen heraus gewinnen liBt und schwerlich als
einfacher logischer Extrakt fiir sich betrachtet werden kann.

Wenn ich denn zur moglichst schnellen Herausarbeitung meiner
Ansicht iiber wissenschaftliche Asthetik nach Gesichtspunkten suche,
die eine gréBere Zusammenfassung der Methoden gestatten, so daB mit der
Billigung der einen Gruppe die Ablehnung der anderen gegeben ist, so
bringe ich sie wohl am einfachsten in den beiden Pridikationen: ,de-
skriptiv* und ,,normativ‘‘ zum Ausdruck.

Die deskriptive Asthetik gibt sich im allgemeinen als zergliedernde
Beschreibung von aufgefundenen Werten. Sie betrachtet den Wert als
einen ihr irgendwie gegebenen ,Gegenstand und lehnt es ab, regulative
oder gar konstitutive Vorschriften zu geben. Die Behutsamkeit und ab-
strakte Gewissenhaftigkeit verhindert den Forscher, normativ zu verfahren,
selbst zu werten; sie gestattet ihm nur von gegebenen Werten zu reden.
Dazu gesellt sich noch die Erinnerung an die vielfachen AnmaBungen und
Fehlschlige einer metaphysischen Asthetik, die sich ihre Methode von einem
eigenwilligen, heterogenen Prinzip diktieren lieB, und haufig auch ein
Gefithl der eigenen Unsicherheit in der Beurteilung kiinstlerischer und
" 1) Geschichte der Asthetik in Deutschland. 1868. S.12.
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und rein kunsttechnischer Fragen verriet. Aber immerhin wiirde eine
Asthetik, wenn sie sich der vorgefundenen WertmaBe gegeniiber auf die
Dauer rein deskriptiv verhielte und auch nicht den Ehrgeiz hitte, jemals
in ihrer Entwickelung tiber den deskriptiven Standpunkt hinaus sich zu
exakter Formulierung zu erheben, jeden Anspruch auf Wissenschaftlichkeit
aufgeben. Die Biologie, die Meteorologie sind Wissenschaften, die vorerst
nur zu einem gewissen Teil iiber das deskriptive Stadium hinausgelangt
S}nd, aber ihr Ziel ist auf die Begriindung von Gesetzen gerichtet und darin
liegt ihre wissenschaftliche Rechtfertigung. Wer der Asthetik einen
solchen Anspruch auf normative Zielsetzung aberkennt, wer ihr nur das
Recht zuspricht, dem einzelnen Kunsterleben tastend nachzugehen, ganz
gleich, ob ein Diirer oder ein Bantuneger Triger dieses Erlebens ist, wer
el_ld]ich jedes Gebaren Kunst nennt, das die ,vitalen Bedingungen‘
hierfiir in sich zu tragen glaubt, der hat kein Recht mehr, von Asthetik
als Wissenschaft zu sprechen, der nennt Kunst ,,einen lebendigen Proze8‘’,
der ebe.n geht, wie er gehen will, und ist gezwungen, mit allen Desperados
Ufld .Stllsuchem, von denen doch jeder fiir sich sein eigenes Kunsterleben
vindiziert, durch dick und dinn zu laufen.

Es gibt eine Ansicht, nach der sich die Asthetik dem Kunstschaffen
gegeniiber in ein #hnliches Verhaltnis zu stellen hitte, wie es etwa eine
T.ats?.chenforschung gegeniiber der Sprach- und Menschheitsgeschichte
elnnimmt. Man miiBite sich also danach dahin bescheiden, lediglich die
Gesetze des Gewordenen aufzufinden, wihrend sich die des Werdenden
}lnserer Betrachtung und Feststellung entzdgen. Eine solche Auffassung
beruht auf einem falschen AnalogieschluB. Das Werden in Volker- und
Sprachgeschichte wird in der Hauptsache immer nur summenhaft, arith-
molcfgisch zu erfassen sein. Es flieBt stets — wenn es auch hier und da
Zu elnem Organischen zusammenwichst — in einer gewissen Breite dahin
u‘_ld wird von unberechenbaren Summanden bestimmt. Das Kunstschaffen
tl:ltt demgegeniiber stets funktional') auf, wird stets nach einem einzelnen
hin konvergieren und wird von diesem einzelnen stets in seiner Ganzheit
erlebt. Infolgedessen wird sich auch jede einzelne Kunsttat dem Ganzen
gegeniiber zu rechtfertigen haben. Dabei soll nicht bezweifelt werden,
daB dig Motivationen des kiinstlerischen Handelns in mindestens dem-
selben {IaBe von Irrationalititen abhingen, wie das geschichtliche Werden;

ich dl) Funktional, in bewuBitem Gegensatz gegen summenhaftes Geschehen, nenne
.Einh a: éndwulue]le kiinstlerische Erleben, weil es jederzeit zugleich Erleben in der
o ]il es BewuBtseins tiberhaupt ist, weil es in der allgemeinen ,,geistig-gesetzlichen
a.lsmI tdu_r_ (Spranger) wurzelt. , Das Schéne allein*, sagt Schiller, »genieBen wir
-( G ndividuum und ‘als Gattung zugleich, d.h. als Reprasentanten der Gattung.
»attung selbstverstandlich nicht im biologischen, sondern im kantischen Sinne
ginommen. »In den Beschaffenheiten eines Subjekts [i«t] nichts notwendig, als der
Erfgl;lktefr der Ga.t,tung_.“ [Uber Matthissons Gedichte.]) So also ist schopferisches
talen e]l; unktional, weil es scine Quellkrifte aus dem Mutterboden des transzenden-
ewuBtseins schopft.

1*



4 Odebrecht

schon deshalb, weil kiinstlerisches Erleben, wie jedes Erleben iiberbaupt,
mit zeitgebundenen Koeffizienten versehen sein wird. Falsch indessen
ist es, zu glauben, daB die kiinstlerische Tat rein als richtungsloseFunktions-
duberung gesteigerten Erlebens, als eine aus Aktivititsgefiihlen psycho-
logisch erklirbare , Funktionslust* aufzufassen sei, wie denn auch bereits
E. Utitz die relativ untergeordnete #sthetische Bedeutung der Funktions-
freuden nachgewiesen hat (E. Utitz. Die Funktionsfreuden im dsthetischen
Verhalten. 1911). Wihrend also geschichtliches Werden als Gegenwarts-
erlebnis fiir uns niemals mit Ganzheitscharakter auftritt, ist das kiinst-
lerische Schaffen gar nichts anders denkbar, und setzt infolgedessen ein
Regulativ zwischen sich und der Ganzheit voraus. Wenn also Asthetik
iberhaupt etwas fiir die Kunst bedeuten will, so muB sie ein Ende damit.
machen, alles kritiklos hinzunehmen, was sich als Kunstwerk bietet. Sie
muB es ganz besonders in unseren Tagen, wo sich angesichts der grauen-
haften Zerkliiftung der kiinstlerischen Ansichten alle Nachdenklichen
rat- und hilfesuchensd an sie wenden; sie muB auch gegebenenfalls von der
Warte gelehrter Abstraktion herabsteigen, und Altes und Neues von er-
arbeiteten Standpunkten aus beleuchten, ohne sich durch den gerade
hier oft recht gleisnerisch auftretenden consensus gentium irgendwie be-
irren zu lassen.

Wir werden also notwendigerweise das Ziel der Asthetik in der Auf-
stellung von Normen zu erblicken haben, so dafl sich aus ihnen die
Moglichkeit einer dsthetischen Wertung mit dem Recht auf Allgemeingiiltig-
keit ergibt. Selbstverstindlich wird nicht davon gesprochen, daB die fest-
gestellten Normen auf die Materie des Kunstschaffens von irgendwelchem
bestimmenden Einflu} sein knnten. In Frage kommt nur die Feststellung
der Voraussetzungen fir die Wertung eines Kunstwerkes als
isthetischen Gegenstandes und die Untersuchung der Aligemeingiiltigkeit
des kunstgesetzlichen Verhaltens vor dem Material.

Diese Frage wird nun von jeder psychologisch orientierten Asthetik,
die das Problem aus allgemein menschlichen oder soziologischen Gegeben-
heiten behandelt, von vornherein abgelehnt. Hier wird immer nur von
einer Relativitit des Wertes geredet werden kénnen, weil es sich bei der
psychologischen Feststellung um Untersuchungen von AuBSerungen des.
Gefallens oder MiBfallens handelt, die von so individueller Verschiedenheit
sind, und héufig von so unzweideutig auBerdsthetischen Faktoren bestimmt
werden, daB mit ihnen tatsichlich niemals eine Grundlegung des Astheti-
schen moglich sein wird.

Ich méchte mit J. Cohn von einem Forderungscharakter des
asthetischen Wertes sprechen, d. h. ich bin iiberzeugt, daB, wenn iiber-
haupt etwas Grundgesetzliches im #sthetischen Verhalten aufgefunden
werden kann, seine Anerkennung in der Form eines allgemeingiiltigen
Sollens ,,im Kantischen transzendentalen Sinne‘ geschehen muB. Wird
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die Anerkennung in die Form eines Urteils gekleidet, so mag ein solches
Feststellungsurteil immerhin 4sthetisch genannt werden, doch mufl man
sich hiiten, es mit dem Urteil zu verwechseln, in dem wir ein Gefallen oder
MiBfallen iiber ein Kunstwerk aussprechen, dem ich, weil es durchaus
subjektiv ist, selbstverstandlich keinen Forderungscharakter und damit
auch keine #sthetische Geltung beilege. Driickt mir jemand etwa sein
MiBfallen iiber Franz Hals® ,,Hille Bobbe aus, so wird mir diese Auflerung
als subjektives Werturteil asthetisch belanglos sein, da ich noch gar nicht
weil, ob die fiir ein Feststellungsurteil notwendigen Voraussetzungen im
BewuBtsein des Urteilenden vorhanden sind. Unter den ,,Voraussetzungen*
verstehe ich nicht wie Meumann (System der Asthetik. S. 22) ,.ein be-
stimmtes MaB von kiinstlerischem Verstindnis und ésthetischer Bildung‘,
das das Problem wieder ins Subjektive ziehen muB, sondern dieimmanente
Forderung, daB der Betrachtende — ob mit oder ohne #sthetische Bildung
bleibt gleichgiiltig — erst einmal die vom Kiinstler vorausgesetzte
Stimmungszone erreicht hat. Ist das geschehen, so steht nicht mehr
in Frage, ob er das Werk ,,mehr schreckhaft* als ,,schén‘ finde, es handelt
sich nur um das Feststellungsurteil, ob sein Stimmungserlebnis durch das
Gemilde zu einem Evidenzerlebnis geworden ist. Der Begriff der
Stimmungsevidenzl), den ich fiir den Zentralpunkt jeder wissenschaft-
lich #ésthetischen Untersuchung halte, kann hier nur allgemein angedeutet
werden. Ich sage also, das Urteil ist erst dann asthetisch belang-
voll, wenn ich aus ihm erfahre oder mit ihm feststelle, daB
die vom Kunstwerk gewollte, eingeleitete und von mir er-
lebte Stimmung durch das Bildgesetz ihre bewuBtseinsnotwendige
Reprisentation gefunden hat. Die wissenschaftliche Betrachtung
hat es allein mit der moglichen Erfiillung solcher Voraussetzungen zu tun.
Es handelt sich also bei der Untersuchung tiber die Méglichkeit dsthetischer
Normen nicht um die psychologische Fragestellung, ob ich die Stimmung
Im einzelnen Fall evident erleben kann. Wie im Bereich logischen
Denkens der Forderungscharakter der Denkgesetze weder den Irrtum
In einem singuliren Urteil ausschlieBt, noch durch falsche Urteilsbildung
in seiner Geltungskraft beeintriachtigt wird, so wire es auch verkehrt,
Wwegen der Verschiedenheit oder Verkehrtheit singuliirer #sthetischer

') Wenn H. Bergmann (Untersuchungen zum Problem der Evidenz der inneren
Wal Rehmung. 1908) jedes Haben von Empfindungen und Gefiithlen ohne weiteres
als evident bezeichnet, so kann ich mich hiermit nicht einverstanden erkliren. Das
Erleben von Stimmungsschichten ist, wenn es zuniichst nur im Sinne des Angenehmen,
Sogenannt ,,Schonen*, Schwebend-Schmeichelnden geschieht, wohl wahrgenommenes,
aber noch nicht evidentes BewuBtsein. Die Evidenz gelingt erst in einem besonderen
Akt vor dem dsthetischen Gegenstand, worauf ich hier nicht néher eingehen kann.
Ich erklire also, da8 ein psychisches Phinomen sehr wohl erlebt werden kann, ohne
doch Evidenzcharakter zu besitzen und glaube, daB alle Unsicherheit in der Behand-
lung des isthetischen Problems darauf zuriickzufithren ist, daB man sich iiber das
eigentliche Evidenzproblem des #sthetischen Erlebnisses nicht klar geworden ist.
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Urteile den Forderungscharakter dsthetischer Normen in Zweifel zu ziehen.
Irrtum und Meinungsverschiedenheit laufen der Anerkennung isthetischer
Normen keineswegs zuwider. Im Gegenteil, sie bestitigen und unterstrei-
chen sie. Denn es wire téricht, sich tiberhaupt mit jemandem in eine Aus-
einandersetzung iitber den Wert eines #sthetischen Gegenstandes einzu-
lassen, wenn es nicht mit der stillschweigenden Anerkennung einer iiber-
individuellen schiedsrichterlichen Norm geschihe.

Mit der Anerkennung eines #sthetischen Sollens rithren wir nun an
der kritischen Frage, der gegeniiber sich die einzelnen Forschungsmethoden
in ihrer Gegensitzlichkeit herausgebildet haben. Der Forderungscharakter
logischer Werte ist nach allgemeiner Ansicht von dem der sittlichen und
asthetischen Werte, wie es Cohn deutlich auseinandergesetzt hat, prinzipiell
dadurch verschieden, daB in dem ersten Fall das Denken in sich selbst den
MaBstab zur Wertung besitzt, wihrend es sich im zweiten Falle um Wert-
gebiete handelt, die dem Denken selbst fremd sind, ,.deren Leugnung
daher auch nicht unmittelbar das Denken in seiner Existenz bedroht
(Alligem. Asthetik S. 41). Diese allgemein angenommene , Liicke im Beweis*
fir die Allgemeingiiltigkeit des dsthetischen Sollens ermutigt nun die An-
hinger der psychologischen und soziologischen Methode, auf die Halt-
losigkeit der nichtpsychologischen Auffassung des Asthetischen hinzuweisen
und alle Versuche abzulehnen, die das Asthetische aus den Quellen des
BewubBtseins abzuleiten, gewissermaflen seine transzendentale Deduktion
zu leisten und die Liicke des Beweises auszufiillen versuchen. FaBt man
nun — und hierin liegt das Entscheidende — die Tétigkeit des erkennenden
BewuBtseins als streng formal-logischen UrteilsprozeB8, dessen Glieder
nach dem Prinzip von Grund und Folge liickenlos aneinander gereiht
sind, so wird es in der Tat nicht mdglich sein, aus solcher Auffassung der
Erkenntnisfunktion heraus das #sthetische Problem a priori zu lésen.
Wohl aber ist die Frage moglich, ob denn nicht dem logischen wie éstheti-
schen Zwange, dem das Produzieren auf beiden Gebieten unterliegt, viel-
leicht eine gemeinsame Grundfunktion eigentiimlich ist, die die Leistungen
intellektueller und #sthetischer Art in einer besonderen Weise wesens-
verwandt erscheinen lift, woraus sich dann wieder fiir die Untersuchung
des #sthetischen Gebiets bedeutsame Folgerungen und Forderungen er-
geben. Diese Moglichkeit — selbst wenn sie sich hinterher als triigerisch
herausstellen sollte — fordert jedenfalls fiir eine wissenschaftliche Be-
handlung der Asthetik zuerst eine griindliche Auseinandersetzung mit den
allgemeinen BewuBtseinsvorgéngen.

Wie werden Inhalte unseres BewuBtseins dsthetisch moglich? Die Be-
sinnung auf diese Frage muB vor allem dahin gerichtet sein, den Gefiihls-
charakter von Erlebnisinhalten in deutlicher Beschreibung gegeneinander
abzugrenzen, so daB3, wenn sie vor einem Kunstwerk in eindeutiger Indi-
viduation erlebt werden, die Rede von GefiihlsgewiBheit tiberhaupt erst
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Sinn erhalt. Es braucht wohl kaum erwéhnt zu werden, daB ich mit dieser
deskriptiven Abgrenzung von Gefiihlszonen nicht etwa die Grundtypen
des Asthetischen, etwas das Komische, Tragische, Erhabene oder dergl.
meine (die sich vielmehr bei einer psychologischen Querschnittszerlegung
in mehr oder weniger kriftigen Schattierungen durch simtliche Gefiihls-
zonen hindurchziehen), sondern die gleichmiaBig stimmungsbetonte Ein-
stellung des BewuBtseins gegeniiber dem Realen in jeder méglichen Er-
scheinung, wie sie in dem Lebenswerk groBer Kiinstlerpersonlichkeiten im
ganzen zum Ausdruck gelangt, gewissermaBen das Stimmunghafte
a priori. Im Zusammenhang mit der Gestaltung und Aufweisung von
einheitlichen Gefiihlszonen steht die Frage nach ihrer Wertung und
Abstufung, gemessen an der Intensitit kosmischen Erlebens in seiner
Totalitit, worauf Havenstein (PreuB. Jahrb. Bd. 165 H. II) hinweist, wenn
er von ,,Rangunterschieden innerhalb des Kiinstlertums* spricht und in
diesem Sinne etwa Morike und Goethe einander gegeniiberstellt. DaB das
Kinstlertum in seinen individuellen Erscheinungsweisen solcher Abstufung
unterzogen werden muB, ist unzweifelhaft. Eine andere Frage in-
dessen ist es, ob die vom Individuellen abgeloste ideelle Ausdrucks-
moglichkeit einer Gefithlsschicht nicht der Moglichkeit jeder anderen
Schicht koordiniert ist, woriiber an dieser Stelle nicht entschieden
werden kann,

Ich fasse also den Begriff des Asthetischen in einer durchaus besonderen,
eindeutigen, fiir viele vielleicht auch einseitigen Weise auf und behandle
ihn durchaus nur in dem Bedeutungssinn des Schopferischen,
worunter ich eine bestimmte synthetische Grundfunktion des Be-
Wwulltseins verstehe, die durch ihre besondere Art der Formgebung das
Erleben in einer Gefiihlsschicht mit dem Charakter von Evidenz
versieht,

Gegenstand der Behandlung ist fiir mich allein das schépferische
BewuBtsein und das kiinstlerische Produkt. Ich konnte auch sagen:
das Grundproblem des Asthetischen verdichtet sich gleichsam in zwei
Brennpunkten, dem des Stimmunghaften und des Schépferischen.
Alles was an #sthetischen Erlebnisinhalten eigentlich wertvoll ist, muf}
sich nach diesen beiden Richtungen ausweisen konnen, daB es einmal
auf einen eindeutig gefithlsbetonten Seelenbereich hindeutet, und anderer-
seits diesen Seelenbereich als das Urmotivische fiir etwas ebenso eindeutig
und bestimmt gerichtetes Schopferisches annimmt. Das gewdhnlich
an Stelle dieser polaren Begriffe behandelte Gegensatzpaar: ,,Form' und
»Inhalt fihrt sofort eine ZerreiBung des Problems in ein AuBien und Innen,
In ein Objektives und Subjektives herbei, wobei das letztere selbst wieder
In der Reflexion objektiviert wird. Die Form als das Produkt und archi-
tektonisch Ganze des Schépferischen ist lediglich nach auflen gestellte
Erscheinungsweise einer Funktion, die ebenso wie das Stimmunghafte
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Urbestandteil unseres BewuBtseins ist. Man spricht von der Schénheit
einer Form und vom Genul eines Gestalteten, man spricht von Einfiihlung
so lange, als man das ontisch-starre Produkt des Schopferischen als etwas
unserem Ich Entgegengesetztes auffaBt, das nun erst wieder in das Seelische
hineingezogen werden muB. Wendet man ) aber den Blick auf den
lebensvollen BewuBtseinsstrom, in dem das Asthetische sich entwickelt,
so zeigen sich seine Wurzeln ungeteilt in unserer Seele wirkend.

Ich gestehe, dafl ich mit der vom Seelischen losgeldsten Objektivitit
eines Kunstwerkes nichts anzufangen weifl, daBl es mir niemals gelingen
wiirde, es in mein dsthetisches Erleben einzubeziehen, daB ich mir aber
umgekehrt sehr wohl zutraue, das kiinstlerische Produkt als Resultat und
Wirkungsweise der beiden Quellstrome meines BewuBtseins asthetisch zu
werten. Das Kunstwerk ist fiir mich kein Leichnam, ist grenzenloses
kiinstlerisches Leben, das seine Kriftestrahlen in mein BewuBtsein hinein-
senkt und in mir selbst das Schopferische freimacht.

Nun liegt es in der Art der Untersuchung, die das Wesen dieser beiden
polaren Bestandteile des Asthetischen erst mithsam aus dem BewuBtseins-
bestande herausarbeiten muf, begriindet, wenn ich mich zur Kennzeichnung
der Grundfunktion allgemeiner und mehr negativer Umschreibungen
bediene. Mit dem Stimmunghaften meine ich also nicht irgendwelche
allgemeinen, begrifflich leicht zu umschreibenden Gefiithle, wie sie etwa,
in der Bezeichnung des Wehmiitigen, Riithrenden, Quilenden usw. formel-
hafte Prigung erhalten haben. Solche dem #sthetischen Akt vielleicht
vorangehende Gefiihlsstromungen enthalten noch kein #sthetisches Merk-
mal, sie stellen die ungeformte Masse dar, aus der mit Hilfe des Schopfe-
rischen das dsthetisch Stimmunghafte hervorgehen soll. Das Zittern und
Flattern in unbestimmter Hohe findet sich in der Naturstimmung und
wird von mittelméBiger Kunst zum Selbstzweck gemacht. Hier handelt
es sich bloB um das Anschlagen eines Tones, der dann in der Seele nach
allen Seiten divergierende Schwingungen verursacht. Naturalismus in
darstellender Kunst und Dramatik haben hierin das AuBerste geleistet.
Demgegeniiber entspricht dsthetische Stimmung in dem gemeinten Sinne
einer bestimmten, eindeutig beschriebenen seelischen Intensitit, einem
gewissen Rhythmus gesteigertenErlebens, wie er etwa in jedem Goethischen
Gedicht als Realitit von uns empfunden wird.

Das Schopferische erhidlt Sinn und Leben durch seine gestaltende
Arbeit am Stimmunghaften. Seine Eigenart beruht in einer besonderen
Synthese vorauseilender seherischer Formgebung. Es handelt sich also
um eineFunktion desBewuBtseins, die mit dem Wort ,,Phantasie* ebenfalls
nicht bestimmt genug beschrieben wire, da wir hierunter gewdhnlich ein
triebhaftes, traumerisches Insweiteschweifen, ein richtungsloses Sichtreiben-
lassen des Gemiites verstehen. Stimmungserlebnis und Stimmungs-
gestaltung ergeben in ihrem harmonischen Ausgleich das, was Goethe
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ahnungsvoll die innere Form genannt hat und wodurch das Grundproblem
des Asthetischen in seinem Angelpunkt beriihrt ist.

Den Begriff des #sthetischen BewuBtseins denke ich mir nicht in
der Bedeutung einer persénlichen Charakteranlage, die einem Teil begna-
deter Menschen in die Wiege gelegt ist und anderen véllig abgeht, sondern
ich denke ihn als integrierenden Bestandteil des BewuBtseins iiberhaupt,
dessen kritische Grundlegung in der Weise méglich sein muB, daB das
Trennende und Verbindende zwischen kategorialem und #sthetischem
BewuBtsein einwandfrei zum Ausdruck gelangt.

Aus meiner besonderen Stellungnahme zum Asthetischen folgt nun
weiter, daB ich jede genuBasthetische Tendenz von vornherein ablehne.
Der #sthetische GenuB kommt fiir mich — auch in seiner hichsten Ver-
edlung —nicht in Frage, da jede genuBisthetische Auffassung eine normative
Grundlegung von vornherein unméglich macht. Im engsten Zusammen-
hang hiermit steht das Dogma des Schénheitsbegriffes, das uns durch seine
anmafende Stellung und geschichtliche Entwicklung jede Aussicht auf
Erkenntnis des Asthetischen genommen hat. Ich sage also, daf eine
Untersuchung iiber den asthetischen Akt von dem Begriff des Schénen ab-
ricken mufl, weil von ihm, der das allgemein stimmunghafte Erregtsein
unserer Seele in so unbestimmter Allgemeinheit ausdriickt, keine normativen
Aufschliisse zu erwarten sind. Er gehért als Elementargegenstand unseres
Empfindens in die Psychologie und spielt auBerdem, sofern man darunter
die Wirkung bestimmter formaler Elementarbestandteile versteht, in der
Strukturlehre der einzelnen Kunstarten eine Rolle.

Als die Renaissance den wahren Sinn der Bildgestaltung verwischte,
verlor sich schnell genug das Verstindnis fir die wesenhafte Aufgabe der
Kunst. Aus der Schauensseligkeit und Ausdruckserarbeitung wurde
Schaustellung und Eindrucksaufnahme. Von einem Verlangen, das Innere
mit dem AuBeren funktionell zu verbinden, ist nicht mehr die Rede; man
fordert in genieBerischer Bequemlichkeit die Vortduschung eines Schein-
daseins in wirklichkeitstreuer Geste und Mimik. Bei Tintoretto wird das
Bild zur Schaubithne, die Bildfunktion zur theatralischen Komposition
und eine duBerliche Barock-Dynamik deklamiert in hohlem Pathos erborgter
Leidenschaft. ~ Hoffnungslose Kunstentfremdung suchte bildnerische
Theatralik durch die Theorie vom Schénen zu rechtfertigen. Wie wir
bereits andeuteten, hat der Begriff des Schonen, unter dessen Zeichen die
Geschichte aller Kunsttheorien stand, fiir uns jegliche Bedeutung verloren,
wobei wir iiberzeugt sind, daB sich die ganze Zerfahrenheit auf dem Gebiete
des Asthetischen von diesem unendlich nichtssagenden Begriff herschreibt.

Man wird einem Kunstwerke nicht gerecht, wenn man in ihm nach
Schénheit im Sinne von RegelmiBigkeit und Symmetrie
Sucht und ihm das Charakteristische als Gegenpol gegeniiberstellt, wenn
an mit Schonheit das Ergebnis hemmnisloser asthetischer Zustimmung,
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mit dem Charakteristischen das mehr oder weniger unlustbetonte Erarbeiten
schroffer, iiberraschender Formen bezeichnet. Nichts ist mir von jeher
verdachtiger vorgekommen, als das Geltendmachen des Bequemlichkeits-
standpunktes in Sachen #sthetischer Beurteilung. Welchen Gewinn sollte
wohl das Kunstschaffen fiir sich daraus entnehmen? Sollte es sich ihm
unterordnen, sollte es ihn unterstiitzen und damit die Art des sogenannt
Charakteristischen zu einer Kunstart zweiten Ranges herabdriicken?
Das wire der Standpunkt des feilen Schmierers und geschéftstiichtigen
Kunsthindlers, der aus dem asthetischen Ungeschmack der Leute ein Ge-
schiaft macht. Was will es heien, wenn in diesem Zusammenhang etwa
Donatellos Herbigkeit gegen die Formenweichheit der Robbia, Velasquez
gegen Correggio, Burne-Jones gegen Klinger geltend gemacht werden?
Das naturalistisch Liebliche, sich sinnlich Rundende, von den groSen
Kiinstlern fiir die allgemeine Stimmungsintroduktion dienstbar gemacht,
bleibt meistens der einzige asthetische Gewinn, weil Gefallen und Genus8,
nicht aber psychische Erarbeitung gesucht wird. Wenn noch dazu die
Relativitit beider Begriffe zugegeben wird, in dem Sinne, ,,daB es sich
hier um einen flieBenden Unterschied handelt (Volkelt, System II S. 24),
so ist vollends nicht einzusehen, welchen Platz wir noch weiterhin dem
Schonheitsbegriff im Aufbau einer kritischen Asthetik einrdumen sollen.
Er kennzeichnet dann allenfalls rein psychologisch den mehr oder weniger
hohen Grad seelischer Agilitat beim Beschauer, mit der es ihm entsprechend
seiner allgemeinen psychischen Disposition gegeben ist, sich leichter, be-
quemer in eine bestimmte Stimmungsz_gne einzuarbeiten. Die reine gegen-
standstheoretische Betrachtung des Asthetischen wird den Schoénheits-
begriff nicht entbehren kénnen, denn fiir sie bestehen am Objekt absolute
asthetische Eigenschaften (cf. Witasek. Uber #sthetische Objektivitit
in Zeitschr. fiir Philos. u. philos. Kritik Bd. 157).

