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MAURICE MAETERLINCK, APHORISMEN

Zu seinem 50. Geburtstag am 29. August

Unser Glick hiéngt im groBen und ganzen nur von innerer
Freiheit ab. ,,Unser wahres Schicksal‘‘ liegt in unserer Seele, in
unserer Lebensauffassung, in dem Gleichgewichte, das schliel3-
lich zwischen den unlésbaren Fragen des Himmels und den un-
gewissen Antworten einer Seele eintritt.

Trénen, Leiden und Wunden sind uns nur insoweit heilsam,
als sie unser Leben nicht entmutigen.

Man hat uns das Leben gegeben, wir wissen nicht warum, aber
das scheint klar: nicht um es zu schwiichen oder zu verlieren.

Im Grunde hitten wir, wenn wir den Mut besidBen, nur auf die
einfachste, nichste, dringendste Stimme unseres Gewissens zu
horen, nur die eine véllig unbestreitbare Pflicht, ringsum in einem
moglichst weiten Umkreise soviel Leiden zu lindern, als wir ver-
mochten.

10 Monatshefte der O. G. 1913



180 Keller Heft 4

Alle, deren Gedanken der bewuBtlosen Masse vorauseilen, haben
die Pflicht, alles zu zerstoren, was die menschliche Freiheit be-
hindert, gleich als ob alle Menschen die Freiheit verdienten; wie-
woh]l man doch wei}, dafl sie erst lange nach ihrer Befreiung der
Freiheit wiirdig sein werden.

Vielleicht kommt noch ein Tag, wo die Gerechtigkeit keine
anderen Gebiude mehr bewohnen wird, als unser menschliches Ge-
wissen; und von diesem Tage wird sie wahrhaft herrschen, in dem
Schweigen, welches das geheiligte Element ihres Lebens ist.

Seinen Nichsten in den bestindigen Tiefen lieben, heiBt das
Ewige lieben, das in den anderen lebt, denn der Nachste vor
allen ist der, welcher Gott am nichsten kommt.

Was der Gedanke denkt, ist ohne jeden Belang neben dem, was
wir sind und was sich stillschweigend bejaht.

Thr miiBt leben, weil es keine Stunde ohne innere Wunder und
unaussprechliche Bedeutung gibt.

Die Werke Maeterlincks sind erschienen in Eugen Diederichs
Verlag in Jena. Seine Hauptwerke sind: ,,Schatz der Armen‘,
,,Weisheit und Schicksal** und ,,Leben der Bienen“. ZEine grund-
legende Biographie bereitet sein Uebersetzer Friedrich von
Oppeln-Bronikowski vor und sie erscheint 1913 im
gleichen Verlage.

DIE GEDANKENWELT DER HUMANITATSL.LEHRE
IM ZEITALTER DER RENAISSANCE UND DAS
JOHANNEISCHE CHRISTENTUM
Von Ludwig Keller

gpic italienische Renaissance, sagt Jacob Burckhardt,
,muB die Fihrerin unseres Weltalters
heiflen‘, und sie mufl in der Tat nicht nur also
heiBen, sondern als solche angesprochen werden,
l gleichviel, ob man sich als Freund oder Gegner dieser
Fiihrerin bekennen mag. In welchem Umfange sie die Pfadfinderin
der Kunst gewesen und geblieben ist, weifl alle Welt, dal sie
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Gleiches fiir diePhilosophie und fir dieexakten Wissen-
schaften geleistet hat, steht fest, obschon es nicht jedermann
weiB ; daB sie endlich aber auch die Grundlinien fiir die Geistes-
geschichte der modernen Welt gezogen hat, davon kann man
sich am besten aus den Schriften ihrer alten und neuen Gegner
iiberzeugen, die nicht miide werden, in jenen grofien Ké‘m.PfeI,‘ des
italienischen Humanismus die Anfinge alles Unheils, das. die Kirche
und die Kirchen bis auf diesen Tag betroffen hat, zu flndeg. Ux.ld
so erkennen alle tieferblickenden Kopfe der Gegenwart, glel.chwel
auf welchem Gebiete menschlichen Schaffens sie titig sind, in den
Schoptungen jener Zeiten einerseits den Mutterboden, aus dessen
Beriihrung sie neue Krifte schopfen, und andererseits die Wurzeln
der Ubel, an denen nach ihrer Meinung die Welt krankt, jedenfalls
aber das Jugendzeitalter der modernen Welt,
jenes Zeitalter, in dem die religis-philosophischen Gedanken der
Neuzeit ihren reinsten und klarsten Ausdruck gefunden haben —
Griinde genug fiir die geschichtliche Forschung, die der Gegenwart
niitzen will, in die Schichte gerade dieser Vergangenheit hinab-
zusteigen.
1

In den ehemaligen wie in den heutigen Streitschriften wider den
Humanismus pflegt hervorgehoben zu werden, dal eseinewahre
und eine f a 1s c h e Renaissance, einen billigenswerten und einen
tadelnswerten Humanismus gegeben habe. In und durch diese
Unterscheidung wird zugleich auf die Tatsache hingewiesen, dall
die Worte Renaissance und Humanismus vielfach schwan -
kende Begriffe darstellen. Die ,,Humanisten‘ — dies Wort
im landldufigen Sinne genommen — bildeten im 15. und 16. Jahr-
hundert ebensowenig eine in sich iibereinstimmende Geistesrich-
tung wie heute etwa die Naturwissenschaftler. Sofern man damals
wie spiter alle diejenigen, die sich mit dem klassischen Altertum
literarisch zu beschiftigen pflegten, gern Humanisten nannte,
waren die also Genannten in keiner Weise die Vertreter der gleichen
Denkart und der gleichen Lebensanschauung: die Liebe zu den
klassischen Studien vertrug sich fast noch mehr als die Liebe zu
den Naturwissenschaften mit jeder sonstigen politischen oder reli-
giosen Stellungnahme. Pipste, Kardinile und Priester, Fiirsten
und Volksménner, Orthodoxe und Héretiker bemichtigten sich
der aufbliihenden Altertumswissenschaften und fanden sich, so
verschieden sie sonst waren, auf einem Arbeitsfelde zusammen, das

10#*
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an sich einen neutralen Boden fiir jede Meinung darbot und das
auf Grund der Erfolge, die gerade diese Wissenschaften damals er-
zielten, ein Sportplatz fiir jedes geistige Ringen geworden war.
Allerdings, ebenso wie durch die Kreise der heutigen Naturwissen-
schaft eine Stimmung hindurchgeht, die dem Kirchenglauben nicht
giinstig ist, und wie die Kirche als organisierte Korperschaft deren
Anhinger mit MiBtrauen betrachtet, so 1aBt sich eine dhnliche Er-
scheinung bei den Humanisten beobachten; aber so verkehrt es
wiire, deshalb alle Naturforscher fiir Gegner der Scholastik zu halten,
so unrichtig wiirde es sein, die Humanisten im weiteren Sinne des
Wortes in Bausch und Bogen zu der Hierarchie und der von ihr
vertretenen Glaubenslehre in Gegensatz zu bringen.

Es muB entschieden daran festgehalten werden: die Liebe zum
klassischen Altertum ist kein wesentliches oder ausschlieBendes
Kennzeichen desjenigen Humanismus, dessen Kémpfe den An-
bruch des neuen Weltalters eingeleitet haben. So wichtig die Er-
neuerung des klassischen Altertums, die wir dem Humanismus ver-
danken, ist, so war diese fiir die echten Humanisten, d. h. fiir die-
jenigen, welche die Streitliteratur des Klerus die falschen
nennt, nur ein Mittel fiir die héheren Ziele, die
ihnen vorschwebten, ja nicht selten nur die Hiille, die
ihre letzten Gedanken den Augen gefihrlicher Spiher entzog.

Umgekehrt gab es unter den Humanisten im engeren Sinne des
Wortes sehr viele Minner, die sich niemals literarisch oder wissen-
schaftlich mit der Antike beschéftigt haben, die vielmehr lediglich
den exakten Wissenschaften, der Mathematik, der Medizin oder der
Technik dienten oder auf irgend einem praktischen Gebiete titig
waren. Das einende Band, das die im engeren Sinne sogenannten
Humanisten umschlang, war nicht in erster Linie die Liebe zur
klassischen Literatur, sondern die gleiche Denkart und
die Gemeinsamkeit der religiésen Uberzeu-
g un g en. Der Boden, auf dem sich die eigentlichen Humanisten
in ihrem Kampfe fiir ein neues Zeitalter der Geistesfreiheit und der
Kultur zusammenfanden, war die griechische Weisheit,
diesichim Neuplatonismusmitdem Geistealtchrist-
licher Gedanken durchdrungen hatte, und die duBeren Stiitz-
punkte dieser Ideenwelt waren die alten Organisationen, die unter
dem Namen der platonischen Ak a d e m i e n wihrend jenes Zeit-
alters im ganzen Abendlande, besonders aber in Italien und Deutsch-
land, eine weite Verbreitung gefunden hatten. Diese ,,Platoniker*
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waren gleichsam die ,,Organisierten‘ der groflen humanistisc.hen
Geistesrichtung ; die Anhanger der Scholastik, die sich der da,mal.lgen
geistigen Moderichtung zuzihlten, haben durchweg auBerhalb dieser
kultischen Organisationen gestanden’.

2

Wir sprechen hier mit Vorbedacht von den ,eigent lichen
Humanisten, d. h. vonden ,,Humanisten“im strel.lge.n
Sinne dieses Wortes: es ist in der Tat merk@ﬂlg; n
welch treffender Weise dieser Ausdruck ,,Humanisten‘ die wesent-
lichen Merkmale der also genannten Geistesrichtung zusammenfaBt.

Freund und Feind sind dariiber einig, daB dem Humanismus
gleichsam die ,Entdeckungdes Menschen" zu danken
ist, und daB sie damit, wie ein neuerer Bekimpfer der Humanitats-
lehre einrdumen muB, etwas hervorgebracht haben, was der christ-
lichen Liebe ,,wenigstens ahnlich sieht*, namlich den Gedanken
des reinen Menschentums.

Ein ungewdhnliches und jedenfalls bis dahin ungewohntes Inter-
esse an dem Eigentiimlichen der Einzelperssnlichkeit tritt in den
Schriften der Humanisten an das Licht, ein Interesse, dessen Kehr-
seite sich bei vielen in einem starken Selbstgefiihl und bei den
flacheren Képfen in Empfindlichkeit und Eitelkeit zu erkennen
gibt, das zugleich aber auch sich in einem starken Drange nach per-
sonlicher Unabhingigkeit #uBert und in allen Féllen einen bis
dahin nicht gekannten Drang auf Selbstdenken und Selbsttéitigkeit
mit sich bringt, bei den Besseren auch ein starkes Gefiihl der
Selbstverantwortun g groB zieht. Die persénlichen Emp-
findungen, ja die personlichen Leidenschaften gewinnen jetzt einen
Raum in der Kunst wie in der Literatur, wie ihn die bisher herr-
schende Vorstellungswelt keiner Einzelpersonlichkeit gestattet
hatte. Vorwurfsvoll haben alte und neue Gegner von den Huma-
nisten gesagt, daB sie den Versuch gemacht hitten, die Schranken
der Stinde niederzureiBen, die Gott angeblich selbst gesetzt hat.
Die Minner, die dies behaupteten, erkannten in derjenigen Ordnung
der Gesellschaft, die die Kirche unter ihren Schutz genommen hat,
eine gdttliche Ordnung, obwohl sie den Stempel ihres
menschlichen Ursprungs nur allzu sehr an der Stirn

1 Niheres bei Keller, Die romische Akademie und die altchristlichen

Katakomben im Zeitalter der Renaissance. Leipzigu. Jena, Eugen Diederichs
1899. (Preis 0,75 M.)
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trug; sie vergaBlen zugleich, dal die personliche Freundschaft und
Wertschitzung, welche humanistisch gesinnte Herrscher wie Alfons
von Neapel, Fiirsten wie die Medici und die Gonzaga sowie viele
Herren von hohem Adel und altem Reichtum armen Kiinstlern,
diirftigen ,,Poeten‘‘, ja selbst Mannern aufBierehelicher Herkunft
zuteil werden lieBen, ein Akt freiester persénlicher EntschlieBung
war, der durch keinen Zwang ihnen hitte abgerungen werden
konnen.

Die Richtigkeit des Vorwurfs beweist lediglich, daB jene Manner
von Stand, die mit achtungswerten Minnern auf dem Boden
menschlicher Gleichberechtigung verkehrten und sie als Briider
behandelten, aus diesem Verkehr Werte gewannen, die sie auf
keinem sonstigen Wege gewinnen konnten. Jedenfalls ist klar,
daB viele von ihnen eine Idee von dem Werte wahren Verdienstes
und menschlicher Eigenart besaBen, wie sie den Zeiten des scho-
lastischen Kastengeistes, die vom Diinkel der Abkunft beherrscht
waren, sonst durchaus fremd geblieben ist. Es ist ein inter-
essantes Zugestindnis eines neueren Gegners des Humanismus,
der anerkennt, daB aus diesem ,,Einreien der gesetzten Schran-
ken* ,eine rege Teilnahme fiir den Mitmenschen, auch im
niedrigsten Stande, erwachsen ist‘.

Man hat den vertrauten personlichen Verkehr, der sich zwischen
vielen Humanisten ohne Riicksicht auf Stand, Rasse und Be-
kenntnis entspann, aus der GroBmannssucht, Eitelkeit und der
angeblichen ,,Streberei‘‘ der ,,Poeten‘‘ erkliren wollen; gewil gab
es eitle, ruhmsiichtige und streberhafte Elemente ebenso in diesen
wie in anderen Kreisen, aber es ist doch ein eigentiimlicher Wider-
spruch, wenn solche Gegner gleichzeitig tadelnd hervorheben, daf3
diese eitlen Humanisten sich nicht gescheut hitten, in ihrem Ver-
kehr bis in die tiefsten Schichten der Gesell-
schaft hinabzusteigen®. Die Wahrheit ist, daB sie in den
oberen wie in den unteren Schichten dem M en s ¢ h e n ihre Teil-
nahme zuwandten und hier wie dort Minner von Charakter und
von Eigenart suchten und fanden.

Zutreffend bemerkt ein angesehener kurialer Historiker der
Gegenwart, das Kennzeichen der ,,falschen‘‘ Renaissance sei die
»8chrankenlose Entwickelung des Individuums, die sie erstrebte‘‘l,
mit anderen Worten, die Idee der Pers6nlichkeit und der
Freiheit. Gerade an diesem Punkte ergab sich eine uniiber-
! L. Pastor, Geschichte der Papste, IIL 1, S. 73.
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briickbare Kluft zwischen dem Humanismus und der Scholastik.
Die Welt -Kirche, wie sie sich als Erbin und Nachfolgerin
des romischen Welt - Staates seit dem 4. Jahrhundert ent-
wickelt hatte, forderte im Interesse ihres Universalismus sowohl
von dem einzelnen wie von den Volkern und Nationalititen die
Aufgabe der Personlichkeit, der nationalen Eigenart und de‘r
Freiheit; wo sie gelegentlich etwas anderes zulieB, da ,,tolerierte™
sie nur die Freiheit, weil sie sie nicht hindern konnte; wo sie die
Macht besaB, da vernichtete sie zum Vorteil des universalistischen
Gottesstaates die Freiheit der einzelnen wie der Volker, ul_ld vor
allem deren geistige Freiheit. Der Gewissenszwang war selt dem
4. Jahrhundert im Widerspruch mit der Lehre Christi ein wesent-
liches Stiick des Systems, wie es sich in der Weltkirche festgesetzt
hatte — ein Stiick, an dessen Festhalten man damals wie heute* die
Seligkeit des einzelnen gebunden hielt. Im Gegensatz hierzu
lehrten die Humanisten die Freiheit des einzelnen auch in Bezug
auf Glauben und Denken, sowohl gegeniiber der Weltkirche, wie
gegeniiber dem Staat, denen sie das Recht bestritten, iiber die
Gewissen zu richten. Und dasselbe Grundgesetz der freien Ent-
wickelung, das sie fiir die Einzelpersonlichkeit geltend machten,
dasselbe wollten sie auch fiir die Nationen befolgt sehen, die

nach ihrer Uberzeugung gewissermaBen Personlichkeiten hoherer
Ordnung waren.

Es ist sehr charakteristisch, daBl wederdasWort Humanitéat,
noch das Wort N ation und Nationalitit auf den Beeten der
scholastischen Wissenschaft und Denkart erwachsen ist, daB die
letztere vielmehr zu beiden Worten und Begriffen im Gegensatz
gestanden hat.

Das Endziel der Scholastik war der Gottesstaat der Univer -
salkirche und die Universalmonarchie, die durch
eine Universalsprache (die lateinische) ihre Eigenart und
ihr Gepriage erhalten und durch die Universalreligion
ibre innere Einheit und Stirke erhalten sollte.

Im Kampfe mit diesem Universalismus sind die Anhinger der
Humanitéitsidee die Vorkampfer des nationalen Gedankens
und der nationalen Sprache geworden, und auf den Feldern ihrer
Denkart und ihrer Wissenschaft, die die Scholastik freilich nie als

! ITm SyMabus Papst Pius IX. vom Jahre 1864 heiflt es (5, 15): ,,Wer be-
hauptet, ein Mensch diirfe diejenige Religion annehmen und bekennen, die
er nach bestem Wissen fiir wahr halt, der sei gebannt.*
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,,Wissenschaft‘‘ anerkannt hat, sind die Ideen der Nationalitit
und des Patriotismus erwachsen, die der Geschichte der neueren
Jahrhunderte ihren Stempel gegeben haben.

