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IX. Band. — 1900, & Heft 5 u. 6.

Kants schiedsrichterliche Stellung zwischen Plato
und Epikur.
Von

Dr. Heinrich Romundt in Dresden-Blasewitz.

In dem Januar-Februarheft des Jahrgangs 1899 dieser Zeit-
schrift findet sich S. 36 —42 eine Besprechung des bereits io
2. Auflage vorliegenden Buches von Friedrich Paulsen ,Immanuel
Kant. Sein Leben und seine Lehre. Stuttgart 18984 In dieser
Besprechung wird an der durch Klarheit und Fliissigkeit der Dar-
stellung ausgezeichneten Schrift unter anderem geriihmt, dass sie
im Unterschiede von anderen Biichern iiber Kant einen wiirdigen
hohen Begriff von dessen Unternehmen gebe und sich wohl zu
dem ihr im Vorwort gesetzten Zwecke eigne, denen, die Kant
sclbst lesen und studieren wollen, zum Fiihrer zu dienen. Freilich
wird auch schon bemerkt, dass Kants Interesse fiir das Wissen
und fiir unbefangene Forschung bei Paulsen nicht in dem gleichen
Masse wie dasjenige fiir einen aufrichtigen Glauben zu seinem
Rechte komme, cin Einwand, dem auch in dem neuesten Bande
der ,Kantstudien* Beachtung geschenkt ist.

Weitere Beschiiftigung mit dem Buche Paulsens hat aber
den Verfasser jener Besprechung in demselben die Anregung zu
einer wesentlich abweichenden Auffassung und Darstellung von
Kants grossem Werke finden lassen, die im Folgenden dem Urteil
des Lesers unterbreitet wird.

In der Paulsenschen Schrift lesen wir S. 306 bei Gelegen-
heit der Erorterung von Kants Moralphilosophie den Satz: ,Es
ist der Platonismus Kants, der hier als Grundform seiner Welt-
anschauung zu Tage liegt. Uber diesen Satz hat man mit Recht
geurteilt, dass er Paulsens ganzer Darstellung zum Motto dienen
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- konne, zugleich aber sich verwundert, dass Plato, der Vater aller
europiischen Metaphysik, solle zum Ahnen Kants werden, des
grossen Zerstorers der Spekulation. Verwunderung dariiber, dass
bei Kant Verwandtschaft mit Plato gefunden werde, beweist nun
allerdings eine grosse Entfremdung von einem ohne allen Zweifel
in der Kantischen Kritik anzutreffenden und sogar keineswegs
im tiefen Grunde verborgenen Bestandteil.

Wie hat aber diese Seite Kants uns fremd werden konnen,
so dass sie von Paulsen erst wieder entdeckt werden musste? Die
Ursache ist, dass man sich bei der Erneuerung der Beschiftigung
mit Kant in den sechziger Jahren des neunzehnten Jahrhunderts
dem Konigsberger Philosophen ausschliesslich als dem Vorldufer
des Positivismus zuwandte, der die Wissenschaft auf die blosse
Erfahrung habe einschriinken wollen. Dieses bei Kant von Friedr.
Alb. Lange, dem Verfasser der Geschichte des Materialismus, und
den Neukantianern zuniichst ausschliesslich Hervorgehobene und
Anerkaonte kann aber auch als Antiplatonismus bezeichnet wer-
den. Wie hiitte da der Platonismus Kants zu seinem Rechte
kommen sollen?

Paulsen umgekehrt wiederum stellt z. B. S. 116 ,Kant in
Gegensatz zum Empirismus, im besonderen auch zu Hume“ (dem
entschiedensten Vertreter des Empirismus), wenn er auch jetst
nach den Neukantianern nicht unterlassen kann, einriumend hin-
zuzufiigen: ,Natiirlich, ohne zu verkennen, dass er auch ein Ver-
wandtschaftsverhiiltnis zu ihm hat.“

Aus diesem Blick auf die Kantstudien des neunzehnten
Jahrhunderts erhellt, dass mit der Veroffentlichung des Paulsen-
schen Buches nunmehr zwei einander entgegengesetzte Parteien
Kant als ihnen wesentlich, wenn nicht ausschliesslich zugehérig
in Anspruch genommen haben. Diese Parteien aber sind schon
dem Konigsberger Philosophen selber nicht unbekannt gewesen.
Es sind keine anderen als eben diejenigen, iiber die gerade er zu
einem Neuen, sie beide unter sich Begreifenden hinausgefiihrt zu
haben meinte.

Hat Paulsen mit seinem Platonismus Kants Recht oder
Lange mit seinem (jedoch nicht moralisch, sondern, wie Kant
selbst in der Kritik der reinen Vernunft [S. 374 bei Rosenkranz|
den Epikureismus dem Platonismus gegeniiberstellt, theoretisch zu
verstehenden) Epikureismus, so muss sich also Kant in seiner
Meinung geirrt haben. Wenigstens ist sein Werk hinter seinen
Absichten zuriickgeblieben. Und sollte es in diesem Falle nicht
von ihm selbst und von seinen Landes- und Zeitgenossen und
auch bisher von uns Nachlebenden gewaltig iiberschitzt sein?
Brachte es doch nichts wesentlich Neues, sondern hichstens ein
Ragout von anderer Schmaus.



1900. Kants schicdsrichterliche Stellung ete. 131

II.

Es kénnte indessen scin, dass in Wahrhe'it mehr in (_lem VO([;
Kant begriindeten Kriticismus steckt, als bl:‘;her Plat?nﬁkel‘d udn.
Epikurier oder, wie wir trotz Kant und von ihm abw]v)elci. suH 1 niz
‘rfallrllngsphi]os0phe11 nach ihrem grossen Vertreter ai:lb 1 ne
ieber nennen wollen, Humisten, aus 1hr.n herausgezogen ha ?nf"‘]}] :
als iiberhaupt blosse Historie herausziehen kann. Dmi%“ iihr
selbst Paulsen, wenn er S. 120 gesteht:, er sehe, dass Hant eine
Art Gleichgewicht in seinem Verhz‘i]tms.zu Pl.ato und ume_er-
strebe oder also vielmehr eine schiedsrichterliche Stellung iiber
beiden, die er unter dem Titel von Dogmatismus u.nd Skeptlcls-
mus als die beiden bisher herrschenden falschen Richtungen des
philosophischen Denkens konstruiere.

Warum aber hat Paulsen Kant nicht als Schiedsrichter
dargestellt? Doch wohl, weil er in den von Kant vorliegenden
Schriften diese leitende Idee nicht hinléinglich verwirklicht sah.
Paulsen aber wollte einen historischen Bericht geben, nicht mehr,
wenn wir von der hinzugefiigten Kritik absehen. Dass Kant
nicht bloss Plato habe wiederholen wollen, wiirde .:mch Paulsen
nicht bestreiten und ebensowenig dicjenigen, die wie z. B. Paul-
sens Recensent in den Preussischen Jahrbiichern, Arthur ]?rews,
und andere von diesem dort erwihnte Minner Kant bei dem

Rationalismus oder Platonismus festhalten wollen; er sei aber im
Platonismus stecken geblieben.