Man spricht vom Schénen in zweifacher Hinsicht. Der dsthetisch Unge-
bildete nennt in einer kiinstlerischen Darstellung gewohnlich das schén, was
aufGrund technischerGeschicklichkeit die Illusion einer empirischen Daseins-
form hervorruft. Damit ist dieses ,,Schone‘* vom #sthetischen Stand-
punkt schon von vornherein abgetan, weil es durch sklavische Nachbildung
beweist, daB es nicht in das Gestaltungsgesetz des Bildes restlos aufgegangen
ist. Denn als Gestaltungsnotwendiges will und kann es nicht mehr Daseins-
form sein. Meint man aber das Schone in der Bedeutung, daB das Kunst-
werk eine restlose Synthese zwischen fundierendem Stimmungsgehalt und
Gegenstand darstellt, meint man also damit die Vollkommenheit und
Schonheit des Prozesses, so ist das ein ganz allgemeiner Begriff, der gar nichts
charakterisiert, da wir bei einer Deduktion des Kunstschaffens iiberhaupt
nur solche vollkommenen Synthesen im Auge haben. AuBerdem 148t
er sich mit gleichem Recht auf Synthesen im kategorialen Gebiet, auf
Gedankengiinge ethischer oder sonst welcher Natur anwenden. Die
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»Schonheit'* der Synthese liegt also axiomatisch in der Forderung ein-
geschlossen, daB die empirische Daseinsform — man konnte sie auch als
den Stoff desKunstwerkes bezeichnen — restlos inderGestaltungsnotwendig-
keit aufgehe. Jeder stoffliche Rest muB als auBeristhetisch angesehen
und iiberwunden werden. In solchem Sinne ist auch Schillers Forderung
zu verstehen, daB der Stoff durch die Form vertilgt werde. Der grenzen-
losen Unsicherheit des Bedeutungssinnes, welche den meisten Ausdriicken
fiir ssthetische Grundbegriffe anhaftet, ist es zuzuschreiben, daB besonders
Schillers #sthetische Ansichten haufig einer falschen Beurteilung unter-
liegen und zum Zweck der Stiitzung psychologischer Theorien eine nicht
zu rechtfertigende Umprégung erfahren. Das gilt in erster Linie von den
Begriffen des ,,schénen Kunstscheines‘, des Spieltriebes und der Ein-
bildungskraft. Wer, vom Geiste Kantischer Ideen getragen, den Gedanken-
gangen Schillers nachspiirt, der weil, daB dsthetischer Schein nichts mit
Illusionismus, daB Einbildungskraft nichts mit vagabundierender Phantasie
zu tun hat, daB3 asthetisches Spiel streng von dem ,,Spiel der freien Ideen-
folge** unterschieden wird; daB es vielmehr die in Freiheit schaffende
eigene , absolute Gesetzgebung ist, die uns vom Realen erldst und in der
Kunst ein Reich von hoherer Existenzialitit griindet. Der feinsinnige
Unterschied, der von Spranger (Lebensformen. 2. Aufl. 1921, S. 155 ff)
zwischen dem vom Realen abgelosten Formtrieb Schillers und der an
realen Erlebnissen sich betdtigenden entelechetischen Gestaltungskraft
Goethes gemacht wird, liefert der grundlegenden Besinnung eine Fiille
neuer Fragestellungen, auf die hier nicht eingegangen werden kann. Nur
gegen eines méchte ich energisch protestieren,daB hier — trotz ihrerPolaritit
— beide Lebensformen letzten Endes so scharf und einseitig abstrakt gegen-
libergestellt werden, daB Schillers , stoffloses’* Schaffen nur im Sinne eines
Lebens- und Erlebnis- abgewandten Formalismus zu verstehen ist. Legen
nicht gerade Schillers Schépfungen ein beredtes Zeugnis dafiir ab, daB
auch ihm , die Ausgestaltung seiner Entelechie an allem, was das Leben
an Stoff fiir sie herantrigt” ausschlieBlich am Herzen lag? Denn die
Erlésung vom Realen, kann sie anders, denn als potenzierte Form des
Erlebens gefaBt werden, muB nicht auch ihr und gerade ihr als Bedingung
!Jeigegeben werden, ,,daB man erst reale Erlebnisse gehabt haben muB“,
18t also nicht vielmehr der Unterschied nur ein gradueller, sofern auf der
emen Seite gewisse Wirklichkeitsgebiete einer , Einklammerung* unterwor-
fen werden, die der schopferische Erlebnisstrom im anderen Falle mit
uberflutet?

Infolge der leidigen Vorliebe fiir Typenbildung ist nun einmal unserem
Schiller ein Etikett vorgesteckt worden, wonach er, mit einer ,,schwachen
Beobachtungsgabe“ ausgeriistet, nur als Gestaltungsdichter aus ,freier
Phantagies schuf (R. Miiller-Freienfels. Poetik S.40), wihrend es ihm
auf den Ausdruck nicht ,ankam“. Unsere Gedanken schweifen dabei
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unwillkiirlich zu den Charaktergestalten seiner groBen historischen Dramen
hiniiber, und wir fragen uns vergebens, wo eigentlich da jener angebliche
Mangel zu suchen sei, wo denn der Ausdruck hinter der Gestaltung zuriick-
bleibe. Welchen Sinn hat es iiberhaupt, das auseinanderzureiBen, was
in jedem groBen Werk als Ausdrucksgestaltung eine untrennbare Einheit
bildet? ,,Der Poet gibt in seinen Geschopfen immer sich selbst. Auch
was seiner Person ganz fremd ist, ist er. Was er nicht ist und in sich er-
lebt, lebt nicht in seinem Gedicht.“ Solche Worte sprach Fr. Th. Vischer!

Des weiteren muf} eine Asthetik des Schopferischen auch an dem Be-
griff des sogenannt , Naturschénen‘ voriibergehen, kurz an alledem, was
mit einem unbestimmt gefiihlsmiBigen Charakter versehen ist und nicht
dariiber hinausgelangt. Weitverbreitet ist die Ansicht, da8 das Kunst-
dsthetische zum sogenannt , Naturdsthetischen im Verhiltnis einfacher
Qualititssteigerung stehe, ja, daB das Naturasthetische im Ganzen des
Naturgegebenen gleichsam nach Art eines Vexierbildes ruhe und erst nach
Wabhl eines besonders giinstigen Standortes, durch zweckmiBige Abgrenzung
des Gesichtsfeldes zum Vorschein komme, da8 es also ,.erst in passender
Weise aus seiner Umgebung herausgehgben, in moglichst wirkungsvoller
Weise abgegrenzt sein‘‘ wolle (Volkelt. Asthetik, Bd. ITI, S. 8). DafB durch
solche allgemeinen Methoden, die jedem Landschaftsphotographen ge-
laufig sind, das allgemein Stimmunghafte eines Natureindruckes mit einer
gewissen Eindeutigkeit unterstrichen wird, unterliegt keinem Zweifel.
Ich bestreite auch keineswegs, dall es zum Auffinden derartiger eindeutiger
Stimmungsbilder eines mitunter recht hoch entwickelten MaBes von kiinst-
lerischem Feingefiihl bedarf, und da@ ein Kiinstler, welcher auf dem Wege
des Weglassens und der sinnvollen Auslese arbeitet, einen bedeutenden
Beitrag zur Gewinnung stimmunghafter Natureindriicke liefert. Nur
wollen wir uns klar bleiben, daB wir hierdurch der eigentlichenWirkungs-
zone des Kunstschopferischen auch noch nicht einen Schritt nihergekommen
sind. Auch Schiller erkennt das Schéne in der Natur noch keineswegs
als asthetischen Gegenstand an, mag es auch gleichsam verworren in der
Natur liegen, sofern es als Gegenstand Er-Scheinung ist und somit der
apriorischen Form unseres Anschauens angehort. Aber erst, wenn der
Mensch ,den Schein von dem Wesen zuriicknimmt und mit den-
selben nach eigenen Gesetzen schaltet*, wird sich das Asthetische eigentlich
entfalten.

Werke der Kunst, die allein auf eine Steigerung des Naturschonen
in illusionistischer Nachbildung gerichtet sind, werden vielleicht imstande
sein, Gefithle des Schonen im Sinne des Angenehmen, Lustbetonten in uns
auszulosen, erlesene Gemiitskrifte in uns zu einem angenehmen Schweben
zu bringen. Es muB einer nach dieser Richtung angestellten psycholo-
gischen Forschung iiberlassen bleiben, sich mit solchen an und fiir sich
wichtigen Reizproblemen zu beschéftigen. Fir unsere Frage nach dem
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Wesen des eigentlichen Kunstgegenstandes bleiben solche Dinge aufBer
Betracht. Solange wir nicht imstande sind, den Begriff des ,,Naturschénen‘
von dem des schépferischen Produktes grundsétzlich zu trennen, solange
missen wir es dem subjektiven Ermessen iiberlassen, auch dort von einem
asthetischen Verhalten zu sprechen, wo ein im héchsten MaBe naiv realisti-
sches Produkt der Naturnachahmung durch theatralische Geste Einheit
illusionistischer Gestaltung und sentimentalen Ausdrucks vermittelt.

Dicser Forderung geniigt auch nicht die mit so vielem Scharfsinn
und allen Mitteln exakter Forschung ausgebaute Theorie der Einfithlung.
Sie hat ein gewaltiges und psychologisch beachtenswertes Material zu
Tage gefordert, aber, wie sehr ich mir auch Miihe gebe: fiir eine wissen-
schaftlich kritische Untersuchung des dsthetischen BewuBtseins finde ich
darin nicht die geringste Nutzungsméglichkeit. So viel auch vom Astheti-
schen dabei geredet wird, so wenig LiBt sich hieraus ein allgemein giiltiges
Kunstprinzip entnehmen. Denn der EinfiihlungsprozeB — zu dem ich
an anderer Stelle kritisch Stellung nehmen werde — kommt ebensogut
vor einem Naturgegenstand, vor einem Bilde Rafaels, vor einer Photo-
graphie oder vor irgendeinem Sonntagszeitung-Kitsch zustande. Er ist
also dsthetisch absolut indifferent. Ja, im Gegenteil, er macht sich vor
seichten naturalistischen Sentimentalititen weit eher geltend, als angesichts
herber Gestaltungsnotwendigkeiten der echten Kunst.

Nach meiner Ansicht iiber das Wesen der Kunst missen also alle
Untersuchungen psychologischer Natur das Problem des eigentlich Astheti-
schen unberithrt lassen. Ich halte es fiir eine verdienstvolle Aufgabe,
die psychologischen Ursachen der Lust- und Unlustempfindungen zu
untersuchen, allgemeine Komplexe von stimmunghaftem Charakter, wie
das Tragische, Komische, Erhabene, in liebevollem Eindringen zu be-
schreiben, und Elementarerscheinungen wie Rhythmus, Konsonanz usw.
durch physiologische Theorien (z. B. die Erklirung des Rhythmus nach
dem Prinzip des kleinsten KraftmaBes durch Richard Miiller-Freienfels)
dem Verstindnis niher zu bringen. Aber man soll sich hiiten, solche
Untersuchungen in dem Sinne #sthetisch zu nennen, daB sie irgendwie
wertvoll fir das Problem des Schiopferischen sein kénnten. Ich nenne
asthetisch allein den Zustand, in dem wir ein groBes Kunstwerk als
etwas BewuBtseinsnotwendiges in uns erleben, und suche mir
Rechenschaft zu geben, was dieses Erleben von dem eines Natureindruckes
oder eines unkiinstlerischen Machwerkes unterscheidet. Es muB Aufgabe
wissenschaftlicher Asthetik werden, an der Gesetzlichkeit des dsthetischen
Bt?wuBtseins positive Arbeit zu leisten, daB sie in der Lage ist, der Kunst-
Wissenschaft bei ihrem Aufbau einer Strukturlehre der einzelnen Kunst-
gt‘:biete wirklich wertvolles Material an die Hand zu geben. Die Kunst-
Wissenschaft wurzelt mit ihrer ganzen Quellkraft in der Asthetik. Traut
man der ersten positive gesetzgebende Kraft zu—und sie hat davon bereits
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Proben abgelegt — so darf auch der grundlegenden Wissenschaft eine
solche Fahigkeit nicht abgesprochen werden.

Der Grundgedanke meiner Ausfithrungen entspringt der Zuversicht,
fir den #sthetischen Koeffizienten unseres Erlebens die Fundierung im
reinen BewuBtsein festzustellen, in jener Zone realsten Seins, das, mit
Husserls Worten zu reden, nach Einklammerung alles mit dem Charakter
der Zufilligkeit auftretenden naturhaft Gegebenen, in dem ,,phinomeno-
logischen Residuum‘‘ zu suchen ist.1) Solche Worte sind nicht dahin zu
deuten, daB in stumpfer Weltabgeschiedenheit iiber Inhalte des heilen,
sprihenden Lebens ein Gespinst von toten Begriffskonstruktionen ge-
zogen werden soll; es soll durch solche ,Einklammerung“ nur versucht
werden, den Blick auf das #sthetisch Wesenhafte (in Husserls Sinn: auf
das Intentionale) fiir das BewuBtsein zu lenken. DaB damit dann auch der
Begriff des Schénen, als des in unbestimmter Weise am Naturhaften
Hangenden ebenfalls der , Einklammerung® verfallt, kann firr die Grund-
legung einer Asthetik als Kunstwesenslehre nur von Nutzen sein. , Nur
in Wegwerfung des Zufilligen', sagt Schiller, ,,und in dem reinen Ausdruck
des Notwendigen liegt der groBe Stil.

Deutsche Altertumsforschung in Spanien.
Von Professor Richard Eickhoff (Remscheid).

n der ,Geographischen Zeitschrift* (30. Jahrgang, Heft 1)
lenkt Professor J.Partsch die Aufmerksamkeit seiner Leser
auf die grofien Fortschritte, die die Erforschung des antiken
Westens in den letzten Jahren dank der unermiidlichen

f Arbeit des Erlanger Gelehrten Professor Adolf Schulten,

unseres Elberfelder Landsmannes, gemacht hat. Diese Arbeit verdient,

soweit sie nicht nur firr die gelehrten Kreise von Interesse ist, auch weiteren

Volkskreisen bekannt zu werden, die die wissenschaftlichen Probleme

aufmerksam zu verfolgen pflegen.

Zwei wissenschaftliche Taten ersten Ranges sind es vor allem, durch die
sich Professor Schulten in der ganzen Welt rithmlichst bekannt gemacht
hat: die Ausgrabung Numantias, jener Stadt, die sich lange heldenmiitig
gegen den rémischen Feldherrn Scipio verteidigt hat, und dann die Ent-
deckung der #ltesten Kulturstitte des Westens, des am Guadalquivir
gelegenen Tartessos, des Tarschisch der Bibel.

Was zunichst Numantia betrifft, so hat Professor Schulten es in den
Jahren 1905—1912 ausgegraben und die Resultate dieser Ausgrabung

1) 12dm. Husser], Ideen zu einer reinen Phénomenologie usw. Halle 1922.
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in einem monumentalen Werke niedergelegt (Numantia. Die Ergebnisse
der Ausgrabungen 1905—1912 unter Mitwirkung von 14 anderen Gelehrten
[wie H. Dragendorff und E. Fabricius] und mit Unterstiitzung des Deut-
schen Archiologischen Instituts, des bayerischen Kultus- und Kriegsmini-
steriums herausgegeben, Miinchen, F.Bruckmann, 1914. Bd. I. Die
Keltiberer und ihre Kriege mit Rom). Diesem ersten Bande sollte
ein zweiter folgen, der das alte Numantia auf Grund genauer ausgearbeiteter
Ausgrabungsberichte darstellen sollte, wihrend ein dritter Band die
Scipionischen EinschlieBungswerke um die wehrhafte Stadt und die fiinf
auf dem Berge ,, La Gran Atalaya* bei Renieblas, sowie die anderen in
Keltiberien gefundenen Lager zu behandeln bestimmt war. Ob es freilich
mdoglich sein wird, nach dem verlorenen Kriege, bei der Verarmung Deutsch-
lands, diese beiden Binde in absehbarer Zeit herauszubringen, ist leider
hochst zweifelhaft. Aber mit Recht hebt Professor Partsch hervor, daB
Schultens Werk auch jetzt schon ein Ganzes geworden ist, dank der Vor-
arbeiten, die der Gelehrte vor dem Kriege gemacht hat. Schon im Sep-
tember 1902 betrat er zuerst den Schauplatz seiner kiinftigen Arbeit und
spiirte alle Untersuchungen auf, die schon seit 1861 von spanischen Patrioten
zu dem gleichen Zwecke angestellt worden waren; nicht minder sah er
sich nach allen Uberlieferungen um, die iiber die Ortslage vorhanden waren
und die bis ins 16. Jahrhundert zuriickreichten. Dann verdffentlichte
Schulten im Jahre 1905 in den Abhandlungen der Kgl. Gesellschaft der
Wissenschaften zu Géttingen eine topographisch-historische Untersuchung
iber Numantia, die die Vorgeschichte der Ruinenstitte, die Topographie
Numantias, seine Lage, seine Befestigungen, auch die Topographie der
Belagerung, der verwickelten EinschlieBungswerke, endlich die Analyse
der antiken Berichte, ihrer Quellen und ihres Charakters enthielt.

In seinem Hauptwerke aber hat der Erlanger Gelehrte, wie mir scheint,
das ethnographische Problem gelost, daB er dem Volke der Keltiberer
seine richtige Stelle angewiesen hat. Wihrend man némlich im Altertum
und bis in die neue Zeit hinein die Keltiberer fiir Kelten gehalten hat,
fir Eindringlinge, die einen &lteren Kern iberischen Stammes zersprengt
und eingeengt hitten, hat Schulten nachgewiesen, daB die Ligurer, Kelten
und Iberer in dieser Reihenfolge in der pyreniischen Halbinsel aufzutreten
scheinen, die Iberer also erst nach den Kelten nach der Halbinsel gekommen
seien. Den Iberern schreibt er nichste Verwandtschaft mit den Berbern
zu, verfolgt die Spuren der lybisch-iberischen Rasse aber auch auf die
Inseln des westlichen Mittelmeers. Das Volkstum der Keltiberer endlich,
als deren Nachkommen wir die Andalusier zu betrachten haben, schildert
Schulten besonders wirkungsvoll, diese nicht hochgewachsenen, aber
Sehnigen, flinken, ausdauernden Krieger, die die Franzosen in ihren zihen

einden zu Napoleons Zeiten, unser Goeben in seinen karlistischen
Kampfgenossen noch als fortlebend empfunden haben. Es ist gewiB
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interessant festzustellen, daB die Ziige des alten Volkscharakters, der
einst den Keltiberern eigen war, Treue, selbst gegen den Feind, Stolz,
Freiheitssinn, Abneigung gegen fremde Kultur u. a., auch heute noch in
den Enkeln vorhanden sind.—Den zweiten Teil dieses ersten Bandes fiillen
dann die keltiberischen Kriege bis zur Belagerung von Numantia, das im
Jahre 133 v. Chr. der Kriegskunst Scipios erlag. Aber am Schlusse seines
Werkes verfolgt Schulten auch noch das Schicksal der Keltiberer bis in
die letzten Regungen ihres Freiheitssinnes in Caesars Tagen. So kann
man in der Tat sagen, daB der Volkscharakter alle Stiirme der Zeiten iiber-
dauert hat: ,Die Keltiberer sind geblieben wie der Schnee der Sierra und
die Ode der Parameras.

Wenn ich mich dann der zweiten wissenschaftlichen GroBtat unseres
bergischen Landsmannes zuwenden darf, der Wiederauffindung des uralten
Tartessos, so hat er schon mehrere Male und noch zuletzt, im Sommer 1923,
diese alteste Kulturstitte des westlichen Europa mit einer geradezu be-
wundernswerten Unermiidlichkeit und Ausdauer, selbst unter den gréBSten
Strapazen, zu finden gesucht und ist seinem Ziele bereits sehr nahe gekom-
men. Aber schon im Jahre 1922 hat er in einer glinzenden Darstellung
(Tartessos, ein Beitrag zur éltesten Geschichte des Westens, Hamburgische
Universitit. Abhandlungen aus dem Gebiet der Auslandskunde. Band VIII
usw., Hamburg, L. Friederichsen u. Cie., 1922) uns tiber diese uralte Kultur-
stiatte so aufgeklart, dal ihm einer unserer ersten Philologen mit Recht
schreiben konnte: ,,... und wenn Sie die Stadt auch nicht finden:
dieses Buch ist eine Entdeckungsfahrt, auf die Sie stolz sein koénnen.
Inzwischen ist der Forscher seinem Ziele aber schon so nahe ge-
kommen, dal wir zuversichtlich hoffen diirfen, daB er die versunkene
Stadt ebenso aus dem Schutte der Jahrtausende an das helle Tageslicht
bringen wird, wie er zuvor Numantia wieder aufgefunden hat. Was
Schulten aber bisher schon aus den alten Quellen und durch seine Gra-
bungen hat feststellen kénnen, ist etwa folgendes:

Tartessos lag an dem Miindungsdelta des gleichnamigen Flusses, des
heutigen Guadalquivir, und zwar auf der Halbinsel Coto d‘Ofana, genauer:
auf dem Gehoft , Marismilla‘; hier, unter den Diinen der ,,Marismilla‘,
die bis zu 20 Metern hoch sind, hat er noch im Sommer 1923 den Spaten
angesetzt und schon groBe Teile der auf dem Boden der alten Stadt ent-
gtandenen romischen Niederlassung aufgedeckt, die, wie aufgefundene
romische Miinzen lehren, dem 3.—4, vorchristlichen Jahrhundert angehért.
Die alten Quellen aber lehren, daB Tartessos schon im 2. Jahrtausend
v. Chr. ein blithendes, wohlgeordnetes Staatswesen war, Wihrend der
iibrige Westen noch von barbarischen Stimmen bewohnt wurde. So war
diese reiche Handelsstadt schon zur Zeit des Konigs Salomo, um 1000 v. Chr.,
das Ziel phénizischer Seefahrten. Aus biblischen Zeugnissen wissen wir,
daB die Phénizier von Tyrus lange vor 1000 v. Chr. nach Tartessos fuhren,
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denn schon um 1100 v. Chr. sollen sie Gades, das heutige Kadiz, gegriindet
haben, das den Handel mit Tartessos vermittelte. Dieses Datum ist zwar
heuerdings angezweifelt worden, verdient aber schon um deswillen Glauben,
weil es feststeht, daB die Phénizier seit 1500 v. Chr. im Mittelmeer verkehrt
haben. Und daB sogar noch vor ihnen Seefahrer aus dem Osten an der
Spanischen Kiiste gelandet sind, kann bei dem Reichtum, der in Andalusien
an Silber und Kupfer herrschte, nicht wundernehmen. Wie Schulten im
e!nzelnen nachweist, besafl Siidspanien schon im 3. Jahrtausend v. Chr.
eme blithende Industrie: Seefahrer und Kaufleute aus dem Osten kamen
nach Andalusien, wm die Erzeugnisse des orientalischen Kunstgewerbes
8egen Silber und Zinn auszutauschen, woran namentlich Tartessos so reich
War. So hat man auf Kreta spanische Kupfer- und Silberdolche des 3. Jahr-
tausend, bei den trojanischen Ausgrabungen Silbervasen aus der Zeit um
2‘.100 V. Chr. gefunden, die gleichfalls als spanisch gelten diirfen. Das
&l:;:l erl}ielten die Tartessier erst aus Inrland, wie den Bernstein von der
nur bsfeelnsel Ab.alus, dem heutigen Helgoland. Aber sie selbst fuhren
ihnenlsd?ur heutigen Bretagne, und die dort wohnenden Ostrymnier scheinen
1 Qiese beiden Produkte vermittelt zu haben. Das Zinn, das in der
dtzsnsz‘?zeit dem Kupfer jbeigemischt wurde, war fiir sie weit wertvoller als
o~ iber, an dem Spanien selber reich war. Man staunt, welch lebhafter
auschhandel schon in jenen uralten Zeiten zwischen Siidspanien und der

Nordseekiiste bestanden hat.
die Pl\}Il 5.‘.01} flem Falle der kretischen Macht um 1200 v. Chr. scheinen dann
schen (1’2112161' von Tyrus und na,ch.ihnen die Phokéi.er von der kleinasiati-
tritt T ste den Ta.uschhapdel.mlt Tartessos getrieben zu haben. .Nun
Tch o &ftessos aus dem vorhlsto'rlschen Dunkel in das Licht der Geschichte.
habenWahnte s?hon, daB die 'l.‘yl:ler um 1100 v. Chr. Gades (Kadiz) gegriinde'at
Tartes’ das spiter — und bis in die neuere Zeit hinein — oft genug mit
schop, SES. verwechs.elt .worden 1s_t. So findet sich diese Verwechselung
behay te:, dem griechischen Philosophen Platon. Ja, man hat sogar
Hel‘odgt,e(i- Tartessos habe iiberhaupt r'lie existiert, obw.ohl der. alte
frrw 1e Stadt schon erwihnt. Es ist .Schultens Verdienst, diesem
und T&IT éin .Ende gemacht zu haben: wir sahen, wie er seit Jahr
fOl‘sch ag eifrig bemitht ist, nach dem Schicksal der alten Stadt zu

en.
Tal'tfs :2'0 ryni‘i-rchenlfaft aber klingt uns, was die alten Quellen ur%s uber
es Scl;ei i“‘elter ber1ch§en. Als die Tyrier Gades grindeten, geschah dles,“ww
die klein , ‘1‘m. vollen Einverstindnis mit den Tartessiern, die auc.h' spiter
out e%\a{smtgchen Phokser, die um das Jahr 600 v. Chr. Massilia, das
die Pgho ]:“m‘sellle, grindeten, gastfreundlich aufgenommen -haben. Auch
bErichtetaer holten aus Tartessos Silber und Zinn; von ihren Fahrten
der Ko uns der griechische Geschichtsschreiber Herodot. Danach hat
onig Arganthonios (,,&ilberxnann‘;)}yll Tartessos die Phokiier sogar
-Lﬁ't
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eingeladen, sich in Tartessos anzusiedeln. Nach seinem Tode aber wandten
sie sich nach Korsika, wo ihnen unweit der von ihnen zwanzig Jahre frither
gegriindeten Stadt Alalia die verbiindeten Karthager und Etrusker im Jahre
535 v. Chr. eine fiir sie verlustreiche Seeschlacht lieferten, die auch den
Tartessiern zum Verhéngnis wurde, denn sie fiihrte die Kathager nach
Spanien und zu den Schitzen von Tartessos. Sie werden es auch zerstort
haben, wie wir annehmen diirfen. Die Zeit, des Untergangs von Tartessos
JaBt sich annéhernd bestimmen: wie Schulten meint, ist es zwischen 530
und 480 v. Chr., wahrscheinlich schon vor 500 v. Chr. zerstort worden.
Nach der Vernichtung der Tartessier haben dann die Karthager, voran
die Gaditaner, den Weg nach Britannien gefunden und 500 Jahre lang den
Zinnhandel beherrscht, bis sie den verbiindeten Iberern und Massalioten
weichen mubBten.

Tartessos aber, das seit 500 v. Chr. in Trimmern lag, fiel immer mehr
der Vergessenheit anheim, bis endlich in unseren Tagen ein deutscher
Gelehrter Licht in das Dunkel brachte und untriiglich nachwies, daB diese
uralte Stadt an den Ufern des Guadalquivir gelegen hat und Jahrhunderte
lang, die dlteste Kulturstitte des westlichen Europa, gebliht hat und
damit von so grofler Bedeutung fiir die Kultur des antiken Westens ge-

worden ist.

+ +
+

Auch in diesem Jahre (1924) hat der Erlanger Gelehrte sein Gliick versucht.
Unterm 11, Oktober schreibt er mir u. a.: ,,Vier Wochen voller Anstrengung :
furchtbare Hitze (Tag fiir Tag 30 !), bleiern, ermattend und dabei die be-
standige Qual der Miicken und Stechfliegen. Wiederum hat sich uns dreien
(dem bayerischen General Lammerer, dem Tiibinger Geologen Dr. Jessen
und Schulten selbst) bestéatigt, daBl die alte Stadt auf der Insel zwischen
den beiden Miindungen des Guadalquivir lag, aber sie halt sich hartnickig
unter dem Sande verborgen; vielleicht liegt sie tief, tief, uns unerreichbar.
Aber man muB sich bei dieser Forschung mit der Geduld eines Herakles
wappnen: vielleicht gelingt es doch noch, Und wenn nicht, so bleibt die
geistige Wiederentdeckung der alten Stadt, die ja ganz vergessen und durch
Irrtiimer aller Art verschiittet war. Das Buch , Tartessos* soll in zweiter
Auflage erscheinen, und vor mir liegt ein Exemplar der spanischen Uber-
setzung. Das ist auch ein Stiick deutschen Importes, und ich glaube,
es kann sich sehen lassen.

Ich habe diesen Worten nichts hinzuzusetzen, méchte aber den Wunsch
nicht unterdriicken, daB die riesenhaften Anstrengungen des deutschen
Forschers und seiner Gehilfen doch noch von einem vollen Erfolge gekront
werden mochten — zur Ehre der deutschen Wissenschaft!
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Religionsphilosophische Grundgedanken bei Kierkegaard.
von Anders Gemmer.

@lon Soren Kierkegaard kénnte man sagen, er habe mit ,,dem
| Herzen* gedacht und mit ,seinem Herzblut* geschrieben.
Denn was ihn interessierte und innerlich bewegte, waren
vor allem die letzten personlichen Fragen des Daseins, die

N ethischen und religidsen, und seine ganze reiche Begabung
und all seine Kraft setzte er ein, um seine Mitmenschen aus ihrem ge-
Wohnlichen Schlendrian aufzuriitteln und zu erwecken, damit sie iber
das Leben nachdichten und aus innerer Uberzeugung heraus dazu per-
Sonlich Stellung nihmen. Dabei hat er, besonders auf religionsphilosophi-
schem Gebiete, Gedanken entwickelt, die auBerordentlich fruchtbar sind,
und vor allem scheint er uns, was die Philosophie des kirchlichen oder
orthodoxen Christentums anbelangt, geradezu das erlésende Wort gesagt
zu ha,ben, ein Wort, das aber noch lange nicht in seiner vollen Tragweite
verstanden unq gewiirdigt worden ist. Als eine vorliufige Einfithrung
In etnige vop den religionsphilosophischen Grundgedanken dieses dianischen

enkers mochte dieser kleine Aufsatz dienen.