So sehr der Humanismus aber auch die Idee der Nation und der
Nationalitit betonte, so entschieden galt fiir seine Anhiinger die
Liebezur Menschheit und die Vollendung des Menschen-
geschlechts als letztes Ziel des Strebens. So gut sich ein lebhafter
Familiensinn mit der Liebe zum Vaterlande vertrigt, so gut
liBt sich — so meinten sie — die Liebe zur Menschheit mit der
Liebe zur eigenen Nation vereinigen.

In diesem Sinne fiihlten sie sich nicht als die Anwilte irgend
eines Standes, einer Rasse oder einer Kirche, sondernals Lehrer
und Erzieher des Menschengeschlechts. Alle
Menschen, erklirte einer ihrer Wortfiihrer, sind in gewissem Sinne
nur e i n Mensch, und die, die der Lehre der Humanitit anhéingen,
lieben alle Menschen wie ihre Briider, da sie
alledie Kindereines Vaters sind!

4

Uber den Zeitpunkt, in welchem das Wort ,,Humanitidt‘ in den
religiosen Parteikimpfen jener Jahrhunderte als Schlagwort all-
gemeiner in Aufnahme gekommen ist, hat sich nidheres nicht er-
mitteln lassen. Unzweifelhaft aber ist, dal Name und Begriff
sehr alt sind und daB ihr Gebrauch auf die Kimpfe der antiken
Philosophenschulen mit den Staatsreligionen zuriickzufiihren ist.

Im Unterschied von Aristoteles, der in Gott die bewegende
Ursache, den Ordner, den Regierer und Herrscher der Welt er-
kannte, hatte Plato in seinem Gottesbegriff die Tatsache besonders
betont, daB wir in Gott den Bildner oder, wie er sagte, den
allmédchtigen Baumeister (architecton) der Welt und
den V a t e r seiner Geschiopfe zu erkennen haben, der den Menschen
wie seinen Kindern gegeniiber steht?2.

1 Marsilius Ficinus schreibt an Thomas Minerbectus: ,,Singuli homines
sub una idea et in eadem specie sunt unus homo. Ob hanc ut arbitror
rationem sapientes solam illam ex omni virtutum numero hominis ipsius
nomine, id est humanitatem appellaverunt, quae omnes homines
quodammodo ceu fratres ex uno quodam patre longo ordine natos
diligit atque curat. Ergo, vir humanissime, in officiis humani-
tatis persevera“. (Ficini Opp. I, 635.) 2 Naheres bei L. Keller, Der
Gottesbegriff der Humanititslehre in den MH. der C. G. 1909, S. 107 ff.
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Durch die starke Hervorkehrung gerade dieser Seite des gott-
lichen Wesens gewann die Idee vonder Einze lpersénlich-
keit einen michtigen Antrieb und die Idee von dem Menschen
und seiner Seele, der Seele und dem Menschen wurde da.s
wichtigste Lehrstiick des ganzen Systems!. Zugleich wurde In.lt
der Vorstellung Gottes als des Vaters der Menschen der Begriff
der Familie aus seiner irdischen Begrenzung emporgehoben und
auf eine Welt hoherer Ordnung iibertragen: Die Uberzeugung,
daB alle Menschen Briider seien, ergab sich mit allen ihren
wichtigen Folgerungen von selbst.

Das héchste Ziel lag fiir diese religiose Weisheit in dem Streben
des einzelnen, Gott in sich zu erleben, oder Wit? .Plato
sagte, in der ,,Anschauung des Ewigen‘, d. h. in der Vereinigung
der Seele mit dem Géttlichen, durch die ihr Ewigkeit und Un-
verginglichkeit gewihrieistet wird.

Und was fiir die Einzel-Seele gilt, das gilt in hoherer Ordnung
fir die Menschheit: die Idee der Vollendung der
Menschheit, deren irdisches Abbild die Familie ist und
deren erhaltende, verbindende und beherrschende Macht die
Liebe ist — diese vollkommene Menschheit war es,
die, wie oben bemerkt, den SchluBstein dieser religivsen Weisheit
bildete, ganz im Sinne Christi, der gelehrt hatte: Ihr sollt voll-
kommen sein, wie Euer Vater im Himmel vollkommen ist.

Tatsichlich trigt die Lehre der Humanitét noch ein anderes
wichtiges Element in sich, das aber von den Freunden meist ab-
sichtlich verschleiert und von den Gegnern absichtlich ignoriert
oder verneint wurde, nimlich ein starkes Element altchrist -
licher Uberzeugungen. Dieser Zusatz christlicher Ge-
danken ward in den Parteikimpfen jener Zeiten gelegentlich da-
durch angedeutet, dafl hervorragende Fiihrer der Renaissance
sich platonische Christen nennen, besonders aber
durch die Andeutung, da8 tiir sie als Christen P 1a t o ein anderer
Moses sei. Jedenfalls ist in dieser Richtung eine Erklirung
Papst Pauls II. suBerst charakteristisch, der seine Anklagen wider
die Humanisten in den Worten zusammenfaBte, dall seine Gegner
fiir Moses nicht die erforderliche Achtung
im Herzen trigen‘. Damit ist ein springender Punkt in
dem System des Humanismus gekennzeichnet und ein Hinweis
aufdieVorgeschichteder Bewegung gegeben, dessen weitere
1TWilbkelm Windelband, Platon. Stuttgart 1900, S. 132. -
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Verfolgung iiberraschende Aufklirungen iiber Ursprung, Natur und
Wesen der ganzen Richtung bietet.

5

Schon in den ersten Jahrhunderten laufen im Christentum zwei
groBe Stromungen nebeneinander her, die sich im AnschluB an
die Kulturen und Religionen der alten Welt, die das Christentum
vorfand, entwickelt und herausgebildet haben: diese Strémungen
werden durch die Namen M o s e s auf der einen und Sokrates
auf der anderen Seite ziemlich zutreffend gekennzeichnet.

Das Christentum war, sobald es die Grenzen des Volkes Israel
iiberschritten hatte, gezwungen, sich irgendwie mit der Welt-
anschauung des Griechentums auseinanderzusetzen.

Das Auftreten des Begriffes und des Wortes Logos in der
christlichen Literatur — man denke an das Johannes-Evangeli-
um — bezeichnet den Zeitpunkt, wo das Christentum eine An-
kniipfung an die hellenische Religion und an die griechische
Weisheit gefunden hatte, und die Herstellung einer Versohnung
mit dieser erstrebte.

Die griechische Weisheit war von der Ideenlehre Platos aus zu
dem Begriffe einer Zentralidee eben des Logos gelangt.
in der man die Welt des Denkens und Handelns zu einer Einheit
zusammenfafte, in der man aber zugleich die Gottheit
selbst als schaffende und wirkende, das All durchdringende.
bewuBit und zweckgemiB schaffende Kraft erkannte: in der sicht-
baren Welt wie in den Seelen der Menschen offenbarte sich der
Lo gos durch seine Kraftwirkungen.

Indessen wire die Herstellung dieser Anniherung zwischen
Christentum und Platonismus wohl schwerlich auf diesem Wege
allein moglich geworden: wichtiger noch erwies sich die Wah -
verwandtschaft beider Religionssysteme, die
auf vielen anderen Gebieten vorhanden war.

Ebenso wie Christus hatte Sokrates den Tod des Mirtyrers fiir
seine Uberzeugung erlitten und nicht bleB durch seine Worte,
sondern durch die T a t bewiesen, daBl der Wert der Seele
héher steht als alle irdischen Giiter, hoher selbst als das Leben.
Denn die Seele, sofern sie ihren Wert bewahrt, hat ein hoheres
Leben in sich, das durch keinen Tod und keine menschliche Ge-
walt vernichtet werden kann. Die Lehre von dem unend -
lichen Wert der Menschen-Seele hatte Sokrates
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nicht nur verkiindet, sondern durch sein Sterben bestitigt. Sein
Leben und Sterben hatten bezeugt, daf es die Pflicht des Menschen
ist, unbekiimmert um Staat oder Tempelhiiter,
der freien personlichen Uberzeugung zu folgen und der Stimme,
die im Herzen spricht, zu gehorchen. Fiir dieses h(‘jchste-G.ut,
den Wert der Seele, mu8 jedes irdische Gut, wenn es unvermeidlich
ist, geopfert werden. Leiden, Verfolgung und Tod sind vel:gleichS-
weise die geringeren Ubel, ja sie werden fiir den, der sie recht
trigt, zur Schule héchster sittlicher Vervollkommnung; wer da-
gegen niemals ernstes Leid erfahrt, kennt weder seine Kraft noch
seinen Wert. So wird das Leiden fiir den, der es in Ergebung zu
tragen weil, das sicherste Mittel zur Starkung wie zur Reini-
gung der Seele und zur Erlésung von Siinde und Schuld, den
einzigen wahren Ubeln, diees gibt.

Dazu kam die innere Verwandtschaft, die sich in einem anderen
wichtigen Punkte herausstellte, in der Idee des Reiches
Gottes. Wir haben oben gesehen, daB der Platonismus die
Vollendung der Menschheit als eines organischen
Ganzen und die ewige Anschauung Gottes, d. h. die Vereinigung
mit dem Gottlichen, als letztes Ziel hinstellte. Nach der Lehre
Christi waren alle Wesen und die gesamte Welt Teile eines einzigen,
ewigen und unendlichen Gottesreichs oder doch dazu be-
fahigt und bestimmt, Teile dieses Reichs zu werden. Das Ziel der
menschlichen Entwickelung ist nach Christi Lehredie Erl6sung
vom Zustand der Verginglichkeit und der mit ihr gesetzten Siinde
zu gottlichem Leben. Die ewige Lieb e, die in Christus Mensch
geworden war, war die Vermittlerin der Erlosung und des Heils:
»Der Weg, die Wahrheit und das Leben.*

In der Tat, wer von den Christen, dem die Worte seines Meisters
lebendig vor der Seele standen, hitte die Wahlverwandtschaft
verkennen koénnen ?

Und dazu kam noch ein Weiteres. Die sokratisch-platonische
Uberzeugung, daB Gott der V ater der Menschen, und da8 alle
Menschen trotz ungleicher Anlagen als Briider zu betrachten
seien, stand auch im Mittelpunkt der Lehre Christi von der
Gotteskindschaft. Alle Folgerungen, die sich daraus
fiir die Idee des Staates und der Kultgemeinschaft
ergaben, hatte auch Christus gezogen und klar betont, daB die
Religion, sofern sie die Herstellung des rechten Verhiltnisses des
Menschen zu Gott ist, nicht Sache des Staatsbiirgers und einer
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staatlich organisierten Hierarchie, sondern eigenste und person-
lichste Angelegenheit der Menschen-Seele ist, die dazu weder
der Vermittelung des Priesters noch des Opfers oder des Opfer-
kultes bedarf.

Es war ganz natiirlich, daB diejenigen, die von der Bewegung,
wie sie das Auftreten Christi ausgelost hatte, ergriffen worden
waren, einen Weg suchten, um zwischen sich und den ,,Schulen‘‘ oder
,,Akademien‘¢ eine Briicke herzustellen. Einen interessanten Ein-
blick in die Entwickelungen, wie sie sich daraufhin vollzogen,
gewiihren die Schriften Justins des Mirtyrers aus der Mitte des
2. Jahrhunderts, der erklirt, daB alle die, wie Sokrates , mit
dem Logos gelebt haben‘, zu den Christen gezihlt werden
kénnen, aber Sokrates selbst war (nach Justin) nur ein Werk-
zeug des Logos, wihrend in Christus der Logos selbst in der
Welt erschienen ist.

Im Sinne des Justin und seiner Geistesverwandten unter den
griechischen Kirchenvitern besafl Sokrates etwa die Stellung zu
Christus, wie sie einst Johannes der Tdufer zu Jesus be-
sessen hatte — Jesus hatte nicht nur die Verkiindigung des Tdufers
aufgenommen, sondern er war dadurch, da8 er sich von ihm die
Taufe hatte erteilen lassen, in gewissem Sinne sein Nachfolger
geworden, wenn auch freilich ein Nachfolger, der den Vorginger
weit iiberragte. In dhnlichem Sinne war fiir die platonischen
Christen Sokrates ein anderer Johannes. Jedenfalls erschienen
den ,,platonischen Christen‘ die Anhénger des Sokrates, soweit sie
noch nicht Christen waren, als eine Art Johannes-Jiinger,
die zwar die Vorhalle des Evangeliums betreten hatten, aber bis
in das Innerste des Tempels noch nicht eingedrungen waren.

Es war ein Versuch, durch den gewisse Christen, besonders die-
jenigen, die hellenischer Herkunft waren, eine Versshnung mit der
hellenischen Religion erstrebten, die ihren Sokrates nicht aufgeben
wollten. Einer der Wortfiihrer war der Evangelist Johannes
oder der Verfasser des nach ihm genannten Evangeliums.

In dhnlicher Weise aber suchten andere Christen, insbesondere
solche, welche in der israelitischen Staatsreligion der Pharisier
erzogen waren, einen Weg, um sich ihrer heiligen Schriften und
ihres Moses nicht berauben zu lassen, und sie erstrebten die
Schaffung einer Grundlage, um die innere Ubereinstimmung des
Christentums und des Alten Testaments zu erweisen. Der Wort-
fiilhrer dieser Stromung war Paulus.
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Wihrend das Evangelium des Johannes mit besonfierer
Deutlichkeit die Religion Christi als eine der alttest.a,mex}t.hchen
iibergeordnete Erscheinung hervortreten 1it und g1e¥chze1t1g dt?n
platonischen Logos-Begriff mit den Lehren des Christentums in
Beziehung setzt, ist es langst bemerkt worden, d.aB Pau.lu§,
der die griechische Philosophie kannte, die griechl‘sche Weisheit
bekémpft und jede Bezugnahme auf sie grundséit.zhcb ve.rmeldet.
Da es feststeht, daB Paulus jede Ankniipfung, die sich ihm bf)t”
um den Heiden seine Lehre verstindlich zu machen, gern ergriff,
80 ist es nicht angiinglich, in der Vermeidung jeglicher Bezu_gn"‘hme
auf die wichtigste religivse Bewegung des Griechentums einen zu-
filligen Umstand zu erblicken. .

Véllig klargestellt aber wird das innere Verhiltnis beider
Strémungen durch die Tatsache, daB die platonischen Christen der
spiteren Zeit geflissentlich iiber Paulusschweigen; nicht als
ob sie die Autoritit des Apostels anzweifelten, aber hoher als die
Theologie des Paulus stand ihnen die VerkiindigungJesu,
die die hochste Instanz fiir sie bildete.

Es war natiirlich, daB iiberall dort, wo man ,,paulisch‘ dachte,
das Schweigen des Apostels iiber Sokrates nachwirkte; aber die
spéteren Schiiler des Paulus gingen weiter. In demselben Umfang
als das Alte Testament in seinem gesamten Umfang, also
nicht blo8 in den Psalmen und Propheten, zur bindenden Richt-
schnur des Glaubens und Handelns neben die Evangelien trat, in
demselben Umfang traten #uBerst wichtige Grundgedanken des
alten Bundes, zumal die Ideen vom Priestertum und vom
Opfer, die die &lteste Christenheit nicht gekannt hatte, in den
Vordergrund und suchten sich mit der altchristlichen Lehre auf
Grund paulinischer Theologie in Einklang zu setzen. Der Gedanke
der Erl6sun g, der das Christentum durchdrang und in dessen
Mittelpunkt stand, ward mit der Idee des O p f e r s in Beziehung
gesetzt: der iiber die menschliche Siinde erziirnte Gott hatte zur
Vershnung der Menschheit mit ihm selbst ein Opfer gefordert
und erhalten, dieses Opfer war Christus, der durch seinen frei-
willigen Tod unsere Siinden gesiihnt und die Erlésung der Mensch-
heit ein fiir allemal zum Heile derer vollbracht hatte, die an ihn
glaubten.

Mit der Einfiihrung des Opferbegriffes war der Weg zur Wieder-

einfiihrung der Idee des Priestertums im Sinne des alten
Bundes geebnet.
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Aber auch in der Anschauung vom Staate begann sich im An-
schlu an die Lehre des Paulus und unter der Einwirkung des
Alten Testaments eine Wandlung zu vollziehen!. Nach Paulus
(Rom. 13, 4) hat der Staat (die Obrigkeit) die Pflicht, die Unter-
tanen vom Bosen abzuhalten und zum Guten zu fiihren;
denn, sagt er, sie trigt das Schwert nicht umsonst. Es kam mit-
hin nur darauf an, den Begriff des Guten so zu bestimmen, daf3
darunter auch die Religion begriffen war. Da die Kirche den An-
spruch erhob und seit ihrem Biindnis mit dem Staat auch durch-
setzte, die alleinige Vertreterin der wahren Religion zu sein, so
konnte sie dem Begriff der Worte Religion und Glauben jeden ihr
genehmen Inhalt geben. Nachdem es fiir die Kirche feststand,
daB Paulus in seinen obigen Worten auch die Religion gemeint
habe, so war der alte Zusammenhang mit dem Staat, wie er die
antiken Staatsreligionen, insbesondere auch die Religion der
Phariséer, beherrscht hatte, wiederhergestellt. Die Pharisder, gegen
die Christus einst seine schirfsten Worte gerichtet hatte, hatten
die fiir sie anfangs so gefihrliche Bewegung auch in diesem
Punkte von innen heraus iiberwunden.