So viel nun hiitte Kant zwar vicht eingeriiumt, auch nicht
einriumen diirfen; aber er war sich bewusst, zu dem Entstehen

von Missverstindnissen in der Auffassung seines Werkes seiner-
seits nicht jeden Anlass beseitigt zu haben. Denn frith schon
finden wir bei ihm das dringende Verlangen nach Unterstiitzung
durch seine Leser ausgesprochen. Darin dussert sich ein Bewusst-

sein von der Unzulinglichkeit der Darlegung seines Gedankens.

Man kann den Ausdruck jenes Bediirfnisses schon in der

Vorrede zur ersten Auflage der Kritik der reinen Vernunft von
1781 antreffen,

noch viel mehr in der zweiten von 1787, Von
dem gleichen Bewusstsein zeugt Kants eigene Bezeichnung dieser
Kritik in einem Briefe an Moses Mendelssohn vom 18. August
1783 als einer ,rohen Bearbeitung®. Im Jahre 1791 in .der. Preis-
schrift iiber die Fortschritte der Metaphysik seit Leibniz und
Wolf hilt Kant ,die Vereinigung der Versuche und de§ Urfsells
verschiedener Kiinstler« fiir ndtig, um den Ban, den er im Sinne
hat, ,als ewig und unwandelbar zustandezubringen®,

Die Mingel in der Darlegung seines Gedankens waren es
wohl hauptsiichlich, die Kant immer‘w1§der an dem. .baldxgen. Ge-
lingen seines Unternehmens verzagen liessen. Freilich zweifelte

9*
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er gar nicht an dem endlichen Erfolg, wie auch aus neueren Ver-
offentlichungen in den ,Kantstudien® III, S. 168 ff. erhellt.

Bei dieser Bewandtnis der Sache wird uns schwerlich schon
blosse Kantphilologie zu demjenigen verhelfen, was Kant bei
seinem grossartigen Motto von 1787 iiber die Begriindung mensch-
lichen Wohlstandes durch sein kritisches Unternehmen im Sinne
hatte und was Zeitgenossen und Nachlebende in diesem Werke
ahnten, wenn sie immer wieder zu den dunklen Worten der Kan-
tischen Biicher zuriickkehrten und nicht abliessen von dem Ver-
suche, hinter das Geheimnis ihrer Ritsel zu kommen.

Wir werden vielmehr versuchen miissen, uns zu der Idee,
die unserem Reformator der Philosophie vorschwebte, zu erheben
und aus ibr das von ihm Geschaffene von neuem in einer fass-
licheren Form zu entwickeln.

Vor Willkiir wird uns dabei die Vergegenwiirtigung der Um-
stiinde bewahren, durch welche Kant die Aufgabe gestellt wurde,
in deren Auflosung eben seine Bedeutung nicht nur fiir das acht-
zehnte Jahrhundert, sondern zunehmend fiir das neunzehnte und
die folgenden Jahrhunderte besteht. Denn der von Kant ge-
griindete Kriticismus ist nicht etwa bloss eine beliebige Impro-
visation des Konigsberger Professor Kant, sondern die Auflosung
eines durch die geschichtliche Entwickelung der Menschheit ge-
stellten Problems durch eine dazu in besonderem Grade nach
Begabung und Ausbildung berufene Personlichkeit. Sonst wiirden
wir auch wenig Grund haben, uns mit diesem Werke noch heute
zu beschiftigen.

111

Die Kant sich bietende Aufgabe ist aus einer Gefihrdung
des geistigen Daseins und Lebens der Menschheit erwachsen, die
verursacht wurde durch die méichtige Entwickelung der Erfahrungs-,
zumal der Naturwissenschaften in den letzten Jahrhunderten und
noch mehr durch eine an diese sich anschliessende Erfahrungs-
philosophie, wie sie auf den brittischen Inseln besonders durch
Bako, Locke, Hume ausgebildet war. Dieselbe Gefahr hat ein
namhafter Naturforscher unserer Zeit, Emil Du Bois-Reymond, in
seinem 1877 in Koln gehaltenen Vortrage ,Kulturgeschichte und
Naturwissenschaft* (Leipzig, 1878) 8. 41 f. so bezeichnet: einseitig
betrieben verenge Naturwissenschaft den Gesichtskreis. Sie be-
schriinke den Blick auf das Niichstliegende, Handgreifliche, aus
unmittelbarer Sinneswahrnehmung mit scheinbar unbedingter Ge-
wissheit sich Ergebende. Sie lenke den Geist ab von allgemeine-
ren, minder sicheren Betrachtungen und entwéhne ihn davon, im
Reiche des quantitativ Unbestimmbaren sich zu bewegen. Wo sie
ausschliessend herrsche, verarme leicht der Geist an Ideen, die
Phantasie an Bildern, die Seele an Empfindung und das Ergebnis
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sel eine enge, trockene und harte, von Musen und Grazien ver-
lassene Sinnesart. Unser Autor schliesst, nachdem er noch von
der zunehmenden Unruhe der Geister und ihrem nur noch aus
der Hand in den Mund leben, dem Vorherrschen blosser Tages-
beriihmtheit, dem Versiegen tieferer geistiger Produktion gesprochen
hat, mit den Worten: ,,Der Idealismus erliegt im Kampfe mit dem

ealismus, und es kommt das Reich der materiellen Interessen.«

Eine Verteidigung nun etwa z. B. einer bestehenden iiber-
lieferten Kirche und ihres Glaubens, wenn wir diese als berufene
Vertreter, Hiiter und Pfleger eines Idealismus in weitesten Kreisen
der Menschheit ansehen, um jeden Preis gegen Angriffe eines
Realismus und Materialismus als blosse Apologetik ist freilich gar
nichts Besonderes, vielmehr etwas vieler Orten wepn nicht All-
tigliches, so doch Allsonntiigliches. Eigentiimlicher und schwieriger
wird die Aufgabe erst, wenn nicht auf eine Abwehr des angreifen-
den Teils unter allen Umstinden ausgegangen wird, sondern nur
auf eine solche, die mit der Wahrheit besteht. Das Gelingen des
80 gefassten Unternehmens allein wire auch mehr als ein bloss
augenblickliches Abschlagen von Angriffen, wire cin Geschenk
auch fiir andere Zeiten und darum auch noch und erst recht fiir
die unsrige, wo jene Gefihrdung noch ebensowohl vorhanden ist
und sich sogar auf viel weitere und noch viel weniger wider-
standsfiihige Kreise der Menschheit erstreckt. Spricht doch Du
Bois-Reymond nicht etwa von einer am Ende des achtzehnten
Jahrhunderts herrschenden, sondern von einer gegenwirtig drohen-
den und sogar fiir uns allererst brennend gewordenen Gefahr. Sie
werde, meint er S. 41, sehr allgemein als %rankheit unserer Zeit
l?.eﬁichrieben, und 8. 43, man habe sich gewohnt, die gefiirchtete

berwucherung und Durchwachsung der_europiischen Kultur mit
Realistik und das reissend wachsende Ubergewicht der Technik
als Amerikanisierung zu bezeichnen. Wegen der am Ende des
heunzehnten Jahrhunderts noch viel grosseren Ausdehnung der

efahr besteht heute das Bediirfnis nicht bloss einer griindlichen,
sondern auch einer volkstiimlich leicht verstiindlichen Behandlung
der Streitfrage, wie in diesem Grade noch nicht im Jahre 1781,
als Kant sein kritisches Unternehmen begann. '