1. Fragen wir zunichst, wie Kierkegaard sich wohl das Wesen Gottes
denke, 5o ist hierzu zu sagen, daB er Gott als etwas von dem Menschen ab-
solut Verschiedenes auffaBlt, und nicht etwa als die hochste Steigerung,
gleichsam g]g den Superlativ des Menschlichen. Immer und immer betont
er, Gott sei von ung Menschen qualitativ verschieden, und demnach
sel keines von den Pridikaten, die uns zur Verfiigung stehen, auf ihn an-
Z1.1Wenden. Gott kénne deshalb auch, wie es einmal heiBt, als das ,,pri-
d}kaﬂOSe Sein‘ bestimmt werden. ,,Zwischen Gott und Mensch besteht
e absoluter Unterschied* — ,,die Qualititen sind absolut verschieden‘:

38 sind z. B, ein paar diesbeziigliche AuBerungen aus der ,Unwissen-
Schaftlichen Nachschritt zu den philosophischen Bissen*. TUnd in den
,,]?issen“ selbst heiBt es u. a., daB Gott das ginzlich Unbekannte
Sel, das nur »die Grenze bedeute, ,das Verschiedene, das absolut Ver-
Schiedeneu_

Was nun die Frage nach dem Dasein Gottes betrifft, so betont Kierke-
gaard ausdriicklich, daB man es nicht beweisen kénne — wie es denn
»Uberhaupt ejne schwierige Sache ist, das reale Dasein eines Gegenstandes
beweisen 7y wollen* (,,Bissen*, Kap. IIT). K. scheint hier folgender-
Maflen zu schlieBen: ebensowenig wie wir die Realitit der Gegenstégde
Uberhaupt in eigentlichem Sinne ,,beweisen‘‘ kénnen (sondern schl_ieth.h
Bur durch ejnen »Sprung® zu dem ,,Glauben* an ihre Wirklichkeit
gelangen), ebensowenig vermogen wir dies, wenn es sich um die
Existenz Gottes handelt (,,ich schlieBe bestindig nicht auf das Dasein,
sondern vop Dasein“) — umgekehrt aber kénnen wir sagen, daB die

PAJ
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Realitit Gottes ebenso sicher ist, wie diejenige unserer gewdohnlichen
Umwelt. Diesen letzten Schluf hat K. an der erwihnten Stelle freilich
nicht ausdriicklich gezogen, er scheint aber dem ganzen Zusammenhang
zugrunde zu liegen und die notwendige Erginzung des dort entwickelten
Gedankenganges zu enthalten. Gegen ihn wire jedoch zu sagen, daB er —
wie wohl allgemein zugegeben wird — aus mehreren Griinden anfechtbar
ist, und dafl in bezug auf das Dasein Gottes von ,Glaube in einem
wesentlich anderen Sinne gesprochen werden mu8, als wo wir den Gegen-
stinden unserer gewShnlichen Umwelt gegeniiberstehen.

So steht denn der endliche und an die Zeitlichkeit gebundene Mensch
dem absoluten und unendlichen Gotte gegeniiber, und zwar einem Gotte,
der, wie wir gesehen haben, nicht die Vervollkommnung und das Ideal
des Menschlichen darstellt, sondern von ihm qualitativ verschieden
ist. Hieraus ergibt sich notwendigerweise ein schmerzlicher Zwiespalt
im Menschen, sobald er ,das Religiose verwirklichen® d. h. sein Leben
von dem Verhdltnis zu Gott bestimmen lassen will. Denn wie kann ein
endliches Wesen dem so gefaten Unendlichen dienen, ohne beinahe inner-
lich zersprengt zu werden? Wie in der Zeitlichkeit die Ewigkeit fest-
halten? Wie das Streben nach dem absoluten Ziel (das doch alle Kraft
verlangt) mit der Hingabe an die relativen, irdischen Zwecke vereinigen ?
Es betont denn auch K. wieder und wieder, das religiose Leben sei ein
Leiden, ein fortwahrender Opferdienst — oder, wie er es einmal (in der
,,Nachschrift*) ausdriickt: das religitse Leben sei mit dem Zustande
eines Fisches zu vergleichen, der, seinem natiirlichen Lebenselemente ent-
zogen, gezwungen sei, auf dem trockenen Lande zu leben.

Trigt somit schon das religiése Verhiltnis als solches einen paradoxen
Charakter — ist es doch in einem gewissen Sinne ein bestindiges , Leben
in Widerspriichen“ —, so steigert sich dies im Christentum zu einem
wirklichen Widerspruch (und mithin zu dem ,,absoluten Paradox‘). 1In
den ,,Philosophischen Bissen‘“ hat K. besonders deutlich die beiden Formen
des Religiésen in ihrem Verhiltnis zueinander geschildert und die diffe-
rentia specifica des Christlichen zur vollen Klarheit herausgearbeitet.
In aller Kiirze wollen wir deshalb hier den wesentlichen Inhalt des Ge-
dankenganges dieser kleinen Schrift darlegen.

Das Problem der ,,Bissen* ist folgendes (wie es schon auf dem Titel-
blatt des Buches formuliert ist): , Kann es einen historischen Ausgangs-
punkt fiir ein ewiges Bewufitsein geben; wie kann ein solcher mehr als
historisch interessieren; kann man eine ewige Seligkeit auf ein historisches
Wissen bauen?“ Zu seiner Losung nimmt K. seinen Ausgangs-
punkt in der platonischen (,,s0kratischen) Lehre vom Wissen als
einer Wiedererinnerung. Alles Lernen beruht hiernach auf einem Sich-Ent-
sinnen, was wiederum voraussetzt, da der Lernende eigentlich vom An-
fang ab die Wahrheit in sich birgt, so daB er, wesentlich betrachtet,
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von einem anderen Menschen nichts lernen kann und also auch diesem nichts
schuldet. Der Lehrer (und wire er selbst ein Sokrates) ist und bleibt des-
halb nur »Veranlassung*, und der Augenblick (wo der Lernende den Lehrer
getroffen und von ihm die Wahrheit bekommen hat) gewinnt keine ent-
scheidende Bedeutung fiir den Lernenden.

Unter jener , sokratischen* Voraussetzung wird man mithin die z?uf-
geworfene Frage mit einem Nein zu beantworten haben. Das religu'js_e
Verhiltnis (,,das ewige BewuBtsein*) kann offenbar dann keinen histori-
schen Ausgangspunkt haben, wenn jeder Mensch, wesentlich betrachtet,
die Wahrheit in sich hat und nur an sie erinnert zu werden braucht. Dann
wird namlich der »Augenblick* von der Ewigkeit der Erinnerung gleich-
fam , aufgesogen®, und man wird den Lehrer, der die Veranlassung war,
flaﬁ man die Wahrheit fand, vergessen konnen, ohne daf man damit
Jener Wahrheit verlustig geht. Soll deshalb die Antwort auf die ge-
stellte  Frage bejahend lauten, so muB offenbar die erwihnte Vor-
aussetzung aufgegeben und mithin angenommen werden, der Mensch
habe nicht die Wahrheit wesentlich in sich, sondern sei vielmehr ,.in der
Unwahrheit (oder, wie K. es auch kurzerhand ausdriickt: er sei ,die
Unwa‘hrhen“)- In diesen Zustand nun kann er nicht durch einen Zufall
geraten sein (da er dann immerhin, wesentlich betrachtet, die Wahrheit
besifle), auch nicht durch den Gott (was ein Widerspruch sein wiirde),
sondern er muB darein durch sich selbst, d. h. durch eigene Schuld gekommen
.Sein' Verhiilt es sich aber auf diese Weise, so ist der Mensch offenbar
In einem Zustand der Siinde!) und widerstrebt folglich der Wahrheit.
Also kann und will er sie nicht einmal verstehen oder entgegen-
nehmen, wenn sie ihm mitgeteilt wird. Der Lehrer muf} folglich den
Lernenden nicht blog die Wahrheit geben, sondern ihm auch die Be-
dingung fir ihr Verstindnis dazu geben. Mit anderen Worten,
°r muB den Lernenden nicht bloB ausbilden, sondern umbilden oder viel-
mehr umschaffen, einen neuen Menschen aus ihm machen. Dies wiederum

ann natirlich kein Lehrer im gewohnlichen Sinne vollbringen, sondern
hur der Gott selbst. Einen solchen ,,Lehrer‘ aber, der ihm sowohl die
Wahrheit als die Bedingung firr sie gibt, wird der Lernende augen-
scheinlich nje vergessen konnen — und also hat der ,,Augenblick* ent-
scheidende Bedeutung und das ,.ewige BewuBtsein““ einen historischen
Ausgangspunkt bekommen. Denn bevor der Mensch jenen Lehrer traf,
War er in der Unwahrheit, von da ab hat er die Wahrheit (aber nur durch
den Lehrer).
Es wird nun weiter geschildert, wie wir uns den ,,Gott als Lehrer

und Erretter zu denken haben. Nicht als eine in gottlicher Herrlichkeit
‘\\

1) Aus dem Begriffe der Sinde folgert K, nun die uns geliufigen Begriffe der
.B:k.e],mng (,,;Umwendung*), :ier Reue %sw., sowie in bezug auf den ,,Lehrer« die-
Jénigen deg Erretters, des Erlésers usw.
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sich offenbarende Gestalt miissen wir uns jenen , Lehrer*‘ vorstellen,
sondern als dem geringsten Menschen gleich (denn er will ja alle, selbst die
tiefest Stehenden unter den Menschen, erlssen), als in ,, Knechtsgestalt‘
erscheinend haben wir uns ihn zu denken. Und diese Knechtsgestalt ist
keine bloB angenommene, die er nach Belicben ablegen kann, wenn sie ihm
zu schwer zu tragen wird; nein, hat er sie erst einmal angenommen,
so hat er sich — menschlich gesprochen — in seinem BeschluB gefangen
und kann nicht wieder zuriick. Mithin muB er, eben wie der geringste
Mensch, ,,alles dulden, allem entsagen und zuletzt selbst den Tod erleiden‘.

Hiermit ist aber nun offenbar das ,absolute Paradox* gegeben.
Denn in der Person jenes ,,Lehrers* sind ja eben die beiden Bestimmungen
,,Gott* und ,Mensch®, die zugestandenermaBen qualitativ verschieden
sind, zu einer Einheit vereinigt. Vor allem zeigt sich das Widerspruchs-
volle darin, da wir hier eine Person vor uns haben, zu deren Wesen zu
gleicher Zeit die Heiligkeit und die Siinde gehéren. Denn — meint K. —
so viel kénnen wir jedenfalls von dem Verhiltnis zwischen Gott und Mensch
sagen: daB die zwischen ihnen herrschende absolute Verschiedenheit
nicht in dem ihren Grund haben konne, was dieser dem Gotte schulde
(insofern wiren sie ja vielmehr einander verwandt), sondern nur in dem,
was er sich selbst schulde oder, richtiger, selbst verschuldet habe, d. h.
eben in der Siinde.

Diesem Paradox gegeniiber kann sich der Verstand auf zweierlei Art
verhalten: entweder er kann es in einer ,gliicklichen Leidenschaft* hin-
nehmen, muB er auch in einem gewissen Sinne dabei zugrunde gehen (wie
z. B. die Selbstlicbe in der wahren Liebe einerseits ihre Vervollkommnung
findet und andererseits untergeht), oder aber, er kann am Paradox ein
Argernis nehmen und es von sich stoBen. Was K. des niheren iiber
den letzteren Fall sagt, brauchen wir hier nicht zu beriicksichtigen. Zu
dem ersteren fithrt er aus, jene ,gliickliche Leidenschaft‘‘, in der sich der
Verstand dem Paradox hingibt, sei der Glaube, und in ihm wiederum
haben wir eben die Bedingung zu sehen, von der vorhin gesprochen und
damals gesagt wurde, sie miisse von dem Lehrer dem Lernenden mitgegeben
werden, damit er die Wahrheit ergreifen konne.

Der Glaube ist somit weder ein Resultat einer Erkenntnis noch ein
solches der Willensbetétigung von seiten des Menschen, sondern voll und
ganz ein (Geschenk des Gottes oder ein Wunder. Deshalb leuchte auch
ohne weiteres ein — so folgert ferner K. —, dal zwischen den Menschen,
die mit jenem Lehrer gleichzeitig waren, ihn sahen und hérten und mit
ihm speisten, und solchen, die vielleicht zwei Jahrtausende nach seinem Auf-
treten leben, kein wesentlicher Unterschied bestehe, wenn die Rede
davon ist, zum Glauben an ihn zu kommen — denn es handelt sich ja hier
nicht um das Verhiltnis zu einem einfach historischen Faktum d. h.
zu einer Begebenheit im gewohnlichen Sinne, sondern eben um das absolute
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Paradox, das durch keine Wahrnehmung und keine Beobachtung (und
seien sie 5o genau und umfassend wie iiberhaupt moglich) festgestellt
werden konne. Es bemerkt bei dieser Gelegenheit Kierkegaard, da@3 se}bst
das einfach , Historische" (das gewéhnliche Geschehen in der Welt) mcEt
In eigentlichem Sinne »Wahrgenommen* (oder auch logisch erschlossen*)
werden kénne — weil, wie die Realitit iberhaupt, so auch deren ein-
zelnen Formen alogisch oder irrational seien —, sondern letzten Endes
auch , geglaubt* werden miisse. Indessen, jenem Paradox gegeniiber
verhalte eg sich doch prinzipiell anders: hier sei von einem Glauben in
»eminentem Sinne* die Rede, weil es sich nicht allein um etwas Irrationales')
sondern um etwas in sich Widerspruchvolles handele.

Hieraus ist nun deutlich zu ersehen, daB die ,,unmittelbaie Gleich-

zeitigheit (mit jenem Lehrer) keinen besonderen Vorteil bedeutet; sie
kann augenscheinlich héchstens zur ,,Veranlassung* dienen, d. h. den
Menschen

anregen, daB er auf die Erscheinung des Lehrers aufmerksam
wird. Ob er aber wirklich zum ,,Schiiler* wird, d. h. den Glauben an jenen
Lehrer als gje Offenbarung Gottes, als den Gott-Menschen bekommt,
!l’dngt, nicht davon ab, sondern ist, wie wir gesehen haben, ein Geschenk
jenes Lehrers, ist ein Wunder in eigentlichem Sinne. Auf der anderen
Seite aber haben die »Spiteren®, die z. B. ,,achtzehnhundertdreiundvierzig
Jahre* nach der Geburt jenes Lehrers leben, ihrerseits gar keinen Vorteil
vor den »Gleichzeitigen*, etwa dadurch, daB gewisse durchgreifende
KOnsequenzen jenes paradoxen ,Faktums“ in der Geschichte zutage
getreten sind (so da es nun viel klarer wire als damals, daB jener Lehrer
der Gott gelbst sei) ~— denn wie sollten wohl die Folgen eines Paradoxes
dies glaubenswﬁrdiger machen kénnen! So stehen denn alle Gliu-
bigen, Wwesentlich betrachtet, auf einer und derselben Stufe, und keiner

at etwas vor den anderen voraus. Mit anderen Worten, innerhalb
des Christentums kommt wieder jemer ,,sokratische‘‘ Satz zur Geltung,
von dem ausgegangen wurde, und der besagt, daB alle Menschen glfalch
seien, und der eine folglich dem anderen nichts schuldet. Wohl aber miiBite
ber ihn hinausgegangen werden, um zu dem spezifisch Christlichen zu
gelangen,
2. Dies ist, wie sich Kierkegaard ausdriickt, sein ,Projekt d. h.
die Annahme oder Hypothese, die er in den , Bissen aufgestellt und dort
(Wie spater in der »»Nachschrift*‘) in voller Konsequenz durchgefiihrt hat.
Freilich mag dies , Projekt* beim ersten Blick einen modernen Menschen
8 befremdlich und lebensfern anmuten. Versuchen wir a.ber,
Seine Grundgedanken ihrer zeitgeschichtlichen Hiille zu entkleiden
\

etwg,

L Y Kierkegaard verwendet freilich auch das Wort ,,Widerspruch®, wo blo8
rir(f}?f-"’“" S gemeint ist — was immerhin eine verwirrende oder vielmehr eine un-
1ge Te

as: -erminologie ist —, aber der Gedankengang selbst ist klar genug und so zu
Sen, wie im Texte dargelegt.
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und sie in eine uns verstédndlichere Sprache zu iibersetzen, so werden wir
uns bald iiberzeugen, daB sie von grundlegender Bedeutung fiir die Philo-
sophie des Christentums sind.

Worauf es Kierkegaard vor allem ankommt, ist nicht festzustellen,
welches das historische Christentum sei—dies sei die Sacheder Historiker,und
sie mégen in Gottes Namen bis zum jingsten Tage dariiber hin und her strei-
ten,und werdenesauch tun,weil bei einer solchen Frage absolute GewiBheit nie
zu erzielen ist —, sondern er will untersuchen und in voller Klarheit heraus-
arbeiten, wie das Christentum beschaffen sein miisse, wenn es etwas
wesentlich anderes sein solle als humane Religiositit, d. h. wenn es iiber-
haupt einen Sinn haben solle, von Christentum als von etwas Besonderem
zu reden. Eben um dies spezifisch Christliche zum Vorschein zu bringen,
nimmt Kierkegaard seinen Ausgangspunkt in der Gestalt und Lehre des
Sokrates; denn in ihm erblickte er nicht allein die hochste Entwicklung
des griechischen Geistes, sondern den Gipfelpunkt des ethisch-religiosen
BewuBtseins iiberhaupt, sofern dies ,,auf menschlichem Boden* (als ,,im-
manente* Erscheinung) moglich sei. Hierbei konnen wir nun von der
Frage vollig absehen, ob eine solche Auffassung und Deutung von der
Personlichkeit des Sokrates auch historisch richtig oder zulissig sei. Ob
Sokrates (oder vielmehr Platon) #hnliche Gedanken ausgesprochen hat
(oder hitte aussprechen kénnen), wie die ihm von Kierkegaard in den
Mund gelegten, ist fiir unser Problem natiirlich génzlich ohne Bedeutung.
Fir uns kommt nur in Betracht, wie sich Kierkegaard die humane Re-
ligiositit gedacht hat, deren idealer Reprasentant ihm Sokrates ist, und von
der aus er ,,das Wesen des Christentums‘‘ zu bestimmen unternimmt.

Ferner brauchen wir uns bei der spezifisch platonischen Lehre von der
Wiedererinnerung nicht weiter aufzuhalten, denn sie dient offenbar nur
als Hebel fiir den Hauptgedanken: daB der eine Mensch von dem anderen
nichts lernen (dies Wort in prignantem Sinne verstanden) und folglich
auch nicht einem anderen etwas schulden kann. In diesem Moment haben
wir nimlich das entscheidende Merkmal aller humanen Religisitiat zu
sehen: daB alle Menschen prinzipiell dem Gotte gleich nahe — oder auch
gleich fern sind; daB niemand als Lehrer fiir andere aufzutreten befugt
ist — so daB diese seine Worte nur gliubig hinzunehmen hatten, ohne das
Recht zu besitzen, ihren Inhalt auf ihre Wahrheit hin zu prifen —
und daB folglich dem Begriff der Autoritit (in strengem Sinne) innerhalb
des Menschlichen kein Platz eingeriumt werden darf.

Hiermit hat Kierkegaard, soweit wir sehen, eine addquate Bestimmung
von dem Wesen der humanen Religiésitit (in formaler Hinsicht) gegeben.
Denn eben hierin diirfte doch ihr charakteristisches Merkmal zu suchen
sein, daB das grundsatzliche Recht der Vernunft zu einer kritischen
Priifung des jeweiligen religidsen Inhalts anerkannt, und dieser nur dann
als wahr hingenommen und geglaubt wird, wenn er jene Prifung ertrigt
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und somit dem Betreffenden selbst als Wahrheit einleuchtet oder jeden-
falls als wahrscheinlich erscheint. In einer solchen Autonomie der -
menschlichen Vernunft hat ja auch schon Kant das Eigentiimliche aller
wahren Humanitiit gesehen. Iierkegaard pflichtet ihm hierin bei, wenn
er auch diese Ansicht , auf griechisch** ausgedriickt hat.

Es ist nun klar, daB, wenn das Christentum seine Eigenart behaupten
und etwas Besonderes neben der humanen Religiositit sein soll, sein
Wesen dann darin zu suchen sein muB, daB der Mensch die (religidse)
Wahrheit einfach auf Autoritat hinnimmt, d.h. es muB als Heteronomie
bestimmt werden kénnen. Hierauf ist also der Nachdruck zu legen und
hicht vornehmlich guf das ,absolute Paradox® im besonderen Sinne
Kierkegaards, d. h. auf die Vereinigung von den beiden einander qualitativ
Vverschiedenen Naturen (der menschlichen und der gottlichen) in Christi
Person. Denn dies letztere ist nur eine Folgerung aus jener ,sokrati-
schen Oraussetzung: wenn nimlich der eine Mensch nie zum ,,Lehrer
(und also zuy Autoritit in eigentlichem Sinne) fiir den anderen zu werden
Vermag, so kann Christus natiirlich kein Mensch, sondern mu3 Gott selbst
sem. Hiermit jgt zugleich gesagt, daB es von keiner wesentlichen Bedeu-
tung fiir das Bleibende in Kierkegaards Ausfithrungen sei, ob man seiner
Bestimmung von dem Begriffe Gottes beipflichten kann oder nicht. Mag
an auch Gott als das Ideal alles Irdischen und als die hichste Vervoll-
kommnung des Menschlichen auffassen — sofern es sonst einen Sinn haben
soll, vom Christentum als etwas Besonderem zum Unterschied von aller
bloB humanen Religidsitat zu sprechen, muB Christus doch zu gleicher
Zeit Mensch und der von allen Menschen qualitativ verschiedene , Lehrer**
sein, d. h. er wird auch so das »absolute Paradox* und damit dem Ver-
Stande ein Argernis bleiben. Als Mensch namlich steht er auf gleichem
FuBe mit allen anderen und ist nicht Gott niher als dieser — weshalb es
Widersinn Wware, wiirde er von ihnen verlangen, da8 sie von ihm , lernen‘,
ihn als Autoritat hinnehmen sollten — als , Lehrer*“ aber kann, ja muf
er eben all das verlangen und sprengt somit den Rahmen des Menschseins
(Was wir eben nur dadurch auszudriicken vermogen, daB wir ihm die
Pridikate .»Gott* oder ,,Sohn Gottes* beilegen — wie wir sie nun auch
des naheren fassen mogen).

Ist somit Christus das absolute Paradox, so folgt augenscheinlich
darans, daB auch das Verhiltnis des einzelnen zu ihm einen paradoxen
Charakter tragen muB. Sofern der Mensch namlich Christgliubiger ist,
™MuB er eine (religitse) Wahrheit einfach auf Treu und Glauben hinnehmen
und mithin , seine Vernunft kreuzigen‘‘, deren unverlierbares Pria;rogatl."
Ja ist, sich nur aus sich heraus fur die Wahrheit zu entscheiden. Mit
anderen Worten, sofern ich ,,glaube** (in prignantem Sinne dieses Wortes),
rerhalte ich mich heteronom zur Wahrheit und habe mich damit meines
heiligston Rechtes begeben — und doch glaube ich als ,,Mensch* d. h
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als ein Wesen, dessen hochstes Gesetz und eigentliche Wiirde als ,,Auto-
nomie bezeichnet werden kann. Ein solches Verhalten ist offenbar
von jeder sonstigen Stellungnahme der Menschen zur Wahrheit véllig
verschieden. Denn wenn auch oft im praktischen Leben der einzelne
irgendeine (z. B. historische) Auskunft auf die Autoritat dieses oder jenes
Menschen hin fir wahr hélt — ganz einfach weil nicht jeder alles wissen
kann — und sich insofern einem anderen gegeniiber ,,glaubend‘’ verhalt,
so liegt die Sache doch hier prinzipiell anders, als wo von jenem ,,Glauben‘
die Rede ist. In solchen Fallen habe ich namlich nicht grundsatzlich
auf mein freies und selbstindiges Urteil verzichtet, sondern es nur
aus praktischen Griinden sozusagen suspendiert — halte ich doch daran
fest, daB die betreffende ,,Wahrheit‘‘, die ich von einer Autoritit iiber-
nehme, innerhalb des Bereiches meines méglichen Wissens liege, und
behalte mir vor, gegebenenfalls meine Ansicht von ihr zu &ndern
oder sie eventuell ganz zu verwerfen (wenn namlich selbstindige Unter-
suchungen mich dazu fithren sollten, sie als entweder teilweise oder ganz
irrig anzusehen). Deshalb ,baue* ich denn auch in einem prinzipiell
anderen Sinne auf ein solches ,historisches Wissen®, als wenn ich ,,meine
ewige Seligkeit’* auf das Wissen von Christus (seiner Person und seiner
Lehre) ,,baue‘.

Wir werden nun auch verstehen, wieso der christliche Glaube nie
das Resultat einer Anstrengung von seiten des Menschen, sei es eines
Erkenntnis- oder eines Willensaktes, sein kann, sondern als ein ,,Geschenk
Gottes‘‘ oder als ein ,,Wunder‘‘ angesehen werden muB. In unserer Sprache
wiirden wir dies auch so ausdriicken kénnen, daB wir sagen: der Mensch
muB offenbar von ganz besonderer Natur sein oder ganz Eigenartiges,
Tief-Erschiitterndes durchgemacht haben, damit er eine derart ,un-
menschliche** und paradoxe Stellungnahme vollziehe, wie die ist, welche
in jenem Glauben gefordert wird. Kierkegaard selbst weist denn auch
ausdriicklich darauf hin, daB nur tiefes SiindenbewuBtsein den Menschen
dazu bewegen kann, sich in die Arme des Paradoxes zu werfen. Nicht
alle haben aber ein solches BewufBtsein oder kénnen es in dem MaBe
haben, wie erforderlich ist, um jenen verzweifelten Schritt des Glaubens
zu tun. Nicht fiir jeden Menschen wird es sich deshalb als das ,,Richtige*
herausstellen, ein Christ zu werden und sich damit dem Paradoxe zu er-
geben, sondern dies wird nur der Fall sein mit bestimmten einzelnen,
welche ihr Lebensweg und ihre besondere Veranlagung sozusagen ,natur-
notwendig* dahin fithren, oder, wie man auch sagen kann, die dazu gleich-
sam , pradestiniert‘ sind. Von solchen wird man denn auch sagen
konpen, daB ihr Glaube ein ,,Geschenk Gottes* und insofern ein ,,Wunder*
sei.

Ferner diirfte einleuchten,.daB Kierkegaard im Recht sei, wenn er
behauptet, alle Menschen, mdgen sie nun gleichzeitig mit Christus gewesen
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oder nicht, seien im Verhiltnis zu ihm wesentlich als gleichgestellt zu
betrachten. Denn die prinzipielle Frage, angesichts der sich alle zu ent;
seheiden haben, ist ja dieselbe, die namlich, ob ich Christus als , Lehrer
(in prignantem Sinne) ansehen will oder nicht, oder mit anderen Worben,
ob ich das Prinzip der Autonomie dem der Heteronomie opfern will oder
nicht. Dijeger letzten entscheidenden Frage gegeniiber scheint es von
unwesentlicher Bedeutung zu sein, ob man nun ein biBchen mehr oder
Weniger von dem Erdenleben und der Lehre Christi weif. Ein solches Wissen
und Nichtwissen kann wohl Unterschiede des Grades, nie aber einen
Prinzipiellen Unterschied bedingen.

Mit dem jetzt Hervorgehobenen meinen wir das Wesentliche vom
Unwesentlichen und Zufilligen in der Problembehandlung Kierkegaards
getrennt, ung Somit seine Grundgedanken in ihrer Reinheit dargestellt
zu haben. Der eigentliche Gehalt seiner Ausfilhrungen wird demnach
in ihrem Wert nicht, davon betroffen, ob man z. B. seine ,,griechischen®
Voraussetzu.ngen teilt oder seiner Bestimmung des Wesens Gottes bei-
zupflichten vermag. Man kénnte ihnen offenbar nur dadurch bei-
kommen, daB man zeigte, sie verfehlen das Wesentliche im Christentum
}md beschiftigen sich mit bloBlen , Konstruktionen. Hiermit hat es
indessen kejne Not. Wir meinen getrost behaupten zu konnen, daB
Kierke, gaard mit seinom . Projekt‘* den Kern eben der Religiositat getroffen

habe, welche man gewdhnlich als Christentum bezeichnet, namlich
ges orthodoxen oder kirchlichen Christentums. Dessen Wesen ist ja gerade
as’ Pri

nzip der Autoritit oder der Heteronomie — weil es, mag es nun
als Protestantismus oder als Katholizismus auftreten, als unerliBliche
Forderung aufstellt, die Menschen sollen von Christus (bzw. der Kirche)
»lernen, "d. h, etwas als Wahrheit hinnehmen, ohne es einer Priifung
durch dje Vernunft oder einer autonomen Kritik zu unterwerfen oder
unterwerfen zu diirfen. .
Somit scheint uns Kierkegaard eine endgiiltige ,,Kritik dex? _(kll‘ch'
0) Christentums* — oder vielmehr aller ,,positiven* Religion —
Sinne Kants gegeben zu haben, indem er seine notwendigen Voraus-
Setzungen klar und deutlich aunfgezeigt hat.

liche
im



28

Schopenhauers Lehre vom Genie.
Von Dr. Karl Gumpertz, Berlin.

rthur Schopenhauers Schriften bilden noch heut eine Fund-
grube physiologischer und psychologischer Wahrheiten,
die um so hoheren Wert erhalten, wenn man sie von dem
hochst diskutierbaren metaphysischen Grundprinzip ab-
lsst. Die originalste und fruchttragendste seiner Lehren
diirfte die vom Genie sein.