Es war ganz natiirlich, da sich mit dieser Entwickelung eine
immer breitere Kluft zwischen der johannischen und der paulini-
schen Auffassung des Christentums herausstellte: diejenigen, die
in Plato den ,,Moses Attikas‘‘ verehrten, fiihlten und erkannten
sehr deutlich den Unterschied der Grundgedanken. Es ist daher
bezeichnend, daB mit der Begriindung der Weltkirche zugleich die
Lehrmeinung kirchenregimentliches Ansehen erlangte, die dem
Sokrates den Besitz echter . Erkenntnis durchaus abstritt.
Sokrates ward — so lautete die jetzt giiltige Auffassung —
von einem bésen Démon irre geleitet und
gefiihrt; selbst wenn er je einen Schein der Wahrheit besaB,
so hat er ihn doch in der Stunde des Todes wieder eingebiiflt:
nicht der Kirche, sondern den ,,Sekten‘ und den ,Héare-
tik e rn‘ hat er Unterlagen fiir ihre falschen Meinungen geliefert.
Sokrates und Plato sind daher keineswegs die Vorliaufer,
sondern vielmehr die Zerstorer des wahren Glaubens. Die
Ideen des Paulus hatten iiber die Lehren des Johannes
gesiegt und die Johannes-Jiinger waren in die Minderheit gedringt.

! Aug. Wolfstieg, Der Staat bei Christus, Paulus und den Reforma-
toren in den MH. der C. G. Bd. X (1901), S. 65 ff.
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Aber die ,,Johannes-Jiinger* sind niemals untergegangen. In
stillen Kultverbinden, welche die Kirche Haretiker (,,Erwahlte*’)
nannte und fiir die sie zahllose Sekten-Namen in Umlauf setzte —
am bekanntesten sind im Mittelalter die Namen Katharer und
Waldenser geworden — haben sie sich in den mittleren Jahr-
hunderten erhalten. Aber eine wirkliche Bedeutung fiir das abend-
landische Geistesleben gewann diese Richtung erst im Zeitalter der
Renaissanceund des Humanismus, der unter Filhrung
der aus der Heimat vertriebenen G riechen, die ihren Sok?ates
auch damals noch nicht vergessen hatten, die ganze abendlindische
Welt ergriff. Wie groBe Epidemien die kleinen gleichsam auf-
saugen, so zog die groBe ,,Hiresie* des Humanismus alle kleineren
auBerkirchlichen Sonderbildungen an sich, und durch ihr Biindnis
war die Lehre der Humanitit im Abendlande zeitweilig der Kirchen-
lehre am geistigen EinfluB bedeutend iiberlegen. Und die Spuren
dieser groBen Epoche wirken nach bis auf den heutigen Tag.

NEUERE LITERATUR UBER MEISTER ECKEHART
UND DIE DEUTSCHE MYSTIK

Von Dr. Hans Benzmann in Berlin-Steglitz

gast jede Naturreligion ist mehr oder weniger mystischen
{0}k Charakters. Entspringt doch jedes religiose Empfinden
| dem Gefiihl der Abhéngigkeit von der groBen allge-
q:o meinen Mutter, der Natur, dem Sicheinsfiihlen des
¥ Einzelwesens mit dem All, mit Gott! Man kann jedoch
sagen, daf} die Mystik vorzugsweise von den Griechen und den Ger-
manen gefordert worden ist. Ganz besonders die germanische
Kunst, von den Liedern der Edda und den iltesten Zauber-
formeln an bis auf den Parzifal Wolfram von Eschenbachs, bis auf
Angelus Silesius, Goethes Faust und Novalis, bis auf Maeterlinck
und Richard Wagner, ist durchtrinkt von Mystik. Ebenso geht die
griechische Kunst und Philosophie durchaus von mystischen Vor-
stellungen aus. Ich denke hier z. B. an die Dionysos- und Demeter-
mythep, an die Thesen der Vorsokratiker, an die orphische Lyrik.

In einem ausgezeichneten, sehr klar und anschaulich geschriebe-
nen Buche: ,,Der Ursprungder Naturphilosophie
aus dem Geiste der Mystik* (Verlag von Eugen
Diederichs, Jena) weist Karl Josl nachdriicklich auf solche
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Parallelen hin. Er fiihrt aus, daB sich die mystischen Ideen z. B.
im Zeitalter der Vorsokratiker (Thales, Heraklit usw.) und im Zeit-
alter der Renaissance (Tauler, Suso, Paracelsus, Reuchlin, Kepler)
ganz dhnlich entwickelten, daB die Kulturstimmung in beiden Zeit-
altern dieselbe war. Es geht aus Joéls Nachweisungen auch hervor,
daB jene alten griechischen Philosophen in der Tat mehr Mystiker
als etwa Naturphilosophen im spiteren Sinne waren. Sie ver-
kiindeten bereits — jeder in seiner Art — die Beseeltheit
der Welt, die Weltlichkeit Gottes und die Gott -
lichkeit der Seele. ,Gefiihl ist alles”, aus diesem Satze,
aus dem Faust den Gottbeweis herleitet, erkliren auch sie bereits
die Géttlichkeit der Seele und die Beseeltheit der mit der Menschen-
seele innigst verbundenen Naturseele. ,,Der Seele Grenzen kannst
du nicht entdecken, auch wenn du alle Wege abwandelst ; so tiefen
Grund hat sie‘, sagt z. B. Heraklit!.

Ich kann hier auf den mystischen Charakter der griechischen
Philosophie, die ihre héchste Bliite in Sokrates und Plato fand, und
ebenso auf den mystischen Einschlag der hellenischen Kulte, be-
sonders der Mysterien-Kulte, nur hindeuten. Es sind die gleichen
Empfindungen und Ideen, die spdter in der italienischen und
deutschen Renaissance und sodann im deutschen Neuhumanismus
des 18. Jahrhunderts wieder auftauchen. Der griechische Geist
zeigt, wie gesagt, einen dem germanischen sehr dhnlichen Charakter.
Wer sich mit diesen Fragen niher beschiftigen will, dem empfehle
ich die Schriften des Englinders Walter Pater, die infolge
ihrer stilistischen Klarheit auch ein &dsthetisches Vergniigen ge-
wihren. Sie sind deutsch ebenfalls bei Diederichs, Jena, erschienen.

Auch in der Kirche hat es stets Unterstromungen gegeben, die
von den Ideen der Mystik erfiillt waren. Bereits sehr friihzeitig
begegnen uns Anschauungen, die manches gleichsam vorweg
nehmen, was spéiter in den Systemen eines Giordano Bruno und
eines Spinoza als leuchtende Weisheit einer neuen Zeit wieder er-
gchien. Diese Anschauungen werden charakterisiert durch ein

1 Yper die Vorsokratiker, die unserem Fiihlen und Denken in mancher Be-
ziehung so nahe stehen, unterrichtet in ausgiebiger Weise auch ein jiingst
erschienenes bedeutsames Werk: ,,Die Vorsokratiker‘. (In Auswahl iiber-
setzt und herausgegeben von Wilhelm Nestle, Verlag von Eugen
Diederichs.) — Vergl. auch die sehr instruktive Schrift ,,Die Vorstellung
vom Weltgebiude im Wandel der Zeiten“ von Svante Arrhenius
(Deutsch von L. Bamberger, Akademische V erlagsgesellschaft m. b. H.,
Leipzig)
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giinzlich verindertes Verhiltnis zur Natur: wer die Gottheit welten-
fern iiber sich denkt, fiihlt sich selbst schon unendlich fern von ihr,
um wieviel mehr aber erst von der Natur! Wer aber der Gottheit Le-
ben im eigenen Innern mit seligem Entziicken pulsieren fiihlt, ahnt
gottliches auch in der ihn umgebenden Natur, ihm ist es moglich,
mit Franz von Assissi von der ,,Schwester Sonne®, dem
,,Bruder Mond* und der ,Mutter Erde* zu reden! Ausflull der
Kirchenlehre sind solche Ideen nicht, sondern sie entspringe.n
einem echt germanischen Allempfinden!! Diese Anschauungen, die
vielfach mehr Stimmungen als feste Systeme waren, erhalten ihre
Ausbildung und ihre Ausgestaltung zu einer festen und kl&.z,ren
Glaubensphilosophie im 14. Jahrhundert, und sie finden einen
geistesgewaltigen Vertreter in Meister Eckehart. Nachdem
die Arbeiten Pregers, Pfeiffers, Denifles und anderer
seit den siebziger Jahren des 19. Jahrhunderts uns diesen groflen
Philosophen und Theosophen wieder néher gebracht haben, hat
uns Hermann Biittner diesen echt germanischen Geist
aufs neue erschlossen, indem er Eck eharts Schriften nach den
schwierigen Texten iibersetzt und im Verlag von Eugen Diederichs
in wiirdigster Ausstattung herausgegeben hat?. Bisher sind zwei
Biéinde erschienen. Wihrend sich der erste mit der Gedankenwelt

Eckeharts beschiftigt, stellt der zweite seine Ethik in den Vorder-
grund.

1 Vergl. hierzu auch die Schrift iiber Franz v. Assissi von Hermann
H esse in der Sammlung ,,Die Dichtung‘ (Verlag von Schuster & Loffler,
Berlin). — Ubrigens plant der Verlag Diederichs, Jena, eine Neuherausgabe
der Schriften Franz von Assissis. Bisher erschien ,,Bliitenkranz des heiligen
Franziskus von Assissi‘’, iibersetzt von Otto Freiherr von Taube,
mit Einfiihrung von Henri Thode. ? Meister Eckeharts
Schriften und Predigten. Aus dem Mittelhochdeutschen
iibersetzt und herausgegeben von Hermann Biittner. 1. Band, LVIII
u. 241 Seiten. 2. Auflage. Jena 1912. Preis 4 M., geb. 6,50 M. —
2. Band, X und 234 S. Derselbe Preis. Jena 1909. Verlag von
Eugen Diederichs. Bei dieser Gelegenheit mochte ich noch aufmerk-
sam machen auf die soeben ebenfalls bei Diederichs erschienene
Sammlung: ,,Texte ausderdeutschen Mystikdes l4. und
15. Jahrhunderts*, hrsg. von Adolf Spamer. Man findet in
dieser Sammlung einige Predigten Meister Eckehardts, u. a. bisher un-
gedruckte Proben aus dem ,,Opus sermonum‘. Den iibrigen Inhalt bilden
Traktate, Legenden, Spriiche. Als Beilage erscheint am SchluB die
Nachbildung einer Seite aus dem Opus sermonum.

11 Monatshefte der 0. G. 1912
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Zugleich sei aufmerksam gemacht auf eine zweite Veroffent-
lichung von Schriften Eckeharts in populidrer Auswahl: ,Meister
EckehartsMystischeSchriften®, in unserer Sprache
iibertragen von Gustav Landauer (Karl Schnabel, Berlin 1903,
brosch. 5 M., geb. 6,50 M.).

Beide Werke dienen demselben Zweck: sie vermitteln uns in
Eckeharts Werken die Bliite einer Glaubenswelt und eines Christen-
tums, das ohne jede konfessionelle Fiarbung die religiosen Bediirf-
nisse des menschlichen Herzens zu befriedigen imstande ist — eines
Christentums, wie es gerade unserer Zeit wie vielleicht keiner vor
ihr nottut.

Auf diese Bedeutung Eckeharts als des Bahnbrechers einer ,,von
dem Mittlerchristentum der Kirche grundverschiedenen Religion*,
die sich doch zu dem religiosen Grunderlebnis Christi zuriick-
gefunden hat, hat Biittner in der Einleitung zum ersten Bande auf-
merksam gemacht, die wir der Beachtung besonders empfehlen.

Im ersten Band legt Biittner achtzehn Schriften und Predigten
Eckeharts vor, iiber deren Herkunft, Textgestalt und Sinn ein An-
hang von 34 Seiten Auskunft gibt.

,,Unser zweiter Band*, sagt Biittner im Vorwort dieses Bandes.
,,mehrt den Bestand der Eckehartschriften um eine Anzahl voll-
gewichtiger Stiicke. Einmal um das Buch Benedictus (Nr. 2 und 3
unserer Sammlung), von dem bisher nur ein Teil, das Buch vom
Troste, bekannt war. Dieser erscheint hier zuerst in der richtigen
Fassung. Zum ersten Male tritt hier der abschlieBende Teil ans Licht,
der Sermon vom edlen Menschen. In ihm besitzen wir
nunmehr eine authentische, vom Meister selber niedergeschriebene
deutsche Predigt und damit zugleich einen MaBstab fiir alle die
vielen ungleichwertigen Nachschriften von fremder Hand. Ein Zu-
wachs ist weiter die hinreiende Predigt iiber ,,Stark wieder
Tod ist die Liebe® (Nr. 8). Desgleichen die kiihne und starke
Predigt ,Von den Hindernissen an wahrer Geist-
lichkeit* (Nr. 11) zihlt als Einiges und Ganzes unter die Neu-
heiten. Doch iibertrifft diese Erwerbungen noch an Bedeutung der
»3ermon vom Gottesreich® (Nr. 12). Ein ragender
Gipfel in der hohen Reihe der Eckehartschriften. Eine Darlegung
der tiefgriindigen Gottes- und Heilslehre des Meisters, wie wir sie
in gleicher Durchbildung und Eindringlichkeit nicht wieder be-
sitzen.‘
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Biittner spricht in diesen Sitzen von authentischen
Eckhartstiicken. Er stiitzt sich auf einen Fund Ludwig Kellers.
Letzterer hat ,,die umfingliche lateinische Rechtfertigungsschrift,
mit der Meister Eckehart im Oktober des Jahres 1326 den Angriffen
der erzbischoflichen Inquisition scharf entgegentrat, und die noch
Nikolaus von Cues eingesehen, die aber seitdem verschollel.l war,
wieder ans Licht gezogen. Unsere Darstellung der Wirkung
Eckeharts auf seine Zeitgenossen, in der Einleitung zum ersten Bande,
wird durch sie bestitigt, Denifles Entwertung des deutschen
Eckehart, sein Versuch, den Meister auf den Rang eines Scholastikers
minderen Lichts zuriickzuschrauben, urkundlich widerlegt. Seine
deutschen Schriften und Predigten haben ihm die Meute der kirch-
lichen Verfolger auf den Hals gezogen! Die Kampfe seiner letzten
Jahre liegen nun klar vor unsern Augen. Wir besitzen nunmehr aus
Eckeharts eigener Feder eine eingehende Erérterung der an-
gefochtenen Lehrpunkte.

Biittner sieht, wie alle seine Vorginger, die sich mit Meister
Eckehart ndher beschiftigt haben,in letzterem einen hervorragenden
Sprachkiinstler und Wortschopfer und erklirt von ihm wortlich:
»,Die Grenzen des Ausdriickbaren hat er in einem Mafle heraus-
geriickt, wie aufler ihm nur Goethe‘‘. Aber ebenso hoch stellt
Biittner den Inhalt der Eckehartschen Werke und erkennt in ihm
nicht blo8 einen Philosophen, sondern er sagt: ,,Eckeharts Schriften
sind, um es kurz zu sagen, Dokumente einer versun-
kenen Religion®.

Ich mochte hier ankniipfen. Biittners Ausdruck ,,Dokumente
einer versunkenen Religion‘ ist wohl nur dann richtig zu verstehen,
wenn man beriicksichtigt, daB Eckehart in der Tat die katholische
Religion nicht verleugnet, daBl er vielmehr mit ihren Symbolen,
Heiligen und mit ihren Dogmen klug und sinnreich operiert und
seine originelle Lehre immer wieder mit der alten Religion zu ver-
kniipfen sucht. In der Tat war er der freiesten Geister einer, und es
zeugt gradezu von der Freiheit und Feinheit seines Geistes, der ins
Tiefe und Breite wirken wollte, da8 er auf Vorhandenem weiter
baute, daB er, die Notwendigkeit eines Gewesenen anerkennend,
gleichsam eine neue Saat in den alten Mutterboden legte, der nur,
wenn er milbraucht wurde, seine Giite verkennen lieB. Abgesehen
von dieser realpolitischen Klugheit, von dieser konservativ-reli-
giosen Sinnesart, die zu dem Menschen Eckehart gehort wie seine
eigene Seele — ist Eckehart ganz selbstéindig in seinem Denken,

11*



148 Benzmann Heft 4

ganz frei von Vorurteilen, und er steht vor uns, nicht wie ein Repri-
sentant einer versunkenen Religion, sondern hellen Auges, wie ein
Verkiinder alter, doch ewig neuer Ideen, ich mochte sagen, er steht
vor uns, als wire er ein Mensch unseres Jahrhunderts.

Immer wieder kehrt Eckehart in seinen Predigten — manchmal
durch ein Labyrinth von Allegorien und iiber komplizierteste dia-
lektische Stufenleitern — zu seiner Grundweisheit zuriick: der
Ewigkeitsgrund darf nicht irgendwo drauBlen gesucht werden; er
ist vielmehr nichts als unser eigenes Wesen, jene ,,schopferische
Einheit, aus welcher die ganze Unterschiedlichkeit meines sinn-
lichen und geistigen Daseins herstammt‘. ,,Den Weg zum ewigen
Grund finden, heift also, den Weg finden, der mich aus der Zer-
spreitung zuriickfilhrt in meine Wesenseinheit.* (Biittner.)
Diese ,,ungeschiedene Stille unseres Wesens* ist unser eigentliches
Sein. Damit der Mensch in diesen seinen Grund gelange, in diesen
Zustand unserer Gegenstandslosigkeit, muf er vollendet ,,arm‘
werden. Von dieser geistigen Armut und Gelassenheit
spricht Christus in der Bergpredigt. Ein moderner Dichter und
Philosoph hat sie oft gepredigt: Maeterlinck in dem ,,Schatz der
Armen*.