Der zur Behandlung der erwihnten Aufgabe berufene Mann
Mmusste erstens ein Naturforscher aus Neigung sein und deshalb
Sinn und Verstiindnis auch fiir die an die Naturforschung sich
anschliessenden Folgerungen von Erfahrungsphilosophen besitzen.
Der Physiker musste aber ebensowohl in das von Physik véllig
Abweichende, ja ihr Entgegengesetzte, sagen wir kurz: in die
Metaphysik, verliebt sein, und er musste endlich noch die Aus-
ristung eines ruhigen, kalten und klaren Denkers mitbringen, dem
mehr noch als auf die Sache der streitenden Parteien auf die
Wahrheit ankam. Wire noch die Gabe der Popularitiit hinzuge-
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kommen, so hitte dieser Maon pichts mehr zu wiinschen iibrig
gelassen. Wenn auf etwas, so konnte auf diese letstere fiir den
Anfang am leichtesten verzichtet werden; freilich doch, wie die
Geschichte gelehrt hat, nicht ohne grosse Gefahr.

War nun Kant der berufene Mann? Dass die Gabe der
Popularitit ihm im Ganzen versagt war, braucht von uns hier
kaum noch ausgesprochen zu werden. In der schon genannten
Vorrede von 1787 giebt Kant bei Erwihnung von Minnern, die
mit der Griindlichkeit der Einsicht noch das Talent einer licht-
vollen Darstellung gliicklich verbinden, offen zu, dass er sich
dieses Talentes eben nicht bewusst sei. Dafiir aber waren bei
ihm die iibrigen Erfordernisse in um so hherem Grade vorhanden.
»Er ist einheimisch im Gebiet der mathematisch-naturwissenschaft-
lichen Studien®, sagt auch Paulsen S. 65 von Kant und bemerkt
S. 76, dass die Schriften von Kants erster vorzugsweise der Aussen-
welt zugewendeten Epoche durchweg den Naturwissenschaften, der
Kosmologie und physischen Geographie sowie der Ausbildung der
mathematisch-physikalischen Grundbegriffe gewidmet seien. Auch
die oft citierte Stelle aus dem Nachlass, in der Kant seine be-
sondere Hinneigung zur Forschung ausspricht, fiihrt Paulsen S. 38
an, freilich nicht zu dem Zwecke, damit etwas fiir Kants Forscher-
natur zu beweisen. Die Aufzeichnung lautet: ,Ich bin selbst aus
Neigung ein Forscher. Ich fiihle den ganzen Durst nach Erkennt-
nis und die begierige Unruhe, darin weiterzukommen® u. s. w.

Kants Seele aber wurde durch den warmen Eifer fiir Mathe-
matik und Naturwissenschaft lange nicht ausgefiillt. Der von uns
gebrauchte Ausdruck der Verliebtheit in die Metaphysik ist bereits
mit Beziehung auf ein Selbstbekenntnis Kants in den ,Triumen
eines Geistersehers, erliutert durch Triume der Metaphysik* ge-
wihlt. Er sagt im zweiten Hauptstiick dieser Schrift aus dem
Jahre 1766, er habe das Schicksal, in die Metaphysik verliebt zu
sein, ob er sich gleich von ihr nur selten einiger Gunstbezeugungen
rithmen konne.

Im Jahre 1770 bot sich fiir Kant, nachdem er 15 Jahre als
Privatdocent an der Kénigsberger Universitiit gelehrt hatte, die
Gelegenheit, die erledigte Professur fiir Mathematik oder an Stelle
eines Professor Buck, der jene erstrebte, dessen Professur fiir
Logik und Metaphysik zu erhalten. Kant wihlte die letatere.
(Leben Kants von Schubert S. 56.)

Aus dieser Darlegung geht schon hervor, dass Kant seiner
natiirlichen Ausriistung nach auf eine schiedsrichterliche Stellung
zwischen Physik und Metaphysik ausgehen musste und dass wir
wohl berechtigt sind, eine etwa dennoch sich findende Partei-
lichkeit fiir die eine oder die andere als eine nicht beabsichtigte
Menschlichkeit zu iibersehen oder zu verbessern.
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IV.

Es ist ein Widerstreit zweier Miichte, deren eine zwar etwas
matt und schwach geworden ist, von dem Du Bois-Reymond als
einem Ubel unserer Zeit handelt und den Kant schon hundert
Jahre frither in sich selbst erlebte. Dieser Streit wurde bisher
von uns bezeichnet als hervorgegangen aus dem immer kriftigeren
Aufbliihen der Naturwissenschaft und dem Fortbestehen eines von
Alters her iiberlieferten und fortgepflanzten geistigen Daseins und

bens, dem von den Vertretern jener der Garaus gemacht werden
soll. Der Konflikt kann aber auch mit den Worten Faust’s auf
seinem Spaziergange mit Wagner beschrieben werden:
Zwei Seelen wohnen ach! in meiner Brust,
Die eine will sich von der andern trennen;
Die eine hiilt in derber Liebeslust
Sich an die Welt mit klammernden Organen,
Die andere hebt gewaltsam sich vom Dust
Zu den Gefilden hoher Ahnen.
Di_GSe I)arstellung diirfte den Vorzug noch grosserer Verstindlich-
eit fir jedermann besitzen. Denn von dem Kampfe zwischen
einer sich heftig an die Welt anklammernden Liebe und der
ehnsucht nach einem Hoheren tiber alle Welt hinaus weiss bis
etwa auf Wagnernaturen ein jeder Mensch aus seiner eigenen
Innersten Erfahrung mitzusprechen,
. Das besondere Verdienst Kants aber ist, einen ganz ihn-
lichen Konflikt bereits im Gebiete blosser kalter Erkenntnis ent-
eckt zu haben. Und fiir diese Entdeckung bekennt sich Kant
dem schottischen Erfahrungsphilosophen David Hume zu Dank
verpflichtet.

Dieser hatte schon 1739 in seinem Grundsatz, dass alle unsere
B?g!'iffe Kopieen von Eindriicken oder lebhafteren Vorstellungen
Seien, wie z. B. ein goldener Berg von einem wahrgenommenen

ebirge und gleichfalls wahrgenommenen Stiicken Goldes und
demnach auf diese beiden Dinge mit einander zuriickzubringen, ein
vortreffliches Mittel wenigstens zu scharfer Unterscheidung, von
andersartigen Bestandteilen unseres Bewusstseins ausfindig gemacht.