Wiihrend bei Platon die objektive Welt durch die Sinne fertig in den
Kopf hineinspaziert, setzt sich bei Schopenhauer die Wahrnehmung zu-
sammen aus dem sensualen und dem intellektualen Anteil. Zur Appre-
hension von Objekten kommt es durch einen unmittelbaren Schlufl des
Verstandes, dem die Sinnesempfindung lediglich den rohen Stoff geliefert
hat, welchen der Verstand mittels der a priori gegebenen Formen: Raum,
Zeit und Kausalitit in die objektive Auffassung der Korperwelt um-
arbeitet. Diese Erkenntnis der AuBenwelt hat bereits das Tier; es er-
kennt aber nur die Beziehungen der Objekte zu dem Subjekt des Erkennens,
zu sich. Der Mensch erkennt schon Beziehungen der Objekte zu einander,
Die so wahrgenommenen Dinge sind immer werdend und vergehend.
Auch das, was die Wissenschaften an den Dingen betrachten, ist im wesent-
lichen gleichfalls nichts als ihre Relationen; die Verhiltnisse der Zeit,
des Raumes, die Vergleichung der Gestalten, Motive der Begebenheiten.
Was sie von der gemeinen Erkenntnis unterscheidet, ist bloB die Form,
das Systematische, die Erleichterung der Erkenntnis durch Zusammen-
fassung alles einzelnen mittels Unterordnung der Begriffe ins allgemeine,
und dadurch erlangte Vollstindigkeit derselben. Alle Relation hat selbst
nur ein relatives Dasein; z. B. alles Sein in der Zeit ist auch wieder ein
Nichtsein; jede Erscheinung in der Zeit ist auch wieder nicht, denn was
ihren Anfang von ihrem Ende trennt, ist eben nur Zeit, ein wesentlich
Hinschwindendes, Bestandloses und Relatives, hier Dauer genannt. Von
den Dingen selbst erfahren wir so nichts.

Es gibt aber eine Erkenntnisweise, welche nicht auf die Beziehungen
der Dinge gerichtet ist, sondern sich génzlich verliert in dem , Was* des
Gegenstandes, dann ist es, als ob der Gegenstand allein da wire ohne
jemanden, der ihn wahrnimmt: der Anschauende ist von der Anschauung
nicht mehr zu trennen. Dann ist, was so erkannt wird, nicht mehr das
einzelne Ding, sondern seine ewige, zeitlose (platonische) Idee; eben
dadurch ist zugleich der in dieser Anschauung Begriffene nicht mehr
Individuum, sondern reines, willenloses, schmerzloses Subjekt des Er-

kenn ens.
Wenn man nicht mehr wei, daB man dazu gehort, fait man die

Welt rein objektiv auf, und alle Dinge stellen sich um so schéner dar, je
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mehr man sich bloB ihrer und je weniger man sich seiner selbst bewuBt ist.
Diese reine Kontemplation ist ein Bestandteil des #sthetischen Genusses.

Das Wesen des Genius besteht nun in der iiberwiegenden Fihigkeit
zu solcher Kontemplation, Genialitit ist die Fihigkeit, sich rein anschauend
zu verhalten, sich seiner Personlichkeit auf eine Zeit véllig zu entdulBern,
um als rein erkennendes Subjekt, klares Weltauge iibrigzubleiben und
dieses nicht auf Augenblicke und mit soviel Besonnenheit als nétig ist,
um das AufgefaBte durch iiberlegte Kunst zu wiederholen.

Bei immer mehr herabgesetztem SelbstbewuBtsein und immer deut-
licher werdendem BewuBtsein der wahrgenommenen Dinge tritt mehr und
mehr die Besonnenheit ein, und dadurch kommt es allmihlich dahin,
dafl bisweilen, wenn auch selten, und dann wieder in hochst verschiedenen
Graden der Deutlichkeit es wie ein Blitz durch den Kopf fihrt, mit ,,was
18t das alles“ oder »Wie ist es beschaffen“. Die erste Frage wird, wenn
Sle grofle Deutlichkeit und anhaltende Gegenwart erlangt, den Philosophen,
die andere ebenso den Kiinstler oder Dichter machen.

SchOpenha.uer beschiftigt sich sehr ausfithrlich mit der Individualitit
des Genies. Wihrend des genialen Anschauens und Konzipierens ist der
Mensch von Leidenschaften frei und zeigt die nur dem objektiv gerichteten
Geiste eigene Ruhe und Heiterkeit. Aber dem so begiinstigsten Indivi-
duum eérwachsen vielfiltige Nachteile. Is wendet die den aeternae veritates
2ugedachte Erkenntniskraft auf die gemeinen Dinge des téaglichen Lebens
an, welche alsdann eine monstrése VergréBerung erhalten und den Genialen
m Affekte versetzen, die dem Niichternen unbegreiflich bleiben. Bei
der Vorwiegenden Beschiftigung mit Ideen erfaBt er seine eigenen Be-
ziehungen zur Umwelt unrichtig und findet seinen Weg nicht. Die
Leistungen des Genies dienen nicht dem gemeinen Nutzen und werden
von der Mitwelt nicht verstanden, seine Werke finden keine Schitzer,
weil sie nicht bloB tiber die Leistungs-, sondern auch iiber die Apprehen-
Sionsfihigkeit des anderen hinausgehen, wihrend das blo8e Talent immer
zur Zeit kommt und sogleich gewiirdigt wird.

Von somatischer Seite verlangt Schopenhauer fiir das Genie eine
Reihe anatomischer und physiologischer Eigenschaften, die es zu einer
~fast portentosen‘* Ausnahme stempeln. Das Gehirn mufBl besonders
entwickelt (Byrons Gehirn soll sechs, Cuviers fiinf Pfund gewogen haben),
von feiner Struktur sein, das iibrige Nervensystem sehr diinn, ,,damit das
Gehirn sein Parasitenleben auf dem Organismus recht entschieden, ab-
gesondert, kriftig und unabhingig fithren kann‘‘. Soll der Geniale d‘:‘dufch
nicht frithzeitig aufgerieben werden, so bedarf er einer guten Kons!ntutlon
und energischer Lebenskraft, sogar eines guten Magens, welcher ja auch
das Gehirn zy versorgen hat.

Die Beschaffenheit des Gehirns und Nervensystems sei Erbteil von der

Mutter, vom Vater miisse aber ein lebhaftes leidenschaftliches Temperament
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hinzukommen, sich somatisch darstellend als ungewohnliche Energie des
Herzens und Blutumlaufs; ein phlegmatisches Genie hilt unser Philosoph
fir unmoglich. Aus dem vom Vater kommenden leidenschaftlichen
Temperament erkliren sich auch die leidenschaftlichen Aufwallungen
des Genialen, welche gelegentlich an Verwandtschaft mit dem Wahnsinn
denken lassen.

Es werden keineswegs alle Séhne eines energischen Vaters und einer
intelligenten Mutter Genies; gewdhnlich gerst nur der dlteste Sohn so
auBerordentlich, da bloB bei seiner Zeugung der Vater im Alter der
Kraft und Leidenschaftlichkeit stand; auch der miitterliche Intellekt
kann Verédnderungen unterliegen. Frauen konnen talentvoll, aber nie
genial sein.

Zwischen dem Genie und dem Kindesalter findet eine gewisse Ahnlich-
keit statt. Beim Kinde eilt die Entwicklung des Gehirns und Nerven-
systems der des iibrigen Organismus voraus. Das Kind schaut objektiv
in die Welt, sein unschuldiger und klarer Blick erreicht bisweilen den
orhabenen kontemplativen Ausdruck, mit welchem Raphael seine Engels-
kopfe verherrlicht hat. Wie es eine Jugendschénheit (beauté de diable)
gibt, so auch eine Jugend-Intellektualitit, welche jeder in der Kindheit,
einige auch in der Jugend haben, und nur wenige Auserwihlte bis ins
hohere Alter behalten, wihrend der Gewdhnliche nur des subjektiven
Interesses fahig ernsthaft und niichtern in den Dingen immer blo8 Motive
fiir sein Tun sieht.

Das Privalieren des Intellekts im Kindesalter wird nach Schopenhauer
bestiitigt durch eine Beobachtung von Cuvier und Flourens. Der menschen-
ghnliche Orang-Utan zeige die Menschenihnlichkeit des Gesichts und
entsprechend Anstelligkeit und Verschlagenheit nur in frithester J ugend.
Wenn er ilter wird, nimmt er an Kraft zu, bekommt aber niedrige Stirn,
vorstehende Kiefer und verliert gianzlich die frither an ihm bewunderte
Anmut und Schlauheit, die jetzt bei erlangter groBer Kérperkraft zu
seinem Schutze und zur Erhaltung der Art entbehrlich ist.

Schopenhauers Lehre: der Intellekt wird vererbt von der Mutter,
der Charakter vom Vater — wird durch eine Reihe von Beispielen gestiitzt,
die natiirlich nicht einwandfrei sind. Vermutlich hat unseren Philosophen
in erster Linie sein eigener Werdegang bestimmt: er lebte in Uneinigkeit
mit seiner schriftstellerisch begabten Mutter, wihrend sein Vater, ein
GroBkaufmann, ihm neben irdischen Giitern wohl auch eine gewisse Hart-
néckigkeit in Geldangelegenheiten vererbt hatte, und sein leidenschaftliches
Temperament ihn zu Konflikten mit den ethischen Postulaten seiner
Philosophie fiihrte.

Wie wir sehen, zieht Schopenhauer gern die Beobachtungen der
Naturforscher als Stiitzen seiner Philosopheme heran, ist aber selten
geneigt, den , Herren vom Tiegel und der Retorte* Gleichberechtigung
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ZUzugestehen, ihnen gegeniiber fithlt sich der Philosoph als , Montblanc
neben einem Maulwurfshaufen*. Nur Cuvier und Bichat zitiert er auch
als Denker, und Cuviers groBes Hirngewicht wird schon fiir die Naturge-
schichte des Genies verwendet. Bei der wissenschaftlichen Erkenntnis-
weise, welche die Beziehungen der Objekte zueinander studiert, ist ja
auch Objektivitat der Anschauung, Zuriicktreten des Subjekts erforderlich,
und unser Philosoph gibt an einer Stelle zu, daB diese Anschauung bereits
den Ubergang von der gemeinen interessierten zu der reinen, objektiven,
kiinstlerischen bilde, Der Mathematiker, der lediglich mit Begriffen
arbeite, stehe aber der genialen Erkenntnis- und Produktionsart fern.

Gleichwoh] erhslt Schopenhauers Genielehre eine auffallende Be-
stétigung durch einen mathematischen Physiker. Helmholtz begriindet
die Intellektualitit der Wahrnehmung (deren Entdeckung er filschlich
Kz{.nt zuschreibt) ganz #hnlich wie Schopenhauer, dessen mystischen

illen ung Pessimistische Weltanschauung er allerdings energisch ab-
lehnt. In ger Gegnerschaft gegen die Hegelsche Philosophie ist er mit
unserem Philosophen durchaus einig.

Schopenhauers Lehre vom Genie liest sich aber gerade so, als ob
Helmholtz Mode]) dazu gestanden hatte. Die schéne Helmholtz-Biographie
von K('inigsberger bestitigt in Abbildungen und Notizen iiber die Jugend-
zeit des Gelehrten alle Schopenhauerschen Postulate: den Ausdruck voll-
kommener Ruhe und Geistigkeit, die bei allem Ernste iiber das Gesicht
dusgegossene Heiterkeit (in hilaritate tristis), die grofle Besonnenheit,
BeObaChtungsga,be und plastische Ausdrucksweise, dabei den Mangel
Praktischer Ordnung, das Verlangen nach einer Stiitze in persénlichen
Angelegenheiten, die starke Erschiitterbarkeit, schlieBlich der zerebielen

ongestionen, die ganze Lebensauffassung sub specie aeternitatis, bei
er wissenschaftliche und kiinstlerische Interessen iiberwiegen.

Helmholtz gibt selbst eine Definition der genialen Anschauung:
»Die héchste Art des Anschauens, wie wir sie im Schauen des Kiinstlers
finden, ist ein solches Erfassen eines neuen Typus der ruhenden oder be-
wegten Erscheinung des Menschen und der Natur. Wenn sich die gleich-
artigen Spuren, welche oft wiederholte Wahrnehmungen in unserem Ge-
déchtnisse zuriicklassen, verstirken: so ist es gerade das GesetzmiBige,
Wwas sich am regelméBigsten gleichartig wiederholt, wihrend das zufallig
Wechselnde verwischt wird. Dem liebevollen und achtsamen Beobachter
erwichst auf diese Weise ein Anschauungsbild des typischen Verhaltex.ls
der Objekte, die ihn interessieren, von dem er nachher ebensowenig weil
wie es entstanden ist, als das Kind Rechenschaft davon geben kann, an
Welehen Beispielen es die Bedeutung der Worte kennengelernt hat. DafB
de}‘ Kiinstler Wahres erschaut, geht daraus hervor, daB es uns wieder
mit der Uberzeugung der Wahrheit ergreift, wenn er es uns an einem von
den Stérungen des Zufails gereinigten Beispiele vortrigt. Er aber ist uns
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darin iiberlegen, dafl er es aus allem Zufall und aller Verwirrung des
Treibens der Welt herauszulesen wullte . . .«

,,Etwas von dem Blicke des Kiinstlers, von dem Blick, der Gocthe
und Lionardo da Vineci zu groBen wissenschaftlichen Gedanken leitete,
mufB der rechte Forscher immer haben. Beide, Kimnstler wie Forscher,
streben . . . dem Ziele zu, neue Gesetzlichkeit zu entdecken . . .

Bei seinen eigenen Arbeiten gibt Helmholtz zu, durch giinstige Einfille
unterstiitzt worden zu sein, die oft plétzlich eintraten wie eine Inspiration.
,,Nie kamen sie dem ermiidenden Gehirne und nie am Schreibtisch. Ich
mufte immer mein Problem nach allen Seiten soviel hin und her gewendet
haben, dafBl ich alle seine Wendungen und Verwickelungen im Kopfe
iiberschaute . . . Dann muBte, nachdem die davon herrithrende Ermiidung
voriibergegangen war, eine Stunde vollkommener kérperlicher Frische
und ruhigen Wohlgefiihls eintreten, ehe die guten Einfille kamen. Oft
waren sie des Morgens beim Aufwachen da; besonders gern aber kamen
sie bei gemachlichem Steigen iiber waldige Berge in sonnigem Wetter.
Die kleinsten Mengen alkoholischer Getrinke schienen sie zu verscheuchen.¢

Helmholtz macht uns auch mit der Kehrseite der genialen Veranlagung
bekannt: den Leiden, welche er auszustehen hatte, wenn die erlésenden
Einfalle nicht kommen wollten.

Die iibereinstimmende Auffassung des Naturforschers wie des
idealistischen Philosophen zeigt sich auch darin, daB beide den Naturgenuf
als asthetisch und didtetisch stirksten Faktor betrachten. So heiBt es
bei Schopenhauer: , Wenn wir den Anblick einer schonen Aussicht blof3
als Gehirnphinomen in Betracht nehmen, so ist es das einzige stets ganz
regelrechte und vollkommene unter den komplizierten Gehirnphanomenen
da alle ubrigen, zumal unsere eigenen Gedankenoperationen im Formalen
oder Materialen mit Mingeln oder Unrichtigkeiten mehr oder weniger
behaftet sind. Aus diesem Vorzug des Anblicks der schénen Natur ist
zuniichst das Harmonische und durchaus Befriedigende seines Eindrucks
zu erkliren, dann aber auch die giinstige Wirkung, welche derselbe auf
unser gesamtes Denken hat... IKine schdne Aussicht ist daher ein
Kathartikon des Geistes, wie die Musik nach Aristoteles des Gemiites
und in ihrer Gegenwart wird man am besten denken.*

Der Leser dieser Zeitschrift wird fragen: Wo steckt der piadagogische
Wert dieser Darlegungen? Das Genie ist ja eine ganz vereinzelt vor-
kommende, vielleicht gar ausgestorbene Menschenart. Zu erlernen ist
ja das Genie nicht. Schopenhauer sagt selbst: Wer eine Gans zur Mutter
und eine Schlafmiitze zum Vater gehabt hat, wird keine Ilias schreiben
und wenn er auf zwanzig Universititen studiert.

Die Gabe der genialen Betrachtungsweise hat aber jeder einmal,
wenn er auch nicht die zu eigener Schépfung erforderliche Besonnenheit
crlangt.
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In Dickens ,»Nikolas Nickelby* tritt ein junger Lord auf, der als
schwachképfig und verbummelt geschildert wird. Er steht vor einem
schweren Duell und fihrt morgens mit seinem Sekundanten zu einer.ent-
fernten Wiese. Dg heiit es: ,Der junge Mann betrachtete mit einem
noch nie vorher empfundenen Interesse alles um sich her: Baume, Felfler.
Gérten und Hecken, Uber der Landschaft lag tiefer Frieden, feierliche
Ruhe, die einen seltsamen Gegensatz zu der Verstortheit seines Inneren
bildeten. Er hegte keine Furcht, aber die Wut, die in ihm aufgelodert
war, erlosch..., Der Kapitin neckte ihn wegen seiner Schweigsamkeit
und beide begannen zu plaudern und zu lachen. Als sie anhielten, entdeckte
der junge Lord zu seiner Verwunderung, daB er sich eine Zigarre ange-
brannt und unterwegs geraucht hatte, was er ganz unbewuBt getan. A.lso
selbst bei einem intellektuell Unterwertigen tritt in kritischer Situation
objektive Auffassung der Natur und partieller Verlust des SelbstbewuBt-
seins auf,

Die Kindheit und friihe J ugend bezeichnet Schopenhauer als die
Zeit, der Uninteressierte Anschauung eigentiimlich ist. Das ist cum grano
salis zu verstehen. Asthetische Betrachtung der Natur oder eines Kunst-
werks ist erst, mdglich, wenn die Teileindriicke nach ihren Relationen
bekannt, sind. Den malerischen Eindruck einer schonen Aussicht ge-
winnen Kinder nicht, schon weil das perspektivische Sehen nicht aus-
gebildet ist,
GroBere Knaben sind wohl imstande, die Schonheit von Versen zu
erkennen, auch gelesene oder auswendig gelernte wiederzugeben. Wir
dirfen uns aber eines nicht verhehlen: die dsthetische Auffassung leidet,
Wenn das Kunstobjekt in Beziehung zur Person gebracht wird. Der Schiiler
haBt griechische Verse, die er mithsam skandiert und noch schwerer
grammatisch analysiert. In Knaben- und Midchenschulen werden deutsche

men nicht geliebt, die zu den gefiirchteten Charakteraufsitzen her-
halten miisgen, Denkmiler, die wir beschreiben, Skulpturen oder _Ge-
milde, deren Sinn (!) wir wiedergeben sollen, erwecken meist geringe
Begeisterung.

Die klassische Ferienlektiire, deren Wahl dem Gymnasiasten freist(?ht,
Wire geeignet, asthetisch genossen zu werden, wenn die Vorkenntnisse
groBer wiren.

Das Reisen, besonders in Form der gemichlichen Wanderung iiber
Berge, das gerihmte Kathartikon Schopenhauers, wird manchem j ugend-
lichen Wanderer reinen GenuB bereiten, die fremde Gegend bietet kein
Motiv fiir egoistische Wiinsche dar. o

. Aber die Wandervereine stéren den reinen GenuB durch ihre Disziplin,
thre Koteriesprache, hie und da. auch alkoholische Gebrauche. Der Wanderer
ann nicht ejng werden mit der Natur, wenn er eins bleiben soll mit dem

Subjektive Zwecke verfolgenden Verbande.
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So verbleibt als Schule firr die geniale Auffassung im wesentlichen
das Versenken in die Dichterwerke der Genies unserer Nation. Tragédien
erwecken den hochsten Genul im Jiinglingsalter, da die Illusion der Bithnen-
darstellung stirker wirkt. Nur der jugendliche Zuschauer identifiziert
sich mit einer auch maBigen Darstellung groBer Dichtwerke, der gereifte
wird nur durch ganz seltene, geniale Darstellungskiinstler fortgerissen.

Das Theaterstiick, insbesondere das biirgerliche Schauspiel, wird
nicht allgemein als reines Kunstwerk angesehen; eine Richtung erteilt
ihm den Zweck an der sozialen Frage mitzuarbeiten. Ob bei solcher Vor-
aussetzung die Imagination leichter oder schwerer auftritt, lasse ich dahin-
gestellt.

Nach Schopenhauer gehdrt unser Gefallen am Trauerspiel nicht
dem Gefiihl des Schonen, sondern dem des Erhabenen an. Das Erhabene
in der Natur wendet uns von eigenen Interessen ab, um uns rein anschauend
zu verhalten. Bei der tragischen Katastrophe gehe uns die Erkenntnis
auf, daB die Welt, das Leben kein wahres Geniigen gewihren konne. Der
tragische Geist leitet demnach zur Resignation hin.

Unser Philosoph vindiziert damit diesem Kunstwerke ein ethisches
Ziel, das aber nur dem in die spezifisch Schopenhauerische Metaphysik
Eindringenden verstindlich werden kann und damit — ebenso wie die
héchst originale Metaphysik der Musik — den Rahmen dieser Abhandlung
iiberschreitet.

Aberglaube und Wissenschaft.
Landgerichtsdirektor Dr. Albert Hellwig in Potsdam.

Fle mehr man sich in die Psychologie des Aberglaubens ver-
tieft, desto mehr merkt man, daB das Problem, wie es mog-
lich ist, daf sich so mancher Aberglaube bis in das zwanzigste
Jahrhundert lebensfihig erhalten hat, auBlerordentlich ver-
: wickelt ist. Es lassen sich vielerlei Momente anfiithren, deren
Zusammenwirken es bewirkt, da der Aberglaube noch nicht ausgestorben
ist, und wenn nicht alles triigt, fiir immer ein steter Begleiter des Menschen-
geschlechts bleiben wird.

Meistens sind es sehr irrationale Griinde, die diese Wirkung hervor-
rufen; doch darf man nicht auBler acht lassen, daB auch nicht alles Aber-
glaube ist, was dafiir gehalten wird und daB gar mancher aberglaubischen
Meinung doch immerhin ein gewisser berechtigter Kern zugrunde liegt.
Nicht selten handelt es sich um zwar richtig beobachtete Tatsachen, die

t
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nur falsch gedeutet, werden, mitunter ist sogar das, was wir als aberglaubisch
ansehen, in Wirklichkeit gar nicht abergliubisch, sondern richtig.

Wir diirfen eben nicht vergessen, daBl nicht nur Wissenschaft und
Glauben, sondern auch der Aberglaube ein relativer Begriff ist. Wer die
Geschichte der Wissenschaft und die Geschichte des Glaubens kennt, der
weill nur allzy gut, da es imLaufe der Jahrtausende gar nicht so selten
vorgekommen ist, daB eine Meinung, die lange Zeit hindurch als wissen-
schaftlich begriindet gegolten hat, eines Tages zum Aberglauben herab-
gesunken ist oder daf umgekehrt Anschauungen, die vielleicht Jahr-
hunderte hindurch als térichter Aberglaube verspottet oder doch nicht
geachtet worden sind, eines Tages bei naherer Nachpriifung durch die
Wissenschaft, als durchaus berechtigt anerkannt worden sind. DaB in
den Glaubenslehren vieles gelehrt worden ist, was spitere Zeiten oder
andere Glaubenslehren als verkehrt und abergliubisch gebrandmarkt
haben, braucht nicht ndher ausgefithrt zu werden.

Einige Fille will ich als Beispiel dafiir anfithren, daB in der Tat manchen
alten Volksanschauungen ein berechtigter Kern zugrunde liegt.
Nach einem alten Volksglauben ist das Aalblut giftig. Nachdem man
lange Zeit, dies alg Aberglauben angesehen hatte, gelang es neuerdings
ofessor Mosso in Turin nachzuweisen, daB im Aalblut tatsichlich ein
dem Schlangengift shnliches Gift enthalten ist. Er injizierte wechselnde
Dosen Hunden, Kaninchen und Tauben und fand, daB eine Dosis von
0,001 bei den Tieren den Tod durch Lihmung des Atemzentrums herbei-
fiihrte. Nach Dp. Springfield wurde die Giftigkeit des Aalblutes durch
Versuche im Psychologischen Institut in Greifswald bestitigt, doch waren
hier weit groflere Dosen erforderlich. Wie unser Gewihrsmann Dr. Kelp
emerkt, ist dies nichts besonderes, da erfahrungsgemifB3 die tierischen
Gifte in den siidlichen Klimaten eine heftigere Wirkung entfalten als in
den geméiBigten,
Dem Glauben, daB der Fluch eine schidliche Wirkung ausiiben kénne,
nicht so sinnlos, wie es scheinen kénnte. Zahlreiche Beispiele lassen
sich dafiir anfithren, daB der Fluch in der Tat die gewiinschte Wirkung
hat, nicht nur bei Naturvélkern, sondern auch bei uns. Wir sind heutzutage
WO wir den gewaltigen EinfluB kennen, den die Suggestion auf die Psyche
und dadurch auch auf die psychischen Funktionen auszuiitben vermag,
vollkommen fihig, eine derartige Wirkung zu verstehen. Es sind ir} der
Tat namentlich von Ethnologen eine ganze Reihe von gut beglaublg'fen
Fillen geschildert worden, in welchen diese Wirkung auch eingetr.eten ist,
und der Ziricher Ethnologe Otto Stoll erwihnt in seinem ausgeze{chneten
Werk iiber »Suggestion und Hypnotismus in der Vélkerpsychologie aus-
driicklich, daf er eine derartige Wirkung des Fluches durchaus fiir mglich
halte, Beriicksichtigt man diese Tatsache, so wird man erkennen, da

das Sogenannte Totbeten und andere mystische Prozeduren, durch die man
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bewirken will, daB ein Dieb oder ein anderer Feind stirbt oder doch schwer
krank wird, keineswegs so harmlos sind, wie man vielfach glaubt.

Mit diesen Anschauungen steht in einem gewissen Zusammenhang
auch der Hexenglaube, denn es leuchtet ein, daB ebenso wie die Furcht
vor einem Fluch auch die Furcht, behext zu werden, jemanden krank zu
machen vermag. Interessante Beispiele hierfir hat vor einigen Jahren
Dr. Frank auf Grund der Beobachtungen im hypnotischen Laboratorium
der Pariser Charité mitgeteilt. Ein achtzehnjahriges Midchen litt an
einer auf hysterischer Grundlage beruhenden Kontraktur des rechten Armes.
Sie wurde mittels der Hypnose in vier Tagen gesund. In der Nacht darauf
wurde sie aber plotzlich stumm. Man versuchte alles mogliche, um durch
Gegensuggestionen dies neue Leiden zu heilen. SchlieBlich kam man
auf den Gedanken, sie mdchte wohl glauben, behext zu sein. Man hypnoti-
gierte sie wieder und suggerierte ihr, die Person, welche das Leiden hervor-
gerufen habe, stehe vorihr. Alsder dritte, der den unbekannten Missetiter
darstellte, vor ihr stand, zeigte die Kranke sofort den Ausdruck des Ent-
setzens und der hochsten Angst. Der angebliche Missetéiter suggerierte
ihr jedoch mit lauter Stimme, sie sei nun wieder ganz gesund. Und wirklich
wurde das Madchen von ihrer Stummheit geheilt. Es stellte sich jetzt
heraus, da8l ihr Vater, der in seinem Dorf als Zauberer bekannt war, ihr,
als sie gegen seinen Willen nach Paris in den Dienst ging, wiitend nachrief:
,,Von heute ab wirst du immer krank sein und niemand sonst als ich wird
‘dich heilen konnen.“ Ein anderer Fall betraf eine siebenundzwanzig-
jihrige Frau, die das Bild eines schweren hysterischen Anfalls bot und vorher
mit allen moglichen Arzeneien vergeblich behandelt worden war, durch
Suggestion und Hypnose aber bald geheilt wurde. Die Ursache ihres Leidens
klingt allerdings ratselhaft. Bald darauf kam sie ebenso krank wieder
in die Charité, wie sie vordem gewesen war und gestand nun endlich, sie
habe sich frither von einer weisen Frau behandeln lassen, die sie schlieBlich
als sie ibhr nicht genug Entgelt gegeben habe, verflucht habe, sie werde
von nun an immer krank sein und nur durch sie geheilt werden konnen.
Erst als man dementsprechend das Suggestionsverfahren einleitete, gelang
es die Patientin endgiiltig zu kurieren.