Das Wesen der Seele hat Eckehart als einer der ersten durchdacht.
Unsere Seele ist unsere wahre Welt. Mit der Verkiindigung dieser
Heilstatsache gab er der Menschheit sehr viel, er gab sie sich selbst
und der Natur zuriick. ,,Die Welt ist so ewig wie Gott.* ,,Gott ist
die Welt.“ ,,Die Seele ist Gott.* Das sind die Wahrheiten, in denen
seine Weltanschauung gipfelt.

Und so erscheint ihm wie das Reich der Seelen, der Individuali-
tédten, auch die Welt als eine Verschiedenheit in der Einheit. ,,Be-
wegung ist nur in der Vielheit der Momente, die die Einheit heraus-
setzt und stetig tiberwindet. Die alten Lehrsiitze der Vorsokratiker
werden von ihm, der allerdings wohl den Neuplatoniker Plotin
kannte, unbewuflt, aber ganz korrekt wiederholt. Die Einheit ist
das TS &v ,,das Sein‘ der Eleaten, die Vielheit, die Bewegung ist
das zuvre ¢ef (das ewig Verdnderliche) Heraklits. Vermittler
sind die Urbilder, die ewigen Ideen, die immanenten organi-
sierenden Krifte, die Entwickelungsnormen fiir Arten, Gattungen
und Individuen. Man konnte fast sagen, da Eckehart die alte
metaphysische Welt Platos mit der neuen naturwissenschaftlichen
Lamarck-Darwins unbewuBt verbunden habe. Er hat zuriick-
und vorgeahnt. Er beschiftigt sich mit metaphysischen Dingen
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und stoBt auf naturwissenschaftliche Zusammenhénge. Das aber
ist eigentliche Mystik. In der Tat offenbart sich in diesem sich
selbst aufhebenden Dualismus (Parallelismus) gerade — die
monistische Art der Dinge.

Auf die eigentiimliche Symbolik Eckeharts, die in allen seinen
Schriften erkennbar ist, will ich hierbei aufmerksam mef,chen. Er
kennt keine technischen Begriffe; er setzt dafiir dogma,tlsch-kirc}}-
liche Begriffe und Worte ein. Das All in seiner Einheit nen'nt er die
Gottheit (Substanz an sich), das sich entwickelnde All.(m seiner
Bewegung) den ewigen ProzeB: Gott. In einem mehr ethischen Z1.1~
sammenhange nennt er den schipferischen Proze: Gott Vater, die
Fiille der Erscheinungen selbst: Sohn. Jesus ist also auch der
Mensch, wir alle sind Gottes S6hne, wie Christus selbst, und werden
es umsomehr sein, je mehr wir seinem Urbilde entsprechen. Man
wird sich hierbei alter gnostischer Systeme erinnern.

Die E thik Eckeharts ist, als die Willensseite seiner Gnosis, von
dieser nicht ganz zu losen. Hieriiber unterrichtet der zweite Band
Biittners: ,,Mit erbaulicher Mahnung und schlichter Lebensweisheit
in der geistlichen Unterweisung beginnend, steigt er
Stufe um Stufe hoher, bis er im Sermon vom Gottesreich in der
,ibermenschlichen‘ Forderung des dreifachen mystischen Todes
gipfelt.*

Das Erkennen der eigenen Seele soll eine Wiedergeburt des
Menschen zur Folge haben, eine Liuterung seines Wesens, die ihn
selbstlos macht und auch zu allen menschenfreundlichen Hand-
lungen anregt, die ihn arbeitsam erst im rechten Sinne macht. Jede
Askese ist jedoch diesem Prediger und Propheten fremd. Vielmehr
stellt er den rechten Arbeiter ebenso hoch wie den Geliduterten.

Uber die ,,Geistliche Unterweisung‘‘, die in dem zweiten Bande
an erster Stelle wiedergegeben wird, duflert sich Biittner in einer
Anmerkung (S. 215) folgendermaBen:

»»Als Zuhorerinnen der Vortrige haben wir uns die Insassen eines
Beginenhauses zu denken, Frauen also, die bei religiés ausgerichte-
ter, genossenschaftlicher Lebensfiihrung doch den Arbeits-
zusammenhang mit der Welt festhalten. An sie — im Unterschiede
von den Berufsfrommen, den Monchen und Nonnen — wendet
sich der Trost, da es zum Heile keiner sonderlichen Weisen und
Veranstaltungen bediirfe, an sie das Lob des arbeitsamen Lebens,
an sie der Zuspruch, die innerliche Einsamkeit und den wesenhaften
Gott hinauszutragen in das Getiimmel der Welt. Es ist eine Unter-
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weisung fiir anhebende Menschen: sie wahrt den Ton schlichter
Erbaulichkeit, meidet das Kecke und Geistreiche, hilt zuriick mit
den Feinheiten und Intimitdten der Gotteslehre. Die iiberlieferte
Vorstellungsweise wird geschont, ohne daBl doch der Sprecher seine
iiberlegene Einsicht verleugnet: die Behandlung der Sakramente
(im zwélften Kapitel) ist ein Muster maflivollen Vorwirtsfiihrens.
In absichtlicher Beschrinkung auf die Bediirfnisse eines einfachen
Gemiites gibt Brud er Eckehart hier seine religisse Elementar-
lehre: aber die Tiefen seiner Wesensschau und die Gluten der
Vergottung schimmern durch und geben allem Farbe und Wirme.‘

Das ,,Buch vom Troste‘‘ ist ,,eine Schrift fiir Laien, der Praxis
des Seelsorgers entsprungen. Demgemiaf der volkstiimliche, oft
humorvolle Ausdruck, der kunstlose iibersichtliche Aufbau. E. be-
nutzte dabei frither gehaltene Predigten. Den Ho6hepunkt bildet
die Lehre vom innern Werk : sie findet ihre Erginzung in der Lehre
vom innern Menschen, die der Sermon vom edlen Menschen vor-
tragt. Auch hier 148t E. seine Theologie, seine Lehre von der Gott-
heit aus dem Spiel, bringt aber dafiir die ethische Seite seiner Grund-
anschauung immer klarer und eindringlicher zum Ausdruck‘‘.

Ich hebe ferner hervor, die Predigt ,,Maria und Martha‘. ,Die
iibliche Auslegung des Christuswortes, als solle Maria iiber Martha
gestellt werden, ist auch Eckehart geldufig. Mit unverkennbarem
Bezuge wird diesmal die Bewertung umgekehrt: Maria, die untétig
ihren Gefiithlen hingegebene, stellt den Typus der Nonne,
Martha, die aus gefestetem Seelengrunde heraus titige, den der
rechten Begine dar. Das Leben miihseliger Arbeit an den
Dingen der Welt, wofern es einem vergotteten Grunde entquillt,
stellt Eckehart, wie auch sonst, iiber das beschauliche, unerprobte
Leben der blofen Berufsfrommen.

Uber die Schrift ,,Vom magdlichen Weibe‘ sagt Eckehart selbst
in seiner wiederentdeckten Rechtfertigungsschrift von 1326: | In
dieser Predigt, deren ich mich kaum noch entsinne, steht
mancherlei Dunkles und Zweifelhaftes, das ich niemals gesagt
habe. Immerhin ist richtig, wenn ebendort behauptet wird, da8
Gott unter dem Begriffe des Wahren aufgefat wird von der
Vernunft, unter dem Begriff des Guten vom Willen,
welches Krafte der Seele sind: unter dem Begriff des Seins
aber schmiegt er sich in das Wesen der Seele. Es will das
ein Hinweis darauf sein, da der Mensch Gott lieben und suchen
solle ohne jede Verkleidung, in keuscher, reiner Liebe.
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Einen gedrungenen AbriB des ganzen Eckehartschen Systems
bietet das Werk ,,Vom Gottesreich‘. ,,Aus der scholastischen Ge-
bundenheit des Anfangs erhebt es gich bald zu freiem, kiithnem
Schwunge, zu riickhaltloser Aussprache, so daB es als Ganzes dem
Besten, was wir von E. besitzen, sich ebenbiirtig an die Seite stellt.

Man sieht, welch neue, machtvolle, gedankentiefe Personlichkeit
Eckehart in jeder Beziehung war. Wie ein moderner Mensch er-
scheint er uns, wie eine moderne Weltanschauung, wie eine
praktische Ethik mutet uns seine Mystik an, und wer seine
Schriften liest, der wird von Seite zu Seite durch Ausspriiche,
Folgerungen, durch Synthesen und Perspektiven iiberrsf,scht
werden, die ganz mit unserem Geiste gedacht zu sein scheinen.

Zum SchluB empfehlen wir allen denjenigen, die sich iiber die
neuere und neueste Geistesarbeit auf dem Felde der Eckehart-
Literatur unterrichten wollen, die Rede, welche Philipp
Strauchbeidem Antritt des Rektorats derVereinigten Friedrichs-
Universitdt in Halle a. S. am 12. Juli d. J. gehalten und unter dem
Titel ,Meister Eckehart-Probleme* im Verlage von
Max Niemeyer, Halle a. S. 1912, versffentlicht hat. Man gewinnt
aus Strauchs feinsinnigen Darlegungen einen starken Eindruck von
der Wertschitzung, dessen sich der grofe Denker in Kreisen der

deutschen Gelehrten wie der deutschen Bildung in wachsendem
MagBe erfreut.

KUNST UND HUMANITAT

Ein Beitrag zu einer Grundfrage der modernen Asthetik
Von Dr. Artur Buchenau

ielleicht die interessanteste Periode der deutschen

§ W AV| Geistesgeschichte ist diedesNeuhumanismus. Und doch
! /"/ V A\l werden heute, gerade was sie betrifft, noch manche
| % i\ § recht oberflichliche literarische Urteile auch von ersten

=AM Kennern gefillt, wie Ludwig Keller iiberzeugend
in seinem Aufsatz ,,Der deutsche Neuhumanismus und seine geistes-
geschichtlichen Wurzeln* (Mirzheft der ,,Monatshefte Nr. 2)
nachgewiesen hat. Von den modernen Forschern stehen dieser Zeit
am nichsten diejenigen Philosophen, welche sich in ihrer Lehre in
der Hauptsache auf Kant stiitzen. Wenn es so in der soeben er-
schienenen Asthetik von Hermann Cohen (Berlin,
2 Binde, Verlag von Bruno Cassirer) heit: ,Es gibt keine
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wahreKunstohnewahrhafte Humanitéat; und es
gibt keine echte Asthetik, geschweige eine solche, welche aus der
Whurzel des deutschen Idealismus herstammt, die nicht die Humani-
tdt zum malerischen Prinzip der Volkstypen erhebt* (es handelt
sich um die Charakteristik Rembrandts) — so erkennt man diese
Ausfiihrungen als AusfluB des echten Geistes des Neuhumanismus,
wieerin W. v. Humboldt, Herder und Goeth e seinen
hochsten und reinsten Ausdruck gefunden hat. Nicht nur die
groBen Philosophen, sondern auch, und vor allem, die groBen Kiinst-
ler haben diese enge Beziehung zwischen Kunst und Humanitit
mit volliger Klarheit erfaBt. So spricht es J u s t i in seinem genialen
Buche iiber Velasquez aus: ,,Er entdeckte in den Gestalten
seines Volkes zuerst das, was dauernd und iiberall geliebt werden
kann; er nahm dem Wunder das Widernatiirliche und der Schwiir-
merei das Krankhafte.* Das heit ja nichts anderes als: er hat sein
spanisches Vaterland aus den traurigsten Annalen seiner Geschichte
heraus in das Land der ewigen Schénheit, in das Land der Humani-
tit erhoben.

Diese echte Humanitit ist das Charakteristikum aller wahrhaft
groBen Dichter, und so findet sie sich denn auch schon in Reinheit
bei H o m e r. Mit ihm und durch ihn hat sich die Kunst erst ihre
Selbstidndigkeit erobert; er hat sie begriindet zugleich als Dichtung
und als Wahrheit. Wer die Wahrheit sucht und fordert, ohne sie
halb als Dichtung zu suchen, der ist nicht Hellene. Was heit das
nun: halb als Dichtung die Welt des Geistes suchen ? Nur halb als
Wahrheit ? Wird diese Teilung dem schweren Ernste und der wahr-
haften Einsicht der Kultur gerecht ? Indes — wer an der halben
Dichtung Ansto nimmt, dem bangt es nicht um die Wahrheit;
denn diese bleibt immer in den Grenzen der Menschheit, und diese
umklammern mit gleicher Liebe die Kunst wie die Wissenschaft.
Wer an der halben Dichtung ein Argernis nimmt, der kommt von
der sogenannten kirchlich approbierten ,,Offenbarung* her und
mochte lieber demgemiB die Teilung haben: halb gottliche Offen-
barung, halb menschliche Wahrheit. Das aber ist der schroffste
Gegensatz zur absoluten Humanitit des Hellenismus.

Daher ist die griechische Schonheit eine Offenbarung in dem
Sinne, daB sieunz weideu tig offenbar ist. Und diese Klarheit
und Sicherheit der Schénheit entspringt im Homerischen Epos.
Dieses Gewissen der Nation, wie man sagen konnte, welches das
Epos bildet, verdankt sie vor allem der Aufrichtigkeit, der unge-
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schminkten Offenherzigkeit, mit der das nationale Problem hier
dargestellt wird. Es waltet eine Unparteilichkeit in dieser Dichtung,
welche die Gerechtigkeit der Gotter in Schatten stellt. Hellas oder
Troja, Occident oder Orient, und endlich das eigene Volk oder die
Barbaren, das ist die groBe Frage und dennoch nirgend eine klein-
liche Voreingenommenheit, sondern durchwegeine hohe,
reine Humanitét, eine Hohe der Humanitét, zu der in der
Tat die Gotter mit ihren Massen nicht ausreichen : das ist die Huma-
nitét der griechischen Kunst. Die Humanitit erst bringt Klarheit
liber die Menschenwelt und von da aus auch iiber die Gotterwelt.

Es gilt dabei noch ein Vorurteil zu beseitigen, als ob nédmlich das
Nationale zu dem Humanen in Widerspruch stiinde. Das ist keines-
wegs der Fall, beides: Nationalismus und Humanismus stehen viel-
mehr im Verhiltnis der Erginzung zu einander, wie sie durch die
Begriffe Menschheit und Staat herbeigefiihrt wird. Die griechische
Kunst ist national, weil sie menschheitlich ist, und dasselbe gilt
von Da,nt,e, von Shakespeare, von Goethe, — es sind
eben stets die allgemeinen Probleme der Menschheit, welche in den
Schopfungen der filhrenden Geister zu einer latenten Lésung
kommen. So war es bei Homer, so in der Renaissance, und dieselbe
Klarheit waltet im Zeitalter der deutschen Humanitit. Man darf
nicht, wie das unsere romanischen Nachbarn so lieben, ,,national‘
mit , nationalistisch* verwechseln. Der nationalistische Geist als
Chauvinismus ist eine Verengung des nationalen BewuBtseins. Es
gilt vielmehr daran festzuhalten, daB es keine nationale Kunst in
einem Kulturvolke gibt, die nicht in der vollen unumschrankten
Humanitiit ihren lauteren Quell hitte, wahrte und pflegte. Das ist
der Grund aller #sthetischen Sittlichkeit; dieser Grund aber ist
unerschiitterlich fiir alle Gebiete der Kunst. Und von diesem Grunde
aus kénnen sich nach allen Richtungen hin die sittlichen Fragen
der Kunst frei und sicher, in lichter Klarheit und in wandelungs-
féhiger Fruchtbarkeit ergehen.