Bei etwa verdiichtig erscheinenden und umstrittenen Begriffen
fragt er nur: von welchem Eindruck (impression) stammt der ver-
meinte Begriff her? Der Leser erkennt, dass dies ziemlich darauf
hinauskommt, fiir alle Behauptungen véllig anschauliche Beispiele
zu verlangen. So kam Hume dazu, den Begriff der Ursache
und Wirkung oder der notwendigen Verkniipfung zwischen zwei

orgéingen wie dem Davonrollen einer Billardkugel und der vor-
angehenden Beriihrung derselben durch eine andere als unwahr-
nebmbar und deshalb auf einen einzelnen Fall von Wahrnehmung
eineswegs zu begriinden nicht nur zu unterscheiden, sondern aus
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dem Bereiche giiltigen Besitzes des menschlichen Geistes geradezu
auszuscheiden.  Jener Begriff einer notwendigen Verkniipfung
konne sich, meint er, einzig durch wiederholte Wahroehmung iihn-
licher Zusammenhinge und also durch blosse Gewdhnung gebildet
haben und werde mithin dem einzelnen Fall von Folge immer

filschlich hinzugefiigt.

Kant bekennt von sich, dass er durch diese Untersuchungen
Humes aus einem Schlummer blinden Vertraunens geweckt sei und
dass er den Wink Humes zum Unterscheiden in viel weitercn
Unmfange, als jener sich habe einfallen lassen, benutzte, ohne jedoch
sich sofort auch den humeschen Ausscheidungen anzuschliessen.

Das Ergebnis der Anregung Humes aber war fir Kant, dass
das von uns Erfahrene und Erkannte nicht etwa einartig, sondern
zweiartig ist, nicht alles nur herstammend aus der Welt, an die
wir uns mit klammernden Organen halten, oder a posteriori, son-
dern auch uns urspriinglich schon angehdrig, a priori, wenn auch
erst und allein auf Anlass iusserer Anregung ins Bewusstsein
zu rufen.

Dieser mit Hiilfe der humeschen Methode aufzuspiirende
Bestandteil, den Hume selbst also nur zu einem kleinen Teil ins
Auge gefasst und dann sofort ausgeschieden, mithin feindselig
behandelt hatte, gehort nun dem von Plato vorzugsweise Beach-
teten und von diesem gerade im Gegensatz zu Hume einzig Be-
giinstigten, dem Ideellen, der Art nach an.

Kant aber unterscheidet sich von beiden grossen Denkern
ganz wesentlich dadurch, dass er nicht Partei nimmt, weder fiir die
humeschen Eindriicke noch fiir die platonischen Begriffe, sondern
eine schiedsrichterliche Entscheidung in diesem Konflikt fiir er-
forderlich halt. Wire er darauf nicht ausgegangen, so wiissten
wir nichts Neues von Erheblichkeit an ihm zu riihmen. Nun
aber bezeichnet er sogleich in der Vorrede zur ersten Auflage der
Vernunftkritik von 1781 diese als einen Gerichtshof, der einzu-
setzen sei. Dieser Gerichtshof hat das Verhiltnis der erwihnten
Momente der Erkenntnis zu ecinander zu ordnen nach dem Zweck,
der vermittelst ihrer erreicht werden soll, und er wird dieses Ver-
hiltnis deshalb fiir den Zweck des Wissens vielleicht anders regeln
als fiir den des Thuns und Lassens der Menschen.

In unserer Darstellung aber werden wir besonders auf die
erst neuerdings geltend gemachte platonisierende Auffassung Kants
bei Paulsen Bezug nehmen.

A.

Das von Kant eingesetzte Schiedsgericht beschiftigt sich
zuniichst mit dem Wissen. So 1781 in der Kritik der reinen
Vernunft, in der zwar auch bereits Grund zu der Beantwortung
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der weitergehenden Fragen: was soll ich thun? was darf ich hoffen?
gelegt wird. _ .

Welches nun ist das erste Ergebnis? Wir kdnnen quaestio
facti und quaestio juris in Bezug auf das platonische oder begriff-
liche Element der Erkenntnis unterscheiden, von dem Kant als
einem allererst von ihm mit Hiilfe der humeschen Methode, aber
gegen Humes Annahme festgestellten ausgeht, um von dessen
rechtem Gebrauche zu handeln. Dass aber Kant in der quaestio
facti oder der Frage nach Natur und Art des begrifflichen Ele-
ments sich gegen Hume und insofern fiir Plato entscheidet, wissen
wir schon. Denn er kann ja die Begriffe nicht mit Hume fiir
blosse Produkte der Gewohnheit ansehen, die demnach der erst-
maligen reinen Erfahrung abzuerkennen wiren.

Ganz anders aber steht es notwendiger Weise mit der Be-
antwortung der quacstio juris oder der Frage, wie diec Begriffe
fiir dic menschliche Erkenntnis zu bewerten sind, ob man etwa
mit ihnen allein schon oder auf sie gestiitzt sich iiber alle mog-
lichen Welten hinaus in hohere Sphiren hinaufschwingen kann.
Hicr tritt Kant ebenso entschieden auf die Seite Humes. Und in
der That: wiire selbst die ganze Natur in aller ihrer Fiille durch
blosse reine Begriffe von uns vorwegzunehmen, so wiirden wir
doch blosses reines Denken und andererseits Finden oder Erkennen
von einander strenge unterscheiden miissen. In den Wissenschaf-
ten von Dingen kommt es aber auf Feststellung des zu Findenden,
immer wieder zu Findenden an. Das Denken ist hier allein Mittel
zu diesem Zweck!

So werden wir uns nicht wundern, wenn Kant 1783 in der
Erliuterungsschrift ,Prolegomena zu einer jeden kiinftigen Meta-
physik, die als Wissenschaft wird auftreten konnen® S. 154 das
Resultat seiner Vernunftkritik so formuliert: ,Der Grundsatz, der
meinen Idealismus durchgiingig regiert und bestimmt, ist: alle Er-
kenntnis von Dingen aus blossem reinem Verstande oder reiner
Vernunft ist nichts als lauter Schein, und nur in der Erfah-
rung ist Wahrheit®

Dies ist gewiss nicht eine Wiederherstellung des Platonis-
mus und seiner Schiitzung gerade des reinen Denkens als des
Quells der Wahrheit, der hdchsten Wahrheit zu nennen; es ist
vielmehr das gerade Gegenteil davon; das wird auch Paulsen nicht
bestreiten.