Dieselbe Wirkung wje die Fremdsuggestion eines schiidlichen Ein-
flusses kann natiirlich die Awutosuggestion auch haben. Hierauf
zum Teil diirfte der Glaube beruhen, da der Meineidige von Gott auf der
Stelle bestraft werde, indem seine Schwurhand kataleptisch wird, er in
Krankheit verfallt oder stirbt. Die Furcht, daB jene Meineidsfolge ein-
treten werde, mag in der Tat in dem einen oder anderen Falle die gefiirchtete
Wirkung herbeifithren. So wurde im Jahre 1905 aus Smyrna von einem
Scheidungsprozesse berichtet, den eine Griechin gegen ihren Ehemann
vor dem dortigen geistlichen Gericht angestrengt hatte. Eine ihrer T6échter
aus erster Ehe sagte zugunsten ihres Stiefvaters aus. Die dariiber empérte
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Klagerin beschuldigte daraufhin ihre Tochter der Liige und eines verbreche-
rischen Verhiltnisses mit ihrem Stiefvater. Zuerst sprachlos iiber diese
vollkommen haltlose Beschuldigung, ergriff dann das Midchen das Kruzifix
und rief feierlich Gott und den Heiland an, diese boswillige Liige auf der
Stelle zu bestrafen. Vermutlich aus Schreck iiber diese Beschwdrung,
sank die Mutter von einem Schlaganfall niedergeworfen, tot hin. Ein
dhnlicher Fall hat sich kurze Zeit vor dem Kriege vor dem Mainzer Schoffen-
gericht, zugetragen, wo ein Zeuge, der des Meineids beschuldigt wurde,
vom Schlag getroffen wurde und kurz darauf starb. Wenngleich es natiir-
lich auch sehr wohl méglich ist, daB der Betreffende aus Entriistung iiber
d'ie Beschuldigung sich so aufgeregt hat, daB ihn der Schlag riihrte, so lafit
sich andererseits doch auch die Méglichkeit nicht von der Hand weisen,
d.&B er in der Tat einen Meineid geleistet hatte und nun, als ihm in 6ffent-
licher Verhandlung dies vorgeworfen wurde, so erschrak, daB ihn der
Schlag rithrte, Tm ersteren Falle wiirde der Fall ein neuer Beleg fir die
zufillige anscheinende Bestitigung eines Aberglaubens sein.

Eine bekannte Erfahrung ist es auch, daf die moderne Wissenschaft
gar viele Heilmittel, welche die Volksmedizin schon seit Jahrzehnten und
Jahrhunderten angewandt hat, iibernommen hat. Wer sich fiir diese
Frage niher interessiert, der findet viele Belege in dem grofien Werk iiber
i'VergleiChende Volksmedizin‘‘, das Hovorka und Kronfeld verdffentlicht
haben.

Dera,rtige Tatsachen darf man nicht auBer acht lassen, wenn man
iiber den Aberglauben urteilen will. Es geht gewiB nicht an, alles in Bausch
und Bogen zu verwerfen nur deshalb, weil es in abergliubischer Form
auftritt, oder weil es lange Zeit hindurch, vielleicht jahrhundertelang, als
Aberglauben gegolten hat. Andererseits muB8 man sich aber erst recht
vor dem entgegengesetzten Fehler hiiten und aus der Tatsache, daB in
vereinzelten Fallen sich Anschauungen und Meinungen, die von der herr-
schenden wissenschaftlichen Meinung dem Aberglauben zugezéhlt worden
Sind, sich schlieBlich doch als berechtigt herausgestellt haben, zu schlie-
Ben, daB die Wissenschaft auf Trrwegen geht und daB der Aberglaube im
alten oder neuen Gewand in seinem wesentlichen Kern begriindet sei.
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Streiflichter.

Gesunde Gegensidtzlichkeit und ihr Ausgleich. Es gibt Menschen, die
sich erst dann einer Bewegung anschlieBen, wenn sie 519, Wahrscheinlichkeit
fiir ihre erfolgreiche Entwicklung sehen, und zwar verstehen sie darunter 519, duBere,
also materielle Garantien. Diese Leute haben rechnen gelernt und halten sich fiir
Realpolitiker. Die Natur und die Geschichte arbeiten etwas anders. Beispicle an-
zufiihren eriibrigt sich, denn es gibt einfach kein irgendwie groBes Geschehen, das
mit 519, duBerer Garantiequote begonnen hitte. Die ganze Organisation der
Natur ist vielmehr auf dem radikalen Gegenteil aufgebaut; alles GroBe beginnt
mit der Heranziehung und Verwertung des Kleinsten, denn auch nur zwei oder
drei Atome waren es, die das erste Molekiil durch innigste Gemeinschaft bildeten
und so iiber Plasma und Zellenstaat zur Vielzelligkeit des einheitlich groBen Or-
ganismus gelangten. Was war die Urheberschaft? Die Intensitit des Willens im
Atom. Der Wille hat also alle Chancen, wenn er selbst vor keiner Position Halt macht.

Die Stellung eines Menschen zum Gemeinsamkeitsproblem ist der MaBstab fiir
den Wert des von ihm aufgebrachten guten Willens. Die nationale wie die religitse
Frage hat auf allen Ebenen ihre Triger an diesem MaBstab gemessen: was du willig
bist einzusetzen fiir die Genossenschaft, das bist du wert. Tief in der Menschheit
liegt das Bediirfnis, sich zu beweisen, was sie fiir den andern zu tun vermag. Am
jungen sieghaften Nazarenertum sehen wir dies Bediirfnis besonders gravierend in
der hohen Wiirdigung der sozialen Frage, aber ebensowohl sehen wir auch mit dem
Nachlassen dieser Selbstbeweis- und Kontrollierpflicht an Hand lebendiger Leistungen
die Entstehung und Vermehrung von papierenen Beweisen.

Der Zeitmesser der Gegenwart deutet uns wieder eine Epoche an, in der Leben
mehr als Papier und Blut mehr als Tinte gilt, und darum beweist sich auch das Leben
selber nach dem Prinzip, das ihm im Blute liegt.

Wir genesen alle am Gegensatz. Diamant schleift den Diamanten, Gift ver-
treiben wir durch Gegengift, und den Menschen stellen wir unter Menschen. Denn
wenn bei diesen drei Begriffen sich auch die Namen decken, das Wesen der Dinge
reibt sich aneinander dank ihrer bis ins feinste differenzierten Eigenart. So findet
auch der Mensch, er sei im Koénigshaus oder in der Tagléhnerhiitte geboren, die ihm
entsprechenden Gegensiitze sowohl in Verhiltnissen wie in Menschen vor. Das
Leben sorgt selbst mit derselben Intensitit dafiir, wie es der Erde Tau und Regen,
Sturmwind und Sonnenglut spendet. Wunderbare Gesetze lassen ihm all das zu-
kommen, was seinem Verhiltnisse als verkleinerte Erde entspricht.

So wissen wir, daB vor allen Formen eins war: die Bewegung. Und ehe unsere
groBe Maschine, Herz genannt, zum ersten Kolbenschlage ausholte, um das Blut in
die Schlagadern zu driicken, lingst bevor unsere Form das Licht der Welt erblicks
hatte, da hat schon dieselbe Bewegungsenergie, die diese Maschine tiglich antreibt,
in anderer Form gearbeitet. Und wenn diese Form im Verhiltnis zum Kindeskorper
auch nur wie ein Saatkorn zur Eiche war, so beeintrichtigte das nicht die Energie
der Umdrehung in jedem Molekiil, die so rasend war, daB die Schnelligkeit, mit
der sich die Erde um die Sonne dreht, dagegen nicht aufkommen kann. Nicht die
GréBe des Korpers verbiirgt seine Energiemenge. Gerade im kleinsten Radium
wohnt die groBte Kraft und der leistungsfihigste Widerstand.
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So liegen des Menschen Ideale lingst als ewige Fundamente in ihm selber, und

ann es denn sehr wohl mit absoluter GewiBheit aussprechen, dal ein ewiger

e der Tatsache zugrunde liegt, daB

1. nichts verloren gehen soll,

2. alle Gegensitze den Sinn haben, die Wiederherstellung der Urspriinglichkeit
minderwertig gewordener Atome zu bewirken,

- alle Gegensitalichkeit ihren Ausgleich findet bei richtiger Funktion der
Zentrale, dem Herzen.

Die Gegensiitzlichkeit wird nicht aufgehoben, sondern ihre Energie wird ver-
W.'andelt und dadurch segensreich verwertet, da Blut und Blut (rotes und ,,weiles*)
Sich fortgesetzt willig verwandeln lassen, um damit auch dem Gegensatze zur Ver-
wandlung zu helfen, Dieses Prinzip ist also himmelweit entfernt von dem Eigen-
9N, mit dem menschlicher Egoismus an der Aufrechterhaltung von Gegensitzen
festhéilt und worin ihn lediglich die Absicht leitet, nichts herzugeben zur Umwandlung
1m Interesse der Gesamtheit, geschweige denn sein ganzes Wesen dem Strom im Dienst
des Ganzen einzuﬁigen und wohl gar von der Uberfiille zum Mangel zu gelangen.
Das Blut tut, dies fortgesetzt.

. Solange im Volksleben das FlieSen zu allen und fiir alle noch von irgendeiner
fSelte gehemmt wird, miissen dieselben Folgeerscheinungen zutage treten, die mit
Jeder Herzkrankheit, verbunden sind; und wie auf religicsem Gebiet, so ist denn
auch auf dem sozialen das Herz noch ein trotziges und verzagtes Ding, d.h., an
St‘?ue der zum Segen dienenden erwiihnten Pole wird die Kraft aus der Spannung
Zwischen zwei schidlichen Polen gewonnen: Trotz und Furcht. Auf diesen beiden
Prinzipien baug sich bis dato auch die unsoziale Kultur auf, nimlich auf dem Trotz
der Gewalthabenden und dem Infurchthalten der Massen oder feindlichen Nationen.
Und jeder Fortschritt muB dem Trotz und der Furcht abgerungen werden. Auch
das offizielle Erziehungssystem arbeitet noch mit diesen Polen.

Die Menschheit wird nicht ewig kranken. Schon deshalb nicht, weil jede
nkheit entweder zur Heilung oder zur Auflésung fiihrt.

Ein Volk wird nur auf dem einzig méglichen Wege gesunden und ein wirkliches
Volk werden und bleiben, wenn cs jedem Atom seines Gesamtkérpers die nétigen
Nihrstoffe zufiihrt und dafiir sorgt, daB Fremdkorper und Giftstoffe ausgeschieden
Wwerden. Die volkische Frage ist aber untrennbar von der sozialen Frage, und es
hl.e Be VogelstrauBpolitik treiben, wenn diese iiber der ersten irgend vernachlissigt
Wird.  Wer sich seiner sozialen Pflichten und Opfer entzieht, ist ein Verrdter am
VOlkstum, am Heimatsgedanken schlechthin. Es wird eine der vornehmsten Auf-
8aben der neuen Ethik sein, das Verbindende im Gegensiitzlichen zu erkennen und
hemuszuarbeiten und alle einseitige Horizontalbeschrinkung zu beseitigen durch
das praktische Bekenntnis zur Einheit des Lebens,

W. Miiller, Berlin-Hermsdorf.

er k
Will

Kra,

Nachdenkliches.
Gott wahrhaft dienen heiBt: Menschen begliicken.
*

Gottesfurcht, soll Ehrfurcht vor dem Gottlichen sein, nicht aber Furcht vor Gott.

*
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Als Gott die Menschen strafen wollte, schlug er sie mit Dummbheit. Als er sie

belohnen wollte, segnete er sie mit der Torheit.
*

Das Problem Gesellschaft und damit die soziale Frage selbst wire sofort zu
lésen, wenn die Heiligkeit des Individuums in seiner Einmaligkeit und Einzigartig-
keit von jedem so verstanden wiirde (wie es Popper-Lynkeus lehrte), als sihe er in
jedem Individuum sein anderes Ich oder doch gerade jenes, das seinem Herzen am
niichsten steht. Darum ist der Weiseste auf Erden Hillel hassaken gewesen, der
vor zwei Jahrtausenden also sprach: Liebe deinen Nichsten wie dich selbst.

*

Der hochste Gedanlke iiber den Begriff Staat ist: Der Staat bin ich. Von diesem
Gefithle soll jedes Mitglied der Gesellschaft durchdrungen sein, das sich als un-
l6slichen Teil und Zweckobjekt zugleich des Ganzen fithlt. Darum darf gerade
der Konig nicht sagen, der Staat sei er.

*

Alle Fithrer werden von den Gefiihrten besiegt, sobald es ihnen nicht mehr be-

hagt, Gefithrte zu sein. *

Die Hochstleistungen fiir die Kultur wurden und werden ohne matericlle An-
reize vollbracht. Sollen groBe Ideen hinreiBlen, so miissen sie im Herzen wurzeln,
nicht im Gehirn. Alles Reale ist aus Utopien geboren, die das Gemiit geweiht hat.

*

Setzen Ideen oder Menschen die Welt in Bewegung? Ideen, denen die Herzen
entgegengereift sind, Menschen, wenn sie zeitreife Ideen kiinden, die aber unter
langwierigen Wehen lebendig wurden. Darum kénnen Menschen immer nur Kiinder,
nie aber Schopfer von Ideen sein. *

Sprechen tausend Menschen das gleiche Wort aus, so gewinnt es doch in jedem
Munde andern Sinn. *

Demokratie kann in unserer noch so unzulinglichen Zeit nur ein labiler Aus-
gleich sein zwischen den Herrschsiichten von oben und den Empérungen der
Enttiuschung von unten. Die Unerfilllbarkeit des Verlangens nach Gleichheit
ist, von unverantwortlicher Demagogie befruchtet, die Mutter aller Reaktion.

*

Die MittelmaBigkeit ist der erbittertste Feind der GroBe. Darum wird das
Genie verlacht, verhohnt, verfolgt. Und die Dummbheit sieht lachend und be-

friedigt zu. .
Menschenrecht ist ein Kind des Gefiihls, das von der Macht genotziichtigt wurde.
*

Der Stolz auf unsere Fortschritte ist gerechtfertigt, denn er ist eine Funktion
der Erkenntnis unserer natiirlichen Minderwertigkeit.
*
Die Weisheit veredelt die Sinne, die Vernunft nutzt sie, der Verstand unter-
driickt sie. *
Alle Wegrichtung wird von zwei Komponenten bestimmt: von Erinnerung

und Hoffnung. .
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Kein Menschengefiihl kommt der Hoffnung gleich an Ausdauer und Zihigkeit.

Sic ve : . . s w
PIC vermag es, sich vom armseligsten Lichtschimmer zu néhren.
*

Die seichteste Lache tiuscht Tiefe vor, wenn sie den Himmel widerspiegelt.
*

Treue ist die michtigste Kraft, denn ihr wird die schwerste Aufgabe: Ent-

téuschungen zu iiberwinden. .

Entwicklung heiBt das Wunderbare von gestern zum Selbstverstdndlichen von

heute wandeln. Was heute paradox scheint, kann morgen banal sein.
*

Nur der Durchschnitt ist volkstiimlich. Das Volk geht an Héhen wie Ticfen

voll Scheu voriiber. *

Die grobste Arbeit ist: die Wahrheit sagen. Darum findet man sich so ungern
dazu bereit, auch von der Befiirchtung bedriingt, beim Verschen dieser grobsten
Arbeit von denen, die sie scheuen, iiber die Achsel angesehen zu werden.

Otto Boehn (Wien).

Erlesenes aus alten und neuen Biichern.

taat, Religion und Sittlichkeit. Aus: W. Fr. Hegel, Enzyklopidie
der philosoph. Wissenschaften. 2. Auflage, herausg. von G. Lasson, Leipzig 1911,
Verlag von F. Meiner, S. 464 f. u. 472f.

Vorbemerkung der Redaktion.

Das Verhiiltnis des Staates zu so wurzelhaften Geisteskriften wie
Religion und Sittlichkeit zu kliren, ist heute fiir uns Deutsche eine ganz
besonders dringliche Aufgabe. So viel und Tiefes ein derart umfassender
Denker, wie Hegel es war, dariiber gesagt hat, so oft ist er auch miBver-
standen worden. ,,Machiavellistischer Steatsabsolutismus‘‘, ,,Verabsolu-
tlerung des Staates’, ,,Staatsabgodtterei*, ,,6der Machtkult“, das sind so
einige Schlagworter, mit denen Hegels Staatsphilosophie charakterisiert
worden ist. Selbst ein so scharfsichtiger Gelehrter wie Fr. Meinecke spricht
noch von Hegels ,,Staatsvergdtterung** (die ldee der Staatsraison, S.454),
wenn er auch drei Selten weiter energisch gegen die ,,arge Vergroberung
der Hegelsochen Machtstaatslehre** in der Auffassung heutiger Gelehrter
protesiert. Doch so viel muB zugegeben werden: DaB der Grundgedanke
Hegels in der d&uBeren Gliederung und dem formellen Aufbau seines Systems
noch nicht die letzte Prigung, nicht seinen adiquaten Ausdruck gefunden
hatte, hat solche falschen Beurteilungen wesentlich mitverschuldet. Und
dieser Grundgedanke ist kein anderer als der, daB der Fortschritt im Be-
wuBtsein der Freiheit erst in der Religion des denkenden Geistes seine letzte
Hohe erreicht, nicht schon im Staat.

Die folgenden Stellen aus der Enzyklopidie fithren diesen Gedanken
Lesonders klar und eindeutig durch. S. Mette.

Indem die Religion das BewuBtsein der absoluten Wahrheit ist, so kann, was als Recht
und Gerechtigkeit, als Pflicht und Gesetz, d. i. als wahr in der Welt des freien Willens
gelten soll, nur insofern gelten, als es Teil an jener Wahrheit hat, unter sie sub-
Sumiert ist und aus ihr f olgt...; es kann nicht zweierlei Gewissen, ein religiéses
und ein dem Gehalte und Inhalte nach davon verschiedenes sittliches, geben. Aber
der Form nach, d.i. fiir das Denken und Wissen — und Religion und Sittlichkeit
gehdren der Intelligenz an und sind ein Denken und Wissen — kommt dem religitsen
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Inhalt, als der reinen an und fiir sich seienden, also héchsten Wahrheit, die Sanktio-
nierung der in empirischer Wirklichkeit stehenden Sittlichkeit zu; so ist die Re-
ligion fiir das SelbstbewuBtsein die Basis der Sittlichkeit und des Staates.
Es ist der ungeheuere Irrtum unserer Zeiten gewesen, diese Untrennbaren als vonein-
ander trennbar, ja selbst als gleichgiiltig gegeneinander ansehen zu wollen. So ist
das Verhiltnis der Religion zum Staat so betrachtet worden, daB dieser fiir sich
sonst schon und aus irgendeiner Macht und Gewalt existiere, und das
Religiose als das Subjektive der Individuen nur zu seiner Befestigung etwa als etwas
Wiinschenswertes hinzu zu kommen hitte oder auch gleichgiiltig sei, und die Sitt-
lichkeit des Staates, d.i. verniinftiges Recht und Verfassung, fiir sich auf ihrem
eigenen Grunde feststehe. — — — — — — — — — — — — _ _ _ __ _ _ _
— — — Plato war es nicht verliehen, dahin fortgehen zu kénnen, zu sagen, daB,
so lange nicht die wahrhafte Religion in der Welt hervortritt und in den Staaten
herrschend wird, so lange ist nicht das wahrhafte Prinzip des Staates in die Wirk-
lichkeit gekommen. So lange aber konnte dies Prinzip auch nicht in den Ge-
danken kommen, von diesem nicht die wahrhafte Idee des Staates erfaflt werden, —
der substantiellen Sittlichkeit, mit welcher die Freiheit des fiir sich seienden Selbst-
bewuBtseins identisch ist. Nur in dem Prinzip des sein Wesen wissenden, des an
sich absolut freien und in der Tétigkeit seines Befreiens seine Wirklichkeit habenden
Geistes ist die absolute Moglichkeit und Notwendigkeit vorhanden, daB Staats-
macht, Religion und die Prinzipien der Philosophie in eins zusammenfallen, die Ver-
sohnung der Wirklichkeit iberhaupt mit dem Geiste, des Staats mit dem religiésen
Gewissen, ingleichen dem philosophischen Wissen sich vollbringt, — — — — —
— — — Die Verfassung und Gesetzgebung wie deren Betiitigungen haben zu ihrem
Inhalt das Prinzip und die Entwicklung der Sittlichkeit, welche aus der zu ihrem
urspriinglichen Prinzip hergestellten und damit erst als solcher wirklichen Wahrheit
der Religion hervorgeht und daraus allein hervorgehen kann. Die Sittlichkeit des
Staates und die religiose Geistigkeit des Staates sind sich so die gegenseitigen
festen Garantien.

us: Betty Heimann ,,Uber den Geschmack*, erschienen im Verlag von Walter
de Gruyter u. Co., Berlin W 10.

Urspriinglich ist das Schone der Grundwert gewesen, dem gegeniiber das HéBliche
als der Unwert gegolten hat. Als man nun die Erfahrung machte, daB diese Betrachtung
nicht ausreicht, daB auch das HiBliche unter Umstiéinden dsthetisch positiv bewertet
werden konne, da hat man geglaubt, die Asthetik — welche doch eine Lehre vom
Schonen gewesen ist — einfach erweitern zu diirfen, indem man das sogenannte
Charakteristische und zuletzt das HéaBliche als positive Werte dem Schénen hinzu-
gefiigt und alle von demselben Gesichtspunkt aus untersucht hat. Aber glaubt irgend
jemand die Logik zu erweitern, wenn er das Falsche, die Ethik zu erweitern, wenn er
das Bése als positive Werte hineinbringt? Ich meine nicht. Es ist natiirlich ebenso
verkehrt, sich einzubilden, daB man die Asthetik, solange sie vom Schénen ausgeht,
dadurch erweitern konne, daB man das HéBliche hineinzieht. Das HiBliche ist in
einer Lehre vom Schonen, am MaBstabe des rein Schénen gemessen, genau so der
Unwert, der Gegensatz, wie das Falsche fiir das Wahre, das Bose fiir das Gute. Gibt
es also einen Standpunkt, von dem aus das HéBliche positiv dsthetisch bewertet
werden kann — und daB es ihn gibt, wissen wir alle —, so ist dieser Standpunki nicht
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derselbe, von dem aus es als ssthetisch negativ bewertet werden mufl. In abstracto
leuchtet das ohne weiteres ein; in concreto finden wir immer wieder das verfehlte
Stl:eben nach der Zusammenlegung dieser Standpunkte. (Es &8t sich iibrigens nach-
ans?n, dafl sehr viele Widerspriiche der kantischen und der nachkantischen ide-
alistischen Asthetik und Kunstphilosophie aus dem Mangel einer reinlichen Scheidung
dieser verschiedenen isthetischen Standpunkte sich herleiten.)

Unter welchen Umstinden wird denn nun das HaBliche als positive dsthetischerr
Wert erlebt? Es sind zwei Fille, in denen dies geschieht: entweder wenn es als ein
vom Leben hervorgetriebenes, als eine Weise, in der das Leben sich ausdriickt, an-
gesehen und das Leben in all seinen Gestaltungen bejaht wird oder wenn es in der Kunst
auftritt, die schlieBlich hier auch nur ein Ausdruck des Lebens auf dem Umwege iiber
den Menschen ist. Aber wird nicht in beiden Fillen ebenso auch der Irrtum, ja die
Siinde als berechtigt angesehen? Hat dieselbe Renaissancewelt, die sich an Buckligen
und Zwergen crgdtzte, nicht auch den schénen ,,Raubtieren in Menschengestalt,
“ien Borgia, den Este, den Visconti gehuldigt? Ergreift uns bei Shakespeare das Bose
In Jago, der Wahnsinn in Lear nicht ebenso wie die Tugend Cordelias, das Wissen des
Hamlet? Fir den ,,Pragmatisten‘ Goethe sind unsere Irrtiimer oft fruchtbarer und
da-.mit bejahenswerter als unsere Erkenntnisse — was doch das Streben nach der Wahr-
heit nicht iiberfliissig macht — und Pylades spricht es aus, daB vom Standpunkte der
Lebensgesamtheit aus auch die Siinde, die Liige, ein Recht hat, obgleich in Iphigenie
am Ideal der Wahrhaftigkeit festgehalten wird. Es gibt also eine doppelte Einstellung
den Werten des Wahren und Guten gegeniiber; von einem Gesichtspunkte aus wird
das Bése, das Falsche bejaht, von dem andern aus verneint (auch das Richtige kann
verneint werden, wie wir noch sehen werden). Dieselbe Zweiheit finden wir in unserm
Verhalten zum Asthetischen; das HaBliche wird einmal positiv, das anderemal negativ
bewertet. Die dsthetische Betrachtung bejaht das HiBliche, wo es lebenerfiillt und
damit lebenbefruchtend ist, die ethische verneint es unter allen Umstéinden. Der
ethische Mensch, der , klassische® Asthetiker, hat scinem &sthetischen Wertvollem
den Namen des Schénen gegeben. Wir werden nun, nachdem wir eingesehen haben,
daB in dem, was der Klassizist unter dem Schénen verstanden hat, die Schonheit sich
keineswegs erschopft, nicht in den oben geriigten Fehler der Spiteren verfallen und
dem Schénen eine Provinz im Gebiete des Asthetischen zuweisen, neben der es andere
Provinzen gibt; sondern wir werden entweder sagen miissen, daB jene Klassizisten
das Schéne nicht vollstindig gefaBt haben, daB sie nur eine Seite, ein Moment von ihm
gesehen haben oder wir werden das Schone selber nur als eine Seite, ein Moment des
anschaulich Wertvollen ansehen miissen. Das kommt darauf an, wie wir die Schonheit
auffassen, als Wert oder als Sachverhalt. Es gibt ein Schoénsein in dem einen Falle,
welches noch nicht Wertsein ist, sondern nur einen bestimmten Tatbestand darstellt,
(_ler noch des Hinzutretens von etwas anderem bedarf, um zum Wertvollen zu werden.
1Ls ist wohl einem jeden schon begegnet, daB er zufillig den Wuchs oder das Gesicht
oder vielleicht auch das Ganze ciner menschlichen Person betrachtet und sich plotzlich
bei der Festtsellung ertappt hat: aber das ist ja eigentlich schén. Ganz kiihl und
unbeteiligt kann man bei so einer Feststellung bleiben, ohne daB etwa subjektive
Unlust, Mangel an Stimmung und Aufnahmefihigkeit oder dgl. die Schuld triigen.
Wir fishlen ganz deutlich, daB es ein objektiver Fehler des Gegenstandes ist, den wir
vorfinden. Dieser Gegenstand hat uns ja auch nicht von selbst angesprochen und unsere
Blicke auf sich gezogen, sich nicht als ein reizender dargestellt und uns gefesselt;
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sondern ganz zufillig, anfangs véllig teilnahmios ist unser Blick iiber ihn gewandert.
Wir haben hier den Sachverhalt der Schénheit ohne ihren Zauber, ohne ihren Wert,
die formalen Anforderungen der Schénheit werden befriedigt, aber es fehlt die Lebendig-
keit. Etwas Ahnliches gibt es im Ethischen. Wir kennen alle die braven vollkommenen
Leute, die ihre Pflicht unwandelbar erfiillen, jede Handlung vorschriftsmiiBig aus-
fithren, sich niemals dazu verfithren lassen, ihnen selbst oder andern etwas zu ver-
zeihen, einen Fehler durchgehen zu lassen, und wir haben alle doch keine rechte Freude
an ihnen, wir konnen sie nicht lieben. Und was von ihrem Charakter gilt, gilt auch
von ihren Handlungen. Die sittlich wertvolle Handlung muB einerseits die Form des
sittlichen Handelns erfiillen, aus Pflicht, nicht aus Neigung hervorgehen, andererseits
aber eine Beziehung zum Leben haben, von ihm erfiillt sein, von ihm hervorgebracht
und in es einmiinden. Was Wert haben soll, muB immer auch noch Reiz besitzen, und
sogar das Erhabene fordert noch den ,,siiBen Schauer®, muB uns noch beriihren.

" Toer Zerstreuungen. Vom Wissen und Wollen. Von der Kinder-

erziehung. Aus dem Wandsbeker Boten von Matthias Claudius.

Mir wird allemal wohl, wenn ich einen Menschen finde, der dem Lirm und dem

Gerdusch immer so aus dem Wege geht und gerne allein ist. Der, denke ich denn,

hat wohl ein gutes Gewissen; er liBt die schnoden Linsengerichte stehen und geht

voriiber, um bei sich einzukehren, wo er bessere Kost hat und seinen Tisch immer
gedeckt findet.

Wehe den Menschen, die nach Zerstreuung haschen miissen, um sich einiger-
mafBen aufrechtzuerhalten!

Doch wehe siebenmal den Ungliicklichen, die Zerstreuung und Geschiftigkeit
suchen miissen, um sich selbst aus dem Wege zu gehen! Sie fiirchten, allein zu sein;
denn in der Einsamkeit und Stille rithrt sich der Wurm, der nicht stirbt, wie sich
die Tiere des Waldes in der Nacht rithren und auf Raub ausgehen.

Aber selig ist der Mensch, der mit sich selbst in Friede ist, und unter allen Um-
stinden frei und unerschrocken auf und um sich sehen kann! Es gibt auf Erden
kein groBer Glick.

Wer mit dem Medusenkopf der Aufklirung die Neigungen und Leidenschaften
zu versteinern denkt, der ist unrecht berichtet. Es ist zwischen den Begriffen und
dem Wollen im Menschen eine groe Kluft befestigt. Das Rad des Wissens und das
Rad des Willens, ob sie wohl nicht ohne Verbindung sind, fassen nicht ineinander.

Frage aufrichtig dein eigenes Herz: ob es nicht etwas anders ist, was dich zum
Wollen bewegt, als das bloBe Wissen? Ob du nicht sogar bisweilen, wenn du das
Rad des Besser-Wissens in der Ferne umgehen horst, ob du denn nicht bisweilen
mit FleiB abwirts und aus dem Wege gehest, damit du seinen Lauf nicht vernehmest ?

Ich kann nichts anders aussinnen, als dafl man selbst sein muB, was man die
Kinder machen will. Ich habe auch, wenn man andere gut machen will, keinen
andern Rat, als daB man erst selbst gut sei.