Im Rahmen eines kurzen Aufsatzes lassen sich diese Gedanken
fir jetzt nicht weiter verfolgen. Das Buch von Hermann Cohen,
von dem diese Betrachtung ihren Ausgang nahm, bietet in seinen
zwei Binden der Anregungen soviel, daB man es wohl als das Tiefste
und Fruchtbarste bezeichnen kann, was in den letzten Dezennien
iber die sachlichen und historischen Probleme der Asthetik ge-
schrieben worden ist, so daB seine Lektiire ebenso reichen Genuf
wie umfassende Belehrung verspricht.
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COMENIUS UND DER NEUHUMANISMUS!
Von Dr. Otto Conrad in Charlottenburg

sAaie Renaissance ist der MutterschoB der modernen

\| europaischen Bildung iiberhaupt und der deutschen
klassischen Literatur im besonderen. Eigentiimlich
A war die Geschichte dieser Entwickelung: der ver-
<M heiBungsvolle Friihling des humanistischen Zeitalters
im 16. Jahrhundert; die Unterbrechung der Bewegung durch die
Gegenreformation, den 30 jahrigen Krieg und seine Folge, die
Vernichtung des deutschen Volkstums; die lebenskriftige Wieder-
erstehung im 18. Jahrhundert (Neuhumanismus). In dieser groBen
geistigen Kulturbewegung wurzeln nun auch zwei Méanner, die in
ihrer Gesamtanschauung merkwiirdig iibereinstimmen: Comenius
und Herder. Es liegt ein eigentiimlicher Reiz darin, die geistige
Kongruenz und Harmonie ihrer Ideen zu betrachten. Comenius
ist ebensowenig nur Pidagoge, wie Herder etwa nur Dichter ist,
vielmehr richten beide ihre Blicke auf die letzten und héchsten
Ziele der Menschheit. Der universale Zug der Welt-
anschauung, derdie treibende Kraft des deutschen Idealismus
darstellt, tritt bei beiden in der deutlichsten Weise zutage. Wie
ist es aber moglich, so fragt man sich, daB3 Herder und Comenius
von denselben Kulturideen beherrscht sind, da doch die Bliite-
zeit und der Héhepunkt ihres Wirkens fast 150 Jahre auseinander-
liegen? Die Schuld tragt der 30 jahrige Krieg, der wie ein Reif
in die Friihlingsnacht des Humanismus fiel und den Stillstand der
Kultur herbeifiihrte; die Menschheitsbestrebungen des Comenius
waren durch den Krieg fiir lange Zeit der Menschheit verloren ge-
gangen, erst im 18. Jahrhundert wurden sie von Lessing und
Herder wieder aufgenommen. Drei Faktoren sind es, die die
Gleichheit der Grundanschauung bei Comenius und Herder be-
dingen: erstens das intensive Einwirken des duBeren Lebens, des
Staates und der Gesellschaft auf das Individuum; zweitens die
vertiefte Erkenntnis der verflossenen Kulturepoche des Humanis-
mus, hervorgerufen durch ein lebendiges Studium der antiken
Schriftsteller; drittens die Gleichheit der geistigen Individualitit,

1 C. Pusch, Comenius und seine Beziehungen zum Neuhumanismus mit
besonderer Beriicksichtigung Herders und dessen Humanititsidee.
Dresden-A. 1911. Ungelenk. 1 M.
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die gleiche Kraft und das gleiche Wollen des Genius. Comenius
und Herder waren Theologen, Seelenhirten und theologische
Schriftsteller zugleich. ,Die Kraft ihres Genius be-
ruht in einem Menschenpriestertum, das in
einem kosmopolitischen Zuge wurzelt und
wihrend des ganzen Lebens durch univer-
selle Studien geférdert worden ist“. (Pusch,
Comenius, S. 6.) Deshalb fordern beide die ,,Demop ddie,
die Volkserziehung.

An dieser Stelle kommt Pusch auf die Frage zu sprechen, ob
Comenius und Herder Individual- oder Sozialpidagogen seien. Er
meint, man kénne sie weder mit dem einen noch mit dem anderen
Ausdruck bezeichnen, da sie iiber die Sozialpiadagogik eines
Pestalozzi bedeutend hinausgingen (S. 8). Uber diese Schlag-
worter, die viel gebraucht werden, herrscht heute eine grofe Un-
klarheit. Es gibt Theoretiker, die einen Gegensatz zwischen Indi-
vidual- und Sozialpidagogik konstruieren; tatsichlich besteht ein
solcher nicht, wie schon Paulsen! nachgewiesen hat. Die sittlichen
Zweckgebiete verhalten sich — ich schlieBe mich hier an die Wundt-
schen Aufstellungen an — wie drei konzentrische Kreise: die
individuellen, die sozialen und die humanen Zwecke. Comenius,
Herder ebenso wie Pestalozzi, den Pusch einen Sozialpidagogen
nennt, sind Humanitidtspidagogen; denn ihnen allen
gilt die allgemeine Menschenbildung als h&chstes Ziel. Diese
schlieBt die Persénlichkeitsbildung und die soziale Bildung in sich.
Comenius bezeichnet die Universalitdt, Herder die Humanitit als
hochstes Ziel; Pestalozzi die Berufsbildung, hinter der ihm aber
als letztes die allgemeine Menschenbildung steht. So 18sen sich
von einem héheren Gesichtspunkte aus die scheinbar bestehenden
Widerspriiche.

Betrachtet man nun die wichtigsten Grundsiatze
der Comenianischen Reformbewegung und ver-
gleicht sie mit denen des Neuhumanismus, so zeigt sich auch hier
eine weitgehende Ubereinstimmung. Ein wichtiger Teil der
Reform des Comenius bestand in der Hervorhebung des Realien-
unterrichtes. Wie oft hat Comenius den Francis Bacon gepriesen,
den ersten groBen Realisten, und Herder ist von ihm angeregt
worden, indem er das humanistische mit dem realistischen Prinzip
zu versohnen suchte. Comenius wird in seiner Psychologie und

! Vergl. O. Conrad, Paulsens Pddagogik (MH. der C. G. XXIT, 1, S. 29).
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Pidagogik von dem Grundsatze geleitet, dal alle Erkenntnis von
den Sinnen ausgehe; deshalb muB die Anschauung den
Worten vorangehen. Ebenso verlangt Herder: ,, Kein Wort ohne
Begriffe; ...... in der ersten Jugend nichts als Begriffe durch
die Sinne.* Aus dem Gesetz der Anschauung folgt die grundlegende
Forderung fiir die Methodik des Sprachunterrichtes, dafl das
Studium der Sprachen mit dem der Realien parallel gehen muB.
Sprach- und Realienunterricht miissen sich gegenseitig fordern —
darin stimmen Comenius und Herder iiberein. Der Sachunterricht
mufB vor allem fiir die deutsche Muttersprache nutzbar gemacht
werden. Es ist zweifellos das Verdienst des Comenius, durch
Hinweisung auf die Muttersprache und Hervor-
hebung der Volksschule die Alleinherrschaft des Lateinischen
gebrochen zu haben. In der Pflege der deutschen Sprache und
der Kritik der lateinisch-scholastischen Bildung kann man, wie
Pusch treffend ausfithrt, drei Stufen verfolgen: Luther, die
Comenianische Reformbewegung und den Neuhumanismus (S. 42).

Die Grundsitze des Comenius gelten bis auf unsere Zeit. Ver-
gleicht man seine wie auch Herders Pline mit den modernen
,,Frankfurter Lehrplinen‘, so ergeben sich folgende gemeinsame
Grundsitze: 1. Der Sprachunterricht wird nicht mit einer fremden
Sprache begonnen, sondern mit der Muttersprache, die die Grund-
lage des gesamten Unterrichts ist. 2. Die erste fremde Sprache
ist die franzésische. 3. Die lateinische Sprache soll durch Gebrauch
und Ubung gelernt werden, nicht durch Grammatik. 4. Die
Grammatik tritt an das Ende des Unterrichts (S. 49).

Die Leser der Comenius-Gesellschaft wird am meisten die
Humanititsidee bei Comenius und Herder
interessieren. Dieser Begriff ist fiir die Gedankenwelt der beiden
Minner so bedeutsam, daB man mit Pusch sagen kann: Alle
Einzelbestrebungen sind Strahlen einer universalen Anschauung,
die sich in dem Brennpunkte der Humanitit vereinigen. Humanitas
bezeichnet bei den Roémern, vor allem bei Cicero, die ethisch-
intellektuelle Menschenbildung. Bei Comenius erfihrt der Begriff
eine Ausweitung, die das Altertum nicht kennt. Comenius sah
die Menschen nicht in Stammen und Stinden, sondern die Mensch-
heitsidee als eine ewige Idee stellte sich ihm in der gesamten
Menschheit dar. Wenn Cicero in den Tuskulanen einen Ausspruch
des Sokrates mitteilt, daB er sich nicht als Athener, sondern als
Weltbiirger fiihlte, so kann dieses Wort mit noch gréBerer Be-
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rechtigung auf Comenius angewendet werden. Man braucht nur
an die wechselvollen Schicksale des Mannes in Ungarn, Béhmen,
Polen, Deutschland, England und den Niederlanden zu denken,
wihrend Sokrates iiber sein Heimatland Attika nicht hinaus-
gekommen ist. ,Der universale Charakter der Weltanschauung
des Comenius, sein kosmopolitisches Begreifen der Menschheit als
eines einzigen Staates, gegrindet auf die allgemein
menschliche Idee des Rechts, und einereinzigenReligions-
gemeinschaft, aufgebaut auf die Idee der apostolischen Ge-
meinschaft, lassen ihn als einen Humanititsapostel erscheinen,
der in der Fihigkeit praktischen realen Empfindens
seiner Humanititsideen entschieden Herder iibertrifft. (8. 54.)
Wihrend im Altertum der Humanitéitsbegriff ethisch-intellektuell
verstanden wird, kommt bei Comenius noch das religidse
Moment hinzu: ,Der ganze Mensch ist zur Humanitit zu
bilden, und in uns ist das ganze gottliche Bild wieder herzustellen
in der Ahnlichkeit mit seinem Schopfer. So steht hier die
humanitas in innigster Verbindung mit der hochsten religiosen
Idee, der Darstellung Gottes im Menschen. Zu diesem religiGsen
Element tritt das sozial-ethische. Keiner wird fiir sich geboren,
sondern jeder ist der Gemeinschaft zum Dienst verpflichtet. Die
Kultur zur Humanitét (ad humanitatem cultura) zu pflegen, dazu
sind die Schulen da; sie sind die wahren Werkstidtten
der Humanitiat, die den rohen, ungeschliffenen Menschen
zum Ebenbilde des Schépfers formen sollen. Die Erziehung zur
Humanitét ist im jugendlichen Alter am leichtesten durchzufiihren.
So tritt uns das Humanititsideal bei Comenius in der vom
romischen Altertum geschaffenen Form entgegen; nur die all-
gemein religiose Fiarbung ist dazu gekommen.

Mehr noch als Comenius bedient sich H e r d e r des Humanitéts-
begriffes. Er durchzieht wie ein roter Faden alle Schriften Herders,
vor allen die Ideen zur Geschichte der Menschheit, die Briefe zur
Beférderung der Humanitiat und die Weimarer Schulreden. Pusch
fiihrt eine ganze Reihe von Stellen aus Herders Schriften an, die
die verschiedenen Elemente des Begriffes aufzeigen. Er teilt auch
ein hierher gehtrendes Wort Friedrichs des GroBen mit, der in
jingeren Jahren einen Brief iiber die Humanitit geschrieben hat,
das in diesem Jahre der 200 jahrigen Gedichtnisfeier des groB3en
Konigs angefiihrt sei: ,,Die Humanitét ist nach meiner Meinung
die einzige Tugend und soll insonderheit denen als Eigentum zu-
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gehoren, die ihr Stand in der Welt unterscheidet. Ein Landes-
herr, er sei groB oder klein, soll als Mensch angesehen werden,
dessen Beruf es ist, menschlichem Elende abzuhelfen, soviel er
kann; er ist ein Arzt, die mancherlei Unfille seiner Untertanen
zu heilen.”“ (8. 58.) Viel schirfer als Comenius betont Herder
das soziale Wesen der Humanitidt; deshalb verlangt er die Ver-
einigung der Humanititsfreunde zum Wohle der Menschheit. Er
prigt das schéne Wort: die Tendenz der Menschennatur
faBt ein Universum in sich, dessen Aufschrift ist:
,,Keiner fiir sich allein, jeder fiir alle.* Der Aufstieg zur Humanitét
geht durch Unterweisung. Hier stimmt Herder mit Comenius
darin iiberein, daB er den Schulen die Pflege der Humanitit zu-
weist. Diese aber besteht nicht nur in einer Summe von Kennt-
nissen, sondern vor allem in einer religiés-sittlichen Bildung. Wie
Comenius so sieht auch Herder in der Religion die h6chste Humani-
tit. Er hat das schone Wort geprigt: ,,Das Christentum gebietet
die reinste Humanitit auf dem reinsten Wege.*“ (S. 63.)

‘So ist die Humanitdtsphilosophie das reifste Er-
zeugnis Herders. Bei Comenius ist die Humanitit nicht hSchstes
Ziel, sondern sein Idealismus gipfelt in der Pansophie (All-
weisheit). Beide aber verfolgen dasselbe groie Ziel: harmo-
nische Ausbildung aller individuellen und
sozialenKrdaftezurUniversalitdt. Die Ausbildung
des Individuums und die Entwickelung der Menschheit stehen
in stetem Parallelismus; ihre Héherbildung ist die Aufgabe der
wahren Menschheitserziehung. Das Humanitétsideal ist das echte
Kulturideal. Es ist nicht vorhanden, sondern es muB
konstruiert werden; es ist nicht Gabe, sondern Auf-
gabe.

So hat es Pusch in sehr geschickter Weise verstanden, die
groBen Gedanken der beiden Ménner vergleichend darzustellen. Die
Mitglieder der Comenius-Gesellschaft werden seinem SchluBurteil
zustimmen: ,,Von Herder und Comenius kann unsere Zeit viel
lernen. Herder und Comenius sind Reformatoren der
menschlichen Kultur.*“ (S. 66.)
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WAR SCHILLER FREIMAURER?
Eine offene Frage

| England, Lord Ampthill — es ist der Sohn des in
i Deutschland wohl bekannten Freundes Bismarcks,
@ g Lord Odo Russel, der lange Zeit englischer Botschafter
) in Berlin war —, am 21. Juni 1912 beim Empfang der
deutschen Freimaurer in London gehalten hat, hat er erklirt, daB
er Schiller als ,,einen der groBten Propheten der Freimaurerei*
betrachte, und hat damit eine Uberzeugung ausgesprochen, die
schon seit dem Ende des 18. Jahrhunderts unter den angesehensten
Vertretern der deutschen Freimaurerei verbreitet gewesen ist, und
der auch die amtlichen Organe dadurch Ausdruck gegeben haben,
daB Schillersche Gedichte in die offiziellen Lieder-Sammlungen
aufgenommen worden sind und Schillers philosophische Gedichte
als echtester Ausdruck maurerischen Geistes empfohlen zu werden
pflegen. Wihrend nun die innere Zugehorigkeit Schillers zum
Maurerbunde meist anerkannt wird, haben neuerdings mehrere Ge-
lehrte mit Bestimmtheit die Behauptung aufgestellt, daB Schiller
den duBeren AnschluB8, zu dem sich ihm vielfach Gelegenheit bot,
stets abgelehnt habe. So hat z. B. Jacob Minon in der ,,Deutschen
Rundschau®, wie wir im Mirz-Heft nachgewiesen haben, in dem
Aufsatz ,,Freimaurer in Sicht“ die Behauptung auf-
gestellt: ,,Schiller hat dem Bunde niemals angehort‘, ohne
indessen fiir diesen Satz Beweisgriinde beizubringen.

In der Abhandlung ,Der deutsche Neuhumanismus und
seine geistesgeschichtlichen Wurzeln‘, die wir in den ,,Vortrigen
und Aufsitzen aus der Comenius-Gesellschaft, Jahrg. XX, 1
(Verlag von Eugen Diederichs in Jena, 2. Ausg. 1912, Preis 0,50 M)
verdffentlicht haben!, haben wir einen Brief zweier Mitglieder der
Loge ,,Giinther zum stehenden Lowen in Rudolstadt vom
9. September 1829 an die Loge in H1ldburghausen verSffentlicht,
in dem diese Freimaurer bedauern, daB eine Loge, die durch die
Mitgliedschaft beriihmter und hervorragender Briider a,usgezelchnet
worden sei, ihre Arbeiten habe einstellen miissen.

ﬂ N der Rede, die der GroBmeister der GroBloge von

! Die Abhandlung stellt eine Erweiterung des in den MH. der C. G. 1912,
Heft 3, erschienenen gleichnamigen Aufsatzes dar.
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Die entscheidende Stelle dieses Briefes lautet:

,,S0 stehen wir denn mit blutendem Herzen und mutterlos auf
den Triimmern einer einst blithenden, durch die Teilnahme
firstlicher Briider, die ihre genuBreichsten Stunden des
Daseins ihrem Tempel verdankten, und durch die Aufnahme
eines Schillers geehrten Loge und miissen, da unsere Kette
zerrissen ist, nun unsere Arbeit auf den Altar des eigenen Herzens
beschrinken.‘

Einige Gelehrte haben behauptet, da durch dies Zeugnis zwar
die Aufnahme ,,eines Schiller’* bewiesen sei, dal aber dieser
seine Schiller offenbar ein anderer als Friedrich Schiller sei.
Sinn und Wortlaut der Stelle beweisen, daB der hier genannte
,»Schiller* ein beriihmter Mann gewesen ist; bis die erwihnten
Forscher einen z w e i t e n beriihmten Schiller, der um die Wende
des Jahrhunderts gelebt und zu Rudolstadt Beziehungen besessen
hat, nachweisen, kann man sich ihrer Auslegung nicht anschlieen.

Der im Archiv der Loge zu Hildburghausen beruhende und von
Herrn Kirchenrat Liebermann zu Hiselrieth aufgefundene Brief
ist von zwei Mannern geschrieben, deren Personlichkeit wir genau
feststellen kénnen und deren vertrauenswerter Charakter erweis-
bar ist.