Das bisherige Ergebnis der Kritik von 1781 kann auch als
eine voliige Befreiung jeder Art von Sachforschung bezeichnet
werden oder als ein Bahnmachen fiir vollig unbeschrinkte For-
schung. Ein Werk dieser Art ist nun doch gewiss ein Aufbauen
und nicht ein Niederreissen zu nennen. Warum aber wird es bei
Paulsen {iberhaupt nicht genannt, auch nicht da, wo er S.120
das 1781 Aufgebaute aufzihlt? Etwa, weil eine solche Befreiung
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der Erkenntnis heute noch viel mehr als am Ende des acht-
zehnten Jahrhunderts iberfliissig ist? Dann bliebe es doch noch
wichtig genug fiir Philosophie, offen auszusprechen, dass sie in
ihrem Gebdude fiir vollig unbefangene Forschung Raum hat.

Und dieser systematologische Grund ist nicht der einzige,
der fiir die ausdriickliche Erwihnung und Betonung spricht. Die
Aufoahme vorurteilsfreier griindlicher Erkenntnis in das Funda-
ment des zu errichtenden Gebidudes wird voraussichtlich ihren
Einfluss auf die ganze Weiterfilhrung dieses Baues geltend machen.
Wird aber, wer diese Einwirkungen iibersieht oder vernachlissigt,
das sich dariiber Erhebende vollig zu wiirdigen vermogen? Wir
werden noch sehen, wie sehr zum Nachteil des Verstindnisses die
geringe Beachtung des angegebenen ersten Resultats der Kritik
sich in Paulsens weiterer Auffassung und Darstellung von Kants
Werk bemerklich macht.

Einen anderen Aufbau durch die Kritik von 1781 dagegen
nennt Paulsen, nidmlich ,das Reich des praktischen Vernunft-
glaubens®, wofiir wir auch sagen diirfen: die Begriindung der
theoretischen Voraussetzungen eines praktischen Vernunftglaubens,
d. h., dass fiir die Annahme von Freiheit und Unsterblichkeit wie
auch des Daseins eines hdchsten Wesens wenigstens Raum ge-
schaffen wird, mag davon nun Gebrauch gemacht werden miissen
oder nicht.

Die Annahme solcher Gegenstinde scheint ja nun allerdings
ein von dem ersten positiven Ergebnis der Vernunftkritik sehr
verschiedenes Resultat zu sein, ja zunichst dem, der sich nicht
griindlich besinnt, einer volligen Entfesselung von Sachforschung
geradezu zu widersprechen. Gewiss aber ist auch dieses zweite
Aufbauen bloss das noch unendlich viel stirkere Unterstreichen
eines schon humeschen Satzes durch Kant. Denn Hume muss
nach seinen Voraussetzungen anmehmen, dass wir in aller Wissen-
schaft auf blosse Eindriicke unbekannter Dinge auf die mensch-
lichen Sinne eingeschrinkt sind und bleiben. Diese humesche
Annahme aber wird durch eine Theorie von dem platonischen
Element unserer Erkenntnis, wie sie Kant 1781 fiir das Wissen
aufstellt und nach der dieses Element gemiss dem bakonischen
yhatura non nisi parendo subjicitur“ (die Natur wird nur durch
Gehorsam unterworfen) véllig einem anderen zu unterwerfen ist,
in Wahrheit nicht ermiissigt, sondern nur noch verschirft. Die
Kluft zwischen blossem Denken und eigentlichem Sein ist unend-
lich erweitert.

Zwar mag gerade das platonische Moment der Erkenntnis
auch Mittel fiir eine solche Ausnutzung des gewonnenen Raumes
der Dinge an sich selbst enthalten, von der Hume noch nichts
gewusst hat. Einem kritiklosen Gebrauche aber dieser Mittel,
wie ihn aller bisherige sogenannte Rationalismus zeigt, muss Kant
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noch viel mehr entgegen sein als Hume, da fir ihr} das blosse
Denken von den Dingen an sich selbst noch viel weiter entfernt
ist als fiir Hume, der eine ecigentliche selbstindige Aktivitit des
Geistes ja nicht kennt.

Wenn aber dieses tiefe Misstrauen gegen unkritisches Ver-
niinfteln auch in der Sphiire des Glaubens und jene Entfesselung
des Hungers und Durstes nach Erfahrung, nach lebendiger, ticfer,
inniger Erfahrung nicht Platonismus sind, sondern vielmehr Humis-
mus, wo steckt jener Platonismus denn 1781 ausser etwa in den
Resten der npatiirlichen Vorliebe des Entdeckers fiir seine Ent-
deckungen? Kants Entdeckung ist aber das platonische Apriori
in einem Umfange, wie ihn weder Hume noch auch Plato, dem
dazu das Prinzip der strengen reinen Abscheidung noch mangelte,
geahnt hatten.

Fiir einen solchen Rest diirfte unter anderem alles dasjenige
theoretisch ﬁberschwiingliche zu halten sein, was Paulsen S, 237 ff.
anfiithrt und von dem er selbst S. 243 bemerkt, dass es eine blosse
Privatansicht Kants bedeute, der dieser sich nur nicht mehr zu
entiussern vermochte, da die kritische Erkcnntnistheorie, als sie
nach 1772 jhre letzte Form erhielt, nicht mehr stark genug ge-
wesen sei, um vollstindig durchzudringen.

Wie man aber auch iiber diese und andere Reste urteilen
mag, das von Kant selber behauptete und von uns schon mit
seinen eigenen Worten aus den Prolegomena angefiihrte Haupt-
ergebnis von 1781 wird dadurch nicht umgestossen. Die Kritik
der reinen Vernunft begriindet nicht sowohl Platonismus als viel-
mehr das gerade Gegenteil von diesem.

B.

Im Jahre 1785 in der Grundlegung zur Metaphysik der
Sitten und 1788 in der Kritik der praktischen Vernunft folgt die
Ausdehnung der Thitigkeit des von Kant 1781 eingesctaten Ge-
richtshofes iiber den Konflikt der schon bekannten Momente der
Erkenntnis in Bezug auf das Thun und Lassen des Menschen.

Dass auch hier ein Konflikt besteht, erhellt schon aus unse-
rem friiheren Citat aus Goethes Faust, das nicht sowohl von einem
Widerstreit im Gebiete blosser Erkenntnis spricht als vielmehr von
wider einander sich wendenden praktischen Trieben, einer Liebe
zur Welt und einer Sucht, sich dahinein zu versenken, einerseits,
andererseits aber einem sich gewaltsam davon losreissenden Hoch-
streben.

1788 aber erhilt nun nicht wie 1781 Hume, sondern viel-
mehr Plato das entscheidende Wort, nicht die Erfahrungsphiloso-
phie, sondern der Idealphilosoph. Denn pflanzt dieser hohe Ziele
fir das Handeln und den Willen auf und beweist seine Energie
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diese Vorsiitze durch dic That, was hilft da alles Verniinfteln des
bedichtigen Erfahrungsphilosophen wider die Moglichkeit? Der
gute Mann kommt zu spit. Besser noch thite er, sich Schillers
Meinung in den etwas bitteren Versen der ,,Weltweisen“ zur Richt-
schnur zu nehmen:
Doch hat Genie und Herz vollbracht,

Was Lock’ und Descartes nie gedacht,

Sogleich wird auch von diesen

Die Moglichkeit bewiesen.