Und wenn man weiB, was das kostet, und denn die Welt und das Leben, das
darin gefithrt wird, wo die Kinder hinein und durch sollen, dazu nimmt, so ergibt
sich, was das Gegengewicht sein miisse. Wahrhaftig, kleine luftige Kiinste wollen’
nicht tun.
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Auch ist, dinkt mich, Gehorsam an sich etwas Lobliches und Liebliches, und
man kann ein Kind, das auf’s Wort gehorcht, und so ein enfant raisonneur nicht
nebeneinander sehen, ohne das eine zu liecben und dem andern die Rute zu gonnen.

. Es gibt freilich gute Griinde fir alles, was ein Kind tun muB, aber selten kann
ein Kind das verstehen, und oft darf es sie nicht wissen, wenn nicht mehr verdorben
als gut gemacht werden soll.

) Wie denn nun? Soll nun alles stehn und liegen bleiben und, weil das Warum
nicht an den Mann will, auch das Was an den Nagel gehingt werden?

Ich denke, man wehrt lieber der ersten Not und gewohnt die Kinder einstweilen
an das Was. Das Warum ist ein heimlicher Schatz, der ihnen aufbewahrt bleibt
und der am besten vor der Hand mit FideikommiB belegt wird, bis sie zu Verstand
kommen. Dann mégen sie ihn finden und einsiickeln und uns im Grabe dankeni

Christiane.

Es stand ein Sternlein am Himmel
Ein Sternlein guter Art;

Das tiit so lieblich scheinen,

So lieblich und so zart.

Ich wuBte seine Stelle

Am Himmel, wo es stand;
Trat abends vor die Schwelle
Und suchte, bis ichs fand.

Und blieb denn lange stchen
Hatt groBe Freud’ in mir:
Das Sternlein anzusehen;
Und dankte Gott dafiir.

Das Sternlein ist verschwunden;
Ich suche hin und her,
Wo ich es sonst gefunden,
Und find es nun nicht mehr.
(Claudius.)

Biicherbesprechungen.
Philosophie und Piddagogik.

Alois Riehl. 1. Fithrende Denker und Forscher. Leipzig. Quelle u. Meyer.
2: Aufl. 1924. 240 8. 2. Philosophische Studien. Ebenda 1925. 346 S. Mit
einem Bildnis des Verfassers.

Der riihrige Verlag hat in diesen 2 Biichern die kleineren Schriften des jingst ver-

storbenen Berliner Ordinarius der Philosophie vereinigt und gesammelt, die zum Teil

heute nur noch historische Bedeutung haben, zum Teil aber auch sich so modern
anlassen, als ob sie erst vor kurzem geschrieben wiiren. In der ersten Sammlung sind
bfahtmdelt Plato, Bruno, Kant, Lessing, Galilei, Robert Mayer, Helmholtz, ferner ist
die Bede von Fichtes Universitatsplan, und ein Aufsatz ist Rudolf Haym gewidmet,

,.w‘ell dieser zuerst die Bedeutung der geschichtsphilosophischen Probleme fiir die

weltere Entwicklung der Philosophie vorausgesehen und in zwei monumentalen

Werken das Muster der Verbindung von Literaturgeschichte und Philosophie ge-

schaffen hat, das dann spiiter Dilthey vor Augen hatte.« Diese Worte Riehls iiber

H.aym und Dilthey gelten mit einer gewissen Abwandlung auch fiir ihn selbst, denn

d}e Aufsiitze dieser beiden Binde stehen zum groBen Teil an der Grenze beider Ge-

biete wnd sind gerade dadurch zur ersten Einfithrung in die Probleme der Philosophie
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vorziiglich geeignet. Die ,,Studien enthalten Riehls Erstlingsarbeit: Realistische
Grundziige, sowie eine Abhandlung iiber ,,Moral und Dogma*, die Kunde gibt von
dem freien, iiberlegenen Geiste des Verfassers. Es folgen Arbeiten iiber die englische
Logik, iiber Kausalitit und Identitit, tiber den Begriff der Wissenschaft bei Galilei
und die beriihmte Freiburger Antrittsrede Riehls iiber den Unterschied der wissen-
schaftlichen und der nichtwissenschaftlichen Philosophie, die ihm den Ruf eines
,,erkenntnistheoretischen Positivisten‘ einbrachte und von der an eine breite Diskussion
iiber das Verhiltnis von Erkenntniskritik und Metaphysik einsetzte. Manches von
dem hier Vorgetragenen tritt freilich erst in das volle Licht des Verstindnisses, wenn
man Riehls groBes Werk iiber den philosophischen Kritizismus zur Erginzung mit
heranzieht. Sehr feine Bemerkungen stehen auch in dem Aufsatze, der sich mit dem
Problem der Form in der Dichtkunst beschiftigt. — Die Freunde der Riehlschen
Philosophie, aber auch diejenigen, die eine erste Orientierung iiber Denker und Pro-
bleme suchen, werden gerne zu diesen feinsinnigen Studien und Abhandlungen greifen,
deren Lektiire auch nach der stilistischen und #sthetischen Seite vielfach ein hoher
Ger;uB ist. Buchenau.

Erich Adickes. Kant und das Ding an sich. Pan-Verlag Rolf Heise. 1924. Berlin.
159 S.

Nach Adickes gehort das ,,Ding an sich* zur Kantischen Lehre und kann und sollte
nicht in der Weise von Maimon, Beck, Fichte, Cohen und Cassirer »hinweginterpretiert<
werden. Es ist vielmehr die realistische Grundlage der Kantischen Kritik und in-
sofern ein Eckstein des Gebiudes der ganzen Transzendentalphilosophie. Adickes ist
der Ansicht, daB heute die Zeit reif ist fiir eine rein historische Behandlung der Kant-
Probleme; er hofft, daB seine, dem bekannten Kant-Forscher Arthur Warda gewid-
mete, Schrift zur Grundlage einer 6ffentlichen Diskussion seitens der Vertreter der
verschiedenen Kant-Interpretationen gemacht werde. Die Riicksichtnahme ,,pida-
gogischer Art, wonach Kant seine Leser nicht sogleich auf die Hohe transzendentaler
Erérterung habe fithren wollen, lehnt er ab. Immerhin ist aber doch zu bedenken,
daB die sehr umfangreiche Vernunftkritik von Kant schlieBlich schnell hingeschrieben
worden ist, nach einer zehnjihrigen Pause, und daB es daher kein Wunder ist, wenn
sie, besonders im ersten Teil, mancherlei enthilt, was an die Dissertation von 1770
erinnert, und daB z. B. Probleme wie Raum und Zeit doch tatsichlich innerhalb der
Kritik selbst eine Entwicklung erfahren. Eine rein ,,historische* Interpretation diirfte
eine Illusion sein, denn Kants Idealismus, der ja freilich zugleich empirischer Realis-
mus ist, muB schon als transzendentaler einheitlich, das heiit systematisch,
gewertet werden. Dazu kommt, daB es fast unméglich ist, den eigenen Standpunkt
ganz auszuschalten, selbst wenn der ehrliche Wille dazu besteht. So spielt auch
in die Interpretation von Adickes (ungewollt) sein eigene, realistische Metaphysik
mit hinein. Das ,,Ding an sich‘* war ein zur Zeit Kants bekannter und oft verwen-
deter Begriff, sowohl bei den Empiristen wie bei den Rationalisten; daB es bei ihm
selbst einen ,,Grundbegriff* bilden sollte, ist von dem Schopfer der Transzendental-
philosophie nicht wohl anzunehmen. Indessen steht hier Behauptung gegen Be-
hauptung, und zum Beweis miiBte ein neues Buch geschrieben werden. Hier mége
der Hinweis darauf geniigen, dafl die wichtigsten Stellen von Adickes sehr geschickt
zusammengetragen und verwertet sind. Durch seine Interpretation fillt manches
interessante Licht auch auf andere Seiten der Kantischen Lehre. A. Buchenau.
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Karl Vorlinder. Geschichte der sozialistischen Ideen. Ferdinand Hirt in Breslau’
1924. 144 S,

Der Verfasser, der die sozialistischen Ideen seit mehr als einem Menschenalter ver-
tritt, aber den »»Marxismus® durch eine kritisch orientierte Ethik erginzen will,
gibt eine Geschichte der sozialistischen Ideen im AbriB, die sich durch Objektivitit
und Allgemeinverstindlichkeit auszeichnet. Etwas ausfiithrlicher wird der moderne
Sozialismus behandelt. Besonders dankenswert ist der Hinweis auch auf unbekanntere
Schriftsteller, die der sozialistischen Gedankenwelt nahe gestanden haben. Als erste
Ei“fﬁhmng in die Probleme ist das Vorlindersche Buch wohl geeignet. Der Verlag
hat eine Reihe wertvoller Portriits der fithrenden Kopfe beigesteuert.  Buchenau.

Hans Richert, Psychologie und Pidagogik der Entwicklungsjahre. 2. Auflage.
Union Deutsche Verlagsgesellschaft Zweigniederlassung Berlin. 1924. 43 S.

Richerts Posener Vortriige erscheinen hier in einem unverinderten Neudruck, der
?‘WeifeuOS heute um so mehr Beachtung finden wird, als der Verfasser inzwischen
In die einfluBreiche Stellung des General-Referenten im PreuB. Kultusministerium
eingeriickt ist, Schopenhauer und Nietzsche, aber auch Kant und die anderen Fithrer
des deutschen Idealismus werden von dem Verfasser herangezogen, dessen Haupt-
thesen vop Praktischer Einsicht und psychologischer Vertiefung in die Probleme
der Pubertitsgeit, Zeugnis ablegen. Mit Recht bezeichnet er diese Zeit als die Epoche
dfar Menschwerdung, die schmerzliche Geburt unseres héheren Ich. Er weist auf
fhe Bedeutung der jugendlichen Wachtriaume hin, sowie darauf, daB beim Menschen
in dieser Zeit das Erotisch-Asthetische und das Sexuelle aufs komplizierteste
miteinander verflochten sind, und daB die Pubertit zugleich eine das Denken,
F.ﬁhlen und Wollen des Menschen verwandelnde Periode darstellt. Auffallend ist
die Ent’Wickhmg des Intellekts in dieser Zeit; sie filbrt oft zum &rgerlichsten
Ir_‘teuekt“alismus, zu einer apodiktischen Sicherheit des Wissens, die man spiter
Mie Wifder erreicht. Dann setzt der Zweifel ein, der keineswegs, wie religios-kirch-
liche Ubertreibung lebrt, ein Dimon der Hélle, sondern eine natiirliche Krisis ist,
die Giber jedes tiefere Gemiit kommt. Eigentiimlich ist den Entwicklungsjahren
Sodann ein starkes Anwachsen der Phantasie, mit allen Gefahren und Segnungen
dieser seelischen Kraft. Dazu kommt schlieBlich das moralische Interesse und,
alles andere zusammenfassend, ein stark aufflutendes religiéees Leken. Die pida-
gogischen Folgerungen kinnen von R. auf den kurzen Seiten meist nur angedeutet
werden, es wire zu wiinschen, wenn er die Thesen zu einem Buche erweiterte.

Buchenau.

Arthur Schopenhauer, Reisetagebiicher aus den Jahren 1803 — 1804
Herausgegeben von Charl. von Gwinner, mit einem Faksimile und 20 Bildtafeln
Brockhaus 1923,

In dem Lebenslauf, den er der Universitit Berlin eingereicht hat, betont Schopenhauer

besonders den EinfluB seiner grollen Jugendreise auf seine Bildung, ,,da er sich dat‘iurch

friihzeitig daran gewshnt habe, sich nicht mit dem bloBen Namen von Dingen zufrieden

Zu geben, sondern die Betrachtung und Untersuchung der Dinge selbst dem- Wort-

schalle entschieden vorzuziehen, weshalb er spéter nie Gefahr lief, Worte fiir Dinge zu

nehmen.« Gliicklicherweise sind Schopenhauers Reisetagebiicher, die er als Fi'mf'zehn-
und Sechzehnjahriger auf Wunsch seiner Eltern geschrieben hat, erhalten geblieben.

Sie sind von Charlotte von Gwinner aus dem Besitz ihres GroBvaters zum erstenmal
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herausgegeben, soeben erschienen und rechtfertigen das lebhafte Interesse, mit dem
die bisher fast unbekannten Aufzeichnungen erwartet wurden. Sie bieten wertvolle
Aufschliisse iiber Schopenhauers Jugend und sind von um so gréBerer Bedeutung,
als die Reise einen Wendepunkt in seinem Leben herbeifithrte, dessen Wirkungen
er noch in spiterer Zeit nachfithlte. Schopenhauer, der schon mit 15 Jahren eine
brennende Liebe zur Wissenschaft empfand, war damals vor die Wahl gestellt, sich
sofort entweder fiir ein der Wissenschaft gewidmetes Leben oder, nach einer mehr-
jahrigen Reise, fir den vom Vater gewiinschten Kaufmannsberuf zu entscheiden.
Der Verlockung einer groBien Reise konnte er bei seinem michtigen Trieb, die Welt
zu sehen, nicht widerstehen, und so machte er vom Mai 1803 bis Dezember 1804
mit seinen Eltern eine Bildungsreise durch Holland, England, Belgien, Frankreich,
die Schweiz, Osterreich und Deutschland, auf der er Gelegenheit hatte, viele Stidte
und bedeutende Menschen kennen zu lernen. Die Tagebuch-Aufzeichnungen dieser
Reise zeigen schon eine geistige Uberlegenheit und eine Lebendigkeit und Stirke der
Eindriicke, die um so fithlbarer werden bei einem Vergleich mit der einst viel gelesenen
Schilderung dieser Reise durch seinc Mutter, Johanna Schopenhauer, die weder die
gritbelnde Betrachtung noch die starke Begeisterung des Sohnes fiir Naturschonheiten
kennt und auch nicht den so unmittelbar treffenden Ausdruck dafiir findet. Seine
Aufzeichnungen sind nur zur eigenen Erinnerung niedergeschrieben, und gerade in
dieser Unmittelbarkeit der Schilderung des Erlebten liegt ihr psychologischer Wert.
‘Ganz erstaunlich ist die Beobachtungsgabe des Jiinglings fiir das Charakteristische
und die treffende Zeichnung von Land und Leuten, besonders wo sein Urteil sich
in Gegensatz stellt zu landliufigen Anschauungen. Auch in seiner Ausdrucksweise
kiindigt sich der Stil des reifen Mannes an.

20 Tafeln mit Ansichten von Stddten, Landschaften, Bau- und Kunstdenkmilern
nach Stichen der Zeit und eine faksimilierte Tagebuchseite schmiicken das Buch,
das mit der Lebensbeschreibung Schopenhauers von Gwinner eine Einheit bildet.

B.

Religion.

Charles A. Ellwood. Zur Erneuerung der Religion. Gesellschaftskundliche Be-
trachtungen. Autor. Ubersetzung von B.L.Frank-Wien. W.Kohlhammer Ver-
lag. Stuttgart. 1924. 330 S.

Der Verfasser, Professor der Soziologie an einer amerikanischen Universitit, ist der

Uberzeugung, daB die soziale Frage durch Wissenschaft und Erziehung allein nicht

zu losen sei; dazu bediirfe s einer dritten Komponente: der Religion. Die Zu-

:sammenhiinge zwischen Religion, Ethik und Soziologie behandelt er in einer erfreulich

objektiven und klaren, manchmal nur fir den deutschen Leser allzubreiten Art

und Weise. Den EinfluB Nietzsches und des #sthetischen Ideals in Deutschland
iiberschiitzt er, wihrend der Mammonismus speziell der angloamerikanischen Welt
keine geniigende Verurteilung erfihrt. Immerhin steht seine Beurteilung, aufs

‘Ganze gesehen, turmhoch iiber der fiblichen, und so verlohnte es sich wohl, seine

Gedanken dem deutschen Leser in gewandter Ubersetzung niherzubringen. Einige

Kerngedanken seien aus dem leichtverstindlichen, sympathischen Werke Ellwoods

hervorgehoben: 1. Das religidse Problem liegt nicht im Ubersinnlichen oder in der

“Theologie, sondern in den realen WerteP des tiglichen Lebens. 2. Die gegenwiirtige

religiose Umwilzung bedeutet den Ubergang vom theologischen zum sittlichen
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Monotheismus. 3. Die idealen Werte jeder gesellschaftlichen Entwicklungsstufe
Tingen nach Ausdruck durch die Religion. Das wahre religiose Problem besteht
dabei darin, einer Religion allgemeine Anerkennung zu sichern, die den Forderungen
ununterbrochenen Strebens nach einer idealen Gesellschaft entgegenkommt, welche
die ganze Menschheit umfaBt. E. verlangt aber eine Menschheitsreligion, wobei
er dem Christentum sozialer Art die fishrende Rolle zugedacht hat. Christentum
st nach E. das Streben nach Uberwindung der Raubmoral des Individuums, der
.Klasse, des Stammes, der Nation und deren Ersetzung durch ein allgemeines, soziales,
internationales Menschheitsethos. Diese kithne These fithrt der Verfasser in griind-
licher Weige durch und bietet so reiche Gelegenheit zum eigenen Nachdenken. Auch
der deutsche Leser kann aus dem Ellwoodschen Buche viel Bedeutsames lernen.
Buchenau.

Geschichte.

Roloff Gustav. »sNapoleon.« Mit sechzehn Bilderbeigaben in Kupferdruck,

Brosch. GM. 6, Ganzleinen GM. 7, Ganzleder GM. 20. Flamberg Verlag. Gotha 1924.
Das Werk, das sich auf einer iilteren in der Sammlung ,,Vorkidmpfer des Jahr-
:lunderts“ 1900 erschienenen Arbeit aufbaut, zeigt alle Vorziige des bekannten Ver-
f‘ssem‘: unbedingte Zuverlissigkeit in der Forschung, Klarheit in der Anlage, Vor-
sicht im Urteil. Der Ton der straff zusammenfassenden Darstellung scheint mir
gegen frither voller und wirmer geworden; neben dem Feldherrn und Staatsmann
Nap‘ﬂ?‘m kommt auch der Mensch mehr zur Geltung. Freilich diejenigen, die nach
den seit dem Aufblihen der Memoirenliteratur so beliebt gewordenen ,,Intimititen‘
aus dem Leben des groBien Korsen suchen, werden in diesem Buch nicht ihre Rechnung
flndel'l. Aber wie treffend ist trotz sparsamer Worte das Verhilltnis Napoleons zu
:Josefme geschildert; seine von leidenschaftlicher Sinnlichkeit durchzitterten Briefe,
ihre stets oberflichlichen und nichtssagenden Antworten stehen in starkem Gegen-
sa.t.z zu den gehaltreichen Aussprachen und feinen seelischen Empfindungen, die dem
B}'lefwechsel anderer berithmter Ehepaare — R. nennt die Humboldts, Moltkes und
Bismarcks — go groBen Reiz verleihen. Wahre weibliche Wiirde lernte Napoleon
erst an den deutschen Fiirstenhofen, vor allem in Weimar und Tilsit, kennen; der
Verfasser erinnert daran, daB seit der Begegnung mit der Kénigin Luise die rohen
{&ngriffe gegen sie aufhérten, wie auch Luise von der Personlichkeit des Gewaltigen,
n dem sie bisher nur die Verkorperung des bosen Prinzips gesehen hatte, einen
reineren Eindruck empfing. — Napoleons Jugendentwickelung in ihren psycholo-
gischen Zusammenhiingen zu verfolgen, hat seine Biograpben von jeher gereizt.
R. macht sich Lenz’ Urteil iiber die Lyoner Preisschrift von 1791 zu eigen: wer
flen von ihm so heftig verdammten Ehrgeiz so packend zu schildern weiB, hat
ihm schon selbst ins Auge geblickt. Aus dem Anhinger der abstrakten Ideen
Rousseaus und Raynals, dem Hasser Frankreichs und Vorkimpfer der korsischen
Freiheit, wird ein harter Realist, der emporkommen will und darum unbedenklich
d?n AnschluB an die augenblicklichen Machthaber, die ihm sonst veréchtlichen Jako-
biner, sucht. Dazu kommt, daB ihm die Disziplinlosigkeit der korsischen Frei-
Wwilligen und das anarchische Treiben in Paris mit MiBtrauen gegen alle Volks-
bewegungen erfiillen; seit dem Sturz des Koénigtums sieht er allein in einer konsti-
tutionellen Regierung mit starker Exekutive das Heil. — Bei einem Schiiler
Delbriicks nimmt es nicht Waunder, daB die Feldziige Napoleons und seine Kriegs-

4
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kunst besonders klar und anschaulich geschildert sind. Fiir seine Art zu regieren
trifft die Bemerkung zu, daB er wie Friedrich der GroSe niemals einen Vertrauten
hatte und keinen seiner Minister in die Geheimnisse seiner Politik einweihte. —
Die vielerorterte Frage, ob Napoleon aus unersittlicher Eroberungslust und Ruhm-
sucht einen Krieg an den anderen reihte oder nur durch den Zwang der Verhilt-
nisse, d. h. durch den Gegensatz gegen England, wie er selbst auf St. Helena gesagt
hat, zum Diamon des Krieges wurde, beantwortet der Verfasser noch entschiedener
als in der ersten Auflage im Sinne der modernen Auffassung. Die unmittelbare
Schuld an dem Bruch des Friedens von Amiens trigt zweifellos England, wihrend
Napoleon schon um seiner weitaussehenden kolonialen Pline willen eine lingere
Dauer des Friedens wiinschen mufite. Anderseits ist es begreiflich, daB gerade
diese kolonialen Pline, die nicht blo8 Nord- und Mittelamerika, sondern auch das
dstliche Mittelmeer und Indien umspannten, den Englindern Besorgnis einfléBten
und sie in ibrer Weigerung, Malta herauszugeben, bestirkten. Ebenso war die
neue franzosische Schutzpolitik fiir die Handelsherren jenseits des Kanals eine bose
Enttiuschung; sie kamen rasch zu der Erkenntnis, daB die Wiederaufnahme des
Seekrieges ihnen groferen Gewinn bringen wiirde als der Friede. Einschiichterungs-
versuche und Drohungen trugen nur dazu bei, die Stimmung in England noch mehr
zu verbittern. Napoleons groBer Irrtum war, daf er die Festigkeit der englischen
Minister, die den Frieden geschlossen hatten und ihn, um ihre Macht nicht an die
Gegenpartei zu verlieren, wie er hoffte, auch erhalten wiirden, nicht richtig ein-
schitzte. Diesen Mangel an Augenmafl in auswirtigen Fragen hilt der Verfasser
— und wohl nicht mit Unrecht — fiir die wesentlichste Schranke des Napoleo-
nischen Geistes; ein Bismarck hitte sich eine so falsche Beurteilung populdrer und
personlicher Faktoren nie zuschulden kommen lassen. — Der groBartige Plan einer
Landung in England scheiterte an der schlechten Beschaffenheit der franzésischen
Marine. Statt in London den Frieden zu diktieren und so auch die Feindselig-
keiten auf dem Festlande im Keime zu ersticken, muBte der Imperator selbst seine
Waffen gegen die beiden Kaisermichte des Ostens richten. Wie stark Kolonial-
interessen und Mittelmeerfragen auch jetzt noch die Politik Napoleons beherrschen,
weist R. an den Verhandlungen nach, die im Sommer 1806 mit England und
RuBland um Sizilien und Cattaro gefithrt wurden. Erst als der Zar den Frieden
ablehnt, entschlieBt er sich zum Kriege gegen PreuBen, dessen Riistungen er bisher
wenig Bedeutung beigelegt hat; nun muB er das Heer Friedrichs des GroBien ver-
nichten, ehe die russischen Hilfstruppen herbeieilen konnen. Nach dem Siege von
Friedland bietet er Alexander I. den Frieden an, weil ihm fiir den Augenblick die
Schwierigkeiten eines Feldzuges in das Innere von RuBland zu groB erscheinen
und er deshalb den Zaren lieber auf giitliche Weise fiir den Vernichtungskampf
gegen England gewinnen will. Doch die Kontinentalsperre allein geniigt ihm nicht.
Da seit Trafalgar an einen Ubergang iiber den Kanal nicht mehr zu denken ist,
soll England an seiner empfindlichsten Stelle, in Indien, getroffen werden. Fiir dies
gigantische Unternehmen, das die ganze alte Welt umfaBt, braucht er die unbedingte
Verfiigung iiber die spanische Flotte; auch mag er nicht, wihrend er in weiter
Ferne weilt, einen unzuverldssigen Nachbar in seinem Riicken dulden. So ent-
thront er die Bourbonen und schickt seinen Bruder Josef als Konig iwber die
Pyreniien. Er ahnt nicht — erst zu spit hat er es erkannt und auf St. Helena
offen ausgesprochen —, daB er damit zu dem entscheidenden Wendepunkt seines
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Geschickes gekommen ist. Indem er das Nationalgefithl der Vélker schonungslos
Unterdriickt, erweckt er erst Krifte, die bis dahin in der Tiefe geschlummert haben.
Al_l dem leidenschaftlichen Widerstand der Spanier entziindet sich die &ster-
reichische Erhebung von 1809; auf Moskau folgt der preuBische Volkerfrithling
von 1813. Mit Recht weist R. darauf hin, daB nicht nur der politische, sondern
auch der wirtschaftliche Druck einen Umschwung in der offentlichen Meinung
Europas herbeifithrte. Der HaB gegen die englische Seetyrannei, der noch um die

ende des neunzehnten Jahrhunderts sehr stark gewesen war, verlor sich, als

man erkannte, da Napoleon bei allen seinen HandelsmaBnahmen — ,La France
avant toute, sagte er einmal zu dem italienischen Vizekdnig — allein das be-
Sondere Interesse Frankreichs im Auge hatte, nur daran dachte, einen Staaten-
bund unter franzésischer Fithrung und Ausbeutung zu griinden. — Wie Napoleon

mit Hilfe des Festlandes England auf die Kniee niederzwingen wollte, so haben
die Yﬁlker des Festlandes, indem sie sich selbst von dem Joch des Gewaltigen
befreiten, zugleich die See- und Handelsherrschaft Englands gesichert.

Dr. Siegfried Fitte (Berlin).

G. Littgert. PreuBens Unterrichtskimpfe in der Bewegung von 1848. Berlin.
Trowitzsch u. Sohn. 1924.
Im Jahr der Denkschrift zur preuBischen Schulreform ist es besonders anregend,
zu Liittgerts Schrift zn greifen, die sich als eine ungewdhnlich umfassende Ausschopfung
und belebende Vergegenwiirtigung eines reichen Aktenmaterials erweist. Wenn
1'(?formfreudiger padagogischer Eifer das Bediirfnis fiihlt, sich aus der Vergangenheit
die Rechtfertigung seiner Bestrebungen zu holen, so geben hierzu die Reformgedanken
der Revolutionsjahre willkommenen AnlaB: Fast simtliche Fragen, die noch heute
df“' pidagogischen Erérterung unterliegen, werden damals schon beriihrt, und sogar
‘310 Gedanken der entschiedenen Schulreformer klingen gelegentlich an. Allein auch
“bél‘ die Aufdeckung dieser aktuellen Beziehungen hinaus ist die Schrift ein wertvoller
Belt_r&g zur Geschichte der Padagogik, indem sie iiber ein noch nahezu unbearbeitetes
'G?blet eine klar gegliederte Uberschau gibt. Das Zusammen- oder Gegeneinander-
Wirken simtlicher an den Unterrichtsfragen interessierten Kreise, der eigentlichen
Unterrichtswelt, der Regierung, der Volksvertretungen, der Fach- und Tagespresse
'f‘ﬁhrt durch eine Flut von Eingaben, Gutachten, Resolutionen, freien und behord-
hc_hen Konferenzen zum Entwurf eines Unterrichtsgesetzes. Wenn auch dieser in
Seinen Neuerungsplinen recht zuriickhaltende Entwurf am Widerstand der Kirche
Scheiterte, so betont der Verfasser mit Recht, daB der Gewinn dieser Unterrichts-
kimpfe sich nicht am MaBstab mehr oder minder reformerischer Institutionen ab-
lesen lasse, sondern in der forderlichen Girung der piddagogischen Gedankenarbeit
bestehe, die der Geist der Revolutionsjahre hervorgerufen hat. Mit besonderem Ge-
schick versteht es der Verfasser, hinter den abstrakten Gedankenkomplexen und
Problemen die Perssnlichkeiten ihrer Verfechter erstehen zu lagsen. Dr. Paul Jacob.

Volkswirtschaft.

Ernst Neckarsulmer. Der alte und der neue Reichtum. Mit 33 Abbildungen.
Berlin, F. Fontane u. Co. 1925. 219 S.