Die Familie Oettel, der der an erster Stelle genannte, damalige
Archidiakonus Wilhelm Oettel entstammte, stand im Fiirstentum
Schwarzburg in hohem Ansehen und besal seit alten Zeiten Be-
ziehungen zum Hofe und zur Loge, die von den Fiirsten geférdert
und unterstiitzt wurde. Wilhelm Christian Oettel, der Vater
unseres Oettel (geb. am 10. Juli 1743 zu P6Bneck) war seit 1788
Hofprediger und hat von da an bis zu seinem im Februar 1829
erfolgten Tode die Fiirsten wie die alteingesessenen Familien der
Beulwitz, Gleichen-RuBwurm, Lengefeld, Wolzogen usw. kennen
zu lernen Gelegenheit gehabt, also auch mancherlei von diesen
vertraulich erfahren konnen. Sein Sohn Christian Friedrich
W ilhelm Oettel trat in die FuBlstapfen seines Vaters und wurde
Geistlicher und Freimaurer. Er war um das Jahr 1788 geboren,
wurde 1814 Subdiakonus in Saalfeld, 1822 Archidiakonus und 1833
Superintendent in Eisfeld bei Hildburghausen, wo er gestorben ist.
Auch er hatte, wie sein Vater, Gelegenheit, Einblick in die 6ffent-
lichen und halbéffentlichen, mehr familiiren Vorginge in Rudol-
stadt zu erhalten.
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Aber nicht nur Oettel war von der Aufnahme Schillers iiberzeugt,
sondern auch dessen Freund und Bruder, der Saalfelder GroB-
kaufmann Christoph Herold, dessen Name élteren Saalfeldern bis

in die zweite Hilfte des 19. Jahrhunderts als der eines Ehrenmannes
bekannt gewesen ist.

Und zu diesen zwei direkten Zeugen kommen noch weitere in-
direkte, nimlich der Empfinger des Briefes, der Vorsitzende der
Loge in Hildburghausen und die Mitglieder dieser Loge, fiir die
der Brief bestimmt war. Der Name Schillers war damals in aller
Mund und die Frage, ob er Mitglied geworden war oder nicht, war
in den Augen aller Freimaurer eine Sache von allergroftem Inter-
esse. Wenn zwei angesehene Freimaurer es gewagt hatten, den
Freunden in Hildburghausen eine Fabel aufzubinden, so hétten
sie den Verkehr, den sie in dem Brief erbaten, von vornherein be-
eintrichtigt.

Gleichwohl kann in diesen Nachrichten und Begleitumstinden
ein urkundlicher Beweis fiir Schillers Mitgliedschaft nicht erblickt
werden. Es bedarf weiterer urkundlicher Nachrichten, und um die
Nachforschungen nach solchen zu erleichtern, wollen wir hier
folgende geschichtlichen Tatsachen vorlegen.

Der alte thiiringische und insbesondere auch der schwarz-
burgische Adel hatte schon vor der Zeit, wo die Fiirsten von
Schwarzburg-Rudolstadt sich dem Bunde anschlossen, viele Mit-
glieder den Logen dieser Gegenden zugefiihrt.

Zu den Familien des Schwarzburgischen Uradels, deren Ge-
schichte mit der Freimaurerei in Deutschland schon seit ihren
ersten Anfingen eng verkniipft ist, gehort das Geschlecht derer
von Gleichen, die seit der Verheiratung Heinrichs von
Gleichen (f 1767) mit Sophie von RuBwurm ( 1788) den Namen
von Gleichen-Ruflwurm fiihrten. Schon unter den ersten Mit-
gliedern der Loge Zu den drei Weltkugeln in Berlin erscheint im
Jahre 1741 ein von Gleichen. Und spiter schlossen sich andere
Familienmitglieder, vor allem Wilhelm Heinr. Karl von Gleichen-
RuBwurm, den wir noch kennen lernen werden, der Loge an.

Dasselbe trifft auf die Familie vonLengefeld zu, die eben-
falls zum thiiringischen Uradel zihlte und deren Glieder am Hofe
wie in der Gesellschaft der kleinen Residenz einfluBreiche Amter
bekleideten. Als Schiller im Jahre 1790 die Tochter des Land-

12  Monatshefte der C. G. 1912
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oberjigermeisters von Lengefeld, die im Jahre 1765 geborene
Charlotte heiratete, trat er zu deren Verwandten in eine nahe Be-
ziehung, vor allem auch zu dem ihm von Stuttgart her befreundeten,
im Jahre 1762 geborenen nachmaligen Geheimrat Wilhelm
von Wolzogen, der Charlottens Schwester Karoline geheiratet
hatte und dadurch dem Rudolstidter Bruderkreise — Wilhelm
von Wolzogen war Freimaurer — und den alten Familien des
Landes niher getreten war.

Karoline von Lengefeld war in erster Ehe mit Friedrich
Wilhelm von Beulwitz (geb. 1755) verheiratet gewesen.
Beulwitz war viele Jahre hindurch Vorsitzender der Loge in
Rudolstadt, und seine geistige Bedeutung und seine zahlreichen
personlichen Beziehungen sicherten ihm im Bunde einen Einflu8,
der weit iiber Rudolstadt, ja iiber Thiiringen hinausreichte. So
trat diese Loge und ihre hervorragenden Mitglieder in jenen
Jahrzehnten in den Mittelpunkt der Kampfe, die die deutsche
Freimaurerei bewegten, und gerade die ersten Krifte wie Fichte
und Jean Paul und andere suchten hier AnschluBl. Fiir Fried-
rich Ludwig Schroeder bildete eben diese Loge einen Zielpunkt
bei den Reisen, die er zur Forderung seiner Reformpline damals
von Hamburg aus durch Deutschland machte.

Man darf die Entwickelungen dieser Jahre, auch die Frage
nach dem AnschluBl Schillers, nicht losgelést von den Kémpfen,
die sich damals zwischen der echten und der entarteten Frei-
maurerei vollzogen, betrachten. Lessing hatte den Kampf gegen
die Freimaurer-Ritter und deren Versuche, die ,,Gesellschaft*
zu einem ,,Orden®,d. h. zu einer kirchlichen Hilfsorganisation, wie
sie die katholische Kirche in den Tertiarier-Orden besaB, zu machen
begonnen, und Herder, Wieland, Goethe hatten diesen Kampf fort-
gesetzt. Die Geschichte aus den Memoiren des Grafen von O * *
die Schiller im Jahre 1789 unter dem Namen ,,Der Geister-
s e h e r‘ veroffentlichte, beweist, wie sehr diese Kampfe auch den
letzteren beschiftigten.

Die Gefahren, die den an EinfluB schwicheren Vertretern der
echten Freimaurerei von den ,,Unbekannten Oberen‘ oder den
S. J. (Supremi Incogniti) drohten, Gefahren, die seit dem Siege
katholisierender Michte in Berlin nach Friedrichs des Gro8en Tode
und in Miinchen seit der Illuminaten-Verfolgung besonders deut-
lich wurden, hatten die Folge, daB die Logen sich bereitfinden
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lieBen, einzelne Personen in aller Stille und unterdem Ver -
sprechen der Verschwiegenheit aufzunehmen'.

Wenn Schiller iiberhaupt den Entschlu gefunden hat, so ist
dessen Ausfithrung sicherlich in der Stille erfolgt, und gleichsam
ein Famlienereignis gewesen und als solches behandelt worden.
Endgiiltiger AufschluB kann daher fiiglich nur aus Familien-
papieren, sei es aus dem NachlaB seines ehemaligen Schwagers
von Beulwitz, sei es aus den Papieren seines Schwagers
Wilhelm von Wolzogen oder den Lenge‘feldschen
bezw. den Gleichen-RuBwurmschen Uberlieferungen
gewonnen werden. .

Schillers jiingste Tochter, die im Jahre 1804 geborene Emilie,
heiratete bekanntlich den Heinrich Adalbert von Gleichen-RuB-
wurm (geb. 1803). Dieser Heinrich Adalbert war der Sohn des
von uns bereits erwihnten Wilhelm Heinrich Karl (geb. 1765),
der im Jahre 1788 mit Schiller in Rudolstadt bekannt wurde
und der der Familie des Landoberjigermeisters, besonders aber
den mit ihm fast gleichaltrigen Schwestern Lotte und Karoline,
ebenso wie seine Braut, eine geborene von Holleben, nah
befreundet war. In der Familie von Gleichen war die Frei-
maurerei iiberliefert und Wilhelm Heinrich Karl (} 1816) war
ein ebenso eifriger Maurer wie sein Vater Wilhelm Friedrich
(geb. 1733), der als ,,Alchymist’‘ bekannt geworden ist, eine
Zeitlang Vorsitzender der Loge in Bayreuth war und im Jahre
1753 eine Sammlung von Reden und ,,Gedichten‘‘ maurerischen
Inhalts herausgegeben hat.

Es trifft sich nun gliicklich, dafl der Enkel von Schillers
Schwiegersohn und der Urenkel von Schillers Freund Wilhelm
Heinrich Karl von Gleichen-RuBwurm noch lebt; es ist der im
Jahre 1865 geborene Alexander von Gleichen-RuB-
wurm, der sich als Schriftsteller einen sehr geachteten Namen
gemacht hat. Es schien mir wichtig, dem letztgenannten Herrn
den obigen Brief aus dem Jahre 1829 mit der Bitte um eine
AuBerung zuzusenden. Darauf hat Herr von Gleichen-RuBwurm
unter dem 15. April d. J. erklart, daB er allerdings keine Urkunden,

! Durch literarische Angriffe und Verdichtigungen tat sich besonders der
Kryptokatholik, Freimaurer-Ritter und Oberhofprediger D. Joh. Aug.
Starck hervor. Es erhellt dies u. a. aus dem kiirzlich erschienenen Buche
von Paul Konschel, Hamanns Gegner, der Kryptokatholik D. Joh. Aug.
Starck, Kénigsberg, Ferd. Beyers Buchhandlung 1912

12+%
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denen volle Beweiskraft zukomme, in Hinden habe. Aber die
Mitteilungenausdem Jahre1829entsprichender
Familientradition, und zwar sage die letztere, daB Wilh.
Heinr. Karl von Gleichen-RuBwurm es gewesen sei, der Schiller
der Loge zugefiihrt habe; Aufzeichnungen, die sein genannter
UrgroBvater hinterlassen habe, enthielten einige Bemerkungen, die
diese Uberlieferung zu bestétigen schienen. Aber — so heiBt es
in dem Briefe — ,,die Angelegenheit war mit dem Schleier des Ge-
heimnisses umgeben‘‘. Vielleicht lasse sich aus dem Beulwitzschen
Nachlasse, nach dem Herr Alexander von Gleichen-RuBwurm in
diesem Sommer forschen werde, der urkundliche Beweis herbei-
schaffen.

Es ist um so wiinschenswerter, dafl diese Hoffnung in Erfiillung
geht, weil die im Archive der GroBloge zu Hamburg erhaltenen
Reste des Rudolstidter Logen-Archivs nichts enthalten, was ge-
eignet wire, die Aufnahme Schillers zu widerlegen oder zu be-
stitigen. Die Mitgliederlisten der Loge, die am ehesten Aufschluf
geben kiénnten, fehlen aus den in Betracht kommenden Jahren.

Es ist bekannt, daB, als Wieland im Jahre 1813 gestorben war,
die Loge ,,Amalia‘ in Weimar am 18. Februar eine Trauerfeier
veranstaltete, bei der Goethe seine beriihmte Rede ,,Zu briider-
lichem Andenken Wiclands‘ hielt. Bei der Besprechung iiber die
Formen dieser Feier entstand zwischen Goethe und dem Vor-
sitzenden ein ,,Dissens‘ (so nennt es Goethe) iiber die Zulassung
der Frauen von Briidern an der Tempelfeier. Goethe war dagegen,
gab aber nach einer Auseinandersetzung mit dem Vorsitzenden
nach und erklirte sich mit der Anwesenheit der Frauen der Briider
einverstanden. Die Sache scheint in Weimar bekannt geworden
zu sein; jedenfa.lls steht fest, daB einzelne Frauen, die den Wunsch
und Wohl ‘auch die Hoffnung gehabt hatten, zugelassen zu werden,
enttiuscht und verstimmt waren, als sie keine Einladung erhielten.

Zu dlesen Frauen gehort auch die Witwe
Schi l 1 ers. Charlotte beklagt sich in einem Briefe dariiber
und fahrt dann fort: , Hitte ich der dicken Hilfte — es ist
Goethes Frau gemeint — fiir eine Schale Punsch ihr Recht
abkaufen konnen, wie Esau um ein Linsengericht seine Erstgeburt,
so glaube ich, wir wiren beide an unserem Platze gewesenl. Man
hat :in {dieser AuBerung Charlottens den Beweis erblickt, daf

1 Die Briefstelle ist abgedruckt in der Einleitung (S. 20), die Philipp Stein
zu der Reclamschen Ausgabe der Briefe von Goethes Mutter verfaBt hat.




1912 Streiflichter 165

sie von der Mitgliedschaft ihres Mannes nichts gewufit hat.
Diese SchluBifolgerung ist falsch. Denn es war und ist noch heute
in den meisten Logen fester Grundsatz, daBl zu Schwesternlogen
nur Frauen zugelassen werden, die in Begleitungihrer
Minner kommen; Frauen, die nur Anverwandte der Manner
sind, Téchter oder W i t w e n pflegen nicht zugelassen zu werden.
Schillers Witwe konnte also nach den rituellen Gepfloge_nheiten,
auf die gerade Goethe so groBes Gewicht legte, keine E}nladung
erhalten. Charlottens AuBerung vom Jahre 1813 scheidet also
fiir die Beweisfilhrung gegen Schillers Mitgliedschaft aus; eher
konnte man sie als Instanz fiir die gegenteilige Annahme geltend
machen, da Charlotte iiber ihre Nichteinladung offenbar sehr
verstimmt war und ihre starke Enttiuschung darauf schliefen
lassen kénnte, daB sie einen Anspruch auf eine Einladung gehabt
zu haben glaubte.

Alles in allem genommen mufl man nach dem heutigen Stande
unserer Kenntnis sagen: es ist nicht erwiesen, daB Schiller Frei-
maurer war, noch weniger aber ist erwiesen, was heute viele be-
haupten, daB er es nicht gewesen ist. Hoffentlich gelingt es,

die urkundlichen Beweise fiir die Klarstellung der Sache herbei-
zuschaffen.

STREIFLICHTER

er naturalistische Materialistnus, der heute unter dem Namen des
Monismus bei allen denen sehr populdr ist, denen eine tiefere philo-
sophische Durchbildung fehlt, erklirt nur das fiir Wahrheit, was sich
seiner Erfahrung als Wirklichkeit erweist. Er kennt also keinen
Unterschied zwischen Wirklichkeit und Wahrheit. Und doch ist ein
groBer Unterschied vorhanden. Wirklichkeit ist das, was auf gesicherter
sinnlicher Wahrnehmung beruht, Wahrheit ist das, was Verstand und
Vernunft auf dem Wege logischen Denkens uns kraft unabweisbarer Schluf3-
folgerungen erschlielen. Tatsache ist, daB die Wirklichkeit in vielen Fallen
die Wahrheit mehr verhiillt als entschleiert, und da8 der, der nicht iiber
die Wirklichkeit hinaussieht, nur selten bis zur Wahrheit hindurchdringt.
Die Idee einer letzten und hochsten zweckbewuBten Ursache — man pflegt
den Namen Gott dafiir zu brauchen — ist in obigem Sinne keine Wirklich-
keit, und wenn Wirklichkeit und Wahrheit identisch sind, auch keine Wahr-
heit. Das ist ein Quid pro Quo, das fiir viele ungeiibte Denker zum Fallstrick

wird. Gott ist nicht wirklich im Sinne der Anschauung, aber ist
wahr im Sinne logischer Denkarbeit.

Es lauft eine wichtige Entwickelungslinie vom Neuplatonismus
iiberdiedeutscheMystik bis zum Zeitalterdes Humanismus,
und von da bis zum Neuhumanismus unserer klassisch-
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idealistischen Zeit. Die Kontinuitit der Gedanken, die in allen diesen
Strémungen und Bewegungen zutage tritt, ist eine ganz iiberraschende.
Aber es existiert nicht bloB eine in sich zusammenhingende Abfolge der
Gedanken, sondern auchderOrganisationsformenundOrgani-
sationen, die die Trager dieser Gedankenwelt gewesen sind; ja, ohne
das Vorhandensein dieser Organisationen, die freilich stets nurim stillen
titig sein konnten, wire auch die Kontinuitét der oben erwahnten geistigen
Entwickelungslinie nicht méglich gewesen. Es ist eine nicht blof fiir die
Wissenschaft, sondern fiir das praktischeLeben wichtige Aufgabe,
diese Entwickelungsfiden klarzulegen und sie von dem Dunkel zu be-
freien, das dariiber ausgebreitet liegt.

Der verstorbene Dezernent des preuflischen Universititswesens, Friedrich
Althoff, hat gelegentlich die Lehrkérper dieser Anstalten mit einer
Gewerkschaft verglichen. Darin liegt kein abschétziges Urteil, aber
der Vergleich charakterisiert doch das Wesen dieser in sich fest ge-
schlossenen und nach auBlen abgeschlossenen Korperschaften. Jede Ge-
werkschaft, gleichviel, ob es sich um die Gewerkschaften der Bauleute
und Steinmetzen, der Metallarbeiter oder der Holzarbeiter usw. handelt,
hat ihrefesten Uberlieferun genundihre Kunstsprache, ihre Kampf-
worte, ihre Standesmeinungen, ihre ethischen Normalbegriffe; sie fiihlt sich
als Ganzes im Wettbewerb und oft im Gegensatz zu AuBlenstehenden, und
wo es sich umm Wahrnehmung ihrer I n t e r e s 8 e n handelt, die oft ideeller,
oft aber auch materieller Natur sind, da pflegt jede Gewerkschaft den riick-
sichtslosesten Kampf zu fithren; dal dieser Kampf im Interesse der angeblich
allzeit objektiven ,,Wissenschaft‘‘ gefiihrt wird, versteht sich von selbst,
es kommt nur darauf an, was die Kdmpfenden darunter verstehen.