Diese Grenzenlosigkeit in der Anforderung des Ideenver-
mogens an den Menschen, an sein Wollen und Thun, ist das-
jenige, was Kant mit dem Namen eines kategorischen Imperativs
bezeichnet hat. Ihm freien Raum zu schaffen gegen die Sophisti-
kationen empiristischer und anderer Theoricn ist eine Hauptauf-
gabe kritischer Moralphilosophie, und die Auflésung derselben darf
nun in der That als Platonismus bezeichnet werden.

Woher aber stammt das Material, aus dem dieses formende
Vermogen seine Begriffe fiir das Thun und Lassen bildet? Solches
Material liefert und kann liefern einzig die innere Natur des Men-
schen in ihren mancherlei Trieben und Begehrungen, fiir deren
wie fiir aller Natur Erforschung die Kritik von 1781 in ihrem
Humismus das allgemeinste Gesetz gegeben hat. Diese Natur-
lehre hat uns z. B. bekannt zu machen mit dem Verhiltnis zweier
Menschen zu einander, das Freundschaft genannt wird; das for-
mende Vermogen aber stellt danach als Form des Verhaltens
solcher Frcunde gegenseitige reine Redlichkeit auf als ein exem-
plarisches oder mustergiiltiges Verhalten des Willens in solcher
Lage oder, mit anderen Worten, als ein solches Betragen, von dem
man wollen kann, dass es ein allgemeines Gesetz werde. Was fiir
ein wiinschenswertes allgemeines Leben wiirde solche Verallge-
meinerung in dieser Hinsicht ergeben, das Gegenteil aber welch
einen betriilbenden Zustand!

Die Pflicht solcher reinen Redlichkeit in der Freundschaft
aber liegt cinzig und véllig in dem uns beiwohnenden formen-
den Vermigen, wie viele Anniiherungen an ein solches Verhiiltnis
auch schon die Triebe blosser Natur darbieten mdgen und obwohl
unser Geist ohne die Erfahrung von Freundschaftsverhiltnissen
von Menschen zu einander den Begriff der Pflicht von Redlich-
keit in derartigen Verhiltnissen nicht zustande zu bringen, gleich-
sam nicht zu vollziehen vermochte. :

Wer die Philosophie so unbeschrinkt weit wie Kant 1781
fiir Erfahrung und lebendige Natur gedffnet hat, wird schwerlich
fiir willkiirliche Verkiirzung des Materials eintreten, sondern grund-
sitzlich nur fiir eine Formung, fiir diese letztere aber allerdings
wegen des uns Menschen beiwohnenden platonischen Vermogens
Mit anderen Worten: der Mensch als verniinftiges und sittliches
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Wesen ist von ebendemselben als Naturwesen nur formal unter-
schieden, nicht notwendig material.

Die zutreffende Formulierung jener Wirksamkeit des for-
menden Vermégens in moglichster Reinheit und Allgemeinheit ist
dasjenige, was sich Kant in der praktischen Philosophie zur ersten
Aufgabe machte, nicht etwa die Einfiihrung eines nagelncuen Grund-
satzes aller Sittlichkeit oder cines neuen Prinzips der Moralitit.
Dariiber hat sich Kant in einer Anmerkung zur Vorrede der Kritik
der praktischen Vernunft iiberaus treffend und klar einem Recel.l-
senten gegeniiber, der zum Tadel der Grundlegung. zur Metaphysik
der Sitten gesagt hatte, dass darin kecin neues Prinzip der Mora-
litii.t, sondern nur einc neue Formel aufgestellt worden sei, so
ausgesprochen: ,,Wer wollte aber auch einen neuen Grundsatz aller
Sittlichkeit einfiihren und diese gleichsam zuerst erfinden? Gleich
als ob vor ihm die Welt in dem, was Pflicht sei, unwissend oder
in durchgiingigem Irrtum gewesen wire!“

_ Was Kant veranlasst hat und veranlassen durfte, in dem
ideellen Vermigen das ganze, mit riicksichisloser Strenge be-
stimmende Prinzip fiir unser Verhalten zu suchen, ist bereits von
uns angegeben worden. Zur Erklirung seiner Entschiedenheit ist
aber auch nicht eine durch die Kritik der reinen Vernunft mit
begriindete und also in den Voraussetzungen der kritischen Moral-
philosophie enthaltene reine Physik der Sitten zu iiberschen, die
unseres Wissens bislang nie beachtet und auch von Paulsen, der
zwar einmal S. 294 den Ausdruck ,Physik der Sitten“ gebraucht,
nicht gewiirdigt ist.- Unter jener Physik verstehen wir eine Dar-
legung dessen, wie der Mensch handeln wiirde, wenn er sich bloss
von dem Naturprinzip seiner Neigungen oder der Gliickseligkeit,
selbst unter Anwendung aller méglichen ,,Vernunft¢, Klugheit und
Verschlagenheit, in deren Dienste, leiten liesse.

Nach dieser Physik der Sitten schon wiirde z B. ein bloss
kluger Kaufmann in ciner Gegend, wo viel Verkehr ist und deshalb
Konkurrenz, sich zur chrlichen Bedienung aller Kunden, so dass
ein Kind bei ihm so gut wie der Erwachsene kauft, d. h. zu einem
dusserlich mustergiiltigen Verhalten entschliessen miissen. Das
seiner Berechnung zu Grunde liegende Naturprinzip des eigenen
Vorteils fiihrt aber unter verschiedenen Umstiinden zu ganz ver-
schiedenem, ja gerade entgegengesetztem Verhalten, unter Umstiin-
den ganz ebensowohl zum Betruge. Es ist nach dieser schwierigen,
in der That allzu schwierigen Rechenkunst also ganz anders, als
wenn man sich in jeder Naturlage bloss von der Erwiigung des
darin allgemein wiinschenswerten Verhaltens leiten lisst, ciner
Erwiigung, die den Kaufmann z. B. zur ehrlichen Bedienung und
zur Haltung des gleichen Preises unter allen Umstiinden antreibt.

Der Leser sieht, dass die Vergegenwiirtigung jener Gliick-
seligkeitslehre, die ihm von der Physik nahe gelegt wurde, unseren
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kritischen Philosophen zur strengen Unterscheidung der Sittenlehre
von jeder Art von Gliickseligkeitslehre, grob oder fein, als dem
ersten und wichtigsten Bediirfnis einer praktischen Philosophie
fithren musste.

Aber diese Unterscheidung des Gliickseligkeitsprinzips von
dem der Sittlichkeit, fiigt Kant der Betonung ihrer Notwendigkeit,
Kritik der prakt. Vern. 8. 222 bei Rosenkranz, sofort hinzu, ist
darum nicht sofort Entgegensetzung beider. Nur von dem herr-
schenden Platze ist das Naturprinzip der Handlungen mit -allem,
was ihm anhiingt, ein fiir alle Mal verwiesen, um kiinftig nur
noch das Material fiir das formende Vermdgen herzugeben; dieses
aber nach wie vor.