Bin sehr aktuelles Thema wird hier von einem Wissenden in geschickter Zusammen-

fassung des Wesentlichen behandelt: Kriegs- und Inflationsgewinnler — Fiirstliche
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Vermogen, ihre Entstehung und ihr Dahinschwinden — Fiirsten als Industrielle —
Stinnes und seine Methode — Die deutschen Bankiers in Berlin und Frankfurt a. M.
— Die deutschen GroSbanken — Hanseaten — Die Tragodie des Rentnerstandes —
Die Francs-Spekulation — Konzernherrscher, um nur das Wichtigste herauszugreifen.
Der Verfasser zeigt, wie nicht nur der Mittelstand, sondern auch die mittleren und
groBen Vermogen dem Moloch Krieg und Inflation zum Opfer gefallen sind, und wie
Deutschlands Vermogen heute nur noch einen Bruchteil dessen darstellt, was es 1914
gewesen ist. Was uns geblieben ist auBer den Resten des Volksvermogens und der
gut gehaltenen ,»Substanz* in Landwirtschaft und Industrie, ist unsere Arbeitsfahig-
keit und unser Arbeitswille. Die schonsten nationalokonomischen Theorien sind
durch die Entwicklung des letzten Jahrzehnts iiber den Haufen geworfen worden,
8o auch die beriihmte von der entscheidenden Bedeutung des Besitzes der Produktions-
mittel. Dieser Besitz hat in Bankwesen und Industrie die Krise des Jahres 1924
nicht zu verhindern gewuBt, und so bleibt die Lehre die, daB es schlieBlich allein auf
die Menschen, ihre Einsicht und ihren guten Willen, nicht auf die Sachen ankommt.
Wenn das aber so ist, so haben wir Deutsche keinen AnlaB zu verzagen, trotz aller
wirtschaftlichen Not und Bedriickung von auBen; denn wir haben zum guten Teil
unser Schicksal doch selbst in unserer Hand. Nur die griindlichste Bildung, nur
eine Qualititskultur vermag uns wieder emporzubringen, und der Spruch des
-Comenius: ,,omnia sponte fluant, absit violentia rebus* gilt auch fir uns in dem
neuerkannten Sinne, daB nicht die Gewalt, sondern die Gemeinschaft des Willens
und der Einsicht, also ein ethischer Sozialismus, der Weg zum Heil ist. — Solche
Biicher ohne Illusionen wie das vorliegende vermdgen uns auf diesem Wege zum
Aufstieg zu helfen! — Zu bemerken ist, dal es S. 105 Z. 5 heilen muB: ,,weit er-
heblichere EinbuBen*, S.152 Z.8 1797 statt 1897 und daB die Uberschrift des
Kapitels S. 91 ff. lauten sollte: ,,Die Rothschilds*, da nur von diesen die Rede ist.
Die beigegebenen Bilder sind nicht alle gleichwertig; sie hitten zum Teil ruhig fehlen
koénnen. Buchenau.
Natarkunde.
Franck, Dr. L., Die Seele des Waldes. Ein Buch unserer deutschen Waldbiume.
Amthorsche Verlagsbuchhandlung, Braunschweig, 1923. 128 S.
In der bekannten Sammlung ,, Naturwissenschaftliche Wegweiser*, verlegt bei Strecker-
und Schroder (Stuttgart), ist auch ein Bindchen erschienen iiber ,,Die Biume und
Straucher unserer Wilder“. Forstassessor O. Feucht schildert darin in, wenn auch
wissenschaftlicher, doch durchaus fesselnder Form die verschiedenen Baum- und
Straucharten und Unterarten, ihr Wesen, Leben, Werden und Vergehen. Ein iiber-
aus instruktives Biichlein, das, unterstiitzt durch kiinstlerische Naturaufnahmen und
Federzeichnungen, klare und fest einprigsame Bilder der deutschen Waldbéume gibt..
Franck will leztlich etwas ganz anderes: Wenn Feucht mit der Feder des
‘Wissenschaftlers unterrichten, belehren will, Franck schreibt ganz und zu allererst:
als lebendig anschauender Dichter. Mit naturtrunkenem Dichterauge hat er die
Seele des Waldes tief in sich hineingeschaut; in jedem Baum, in jedem Strauch, in
Blatt und Blitte, ja in dem scheinbar toten Baumstumpf lebt er selbst, seine
eigene lichtfrohe, sinnenfrische Seele. Ob er von der gewaltigen, eisenharten
Eiche oder der hochragenden, kampfeszihen Fichte erzihlt, ob von der sturm-
gepeitachten Fohre oder der im lichten Smaragdgriin leuchtenden Lirche,
ob von dem alten sagenumwobenen Gotter- und Weltbaum, der Esche, oder von.
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dem lichthellen Pfingstbaum, der Birke, — immer gibt er ein lebensvolles Ganze;
alle liebevoll geschilderten Einzelheiten wachsen innig zusammen zu bunter, doch
geschlossener Lebensfiille, und oft verdichten sich die Bilder zu tiefer, innerer Symbolik
cl.es menschlichen Lebens. Selbst Kleinstes und Unscheinbarstes erschaut er mit
liebevollem Auge und weiB es zum Ganzen lebendig zu stellen, als echtem Dichter
Wichst ihm alles neu und eigenartig unter den Hinden hervor, selbst in an sich Sprédem,
Trocknem, Alltiglichem, da, wo er von Nutzwerten oder den Zwecken der Natur spricht,
bleibt er durch die Kraft innerer Stimmung und einer frischen, vollen Sprache immer
lebendi%- Und was er so als Dichter erschaut und aus reicher Phantasie geschopft,
88 vermag auch der Kiinstler in ihm kraftvoll zu gestalten: Die groBe Fille der
Beziehungen, die sein Dichterblick im Leben des Waldes und der Biume erfaf3t hat,
Wie weill er sie zu schildern! Vielmehr, er schildert sie nicht, er setzt sie in Leben
um, in BeWeglmg, Handlung bis zur dramatischen Lebendigkeit. Wie er seine eigenen
Jflgenderlebnisse und Jungensstreifen hineinflicht, wie ihm seine erste heimliche
Liebe mit dem Lindenbaum vorm Pfarrhaus verwachsen ist, wie der alte Pfarrer
selbst zu dieger Linde und ibrer summenden Bienenschar in inniger Gemeinschaft
steht, wie Franck das ganze weite Leben um jeden Baum, das gegenwirtige, ver-
gangene und zukiinftige, gleichzeitiz schauen liBt, wie er Sage, Geschichte und
f&nekdote hineinspinnt, all das soll jeder selber nachlesen. Die kraftvollen und doch
Innigen Zeichnungen von K. NeuB werden ihm die Freude daran noch vertiefen.
Eines aber mug noch hervorgehoben werden: der Autor ist durch und durch
Na't“rmystiker: die Gefahr jeder Mystik aber ist, das Nicht-Zum-Du-Kommen; fiir den
1\_I*“"“I‘mystiker das schwirmerisch sinnliche GenieBen der Natur, tatenloses Ver-
Sinken in sie. Ich glaube, auch fiir Franck besteht diese Gefahr durchaus. Was
aber dem deutschen Menschen jetzt besonders nottut, ist Lebensgestaltung aus dem
Geist, innere Arbeit an sich, damit er die AuBen- und Mitwelt, die ihm als Aufgabe
gegeben sind, in harter, schopferischer Arbeit gestalte. Wer sich aber in die Natur
als den eigentlichen Gott schwirmerisch anbetend verliert, der vermag bald nicht
mehr aufrechtzustehen in der Welt der unerbittlich-rauhen Wirklichkeiten, der
?‘al’ten Menschenwelt und der Welt der ehernen Begebenheiten. Das Leben erdriickt
ihn; Holderlin-Schicksal! — Unsere J ugendbewegung beruft sich vielfach in ihrem
Streben auf Hoélderlin; soweit das dem Sehnen nach Innerlichkeit entspringt, —
kein besseres Ziel! Aber wehe uns und unserem Volk, wenn wir Jungen und die
:I ingsten sich, angeekelt von der GenuBsucht und Flachheit des heutigen Geschlechts,
In mimosenhaften Innerlichkeitskultus und Naturvergdtterung verirren und jede
Kraft verlieren, im Goethischen Sinne die ,,Forderung des Tages* zu erfiillen !
Neben Holderlin muB Schiller der deutschen Jugend vor der Seele stehen;
S'Ohi]ler, selbst der Heros, das unerreichte Ideal Holderlins, weil ihm, trotz aller
Tlesenschweren Hemmungen gelungen, was Holderlin nie gelang: innerlich tiefstes
Menschentum zu héherer, gottlicher Einheit mit heroischer Willensbetitigung zu-
Sammenzufassen.
. . Doch vielleicht tue ich dem Verfasser unrecht! Dann will ich es sithnen, indem
ich zum Schlug die glaubensfrohen Worte anfiihre, die er von der Zukunft des Vater-
landes spricht: ,,Und gleicht das Vaterland schon einer Ruine, sind seine Qut.ulem
von Moos iiberdecks, friBt nagender Efeu, schmarotzender Pilz am einstigen Riesen,
WIr glauben an das, was im Grunde noch lebt, was von Heldenblut tief in die Wurzeln
gedrungen. S laBt nur dem Winter das Eis und den Rauhreif, den Gleichmut, den
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HaB und den eitlen Wahn, — es kommt doch der Eiche ein Wiedererstehen, ein
Rauschen der Blitter, ein Friihling in Blite.

,»S0 sprach vernehmlich der Waldglaube, indem er den Sommer im verglim-
menden Golde begrub.¢

Waldglaube! — ja! aber nur, wenn Glaubenstaten daraus wachsen, ist dieser
Glaube fruchtbar im Geiste des Jugendbildners! S. Mette.

GrundriB der Funken-Telegraphie in gemeinverstindlicher Darstellung von
Dr. Franz Fuchs. R. Oldenbourg. Miinchen und Berlin 1924. 14. Auflage.
Geheftet 3 M.

In 14 Abschnitten behandelt der Verfasser auf 156 Seiten alles, was fir den

Funkenfreund zu wissen erforderlich ist. Zahlreiche einfache schematische Zeich-

nungen und ausfibrliche Rechenbeispiele sind dem Texte beigefiigt. So ist das

Biichlein dem jetzigen Stande der Funktechnik angepaft und diirfte als Fiihrer in

das umfangreiche Gebiet der Funkentelegraphie und -telephonie allen Funkfreunden

sehr willkommen sein. Insbesondere kann das Biichlein den Primanern héherer

Lehranstalten und jungen Elektrotechnikern zum Selbststudium warm empfohlen

werden. Aber auch der Fachmann diirfte es gern zur Hand nehmen. Der Preis

von 3 M. fir das vorziiglich ausgestattete Biichlein ist méBig. D.

Sir Francis Younghusband, , Das Herz der Natur”. Leipzig. ¥. A. Brockhaus,
1923. 234 Seiten.

Younghusband war einer der bedeutendsten Asienreisenden der letzten Jahrzehnte,

einer der hervorragendsten Beamten Englands in Indien. Seine Landsleute haben

seine Bedeutung auf dem Felde der Geographie anerkannt dadurch, daB sie ihm

zum Présidenten der Kgl. Geographischen Gesellschaft zu London gemacht haken.

In dem Buche ,,Das Herz der Natur” hat er sein Lebenshekenntnis niedergelegt.
Es ermahnt in der Einleitung und in den beigefiigten Reden die Geographen, dessen
eingedenk zu sein, daB} alle &uBere Forschung mit MaB und Zahl niemals zum Herzen
der Natur vordringen werde. Aus der Erde sind Pflanzen, Tiere, Menschen hervor-
gewachsen — sie ist keine grofie unbelebte Weltkugel, sondern die ,,Mutter Erde”,
ein groBes Lebewesen. In der Schonheit der Erde haben wir einen Abglanz ihres
inneren Lebens vor uns — und der Geograph muB Kiinstler werden, um sich emp-
finglich fir Schonheit und Leben der Natur zu machen. Erst dann wird er die
Geographie an das Herz der Kinder heranbringen kénnen und ihnen Liebe zur Mutter
Erde einfl6Ben.

GewiB hat auf einer begrenzten Stufe die Lehre von Kampf ums Dasein ein Recht,
aber fir die zusammenhiingenden Naturerscheinungen, wie den Wald als Ganzes,
kommt allein eine kiinstlerische Betrachtungsweise, die ein kiinstlerisches Walten
der den Wald bildenden Krifte gelten 148t, zurecht.

Das Buch verriit, daB groBartige Eindriicke im Himalaja-Gebiet, in Tibet, in
der Wiiste Gobi diesen Engliinder hinausgetragen haben aus dem Bereich der An-
schauungen Spencers und Darwins. Als ganzer Mensch ist er moralisch und religivs
ergriffen worden. Und man muB gestehen: ein Kiinstler hat seine Feder gefiihrt
bei der Beschreibung des Farbenwunders der Sikkrin-Himalaja mit dem ragenden
Kandschindschanga, bei der Schilderung der erhabenen Karakorum-Kette, der nicht-
lichen Eindriicke in Gegenden, die wochenweit von allen Ansiedlungen lagen, und
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DRamentlich bei der Erziihlung von dem Hohepunkt seines Lebens: vor jetzt 20 Jahren
eIreichte er mit einer Expedition von Indien aus Lhassa, die heilige Stadt Tibets,
und scl}loB einen Vertrag mit dem Dalai-Lama ab. Abends nach der Riickkehr ins
Lager ritt er in die Berge — und da war es, wie wenn die ganze duBere Natur vor ihm
verschwand und sein Blick sich auftat und die Geheimnisse kosmischen Waltens:
Liebeswirken geht durch alle Welten und Wesen.

. So wie die groBen Bilder der Natureindriicke in Younghusband stehen geblieben
sind, als Schitze seines inneren Lebens, so hat er diesen Eindruck kosmischen Liebes-
waltens als sein innerstes Lebensfeuer durch alle Enttéuschungen des duBeren Lebens
getragen,

Aber er ist bei diesen Eindriicken nicht stehen geblieben; er setzt der Darwin-
SC.hGH Lehre eine andere entgegen: jede Gattung hat in sich walten eine geistige
Blld‘lékraft, die die einfachsten Formen umgestaltet. Jede Bildekraft, wie z. B. der
,,G'elst” der Rose ist belebt von einem ,Ideal”, das die umgestalteten Bildungen
St‘?lgert. Dem Pflanzenreich liegt eine Gesamtbildekraft, ein ,,Geist des Planzen-
refehs" zugrunde, der belebt ist, beseelt ist von dem ,,Jdeal des Pflanzenreichs”.
1?16 Erde umfaBt in sich alle Naturreiche, der Geist der Erde belebt und steigert
die organischen Gebilde, das Pflanzenreich, Tierreich und durchdringt die Menschen.
Alle kosmischen Gebilde stehen in geistiger Wechselwirkung.

Mit diesen Anschauungen, die ein Reprisentant des heutigen Englinder-
t’“.ms vertritt, nicht irgendein beliebiger Engliinder, hat Younghusband sich auf die
Seite der Keppler und Goethe gegeniiber der Denkweise Newtons und Darwins ge-
stellt. Gerade das Lebenswerk dieses Mannes gibt seinen Anschauungen ein Gewicht,
das man nicht tibersehen kann.

Man mag sagen: der Geist des Ostens, der die mechanistische Auffassung des
Westens durch seine hervorragendsten Vertreter, einen Kn Hung-Ming, Tagore ab-
gelehnt hat, hat den Englinder inspiriert zu seinen ,,ungewdhnlichen” Anschauungen.
Demit aber kann man nicht iiber sie zur Tagesordnung iibergehen. So wie die Deut-
8chen nun einmal sind, ist vielmehr zu erwarten, daB das Buch Younghusbands in
Deutschland groen Anklang finden, mit reinem Seelenfeuer die Leser anstecken —
und jhnen den Weg zu Goethes Naturanschauungen erdffnen wird, die ja fiir die
allermeisten Deutschen immer noch nicht vorhanden und erst recht nicht wirksam
geworden sind.

) Jedenfalls muB man dem Verlage Brockhaus dankbar sein fiir die Vermittlung
dieses Lebensbuches. Walter Kithne.

Literatur und Kunst.

Ein neues Faustbuch.

E. v. Aster: Goethes Faust. Rosl u. Co., Miinchen und Leipzig, 1923.

»Im Kommentieren seid ihr munter, legt ihr nicht aus, so legt ihr unter, hatte Goetlfe
selbst einst mit Bezug auf die Faustkommentatoren gesagt. Wenn man auf die
Fille der Faustliteratur hinblickt, mag es sonderbar erscheinen, daB sich immer
Wieder Gelehrte finden, welche das Problem, den Faust zu kommentieren, auf sich
n?hmen. Man mochte meinen, daB alles gesagt worden sei, was sich in Bezug auf
d‘*"JSeS Meisterwerk nur eben aussagen liBt. Es gibt kaum ein Kulturvolk der Neu-
Zelt, das nicht seinen Beitrag zur Faustinterpretation geliefert hiitte, und wenn wir
us der groBen Zahl der gelehrten Kommentare, die allein in Deutschland erschienen
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sind, nur die wichtigsten unseren Lesern ins Gediichtnis zuriickrufen wollen, so ergibt
sich schon eine recht stattliche Menge von Autorennamen. Wir iibergehen die
Romantiker, welche den Faust erst recht eigentlich entdeckt haben. Hegel und
sein Schiiler Ch. H. Weisse (Kritik und Erliuterung des Goetheschen Faust. Leipzig
1837) mégen zuerst genannt werden. Ihr Fehler war, daB sie die Fille des lebendig
Geschauten im Faust mit der Abstraktheit ihrer Begriffe nicht zu erreichen ver-
mochten. Freilich, das ist im Grunde genommen noch kein schlimmer Tadel, denn
nach Goethes eigenem Ausspruch bleibt jedes Dichtwerk dem Verstande in gewissem
Sinne ewig inkommensurabel. Es ist auch kein entscheidender Einwand gegen ihre
Art der Interpretation, wenn man sich auf einen gelegentlichen Ausspruch Goethes
gegeniiber Eckermann beruft, in welchem er es fiir verfehlt erklirt, wenn man den
Faust nach einer philosophischen Idee durchsucht, statt die Fiille der Gestalten
kiinstlerisch zu genieBen. Derselbe Goethe hat die Maxime niedergeschrieben:
,,Wenn Kiinstler von der Natur sprechen, subintelligieren sie immer die Idee‘,
und im Briefwechsel mit Schiller hat er dessen rein abstrakte, ideenhafte Ent-
wicklung eines Planes fiir die Fortsetzung des Faustes gutgeheiBen, denn Schiller
hatte mit genialem Blick sofort erkannt, daf das Helena-Zwischenspiel den Gipfel
des Ganzen bilden miisse, iiberdies aber erklirt, daB sich Vernunft und Verstand
wie zwei Klopffechter im zweiten Teil streiten miiBten. Jedenfalls litten diese
silteren Kommentatoren noch nicht an einer Krankheit, von der eine spitere Gene-
ration befallen war (z.B. Diintzer), und die schlimmer ist als die Wasserscheu,
nimlich die Ideenscheu. Aus der Hegelschen Schule ist dann aber auch der geniale
Asthetiker F. Th. Vischer hervorgegangen, dem nur leider die Schonheiten des zweiten
Teils des Faust sein ganzes Leben lang verschlossen blieben. Wir wollen uns kurz
fassen und nur noch einige wenige bedeutendere Namen nennen. Schon Vischer
hatte gewissermaBen die Einheit der Faustdichtung geleugnet. Kuno Fischer half
sich demgegeniiber mit der schwichlichen Formel, daf die Einheit der Faustdichtung
in der Einheit der Person des Dichters zu suchen sei. Mit einer solchen Formu-
lierung kann man natiirlich auch das grobste Unwesen romantischer Scheindramatiker,
man denke etwa, an L. Tieck, rechtfertigen, denn wer wird bestreiten, daB sie auch fiir
geinen Oktavian Giiltigkeit hat? So hoch sonst das Verdienst des Fischerschen
Faustkommentars anzuschlagen ist, so hat er doch, das muB man rund heraus-
sagen, die Einheit der Dichtung preisgegeben. Demgegeniiber versuchten dann
Minner wie H. Geist (Wie fithrt Goethe sein titanisches Faustproblem, das Bild seines
eigenen Lebenskampfes, vollkommen einheitlich durch? Weimar 1891) und Veit
Valentin (Goethes Faustdichtung in ihrer kiinstlerischen Einheit dargestellt.
Berlin 1894), ferner K. J. Schroer (Faust, von Goethe. Heilbronn 1881) und
H. Schreyer (Goethes Faust als einheitliche Dichtung erldutert und verteidigt.
Halle 1881) die Einheit der Dichtung zu retten. Man kann iiber ihre Werke ur-
teilen wie man will, so wird man doch soviel zugeben miissen, da8 sie im grofen
und ganzen eine berechtigte Tendenz verfolgten. Dies gilt in noch weit héherem
MaBe von dem wertvollen, nie veraltenden Faustkommentar von G. v. Loeper
(Berlin 1879). Die modernen Kommentare von Minor, Traumann und Trendelen-
burg haben denn auch samt und sonders die Grundthese Kuno Fischers fallen
gelassen.

Was nun aber allen diesen Werken gemeinsam ist, das ist, daB sie eine Menge
gelehrten Ballast mit sich schleppen, der zwar das Verstindnis der Dichtung
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fordert, aber auf den naiven Menschen, dem es zuniichst um den Gesamteindruck
U tun ist, leicht abstoBend wirkt. Mit Recht betont nun v. Aster, daB wir diese
Werke nicht entbehren kénnen und wollen. Wer sich eingehender mit dem Faust
b_e’schiftigen will, muB die bedeutendsten davon unweigerlich zu Rate ziehen. (Wer
Bl‘ch z. B. fiir die Entstehungsgeschichte des Faust interessiert, der kommt auch
nicht um die Schriften Scherers und besonders Otto Pniowers ,~Coethes Faust«.
Berlin 1899, herum.) Die Absicht v. Asters ist offenbar eine ganz andere. Es wirkt
schon an gich wohltuend, ein Buch wie das Astersche zu lesen, das keine Anmer-
kungen, keine gelehrten Quellenzitate usw. mit sich trigt. Es wendet sich ganz
Unmittelbar und urspriinglich an den nach kiinstlerischer Freude begierigen naiven
Leser. Alg erste Einleitung in das kiinstlerische Verstindnis der gewaltigen
Fa.ustdichtung wiifite ich kein Buch zu nennen, das dem Asterschen an Wert gleich
kfime. Es ist in einem herzlichen und warmen Ton geschrieben, es verrit iiberall
el Mitschwingen der Seele des Verfassers mit der des Kinstlers, und schon die
™%, Wie er das Problem anfaBt, erweckt Sympathie und Zustimmung. Eine Ein-
leitung  orientjert ganz kurz iiber Faustproblem und Faustliteratur. Einzelne
Kapitel geben alsdann immer Durchblicke auf das Ganze, indem sie einzelne Ti-
guren oder Geschehnisse des Dramas zum Gegenstand der Untersuchung machen,
ohne sich allzy dngstlich an die Reihenfolge der Szenen zu halten. Die Einheit -
der Dichtung ist stillschweigende Voraussetzung. Wenn man versuchte, in kurzen
orten die ,,Idee des Faust herauszuschilen, so wiirde man sich trotz der abwei-
c}‘lenden Terminologie vermutlich recht nahe bei Schiller finden. Die Vollendung,
die Idee der Menschheit zu erreichen, ist dem einzelnen Individuum nicht ver-
Bnnt, 5o rein und hoch sich in ihm auch die allgemein menschliche Sehnsucht
zur Idee regen mag. Die tiefe Tragik im Schicksal Faustens liegt, kurz gesagt, in
der Inkongruenz zwischen Streben, Wollen und Erreichen. Der grofSe romantische
.ASthetiker Solger driickte das philosophisch abstrakt mit Plotin so aus, daB die Idee in
lhrem Bestreben sich zu verwirklichen, sich selbst vernichtet. So einleuchtend und ein-
fach v, Aster seine Worte withlt, so sagt er doch im Grunde genommen dasselbe.
Es kann zunéchst scheinen, als ob seine Untersuchung in einem vollkommenen
Pessimismus endigte. Betont er doch, daB sich gerade am Leben Faustens die
tragische Wahrheit offenbart, daB es fiir den Menschen keine ewig verharrenden
Gitter des Lebens gibt: nicht nur LiebesgenuB, Reichtum, Gefithl der Herrschaft
und der Macht, selbst Anbetung der Schénheit scheinen unserem”Autor verginglich.
Nun aber ist der SchluB dennoch kein pessimistischer; er beruft sich auf den Schlu
der Faustdichtung selbst, wo denn, allerdings in einem transzendenten Jenseits, die
Entelechie Faustens, das heiBt die tiefste Kraft und die innigste Bedeutung seines
Wesens titig sich bildend fortentwickelt. Mit Recht verweist er dabei auf Goethes
A“SSPNC]J, der fiir sich die Fortexistenz forderte, weil seine Entelechie sich nicht
ausgewirkt hat,
Man kann schon aus diesen kurzen Angaben ersehen, daB es sich um
lesenswertes, ansprechendes und anregendes Werk handelt. Es verdient noch
hervorgehoben zu werden, daB sich v. Aster bemiiht, iiberall das Verstindnis der
F‘WSfdichtung aus der aligemeinen Natur- und Weltanschauung Goet.hes Zu er-
SchlieBen. Eg ist, ja begreiflich, daB einem solchen Problem gegeniiber sich auch in
der Kritilk Differenzen der Weltanschauung geltend machen. Es will also wohl nicht
allzuvie) heiBen, wenn wir hier erkliren, daB wir in manchen Punkten mit der v. Aster-

ein
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schen Deutung nicht einverstanden sind. Fir verfehlt halten wir z. B. seine Inter-
pretation der Homunkulus-Gestalt. Ein Satz wie der folgende: ,,Auch Homunkulus,
dér klare, durchdringende, leuchtende, durch keine dunklen Triebe und Sehnsiichte
umdiisterte Verstand, der in diesem klaren Durchschauen auch Mephisto iiberlegen
ist, ist undamonisch — so undiémonisch eben, wie der reine Verstand, der rein theo-
retische Betrachter und Zuschauer der Welt« (a. a. O. 8. 96) schieBt nach unserer
Meinung am Ziel vorbei. Es ist richtig, Mephisto ist der Vetter des Homunkulus,
das heiBt, ein sehr entfernter Geistesverwandter. Aster iibersieht hier das ehrliche
Selbstbekenntnis des Mephisto, daB er die Kraft sei, die stets das Bose will und stets
das Gute schafft; er iibersieht weiter den geradezu unbindigen Schénheitsdrang des
Homunkulus, der schlieBlich dazu fithrt, daB er sein Scheinleben zu Fiilen der Giottin
der Schénheit endet, um sein wahres Leben beginnen zu konnen. In diesem Punkte
also miissen wir den #lteren Kommentatoren den Vorzug geben.

Obgleich auch dieser Punkt ein Problem beriihrt, das dem Drama nicht suBerlich
ist, so greift eine andere Ausstellung, die wir machen miissen, tiefer in den Bau des
Ganzen ein, aber es steht uns nicht der Raum zur Verfiigung, sie hier ausfiihrlich zu
begriinden. Wir miissen némlich Protest dagegen erheben, daB v. Aster es so darstellt,
als ob schlieBlich der Sinn des Lebens im Faustdrama in das transzendente Jenseits
verlegt wiirde, derart, daB die Einsicht in die Illusion aller irdischen Werte durch den
Dichter paralysiert wiirde mit dem Hinweis auf jenes transzendente Sein. Das
Gegenteil ist der Fall: Die Worte Faustens ,,das Jenseits kann mich wenig
kiimmern . ... und ,nach driitben ist die Aussicht uns verrannt* sind véllig ernst
gemeint und gelten bis zum LebensschluB Faustens. Aber die Himmelfahrt? Die
Unsterblichkeit liegt im Faust eben im unendlichen Streben, in der nie verzagenden,
stets erneuten kraftvollen Tat, welche die Idee ins Diesseits einfithren will. Da nun
aber die Zukunft der Gegenwart immer transzendent ist, muB der Dichter zu trans-
zendent mythologischen Bildern greifen, wenn er in diesem Sinne von der Idee sprechen
will. Dieses niher auseinanderzusetzen, wiirde einen Aufsatz fiir sich erfordern.

Das Astersche Buch kann auch weiteren Xreisen durchaus zur Lektiire
empfohlen werden. W. Kinkel (GieBen).

Albrecht von Blumenthal. Aschylus. W. Kohlhammer Verlag. Stuttgart. 1924.
118 S.
Um die Dichter-Personlichkeit des Aschylus zu erschlieBen, gibt der Verfasser ein-
leitend Aufschluf iiber den athenischen Staat und seine Fiithrer und berichtet sodann
itber die Frithzeit der Tragédie. A'schylus’ Wirken wird, in mancher Hinsicht an
W. v. Humboldt, an Hélderlin und Nietzsche ankniipfend, dargestellt und versucht,
den Zugang zu dem schwerlastenden Problem des Verhiltnisses von Mythus und
Drama zu bahnen. Die schone Schrift will langsam und sorgfiltig studiert sein,
wie sie denn zweifellos die reife Frucht lang andauernder Arbeiten iiber den grie-
chischen Dichter ist. Bemerkenswert erscheint vor allem der Hinweis auf den in
Holderlins Werken uns vorliegenden Schatz zur ErschlieBung der antiken Tragodie
(Anmerkungen zu (dipus und Antigone). Wie hoch der Verfasser Aschylus stellt,
ergibt sich am deutlichsten aus der Grundthese des Werkes (S. 57): ,,A. schuf aus
dem ungeheuren Schatze der Kunstmittel anderer Stimme und dem noch unver-
brauchten Gute des eigenen die attische Sprache. So wird er nach B. zum Griinder
und Befreier fiir Athen. Und mit dem attischen begriindete Aschylus cen tragischen
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Stil. Erst durch diese seine entscheidende Tat hat die athenische Seele ihre eigene
Stimme gefunden. Buchenau.