Einen zusammenfassenden Uberblick iiber die in diesen Heften er-
schienenen Aufsidtze des Herausgebers iiber das Wesen und die Ge-
schichte des Humanitiatsgedankens gibt die preisgekronte Schrift von
Ludwig Keller, Die geistigen Grundlagen der Freimaurerei und das
offentliche Leben, 4. bis 6. Tausend, Jena, Eugen Diederichs 1911, (VIII und
171 Seiten, 8°., Preis 2 M.). Das Buch hat bei seinem Erscheinen eine
auBlerordentlich lebhafte Erorterung auf gegnerischer wie auf befreundeter
Seite ausgelost, und obwohl jetzt seit dem Erscheinen iiber ein Jahr ver-
flossen ist, so hat sich die 6ffentliche Diskussion iiber das Buch keineswegs
abgeschwiicht. Neuerdings hat die offentliche Meinung des Auslandes zu
der Schrift Stellung genommen und es ist zu erwarten, daB in der dortigen
Presse weitere Ersrterungen folgen werden. In einer Rede, welche der GroB3-
meister der GroBloge von England, Lord Ampthill, am 21. Juni 1912 in
London gehalten hat, wiinscht er die baldige Herstellung einer englischen
Ubersetzung und eine recht weite Verbreitung in den anglikanischen
Léndern,

Stiftungs- und Grindungsfeste zu feiern macht sich jede

groBe und kleine Organisation zur selbstverstandlichen Pflicht. Die
evangelische Kirche feiert an jedem 31. Oktober die Wiederkehr ihrer
Begriindung, das Reformationsfest, groBe Gesellschaften folgen diesem
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Beispiel, Universititen, Schulen, Vereine legen den gréBten Wert darauf,
die Wiederkehr ihres Stiftungstages festlich zu begehen. Wihrend dieser
Sitte entsprechend der Orden der Odd-Fellow-Logen an
jedem 26. April die Wiederkehr des Tages feiert, an welchem die erste Odd-
Fellow-Loge im Jahre 1809 begriindet wurde, ist bisher noch niemals die
Wiederkehr des Jahres oder des Tages gefeiert worden, an welchem angeb-
lich die Freimaurerei im Jahre 1717 zu London erfunden-worden ist. Ist
das ein Zufall ? Konnte die Freimaurerei ihr ,,Stiftungsjahr angesichts der
Tatsache feiern, daB die Manner, welche der GroBloge von England im
Jahre 1717 zu einer &ffentlich-rechtlichen Existenz verhalfen, Selb.st auf
das bestimmteste erklart haben, daB sie keine neue Organisation ge-
schaffen, sondern nur eine alte reorganisiert haben? Alle ihre Na.?h-
folger haben diese Erkliarung in Ehren gehalten und davon abgesehen, sich
insofern einer Falschung schuldig zu machen, als sie das H»Stiftun gs-
fest“der Freimaurerei oder etwa ihr 100 jihriges oder 150 jéhriges
Jubildum festlich begingen. Es wire nicht blof eine Falschung, sondern
auch eine Geschmacklosigkeit gewesen.

Schon seit dem Zeitalter der Renaissance laBt sich beobachten, da8 die
Sozietiten der Humanisten sich in der Biihne gleichsam eineXXanzel
und im Theater eine Art von Predigtraum geschaffen hatten oder zu schaffen
bemiiht waren, wo diese +JPoeten® — es war die iibliche Bezeichnung
von AuBenstehenden fiir die Humanisten — den Zeitgenossen ihre Ideale
vortrugen und auf die profane Welt in ihrem Sinne wirkten. Die gleiche
Erscheinung begegnet uns in den Sozietédten der Humanisten des 17. Jahr-
hunderts, der sogenannten Redner- Gesellschaften (Chambres
des Rhétoriques, Rederijkkameren), die iiberall, wo es die &rtlichen Ver-
haltnisse gestatteten, das Schauspiel organisierten und in den Dienst
ihrer Sache stellten. (Die Beweise sieche bei Keller, Die Hohenzollern und
die Oranier im Hohenzollern-Jahrbuch, Jahrg. 1906.) In #lterer wie in
spiiterer Zeit verband man dort, wo die erforderlichen Kréfte vorhanden
waren, die M usik mit dem Schauspiel, und so erstand in diesen Kreisen
die Oper. Eigentiimlich ist der scharfe Gegensatz, in welchem wiahrend
jener Jahrhunderte die Organe der K ir ¢ h e zum Schauspiel wie zur Oper
gestanden haben. Uberall wo die Vertreter der Geistlichkeit sich stark
genug fithlten, kam es zu ernsten Kémpfen, die sich bis in das 18. Jahr-
hundert fortgesetzt haben.

Im Goethe-Jahrbuch (33. Bd. 1912, S. 142 ff.) bringt Stephan Kekule
von Stradonitz einen Aufsatz ,,Neue Beitrige zur Kenntnis von
Goethes Rittertafel und den Orden des Ubergangs zu Wetzlar*, dessen
Inhalt beweist, wie viel neues Licht unsere Literaturgeschichte empfangt,
sobald man sich entschlieBt, der Geschichte der ,,Orden‘’, d. h. der im
stillen unter allerlei Namen wirkenden ,,Gesellschaften‘* grofere Beachtung
zu schenken. Zunéchst ist es wichtig, da$ man (wie der Verfasser feststellt)
in der Gesch_i.chte der beiden Vereinigungen der ,,Rittertafel* und des
,,Ordens des Ubergangs‘ ganz deutlich das in der Sozietitsbewegung stets
wiederkehrende Bild des weiteren und des engeren Kreises be-
obachten und erkennen kann, wie der weitere Kreis mit seinen sozusagen
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sunscheinbaren®, jedenfalls sehr harmlosen Zwecken, dazu bestimmt
ist, als Vorstufe und Ubergang zu dem engeren Kreise mit den hsheren und
ernsten Zwecken zu dienen. Kekule, der fiir seine Untersuchung die wert-
volle Abhandlung von Prof. Dr. Heinrich Gloél (Wetzlar) iiber
Goethes Rittertafel und den Orden des Uberga.ngs zu Wetzlar (mit 7 Ab-
bildungen) in den Mitteilungen des Wetzlarer Geschichtsvereins, 3. Heft,
Wetzlar 1910, benutzen konnte und daraus u. a. das Verzeichnis der
Ordens-Mitglieder gibt, bringt weiterhin interessante Nachweise iiber
August Siegfried von Goué, dessen schriftstellerische Titigkeit und seine
Mitwirkung an einer in Wetzlar herausgegebenen moralischen Wochenschrift,
wie sie damals in maurerischen Kreisen zahlreich erschienen. Der wichtigste
Teil des kleinen Aufsatzes ist aber doch der Nachweis, da3 doch auch hinter
der ,,Rittertafel, die den Nichteingeweihten (wie damals auch dem jungen.
Goethe) lediglich als ,erwiinschter Zeitvertreib“ erschien, sehr ernste
Zwecke steckten. Es waren also in den Augen der Eingeweihten keineswegs
bloB ,,Possen‘‘, wie Goethe meint, die hier von den Freunden und Ge-
sinnungsgenossen getrieben wurden. Von hier aus fillt auch auf die
wSchaferspiele helles Licht, die den gleichen Zwecken wie die
»Ritterspiele’ dienten.

Der auf dem Gebiete der Kirchengeschichte tétige Pfarrer an der
Lutherkirche zu Konigsberg i. Pr., Paul Konschel, hat sich in
einer von der Synodalkommission fiir ostpreuische Kirchengeschichte ver-
offentlichten Schrift (Hamanns Gegner, der Kryptokatholik D. Johann
August Starck, Oberhofprediger und Generalsuperintendent von OstpreuBen,
Kénigsberg, Ferd. Beyer 1912) eingehend mit der Geschichte des
»0rdens der Tempelherrn” und des ,Klerikats* be-
schiiftigt. Da Konschel aulerhalb der Kampfe steht, die sich an diese
Entartung der Freimaurerei gekniipft haben und kniipfen, so steht er den
Dingen véllig unbefangen gegeniiber. Er schildert (S. 10 f.), wie die Loge
in Konigsberg, ehe sie der sogenannten strikten Observanz beitrat (1769),
s»seine erhebliche Bedeutung gewonnen hatte, da der Adel und die gelehrte
Welt in ihr ihren Mittelpunkt besaBlen‘‘, wihrend die Universitit ,,damals
gerade nicht in besonderer Bliite stand‘‘. Da kamen die inneren Kampfe.
Die ,,Tempelherrn*, die den Biirgerlichen die Aussicht eréffneten, ebenfalls
zu ,,Rittern‘zu werden, drangen ein. Zunichst trat — so sagt Konschel
— ,,die katholisierende Strémung, die sonst im Tempelherrnorden erkenn-
bar ist, in Konigsberg nicht hervor‘, und erst 1786 treten Spuren in einem
Briefe an Borowski an das Licht. Starck, dem es trotz seines in Paris er-
folgten heimlichen Ubertritts zur katholischen Kirche gelungen war — dem
freimaurerischen Tempelherrnorden war er schon frither beigetreten —
Generalsuperintendent von OstpreuSen zu werden, brachte dann ein neues,
sehr gefihrliches Element in die Konigsberger Loge, das zu schweren
Spaltungen fiihrte. Starck hielt es fiir seine Aufgabe, gerade hier, am Sitze
Kants und Hamanns, die geistigen Grundlagen der sogenannten Aufklirung
als ,,Freimaurer durch die Freimaurer zu unterminieren. Ob michtige
Hénde ihn, als er in Konigsberg Generalsuperintendent wurde, zu dem
Zweck an diese Stelle gesetzt hatten ?
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ALMA VON HARTMANN. Zwischen Dichtung und

Philosophie. Berlin: Verlag Deutsche Biicherei, Otto Koobs.
3 Bde. 2a M 1,—,

Riehl hat in einer Antrittsrede die beriihmt gewordene Unterscheidung
zwischen wissenschaftlicher und nichtwissenschaftlicher Philosophie ge-
macht. Sofern die Philosophie den Anspruch erhebt, Wissenschaft zu
sein, ist ihre Erkenntnisquelle die Vernunft, ihr Organ das Denken, und
in diesem Sinne hat Kant, der Begriinder der wissenschaftlichen Philo-
sophie, diese als Erkenntnis aus Begriffen definiert; Gefiihl und Phan-
tasie haben in der Philosophie als Wissenschaft nichts zu suchen. Nun
hat es aber von jeher eine nichtwissenschaftliche Philosophie gegeben,
die gefiihlsmiBig und mit Hilfe der Phantasie eine einheitliche Welt-
anschauung zu gewinnen trachtete. Offensichtlich nihert sich diese
Art der Philosophie der Dichtung, deren Quelle das Gemiit, deren
Organe Gefiihl und Phantasie sind. Nun hat Riehl mit Recht eine solche
Philosophie nicht als u n wissenschaftlich, sondern nur als nicht-
wissenschattlich bezeichnet; denn es laBt sich gegen eine solche Be-
trachtungsweise der Dinge nicht das mindeste einwenden, solange man
sich bewuBlt bleibt, daf es sich hierbei nicht um Philosophie im streng
wissenschaftlichen Sinne, sondern nur um ein Grenzgebiet zwischen
Philosophie und Dichtung handelt.

Deshalb zeugt es von einem schénen Verstindnis und einer dullerst
klaren Einsicht in diese Sachlage, wenn Alma von Hartmann,
die Witwe des Eduard von Hartmanns, ihre Essay-Sammlung durch
den Titel ,,Zwischen Dichtung und Philosophie*“ gekennzeichnet hat.
Dies Verfahren sollte vorbildlich wirken; denn mancher unfruchtbare
Streit in der Philosophie wiirde vermieden werden kénnen, wenn philo-
sophierende Dichter resp. dichtende Philosophen nicht mit dem An-
spruch auftriten, ihre Weltanschauung wissenschaftlich bewiesen zu
haben.
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Von diesem Standpunkt aus betrachtet nun Alma von Hartmann in
den drei vorliegenden Biéndchen die Weltanschauungen Lessings,
Herders, Schillers, Emersons, Ruskins, Maeterlinks, Novalis’, Tolstois,
Carlyles, Nietzsches, Goethes und Eduard von Hartmanns. Diese Zu-
sammenstellung mutet zundchst etwas befremdlich an, wie die Ver-
fasserin auch selbst einleitend bemerkt; eine gewisse Berechtigung liegt
aber in dem einheitlichen Zusammenhang, in welchem nach dem Nach-
weise der Frau von Hartmann die von ihr behandelten Dichterphilo-
sophen stehen. Dieser Zusammenhang ist einerseits ein moralisch-
religiéser, indem die vorgefiihrten Denker sdmtlich sittliche Ideale auf-
stellen und an bis ins Unendliche gehende Folgen der menschlichen
Handlungen glauben, andererseits ein #sthetischer, indem die Welt-
anschauung aller dieser Denker mehr oder weniger auf #sthetischem
Boden wurzelt. Bei Tolstoi und Carlyle iiberwiegt der Moralismus, hei
Maeterlink der Asthetizismus, wihrend bei den iibrigen Denkern die
moralisierende und die dsthetisierende Tendenz sich etwa im Gleich-
gewicht befinden.
~ Will nun trotz des Nachweises dieses einheitlichen Zusammenhangs
vom Leser das Gefiihl nicht ganz weichen, dafl der in dem Werke ge-
troffenen Auswahl immer noch etwas Willkiirliches anhaftet, so méchte
ich doch noch aus einem anderen Grunde diese Willkiir keineswegs fiir
einen Nachteil des Buches halten. Zweifellos hingt sich innerlich mit
der Form zusammen, in welche die Verfasserin ihre Untersuchungen
eingekleidet hat. Diese Form ist der Essay, der ja von vornherein der
Willkiir seines Autors einen gewissen Spielraum lift und wenigstens
nicht durchaus einen streng logisch-systematischen Aufbau der Ge-
danken verlangt. Es zeugt nun von einem feinen Stilempfinden der
Frau von Hartmann, daB sie gerade den Essay als Ausdruck ihrer Be-
trachtungen gewihlt hat; in seinem etwas lockeren Aufbau ist er
sicherlich die geeignetste Form fiir Untersuchungen aus jenem Grenz-
gebiet ,zwischen Dichtung und Philosophie®.

Wie iiber die Form, so 148t sich auch iiber den Inhalt des Werkes
iiberwiegend Giinstiges berichten. Kann man auch nicht alles gut-
heiBen, so ist doch jedenfalls hervorzuheben, da Frau von Hartmann
es verstanden hat, sich in die Individualitit der von ihr behandelten
Denker einzuleben und den Kern ihrer Welt- und Lebensanschauung
heranszuschilen. Neues bringt die Verfasserin nicht; aber was sie
bringt, hat sie sowohl in interessanter wie auch in klarer und verstind-
licher Weise darzustellen gewuBt. Gerade dieser letztere Umstand diirfte
-dem Buche eine giinstige Aufnahme in den Kreisen der gebildeten Laien
sichern. Eine solche wollen wie alle in der ,,Deutschen Biicherei‘ er-
scheinenden, sowohl auch diese Bindchen finden; und dies Ziel zu

-erreichen, sind sie auch iiberaus geeignet. Dr. Kurt Sternberg
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Heinrich von Kleist. Sein Leben und sein Werk.
Von WILHELM HERZOG. Mit einem Portrit von Slevogt
und einer Gravire des Miniaturbildnisses. Miinchen:
C. H. Becksche Verlagsbuchhandlung Oskar Beck.

Wir miissen heute von einer erstklassigen biographischen Da}'steHung
verlangen, daB sie nicht nur ein nach dem vorliegenden einwands-
freien biographischen Gesamtmaterial auschauliches _und lebend%ges Bild
von der menschlichen und kiinstlerischen Entwickelung eines l.)e-
deutenden Menschen gibt, sondern auch eine uns gleichsam das lebendige
Wesen dieses bedeutsamen Menschen suggerierende psychische Synthese
in ihrer kernhaften und ausstrahlenden Entwickelung. Alles Neben-
werk, die Entrollung tatsichlichen Materials, die Erliuterung der Doku-
mente usw., ist Aufgabe der Wissenschaft oder einer Spezialdarstellung.
Die fiir uns alle bestimmte biographische Darstellung, auf deren wissen-
schaftlichen Wert wir uns selbstverstindlich verlassen kénnen miissen,
muB gleichzeitig ein lebendiges Kunstwerk sein, sie ist der dem ganzen
Material entstiegene und sich wieder in seinem Element fiihlende frei
gewordene Geist der darzustellenden Personlichkeit gleichsam selbst. ..
Ich habe mancher modernen biographischen Darstellung gegeniiber diese
Empfindung, dem bedeutenden Menschen, den die Biographie schildert,
selbst gegeniiberzustehen und ihn nun ganz in mich aufnehmen zu
konnen, wohl gehabt; doch zumeist nur teilweise, wenn ich so sagen
darf. Die vorliegende Kleist-Biographie scheint mir wirklich einzig in
ihrer Art zu sein. Eine kostliche wissenschaftliche wie kiinstlerische
Ausgeglichenheit liegt tiber dem Werk, die mathematischen Grundlagen
dieser feinen Berechnung, die mit dem Vorwort einsetzt und sich bis
zum Schlufl entfaltet, sind kaum fiihrbar; nur ein gewisses dann und
wann sich bemerkbar machendes Uebermall in der Ausdrucksweise, in
den schmiickenden Adjektiven usw. stért noch leise. Hier wire eine
zuriickhaltende Einfachheit, ein Dampfen der Sprache noch besser ge-
wesen. Aber um so erstaunlicher ist die Beherrschung des Stoffes und
der leichte, sichere Aufbau des Lebens dieses eigensinnigsten Idealisten
und Realisten. In der Tat, wir erle b e n dieses merkwiirdige Leben,
dieses merkwiirdige Wesen, das selbst ich hier nicht bewerten will, von
Anfang an bis zu seinem heroisch-jimmerlich-romantischen Ende. Und
zwar ist es eine bewunderungswiirdige Kunst des Verfassers, mit der er
die biographischen Dokumente, Briefe, Tagebiicher, die Werke des
Dichters selbst, benutzt hat und in die Darstellung einflicht — an sich
verleiht das seinem Werke einen hervorragend urkundlichen Wert;
aber er hat diese Briefstellen usw. ganz selbstéindig, ganz kiinstlerisch
benutzt und aufgerollt, so daB sie mit seinen knappen inhaltvollen Er-
lduterungen nun erst das 1ébendige Leben des Dichters wieder aufbauen.
Und kein Zuviel an solchem Material iiberlastet, iiberspannt und ver-
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wischt die biographische Synthese. So ist das Werk ein kiinstlerisch-
wissenschaftliches geworden, und es reiht sich den groflen Kunstwerken
biographischer Darstellung, dem Goethe Bielschowskys, dem Shake-
speares Max J. Wollfs, dem Ibsen Woerners, dem Moliére M. J. Wollfs,
dem Platon Ritters wahrhaft wiirdig an. Dr. Hans Benzmann

OTTO HENNE AM RHYN, Adhuc stat! Die Freimaurerei
in zwdlf Fragen und Antworten. Zur Aufklirung fiir das
Volk und dessen Freunde. Siebente neubearbeitete Auflage.
Berlin: Franz Wunder 1912. V und 96 S. Preis M 1,—.