Schon zwei Mal fanden wir uns veranlasst, zum besseren
Verstindnis der praktischen Philosophie der Kritik zuriickzugehen
auf eine Lehre humeschen Charakters, die, durch die Kritik der
reinen Vernunft begriindet, doch weder von Kant noch auch von
seinen Jiingern und Nachfolgern ausgefiihrt wurde, obwohl dies
ohne erhebliche Schwierigkeit geschehen kann. Xant selbst hatte
genug mit einer notwendigeren und schwereren Arbeit zu thun,

Die Beachtung dieses verborgenen Zwischengliedes ist aber
auch wichtig fiir die Wiirdigung eines bisher nicht beriihrten Teils
von Kants praktischer Philosophie, des letzten, der bereits den
Ubergang bildet von der Moral zur Religion.

Wer wie wir hier auf das Verhiltnis einer Physik der Sitten
zu der von Kant einzig ausgefiihrten ,Metaphysik“ geachtet hat,
wird sich schwerlich noch wie Paulsen und vor ihm Schopenhauer
iiber das offene Heraustreten des Naturprinzips der Gliickselig-
keit zur Konkurrenz mit dem Idealprinzip im zweiten Buche der
Kritik der praktischen Verpunft gross wundern. Paulsen aber
urteilt S. 318 mit einer an Schopenhauer erinnernden Wendung,
der Begriff der Gliickseligkeit komme, nachdem er vorn als aus
der Sinnlichkeit stammend hinausgeworfen sei, auf einmal, man
wisse nicht woher (Schopenhauer meinte: zur Hinterthiir), wieder
herein und prisentiere sich als ein von der Vernunft anzuerken-
nender Bestandteil des vollendeten Gutes neben der Tugend. Um
dieses Heraustretens des schon vorher immer im Kundamente vor-
auszusetzenden Naturprinzips willen werden wir nun auch schwer-
lich noch Paulsen zustimmen, wenn er fortfihrt, man werde sagen
miissen: ,Etwas innerlich so Unzusammenhingendes wie die Kritik
der praktischen Vernunft mit ihren beiden Hiilften, der Analytik
und der Dialektik, der FF'orm und der Materic des Wollens, dem
Gesetz und der Gliickseligkeit, ist in der Geschichte des philo-
sophischen Denkens wohl nicht zum zweiten Male anzutreffen.«

Denn in der That, warum sollte Kant, ebenso sehr Physiker
wie Moralist und jenes sogar in erster Hinsicht, nachdem er zu-
niichst den begriindeten Anspriichen des formenden Vermogens
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in einer reinen Sittenlehre gerecht geworden war, doch ohne sich
auch hier gleich unseren Pessimisten zu einem unwahren Gegen-
satz gegen die Natur und ihre Neigungen hinreissen zu lassen,. nicht
danach auch, indem er fiir den Menschen in seiner Ganzheit ein-
trat, die Anspriiche des Naturprinzips auf ihre Berechtigung prii-
fen und zu cinem allseitig und vollig Genugthuenden zu gelangen
suchen ?

Kant durfte sich frei von aller Parteilichkeit meinen, wenn
er das Ergebnis der bisherigen Untersuchungen noch einmal in
den Worten wiederholte, dass Tugend das oberste Gut sei, dann
aber fortfuhr: ,Darum ist sie aber noch nicht das ganze und vol-
lendete Gut, als Gegenstand des Begehrungsvermgens verniinftiger
endlicher Wesen. Denn um das zu sein, wird auch Gliickseligkeit
dazu erfordert und zwar nicht bloss in den parteiischen Augen
der Person, die sich selbst zum Zwecke macht, sondern selbst im
Urteile einer unparteiischen Vernunft, die jene iiberhaupt in der
Welt als Zweck an sich betrachtet.

Die Betonung der Unparteilichkeit kommt meines Wissens
bei Kant zum ersten Male hier bei Gelegenheit des Urteils iiber
die Zugehorigkeit der Gliickseligkeit zu dem ganzen und vollen-
deten Gegenstand des Begehrungsvermdgens verniinftiger endlicher
Wesen vor, in diesem Abschnitt der Kritik jedoch nicht nur an
dieser einen Stelle. Es ist, als ob Kant die Gegnerschaft pessi-
mistischer Kliigeleien gegen die Natur vorausgeahnt habe, die sich
sowohl gegen die unbefangene allgemein-menschliche Wiirdigung
der Gliickseligkeit als eines nicht aufzugebenden Zieles richten
wie auch gegen die durch die Besinnung zwar véllig erlaubte Er-
weiterung des menschlichen Horizontes tiber die in der Kritik der
reinen Vernunft gezogenen Schranken der Naturforschung und
alles blossen Wissens hinaus. Denn wie Kant, Physiker zugleich
und Moralist und beides in gleich hohem Grade, zum ersten Male
in der Philosophie die spezifische Verschiedenheit von Gliick-
seligkeit und Sittlichkeit in ihrem ganzen immer unterschiitzten
Umfange erkannte und wiirdigte, so konnte er auch die Vereini-
gung der so grundverschiedenen Bestandteile eines hdochsten Gutes,
der Gliickseligkeit mit der Sittlichkeit, beide in ihrem héchsten
Grade vorgestellt, nicht mehr fiir gar so leicht ansehen, wie alle
bisherigen Philosophen, Epikuriier wie Stoiker. In dieser Sinnen-
welt und Zeitlichkeit verwirklicht sich diese Vereinigung iiber-
haupt nicht anders als zufillig.

Bei unverkiirzter Anerkennung des Gegenstandes sowohl des
Physikers wie des Moralisten bleibt daher nichts Anderes iibrig,
als entweder auf das hochste Gut des menschlichen Begehrungs-
vermogens und seine Verwirklichung, damit aber auch auf dessen
Bestandteile fiir sich, also auch auf reine und strenge Tigend,
deren Forderung dann als iibertrieben und phantastisch erscheint,
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ganz zu verzichten oder mit der Menschenvernunft aller Zeiten
und Volker die Bande der Natur und Sinnenwelt zu sprengen
und mit Entschlossenheit den Schritt zu thun iber das Wissen
hinaus zum Glauben. Nicht aber zu einem beliebigen Phantasie-
glauben, sondern zu einem Glauben, der unabtrennlich zum prak-
tischen Intercsse der reinen Vernunft gehort und von dessen Sitzen
gilt, dass sie ebenso uneigenniitzig wie die Anerkennung der Gliick-
seligkeit aus blosser unparteiischer Vernunft hervorgehen.