Walther Kiichler. Ernest Renan. Der Dichter und der Kiinstler. Gotha. Fr.
A. Perthes. 1991, 213 S.
Der Verfasser hat sich die dankbare Aufgate gestellt, die Entwicklung des inneren
Lebens, der dichterischen und kinstlerischen Personlichkeit des grofien franzdsischen
Schriftstellers nachfithlend und zugleich kritisch vorzufithren. Besonders gelungen
sind die Kapitel IV (Das Leben Jesu) und IX-X. In der feinsinnigen Darstellung
beweist Kiichler seine eigene Kiinstlernatur neben der objektiv-wissenschaftlichen
Erforschung der hauptsiichlichen Tatsachen. Es feblt nicht an scharfer Kritik,
aber auch nicht an dem Blick fir das Bleibende bei der Schriftstellerei des von den
Zeitgenossen im ganzen doch wohl iiberschitzten Franzosen. Man kann Kiichlers
Buch durchaus empfehlen, zumal es die einzige zusammenfassende Darstellung des
Gegenstandes in deutscher Sprache ist. Buchenau.
Kurt Taber, Unter Eskimos und Walfischfingern. Robert Lutz Verlag.
Stuttgart,
DiesF Eskimofahrten eines jungen Deutschen sind lebendig erzihlt und in jbrer offen-
h.erz1gen Darstellungsweise fiir die reifere Jugend sehr geeignet. Der Verfasser hat
eien guten Blick fir die Schonheiten der Natur auch in der Arktis, vermeidet
aber alle Ubertreibungen. Buchenav.

Sellgm2§- Lagerlof. Morbacka. Jugend-Erinnerungen. Albert Langen. Miinchen.

Von den vielen késtlichen Gaben, die wir der schwedischen Dichterin verdanken,
eine der kstlichsten. Sowohl die autobiographischen und biographischen Stiicke
Wie die eingestreuten kleinen Erzihlungen sind von einer echt klassischen Ein-
fachheit und Tiefe. Die Nordlandsmenschen schauen mit lustigem Zwinkern in
voller Lebendigkeit aus diesern wunderbaren Buche heraus, und doch tragen sie dabei
alle den Zug einer gewissen Tragik auf der Stirne als Menschen, die schwer mit den
Elementen, schwerer aber mit den Geistern in der eigenen Brust zu ringen haben.
Die Ubersetzung des vom Verlage gut ausgestatteten Buches ist vortrefflich.
Buchenau.

Emmy Rotth. Erinnerungen an Ciisar Flaischlen. Hannover. Verlag Adolf
Sponholz. 1924. 166 S.
Das anspruchslose Biichlein ist von der fein empfindenden Freundin des Dichters
geschrieben, die ein Menschenalter lang seine Beraterin war. Leider fehlen die
beiderseitigen Briefe, die hoffentlich bald aus dem NachlaB freigegeben werden.
Die liebenswerte, echt deutsche Personlichkeit Flaischlens spricht lebendig aus diesen
Seiten, denen die Verfasserin eine ausfithrliche Biographie des Dichters folgen lassen
sollte. Die Flaischlen-Gemeinde hat ein Recht darauf, die innere Entwicklung von
derjenigen dargestellt zu-erhalten, die sie mit feinstem Verstindnis verfolgt hat.
Buchenau.

Wigen und Wirken. Ein deutsches Lese- und Lebensbuch. Gedichtsammlung,
herausgegeben von Dr. Walter Hofstaetter. Leipzig, Teubner. 1924,

Diese Gedichtauswahl, die nicht nach den Verfassern, sondern nach Gruppen innerer

Zusammengehﬁrigkeit erfolgt ist, kann wegen der ganz ausgezeichneten Art der
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Anordnung und Wahl warm empfohlen werden. Hier ist einmal (trotz der Aufnahme
in ein Schulbuch!) der Schulstaub ganz abgeschiittelt, und es werden kostliche Perlen
an einer Schour aufgereiht. Das Buch hat sich im Unterricht bestens bewihrt, ist
aber auch als Hausbuch anzusprechen. B.

Schneider, Georg. Handbuch der Bibliographie. Leipzig. K. W. Hiersemann_
1923. XVI, 544 S.

Seit die Biicherproduktion in Deutschland qualitativ und quantitativ wieder die
Hohe der Vorkriegsjahre erreicht hat, macht sich — sowohl in wissenschaftlichen,
wie in privaten Sammlerkreisen — ein stets wachsendes bibliographisches Interesse
und Verstindnis bemerkbar. So kommt das vorliegende Werk einem lingst emp-
fundenen Bediirfnis nach einem zusammenfassenden bibliographischen Handbuch
sehr entgegen. Nur der Eingeweihte, der die Sysiphusarbeit des Berufsbibliographen
kennt, kann die unendlichen Schwierigkeiten und Mihen, die das Zustandekommen
eines derartigen Unternehmens stindig begleiten, ermessen, und so wird vor allem
er den ersten Versuch auf diesem nur mithsam zu betretenden Gebiet dankbar be-
griiflen.

Im ersten, rein theoretischen Teil, versucht der Verfasser das Wesen der Biblio-
graphie klarzulegen und systematisch zu begriinden und dieser ebenso umstrittenen
als bestrittenen ,,Wissenschaft* durch Erérterungen ihrer Beziehungen zu den eigent-
lichen Wissenschaften den ihr gebiihrenden Platz einzuriumen. Einem allgemein
gehaltenen Kapitel iiber Namen, Formen und Arten der Schriften-Verzeichnisse
folgen die besonders fiir den Bibliographen wertvollen Abschnitte iiber die Her-
stellung der Schriften-Verzeichnisse. Angefangen von den Titelaufnahmen, ihren
Arten, den zu beniitzenden Quellen und den dabei moglichen Verfahren, bis
zu der Ordnung der Titel nach mehr oder weniger bekannten und bewihrten
Systemen, werden alle, auch die scheinbar geringfiigigsten Fragen erortert, die bei
der Anfertigung von Biicher-Verzeichnissen etwa auftauchen. FEin umfassender
kurzer Abri8 iiber die Entwicklung der Bibliographie seit den Tagen der Erfindung
der Buchdruckerkunst bis zum Ausgang des Weltkrieges beschlieBt den theoretischen
Teil. Der zweite bringt, mit gelegentlichen knappen Bemerkungen, doch im wesent-
lichen aufzihlend, die allgemeinen internationalen und nationalen Biicher-Verzeich-
nisse (darunter Incunabel-Verzeichnisse, Verzeichnisse allgemeiner Literaturzeit-
schriften und Enzyklopidien, Bibliographien der Hochschul- und Schulschriften,
der sog. verkleideten, d. i. pseudonymen Literatur usw.) aller Lander, unter Bevor-
zugung der deutschen Verzeichnisse. So enthilt dieser zweite, praktische Teil recht
eigentlich das notigste ,,Handwerkszeug* fiir den Bibliographen. Ein ausfiihrliches
Titel- und Schlagwortregister schlieBt den Band ab. Wer sich der Mithe unterzieht,
sich in die etwas eigenwillige und einer gewissen Pedanterie nicht entbehrende Kon-
strultion dieses Werkes einzuarbeiten, kann wertvolle Belehrung daraus schdpfen.

‘ Dr. Simon (Berlin).

Fra Angelico, der Maler und Ménch. — Liebermann, Gedanken und Bilder.
Kleine Delphin-Kunstbiicher. 26. und 27. Bd. Miinchen, Delphin-Verlag.
In der bekannten Reihe der kleinen Delphin- Kunstbiicher erschienen zwei neue
Bindchen: Fra Angelico und Liebermann. Gleich ihren Vorgingern erfreuen
auch diese Bindchen durch sorfgiltigste Bilderwahl und ausgezeichnete Wiedergabe.
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Paul Schubring gibt ein klares Bild vom Leben und Schaffen des Malermonchs
}lnd zieht in seine Betrachtung — was in dem engen Rahmen besonders anzuerkennen
18t — auch die weniger populiren Bilder ¥ra Angelicos, wie die ungemein packende
Darstellung des J ingsten Gerichts, ein. Vasaris Bericht vom Leben des Kiinstlers
schlieBt den Text aufs gliicklichste ab.
. Mit feinem Verstindnis berichtet Alfred Kuhn vom Werdegang des Berliner
Meisters; mit Recht betont er, daB Liebermanns Kunst kaum jemals Allgemeingut
d?S de:utschen Volkes werden wird; denn ,,dazu ist diese Kunst nicht banal genug . . .
Sie ,ist karg, ist stolz, ist zuriickhaltend, ist konzessionslos, ist unerbittlich, wie
df’-S Leben selbst«, Und von der herben Unerbittlichkeit des greisen Meisters zeugt
die kleine Auswahl aus seinen Schriften, die dem Bindchen beigegeben ist. Nichts
von Pathos oder Rausch, sondern minnlicher Ernst, weise Einsicht. ,JLassen wir
das Ubersinnliche in der Kunst in Ruhe und stellen wir uns Kunst — nach der Ety-
mologie des Wortes — als Konnen vor. Dr. H. Wahn.

Aus befreundeten Geselischaften.

Geselischaft fiir Lebensphilosophie.

. Am 11. Januar 1924 ist von dem Privatdozenten Dr. Ernst Barthel
In K3ln eine neue philosophische Gesellschaft gegriindet worden. Die
Satzungen sind vom 28, November 1924.

Im Mittelpunkt dieser Gesellschaft soll die von Dr. Barthel selbst ver-
treFene Philosophie stehen. Die Mitglieder sollen ,als Anregung empfangende
frele Menschen® wirken und ,,durch Diskussionen oder durch Rat und Tat
thre Aktivitat zu entfalten, Gelegenheit haben“.

Die Hauptleistungen sollen bestehen in: Vortrigen, Einfithrungen
und in der Zeitschrift nAntius, Blitter fiir neues Wirklichkeitsdenken".

. Die von der Gesellschaft vertretene Philosophie wird in den Satzungen
mlf- etwas laut ténenden Worten als npersonlichkeitsurspriingliche Neu-
philosophie und Weltanschauungskunst* gekennzeichnet. Die Philosophie
soll ,in dem Mittelpunkt einer kiinstlerischen Welt* stehen und frei gemacht
werden ,von den Mingeln, die ihr in der Umgebung der Wissenschaten ihren
Lebenswert geraubt haben®. Wissenschaftliche Methode und Kritik sollen
dabei gewahrt bleiben. nKonfessionelle, politische und soziale Parteilichkeit
soll im Geistigen iiberwunden werden.*

. Man wird hiervon manchem zustimmen kénnen, manchem (z. B. der
prinzipiellen Verkniipfung von Philosophie und Kunst) sehr skeptisch gegen-
lUberstehen, — doch was sind Programme? Die Tat ist alles! — M.

Von Rezensionsexemplaren, die der Redaktion zugegangen sind, verzeichnen wir:

Aulard, Alphonse, Politische Geschichte der franzisischen Revolution. 2 Binde. Duncker -
B & Humblot, Minchen. Band I/IT: 774 Selten. 1924.
B““h’ Karl, Das Wort Gottes. Chr. Kaiser, Miinchen. 1924.

Audouln, Ch., Die Macht in uns. Sybillen-Verlag, Dresden. 1924.
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Baudouin, Ch., Suggestion und Autosuggestion. Deutsch von P. Amann. Sybillen-Verlag,
Dresden. 1923.

Bayee, James, Moderne Demokratien. Drei Masken-Verlag, Minchen.

Bemminghotf, Ludwig, Geprigte Form. Hanreatische Verlagsanstalt, Hamburg.

Benndori, Paul, Weimars Grabstiitten. Mit 32 Abbildungen und einem Plane. H. Haessel,
Leipzig. 1924.

Berghoelfer, Chr. Wilh., Meyer Amschel Rothschild, der Griinder des Rothschildschen Bank-
hauses. Englert & Schlosser, Frankfurt a. M. 1924. 3. Aufl. Wohlfeile Volksausgabes

Bittlinger, Lebenskunst. Walter de Gruyter & Co., Berlin. 1924.

Bése, Herm., Das Volkslied fiir Heim und Wanderung. Arbeiterjugend-Verlag, Berlin. 1923.

Brandenburg, Holderlin, sein Leben. Verleg II. Haessel, Leipzig. 1924.

Buber, M., Das verborgene Licht. Riitten & Loecning, Frankfurt a.M.

Buschblll, Selbstbezcugungen. Franz Aker.

Cardauns, Hermann, Ko&ln in der Franzosenzeit. Aus der Chronik des Anno Schnorren-
Dberg. 1789—1802. K. Schroeder, Bonn und Leipzig. 1923. Biicherei d. Kultur u.
Geschichte. Bd. 30.

Chateaubriand, Romantische Erzihlungen. Rikola-Verlag, Wien. 1924.

Cohen, Hermann, Kants Theorie der Erfahrung. Bruno Cassirer.

Cornclius, Friedrich, Dic Weltgeschichte und ihr Rythmus. Ernst Reinhardt, Miinchen. 1925.

Cronstedt, Gripp. Scherl, Berlin.

Das Wunderbriinndl, Volksbiicher. Rikola-Verlag, Wien.

Der Rheln, Ein Bilderbuch mit iiber 100 Bildern. Geleitwort von W. Schifer. Einhorn-
Verlag, Dachau b. Miinchen.

Diehl-Mombert, Ausgewihlte Lesestiicke. Braun, Karlsruhe.

Diem, Persénlichkeit und Kérpererziehung. Weidemann’sche Buchhandlung, Berlin.

Drieseh, Relativitiitstheorie und Philosophie. (Einzelschriften: Wissen und Wirken.)
G. Braun, Karlsruhe i. B. 1924.

Diisseldorfer Padagogen-Tagung, 7. bis 10. 4.1924. Stidtische Druckerei Diisseldorf.

Ebhert, Die elastische Einheitsschule. Tcubner, Leipzig.

Engelmann, Meisterwerke der Staatsphilosophie. Walter de Gruyter, Berlin.

Eranos, Verlag der Bremer Presse, Miinchen.

Erkes, Chinesische Literatur. Ferd. Hirth, Leipzig.

Errante, Paraphrasen iiber Lenau. Verlag Kulturpolitik, Miinchen.

Eschenbach, W. von, Liebeslieder des Wolfram von Eschenbach. Innerer Kreis-Verlag,
Elgersburg.

Europiiische Unterrichtsformen. Quelle & Meyer, Leipzig.

Everth, Erich, Conrad Ferd. Meyer. Sybillen-Verlag, Dresden.

Eyth, 1., Der Kiassenunterricht im Zeichnen. Verlag Konkordia, Bithl (Baden). 1923.

Falls, Beduinischer Diwan. Insel-Verlag, Leipzig.

Yechter, Die Kletterstange. Deutsche Verlagsanstalt, Stuttgart.

Fichte, Rektoratsrede. Neuland-Verlag, Hamburg.

Fra Angelico, Der Maler und Monch. KIl. Delphin-Kunstbiicher. 26.Bd. Delphin-Verlag,
Miinchen.

Frank, Tage des Kionigs. Rowohlt-Verlag, Berlin.

Frledlinder, Kant fiir Kinder. Paul Steegemann, Hannover.

Gulman Rassul Galwan, Als Karawanenfilhrer bei den Sahibs. Berechtigte Ubersctzung
von Paul Fohs. Kurt Vowinkel, Berlin. 1924.

Geschichte Thidrcks von Bern. Diederichs, Jena.

Geyser, Joseph, Max Schelers Phinomenologie der Religion. Herder & Co., Freiburg. 1924,

Gleselher, Jugendkalender. Abel & Miiller, Leipzig.

Glasenapp, Hinduismus. Kurt Wolff, Miinchen.

Goldschmidt, Richard, Einfithrung in dic Vererbungswissenschaft.” 4. Aufl. W. Engelmann
Leipzig. 1923. ’

Griesebach, Grenzen des Erziehers. Max Niemeyer, Halle.

Grundlexikon des Bildungsprozesses. Union Decutsche Verlagegesellschaft, Berlin.

Giinther, Hanns (W. de Haas), Die weite Welt. Ein Buch der Reisen und Abenteuer, Er-
findungen und Entdeckungen. Rascher & Cic., Ziirich, Leipzig und Stuttgart. 1924,

Hagemann, Oskar Wilde. Deutsche Verlagsanstalt, Stuttgart.

Hankamer, Jakob Bohme. Cohen, Bonn.
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. 1924.
Hardt, Ludwlg, Vortragsbuch. Gebr. Enoch Verl‘agn Hambure lelischatt, Berlin.
Hehbel, Fr., Gesammelte Werke. Deutsche Bibliothek Verlagsges
Hege, Der Naumburger Dom. Deutscher Kunstverlag, ?Seﬂ}ill;-n Leipzis.
Heller, Freie Volksbildungsarbeit. Verlag der Werkgememscd Klima, Boden und Land-
Hellpach, Willy, Geopsychische Erscheinungen, Wetter un 3 :guﬂ. Leipzig. 1923.
schaft in ihrem Einflu auf das Seclenleben. W. Engelmann, ni;ﬁngen. F. A. Perthes,
Herrle, Die Deutsche J ugendbewegung in jhren kulturellen Zusamme:
Gotha. . 8. A. Langen,
Hillebrand, Karl, Abendlindische Bildung. Biicher der Bildung. Band
Minchen. 187 Seiten. 1924. . : i Kiel und
Hingz, Walter, Kritik der Musik. Die wahre Philosophie. Lipsius & Tischer,
Leipzig. 3924, : . Carl
Iloﬂmnnn, Dr.‘E., Kuno Fischer, Rede bei der akad. Feler seines 100. Geburtstages
Winter, Heidelberg. 1924. Miinchen.
llolmunnstlml, H. v., Deutsche Epigramme. Verlag der Br;al;:n :: ::is::x; Miinchen.
Ihring, Recht und Sitte. Biicher der Bildung. Band 9. Albe ’
1ay, Vélkerrecht. Ferd. Hirth Leipzig. iten. 1924
. . . en. .
Kasperezyek, Reifende Menschen. Kosel & Pustet, Llu_ncl.‘en' 293 Sel
Kastner, L.v. Beethovens Briefe. Hesse & Becker, Leipzig. . 1924
Keller, Paul, Die qrej Ringe. Bergstadtverlag Breslau. 106 Selten-m D;utsche Verlagse
Kerschensteiner, Autoritit und Freiheit als Bildungsgrundsiitze. Union
gesellschaft, Berlin, . i icher Grund-
Kleln, Maxmilian, Glick, Grundziige der Lebensweisheit %ufsntztulntwlsseﬂ“h“fthc
lage. 1.Bq, Hausarzt-Verlag Hermann Sto8, Berlin-Steglitz. lin-Steglitz.
Wleln, Maximilian, Meistere Dein Leben. Hausarzt-Verlag Herma;’-‘; figﬂ{, ]i.e:ipzig. 1924,
Kluckhohn, Paul, Dje deutsche Romantik. Velhagen & Klasing, Bielefe .
Kénlg, Der heilige Palast. Rikola-Verlag, Wien. .
Kénlg, Geschichte von Half dem Weibe. Rikola-Verlag, Wien.
Korlf, Humanismus ung Romantik. I.I. Weber, Leipzig.
Kiigelgen, Lebenserinnerungen. K. F. Koehler, Leipzig. -G., Stuttgart.
Kultur und Erzlehung. Antropos. Hochschulkurse ITI. Der kommende Tag A.-G.,
Kunst und Kulur 1 Schwaben. Sentus-Verlag, Stuttgart.
Lazarsfeld, Gemeinschaftserzichung. Anzengruber-Verlag.
Lebende Biicher. Kogel & Pustet, Miinchen.
Lettow, Ram Mohun, Friesen-Verlag, Bremen.

. " .Bd. Delphin-
Lichermann, Max, Godanken und Bilder. KIl. Delphin-Kunstbiicher. 27.B
Verlag, Miinchen.

Lieblich, Carl, Die Welt.

Lissauer, Kinderland. Deutsche Verlagsanstalt, Stuttgart. : ideal. B. G.
Litt, Theodor, Die Philosophie der Gegenwart und ihr Einflu auf das Bildungs
Teubner, Leipzig. 74 Seiten. 1924,
Léns, Gedanken und Gestalten. Sponholz, Hannover. 1tz, Hannover
L5ns, Mein niedersiichsisches Skizzenbuch. Fiir Sippe und Sittes.t ﬁt slionho "
Lucka, Emill, Urgut der Menschheit. Deutsche Ver]a'gsansta.lt, utigart.
Ludwlg, Em, Genie und Charakter. Rowohlt, Beﬂm‘;t "
Ludwig, Emil, Gocthe. Cotta’sche Buchhandlung, Stuttgar L lehre und
Maag, Paul, Geschlechtsleben und seelische Storungen. Belf,ra.ge zurhN:u‘:_zZeDSeelsorEer.
zur Kritik der Psychoanalyse. Kin Buch fiir Arzte, Erzieher, Lehre
Albert Zutavern, Pforzheim. 279 Seiten. 1924.
Mueaulay, Essays (deutsch). Rikola-Verlag, Miinchen.
Markus, NatiirlicheMagie. Ernst Reinhardt, Miinchen. -Zehlendorf.1925.
Maussner, Karl, Diirer-Kalender fiir Kultur und Kunst. Dmer-Ve!‘hi’iB}:’::mv:ﬂag R. Olden-
Meinecke, Frledrich, Die Idee der Staatsraison in der neueren Geschichte.
bourg, Miinchen. 1924. Andermann, Kénig-
Melsterbildnisse des 16. Jahrhunderts. Herausg. von Oswald Gotz. W.
stein i. Taunus und Leipzig. 1924. Leipzig.
Messer, August, Die Philosponie der Gegenwart. Quelle & Meyer,
Meyer-Eckhardt, Viktor, Dionysos. Diederichs, Jene.
Mbrner, Die Vorstellungen der Naturvélker. Diederichs, Jena.

Diederichs, Jena.
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Muech, Hans, Akbar, der Schatten Gottes auf Erden. Einhorn-Verlag in Dachau b. Miinchen.

Miiller, Rich., Vom Kaiserreich zur Republik. Malik-Verlag, Berlin.

Miller v. Hausen, Die Hohenzollern und die Freimaurer. Verlag auf Vorposten, Char-
lottenburg.

Naumann-Kalender 1925. Verlag Neuer Staat, Berlin.

Neue Doutsche Beltriige. Verlag der Bremer Presse, Miinchen.

Nietzseh ‘Werdende. Musarion-Verlag, Minchen.

Nithuk, Hirth’s Bilderhette. Hirth, Mtnchen.

Novalls. Religiose Schriften. F. J.Mareau, Koln.

Papesch, Joseph, Das Fegefeuer des Deutschen Theaters. Karl Rauch, Dessau. 93 Seiten.
1924. .

Paseal, Religitse Schriften. F.J.Mareau, Koln.

Ploiter, R. A.,, Das menschliche Gehirn. W.Engelmann, Leipzig. 1923,

Popolf, Georg, Unter dem Sowjetstern. Alltag, Kultur, Wirtschaft. Frankfurter Sozietits-
Drucke.ei. 1924.

Port, Frieda, Goldene Phorminx. Lieder, Elegien und Epigramme der griechischen und
réomischen Dichter des klassischen Altertums. C. H. Beck, Miinchen.

Punckert, Das Leben Jacob Bohmes. Diederichs, Jena.

Rade, Martin, Glaubenslehre I.Bd. (Von Gott.) F.A.Perthes, Gotha. (Buicherei der
christl. Welt.) 1924.

Relehels Philos. Almanach auf 1924. Imanuel Kent zum Gedichtnis.

Richert, Heinr.,, Kant als Philosoph der modernen Kultur. B.Mohr, Tiibingen.

Riehl, A., Philosophische Studien. Quelle & Meyer, Leipzig.

Rolland, Liluli. Riitten & Loennig, Frankfurt a. M.

Roma acterna. AbreiBkalender 1925. Montana-Verlag, Ziirich.

Rosegger, Hans Ludwig, Achaz Hasenhiittl und die Weltgeschichte. Deutsche Landbuch.
handlung Berlin. 292 Seiten. 1925.

Rosenstock, Eugen, Industrievolk. Volk im Werden, Schriftenreihe der Rhein-Mainischen
Volkszeitung. Carolus-Druckerei, Frankfurt a. M. 1924. 2. Aufl.

Riidenherg, Werner, Chinesisch-deutsches Wiorterbuch. Friederichsen & Co., Hamburg. 1924.

Sehaeffer, Albrecht, Das Prisma. Insel-Verlag, Leipzig.

Seheler, Versuche zu einer Soziologie des Wissens. Duncker & Humblot, Miinchen. 450 Seiten.
1924.

Sehotans, Pestalozzi in seinen Briefen. F. A. Perthes, Gotha.

Schmeing, Frele Rede. Quelle & Meyer, Leipzig.

Sehmidt, Von deutscher Dichtung. Quelle & Meyer, Leipzig.

Sehmitt, Erich, Pu Sung-Ling, Seltsame Geschichten aus dem Liao Chai. Alf Higer, Berlin.

Sehultz, Franz, Klopstock. Englert & Schlosser, Frankfurt a. M.

Sehweltzer, Alb., Zwischen Wasser und Urwald. Erlebnisse und Beobachtungen eines Arztes
im Urwalde Aquatorialafrikas. Paul Haupt, Bern. Rich. Walther, Konstanz. 1923,

Schwertschliger, Josef, Die Sinneserkenntnis. Kosel & Pustet, Kempten. 1924,

Sakmann, Stimmen der Geister. Ernst H. Moritz, Stuttgart.

Abraham a Santa Clara, Schneckenprozession. Deutsche Meister-Verlag, Miinchen.

Shelly, Die Cenci. Paul Cassirer, Berlin.

Simroek, Helland. Gerstung, Offenbach.

Solovjeff, Wladimir, Die Rechtfertigung des Guten. Der kommende Tag A.-G., Stuttgart,

Stammler, Wollgang, Deutsche Literatur. Naturalismus bis zur Gegenwart. Jedermanns
Bficherei von Ferd. Hirt, Breslau. 1924.

Manuskripte werden erbeten an den Redakteur Dr. Siegfr. Mette, Berlin-
Siidende, Oehlertstr. 26. Telephon Siidring 779.

Die Manuskripte sollen paginiert, nur einseitig beschrieben sein, und einen Rand

freilassen. — Nachdruck ganzer Aufsiitze ist, ohne besondere Erlaubnis, nicht

gestattet. Dagepen konnen einzelne Abschnitte, bei genauer Quellenangabe,
auch wortlich {ibernommen werden.

Fiir die Redaktion verantwortlich. Dr.Siegfr. Mette, Berlin-Siidende, Oehlertstr. 26,
Verlag und Druck: Alfred Unger, Berlin C2, Spandauer Str. 22.
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,,Comenius-Schriften zur Geistesgeschichte*

Unter diesem Titel erscheinen gréflere Arbeiten aus dem Gedankenbereich der
Comenius-Gesellschaft, die die Zeitschrift rdumlich zu sehr belasten wirden.

Wandlungen in Goethes Religion

Ein Beitrag zum Bunde von Christentum und ldealismus
Von Prof. D. Karl Bornhausen
2.70 Mark

Sebastian Frands als Geschichtsphilosoph
Ein moderner Denker im 16. Jahrhundert
Von Dr. Arnold Reimann, Stadtschulrat in Berlin
7 Bogen. 8° 2.70 Mark

Dicse Schrift soll das Andenken eines hervorragenden Mannes ncu beleben, ecines Groflen der
Geistesgeschichte, der Lessingsche Gedanken bereits vorgedacht, und der, ein Gottsucher und Volkserzicher
von hachstem Wahrheitsmut, Bibelkritiker und Geschichtsschreiber, Philosoph und Sprichwortsammler, eine
der bedeutendsten Erscheinungen des 16. Jahrhunderts war. In Zeiten engherzigster Unduldsamkeit trat
er als Prediger der Toleranz, ein Prophet wahrer inncrer Religion, zugleich ein Herold des sozialen
Verstindnisses und Ausgleichs auf. Seine Gedanken wirken wie die des Comenius noch in unseren Tagen
zielsetzend weiter.

Der Teufel als Sinnbild des Bosen im Kirchen-
glauben, in den Hexenprozessen und als
Bundesgenosse der Freimaurer

Von Ernst Diestel, Hofgerichtsprediger in Berlin
—.75 Mark

Durch sein schon in 2. Auflage im gleichen Verlage erschienenes késtliches Buch ,,Die Lebenskunst
eine konigliche Kunst, im Lichte der Weltliteratur* hat sich der feinsinnige Verfasser eine Gemeinde
geschaffen. Aus seiner umfassenden Literatuckenninis heraus bringt er hier eine wohlgelungene Ge-
schichte des Teufelbegriffs; besonders der famose Taxil-Schwindel findet eine ausfihrliche Behandlung.

Vedéanta und Platonismus
im Lichte Kantischer Weltanschauung

Von Paul Deussen
Mit einem Gedenkwort auf Deussen von Reinhart Biernatzki
—.76 Mark

Die gedankenreiche Schrift des groflen Gelehrten, die eine Zeitlang vergriffen war, ericheint
hier in neuem Gewand. Deusscn bringt die drei glinzendsten Erscheinunger der Philosophie vergleichend
in Verbindung; in knappen Sdgen dringt er in ihre leten Tiefen und gclangt zu ihrem inneren Einheits~
punkte,. zu ewigen Wahrheiten. Im Hinblick auf die geistigen Modetorheiten unscree Tage erscheint die
Schrift des unvergeBlichen Verfassers besonders zeitgemal.

K Johann Amos Comenius
Ders. Megzschheitslehrer und Vorkdmpfer der Humanitdt zum Geddchtnis
Herausgegeben von Dr. Georg Heinz
2.70 Mark

Dieses Gedenkbuch soll Comenius als einen berufenen Fiihrer auch fiir die Gegenwart zeigen.
Als Lebenskiinstler und Erzieher, als Vorkimpfer des Pazifizismus, Apostel der Humanitét und als Pfadfinder
auf padagogischem Neuland wird Comenius in der vorliegenden Schrift geschildert. Besonderen Wert
erhilt das Heft durch den Aufsa von Ludwig Keller: ,,Comenius, sein Leben und sein Werk.*

Alfred Unger, Verlag Berlin C2, Spandauer Stralle 22