Zu Beginn der sechziger Jahre, eben in dem Augenblick, wo mit dem
Regierungsantritt des nachmaligen Kaisers Wilhelm I. und mit der Be-
griindung des Vereins deutscher Freimaurer eine neue und eine bessere
Zeit fiir den Bund anfing, der im Zeitalter der Reaktion mehr als
ein Menschenalter hindurch ungiinstige Zeiten erlebt hatte, erschien die
erste Auflage der aufklirenden Schrift Henne am Rhyns Adhuc stat!
und es zeugt fiir die innere Lebenskraft nicht nur der Schrift, sondern
auch des Verfassers, daBl er als vierundachtzigjihriger Forscher noch
in die Lage gekommen ist, eine neue, die siebente Auflage in neuer
Bearbeitung dem deutschen Volke vorzulegen. In den zweiundfiinfzig
Jahren, die seitdem verflossen sind, sind &hnliche kleine und gréBere
Aufklarungsschriften in groBer Zahl erschienen und zwar zum Teil von
Verfassern, die fiir diese Aufgabe ganz vortrefflich vorbereitet waren
(Belian, Bischoff, Hiberlin, von Kupffer, See-
dorf u. a.), aber in der Zeit der neueren Literatur hat die alte Streit-
schrift sich ihren Ehrenplatz behauptet, und wir zweifeln nicht, dal
sie ihn noch ein weiteres Menschenalter hindurch behaupten wird. Man
fiihlt es dem Ton des Biichleins an, daBl den greisen Verfasser noch
dieselbe Liebe und Begeisterung fiir seine Sache erfiillt, wie dem Jiing-
ling, als er zuerst den Mut fand, als Anwalt fiir eine schwer bedrohte
Organisation aufzutreten; und man erkennt am Inhalt der Schrift,
daB der Verfasser stindig bemiiht gewesen ist, die bessernde Hand an-
zulegen und dem Fortschritt der Wissenschaft zu folgen. Zum Schlufl
sei darauf hingewiesen, daf die kleine Schrift ins Franzdésische,
Italienische, Schwedische und Holldndische iiber-
setzt worden ist, also eine internationale Bedeutung gewonnen hat.

WALTER KOHLER. Conrad Ferdinand Meyer als reli-
gidoser Dichter. Jena: Verlag von Eugen Diederichs 1911.
M 4,—, geb. M 5,—.

Der Verfasser sagt an einer Stelle seines Buches, es sei bisher noch nicht

gelungen, den geheimnisvollen Schleier von Conrad Ferd. Meyer zu
liften; vielleicht, weil die rechte Angriffsfliche noch nicht gefunden
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gei. Er versuche es von der ethischen und religiésen Seite aus. Liebe-
voll hat er sich in des Dichters Personlichkeit und Werke versenkt und
bei aller Bewunderung auch gelegentlich mit scharf durchdachter Kritik
nicht zuriickgehalten. So leistet er einen wertvollen Beitrag zum Ver-
stindnis und erleichtert ein personliches Niherkommen. — Er gibt
zunichst einen kurzen AbriB der Entwickelung des Dichters ur.lter be-
sonderer Beriicksichtigung des Einflusses, den der strenge sich zer-
quilende Pietismus der am Leben krankenden Mutter, den femer das
tatkriftige gesunde Christentum seiner miitterlichen Freundin Escher,
den Lavater und Naville, Michelo Angelo und der Apostel Paulus auf
ihn ausgeiibt haben. Dann baut uns Kohler an der Hand der .Prosa-
schriften und zahlreicher Dichtungen die religiése Personlichkeit
C. F. Meyers auf. Er kommt zu folgenden Ergebnissen: Meyer war
mit BewuBtsein ein protestantischer Dichter. Selten hat ein Mensch
so die gewaltige Personlichkeit Luthers erfaBt, hat ein Dichter so
vollendet dem Ringen ,,zwischen dem, was wird und dem, was war®,
in des Reformators Brust Ausdruck gegeben (Hutten, Pescara). Und
doch fehlte ihm das Feste, Durchgreifende, das Vertrauen, der unbe-
grenzte Glaube einer starken Seele, wie ihn die Reformation verlangt
(Pescara). Denn iiber ihm hing diister und drohend der Glaube an das
‘Schicksal (Gust. Adolfs Page, Gedichte), dem die Bahn hereitet war
durch den unausgesetzten hoffnungslosen Kampf mit seiner erblich be-
lasteten neurasthenischen Konstitution, die ihn mehrfach in die Irren-
anstalt filhrte. Mehr als einmal hat er das groBe Problem des Calvinis-
mus, den Konflikt zwischen Pridestination und Gerechtigkeit als
Konflikt zwischen Logik und Ethik dichterisch behandelt, ohne eine
Losung zu finden (Amulett, Engelberg, Hutten). Auch wiirde man
niemals Gottes Wesen ergriinden, wohl aber liee er sich empfinden
durch Tat und wolle sich zur Tat mit uns verbiinden (Gedichte). Er
glaubt fest an bessere Zeiten hier auf Erden, an ein ,,Reich des Friedens*
dereinst (der Heilige, Gedichte); das aber miisse dauernd erarbeitet
und erworben werden. Diese Arbeit am Aufstieg der Menschheit sei
»,hochste Pflicht (Hutten). Es konne aber nur eine hdchste Pflicht,
keinen Widerstreit der Pflichten geben, sofern eine sittliche Weltordnung
besteht (Pescara). An diese aber glaubt er unbedingt. Wohl sieht er
die Hérte und scheinbare Ungerechtigkeit der Weltgeschichte, den
Gegensatz zwischen Christentum und Kultur (der Heilige, Hochzeit des
Monchs), wirft er einmal sogar die Frage auf, ob Gottes Allmacht erst
vollkommen sein werde, wenn der Entwickelungsgang der Menschheit
beendet sein wird (Leiden eines Knaben). Aber er ist nicht nur Dichter,
sondern auch Geschichtsphilosoph, der hinter dem Leben, der Er-
scheinungswelt, das Dauernde, die Ideen sucht; der nichts isoliert be-
trachtet, sondern die groBen Zusammenhinge sucht und das Ritsel-
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hafte, Unergriindete als wichtigen Faktor bemift. Er kommt zu der
Erkenntnis, daB die gottliche Gerechtigkeit urewiges Naturgesetz sei
(Jenatsch, Hochzeit des Ménchs), dall Gott auch iiber die Geschichte
der Herr sei und an der Gerechtigkeit seine Lust habe (der Heilige), und
daB auch wir die Lust der Gerechtigkeit an uns erfahren kénnen, wenn
wir den Forderungen unseres Gewissens Geniige tun (die Richterin,
Gedichte). Etwas Unharmonisches bleibt freilich in seiner Welt-
anschauung, ein letzter Ausgleich fehlt, und da tritt bei ihm als Losung
dieser Spannung die Mystik ein (Gedichte), die er ,,das Allerheiligste
seiner Religion* nennt. Aber nie hat er ihr EinfluB auf seine lebendige,
tatkriftige Ethik eingerdumt. Ethos und Religion, das sind ihm die
Grundpfeiler der Geschichte und der menschlichen Gesellschaft und
sind, nach Kohlers Ansicht, auch die Quelle, aus der stammt, was des
Dichters eigenstes Wesen und Gedicht bedeutet: ,,Das groBe stille

Leuchten®. Kithe Feuerstack

Von derInsel deiner Seele. Ernste Gedichte von PAUL
RICHTER. Stettin: Verlag von Teetzmann & Randel 1912.

Paul Richter ist den Lesern unserer Zeitschrift kein Fremder. Ich
erinnere mich sehr wohl seiner lyrischen Serie ,Mason,der Weise®,
die der Dichter mit Recht eine ,allegorische Dichtung‘ nennt; sie
wurde seiner Zeit in der Comenius-Zeitschrift veroffentlicht und ist
auch als ein besonderes Biichlein erschienen. Die tiefsinnigen, wort-
und gedankenschonen Verse, die zugleich rein und edel in der Stim-
mung, und anschaulich — nach Art echter Poesie — in der Szenerie,
in der Darstellung ernster menschlicher Charaktere wirken, haben
auf mich einen nicht vergeBlichen Eindruck gemacht. Der Ton des
Legendir-Allegorischen war gut getroffen. Unterdes habe ich auch
einfache, innige Lieder, Kinderlieder, Marchen in Versen, auch Balladen
des Dichters hier und da gefunden, — ein Zeichen, da8 seine Begabung
sich zu entwickeln beginnt. Moge sie den anfinglichen ernsten Cha-
rakter der edlen sinnvollen Legende nach wie vor pflegen, ich glaube,
daB diese Art dem Wesen des Dichters doch am meisten entspricht.
So enthilt auch das neue vorliegende Biichlein ernste Gedankenlyrik,
die diesmal aber nicht in das Gewand der abgeklirten Allegorie ge-
kleidet ist, sondern mehr hymnisch hier, mehr reflexiv und didaktisch
dort gehalten ist. Den Gefahren dieser Lyrik — ein Gewinnen des
Poetischen in abstrakte Worte und Begriffe — ist der Dichter nicht
durchweg entgangen; aber sein Uberschwang, sein Gefiihl entreiBt ihn
auch ebenso oft dem prosaischen Versanden des Gedankens. Und so
klingen diese teils optimistischen, teils melancholischen Poesien eines
schwerbliitigen Norddeutschen vernehmlich und eindringlich in unser
Herz. Wohl sind es auch hier die alten Klinge von Leben und Ver-
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gehen, von Leid und Frieden, Liebe und Freundschaft, Jugend und
Alter, Freiheit und Glaube, Wahrheit und Weisheit, Gott und Men-
schen — die alten Thesen und Antithesen, die seit Jahrtausenden
Menschenherzen bewegt haben — aber diese Stimmungen, diese Be-
ziehungen entspringen hier einem persénlichen Erleben und
werden individuell gestaltet, und so mag der Boden vorbereitet ge-
nug sein, daB er auch einmal GroBeres und Originales zu tragen ver-
mag, — im Sinne ,,Mason, des Weisen‘. Hans Benzmann

IMMANUEL KANTS LEBEN dargestellt von KARL VOR-
LANDER. 1.—3. Taus. Leipzig: Meiner 1911. XI, 223 S.
8° M.3,—, geb. M. 3,60, Geschenkbd. M. 4,20. (Philosophische
Bibliothek, Bd. 126.)

Verfasser vertritt die Ansicht, daB die bekannten Kantbiographien

von K. Fischer, Paulsen und Kronenberg eigentlich mehr Einleitungen

in das Kantsche System, als wirkliche Biographien seien und daf} es
daher an einer eingehenden Lebensbeschreibung des groBen Philosophen,
die aus neuerem Material aufgebaut sei, noch fehle. Diese Liicken will

Vorlinder mit seiner Darstellung ausfiillen. DaB Vorlinder der berufene

Mann dazu ist, dariiber kann kein Zweifel sein. Er beruft sich, um die

Notwendigkeit eines solchen Unternehmens zu beweisen, auf die Reich-

haltigkeit der inn e r e n Bewegung in diesem Leben, das anscheinend

so einfach und still verlief. Die neu vorliegende Erzihlung ist schlicht
und doch hochst interessant. Man durchlebt mit Kant ein herrliches

Leben von der geistigen Werkstatt und den kleinen Tagesverrichtungen

bis zum geselligen Verkehr hin; das Verhdltnis Kants zu den amtlichen

und den geistigen GréBen der Zeit wird nach reichem urkundlichen

Material, namentlich Briefen, zu bester Anschauung gebracht. Das

Buch ist inhaltreicher, als es im ersten Augenblicke scheint. Viele

von den Mitgliedern und Freunden der C. G., welche selber Kant-

forscher oder doch warme Verehrer des groBen Konigsberger Philo-
sophen sind, werden das Buch mit Nutzen und Freude nach der Lektiire
aus der Hand legen. Geistesgeschichtlich wird es garnicht zu entbehren
sein: man lese z.- B. die Seiten 68—75 iiber die geistigen Einfliisse
der sechziger Jahre auf Kant und man wird das Urteil des Rezensenten
gerechtfertigt finden. Wolfstieg

KANTS KRITISCHER WERDEGANG als Einfiihrung in die
Kritik der reinem Vernunft. Von Schulrat Dr. ALEX
WERNICKE. Braunschweig: Joh. Heinr. Meyer 1911. VIII,
144 S. M. 3,20.

Wernicke hatte vor einem Jahre ein Werk: ,,Die Begriindung des
deutschen Idealismus durch Immanuel Kant* herausgegeben und macht
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in dem vorliegendenBuche nun den Versuch, die Entstehung der fiir
den Idealismus Kants wichtigsten Schrift, der Kritik der reinen Ver-
nunft, begreiflich zu machen und ihr Verstindnis zu erleichtern. Wie der
Verfasser selbst sagt, ist der Grundgedanke der Darlegungen, ,,daB
die Kritik der reinen Vernunft aus der, in dem Glaubensgrunde der
,Triume* usw. (1766) wurzelnden ,Dissertation‘ (1770) fast von selbst
herauswiichst, falls man in dieser die Gottes-Idee als Erkenntnisprinzip
beseitigt, wie es Kants Brief an Herz vom 21. Februar 1772 ankiindigt.*
Wernicke ist allerdings weit entfernt davon, Kant selber kritisieren zu
wollen, er schreibt sein Buch eben nur als Einfithrung in dessen System.
Man wird ihm zugestehen miissen, daB ihm die Losung seiner Aufgabe
ausgezeichnet gelungen ist, da seine Beweisfithrung kurz und klar ist und
den Geist des Lesers sicher und ruhig fijhrt. Der Verfasser kann sich
dabei mit Recht selbst rithmen, daB er der erste sei, der die Voraussetzun-
gen fiir den Aufbau der Kritik kurz und iibersichtlich zusammengestellt
habe. Das ist auch wohl hauptséchlich das Neue an dem Buche.
Wolfstieg

EINE NEUE UND RELIGIOSE WELTAUFFASSUNG im
Lichte des Konzentrationsgesetzes von GUSTAV ALFRED
WOLF. Leipzig: Eckardt o. J. VII, 95 S. 8° M. 1,50.

Referent gesteht, daB er mit dem Buche nicht viel anzufangen weiB3;

aber vielleicht gelingt das anderen besser. Verfasser geht jedenfalls

davon aus, daBB die Konzentration der charakteristische Zustand der

Lebewesen ist, und begriindet von diesem Gesichtspunkte aus eine neue

Lebensanschauung oder vielmehr direkt eine neue Weltanschauung.

Seine ,,Riick- und Umschau‘ beginnt er mit einem Kapitel: ,,Das neue

Weltbild*“. ,,Das Weltall ist eine einzige unermefBliche Konzentration.

Ein einziger konzentrierender Kraftpunkt hilt es in allen Teilen, die

wiederum Konzentrationen sind, einheitlich zusammen. Die konzen-

trierende Substanz ist der Aether. Ihr steht eine konzentrationsfeind-
liche Substanz — wir wollen sie Antiither nennen — gegeniiber. Beide

Substanzen stehen im bestindigen Kampfe. Jede erstehende Kon-

zentration ist ein Sieg des Athers. Ich habe ja das Buch nicht zu

rezensieren, sondern nur dariiber zu referieren; aber das ist mir wohl
erlaubt zu sagen, daB mir die Mach-Ostwaldsche Energien-Theorie
klarer geworden ist, und dall ich Leibniz besser verstanden habe als
dieses Buch. Zu erwihnen ist noch, was die Leser der Comeniushefte
besonders angeht, dafl das Buch auch ,,Grundideen der Erziehung‘‘
enthalt. Wolfstieg
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saale des Berliner Rathauses am 4. April 1897. 358. 0,75 M
Ludw. Keller, Zur Geschichte der Bauhiitten und der Hiitten-
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