.Die Kantische Kritik erscheint auf der zuletzt erwihnten
Stufe wiederum als ein Gerichtshof, in hoherem Grade sogar und
in grosserer Deutlichkeit als je zuvor; zur Konstituierung eines
solchen ist auch noch mehr Veranlassung bei der schwer zu bindi-
genden Heftigkeit des Konflikts der Prinzipien, auf die schon bei
Gelegenheit des Faustcitats hingewiesen wurde und die sich heute
noch in der Auffassung der in Kants Kritik der praktischen Ver-
nunft niedergelegten Akten des Prozesses durch die Ausleger be-
merklich macht und deren richtiges Verstindnis miichtig erschwert.

Ist aber das eben Gesagte richtig, so werden wir Paulsen,
der die innerliche Begriindung der von Kant gewihlten Form
allzuwenig gewiirdigt hat, S. 296 f. weder zugeben konnen, dass
im Gebiete des Praktischen eine Kritik der Vernunft weniger am
Platze sei als in dem der blossen Erkenntnis, noch auch, dass
Kant durch blossen Systemgeist und Systemsucht zur Wahl der
richterlichen Form fiir sein Werk veranlasst worden sei. Damit
lehnen wir jedoch noch nicht Paulsens Tadel der Art und Ge-
stalt der Kantischen Darstellung véllig ab, dessen Berechtigung
fiir sein ganzes Unternehmen zuzugeben Kant von vornherein so
bereitwillig gewesen ist.

V.

Wir stehen am Ende der Darstellung des von Kant ange-
strebten Schiedsgerichtes zwischen Plato und Hume und den von
ihnen vertretenen Denkrichtungen und damit auch am Ende der
ersten grosseren und grundlegenden Hilfte von Kants kritischem
Unternehmen, der Kritiken von 1781 und 1788.

Die bisherige Verkennung der Kantischen 1dee und Absicht
beruht nicht sowohl auf den nicht abzuleugnenden und auch nicht
abgeleugneten Mingeln der Darstellung Kants als vielmehr auf
der Unter-, bezichungsweise Uberschitzung der einen der beiden
im Kiriticismus zu blossen Momenten hinabgesetzten Parteien der
bisherigen Philosophie. Bei Paulsen aber ist der zuniichst bei
Fr. Alb. Lange und seinen Genossen einzig anerkannte Physiker
und damit der Humismus oder Epikureismus in Kant wiederum
zu kurz weggekommen, ein gerade bei diesem Autor, dem Uber-
setzer und Verehrer Humes, zuniichst etwas verwunderlicher, aber
doch wohl zu verstehender Mangel. Bei grosserer Beachtung aber
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des Naturforschers in Kant wiirde Paulsen in seinem in mancher
Hinsicht hervorragenden Buche iiber Kant das von diesem positiv
Geleistete und Begriindete wesentlich anders bestimmt und den
wirklichen Ertrag von dessen Arbeit doch wohl zutreffender be-
zeichnet haben, Er wiirde weder den Neubau der Kritik der
rcinen Vernunft wie jetzt S.118 in einer positiven Erkenntnis-
theorie, niimlich einer rationalistischen Theorie der Wissenschaften,
und weiterhin in einer positiven Metaphysik, nimlich einer idea-
listischen Weltanschauung, noch denjenigen der Kritik der prak-
tischen Vernunft in einer neuen Begriindung von einer Art von
platonischem Moralismus gefunden haben, sondern vielmehr fiir
die Erkenntnis in einer volligen Entfesselung von Naturforschung
Im weitesten Sinne einerseits und in der Vorbercitung eines reinen
praktischen Vernunftglaubens andererseits -und praktisch zuniichst
in der Begriindung reiner allgemeiner Moral, wie sie vorher nie
und nirgends vorhanden war, und weiterhin in dem Ubergange
von dieser zu einer ebenso unparteiischen allgemeinen Religion?).

) Am Schlusse der Darlegung dieser Probe einer neuen Auffassung,
die doch von einer iltesten und der von Kant selbst gehegten nicht allzu
verschieden sein durfte, gestatte man dem Verfasser, darauf hinzuweisen,
dass von ihm bereits 1885 in der Schrift ,Die Vollendung des Sokrates“
(Berlin bei Nicolai) Kap. III—V der Zusammenhang der Kritik der prak-
tischen Vernunft mit der Kritik der reinen Vernunft aufgezeigt und darge-
legt ist. Auch habe ich schon 1881 in ,,Antius. Neuer Aufbau der Lehre
Kants iiber Seele, Freiheit und Gott.« (Leipzig bei Veit u. Komp.) den Ver-
such gemacht, das Kantische Unternehmen in seiner Ganzheit entgegen den
dasselbe zerstiickelnden neukantischen Parteien, von denen die platonisierende
damals allerdings noch keine Vertretung gefunden hatte, zu erneuern.

Monatshefte der Comenius-Gesellschaft. 1860, 10



Erziehung zur Selbsterziehung.
Ein Wort iiber Hiltys ,,Glick“ als Leitfaden der Selbsterziehung.
Von
Edwin Wilke in Quedlinburg.

Uber die Triebfedern, die unserer Mitmenschen Thun und
Lassen bestimmen, wissen wir im Grunde sehr wenig. Nur einen
kleinen Kreis von Menschen, die uns durch Blutsverwandtschaft,
Umgang, Beruf, Lebenshaltung nahe stehen, durchschauen und ver-
stehen wir etwas genauer; iiber das Innenleben aller andern ist
fir den Einzelnen ein dichter Schleier gebreitet. Von dem, was
er verbirgt, zeichnen wir uns Phantasiebilder. Die Hauptziige
dazu liefert uns das eigene Seelenleben, das einzige, das wir aus
eigener, innerer Anschauung kennen; einige Farben nehmen wir
aus der Lektiire und aus dem, was wir durch eigene Anschauung
und Hérensagen von unsern Mitmenschen erfahren. Wenn wir
dann einmal inne werden, dass die Wirklichkeit unserm Bilde
nicht entspricht, dass es im Innern einzelner Menschen oder ganzer
Gruppen wesentlich anders aussieht, als wir uns einbildeten, dann
ergreift uns Bewunderung oder Schrecken und Abscheu, je nach-
dem die Wirklichkeit unser Bild iibertrifft oder darunter bleibt.

Wenn nun auf die eine oder die andere Weise vor unseren
Augen, wie es von Zeit zu Zeit geschieht, besonders auffillige,
schreckenerregende Lebensauffassungen blossgelegt werden, so
entriisten sich dariiber die Mitmenschen eine Zeit lang, denken
pflichtschuldigst, weil sie eben denkende Wesen sind, iber Ur-
sachen und Heilmittel solcher Krankheiten nach und laden schliess-
lich die Schuld entweder auf die breiten Schultern des ,Zeitgeistes
ab oder rufen — nach besserer Erziehung.

Die in diesem Rufe liegende Klage und Anklage ist natiirlich
und berechtigt; nur ist dabei zweierlei zu bedauern: 1. Man
lisst es gewohnlich bei der Klage bewenden, ohne thatkriftig an
die Besserung zu gehen, und 2. man fasst den Begriff der Er-
ziehung nicht scharf genug. In der Regel schwebt dabei vielen
in erster Linie oder ausschliesslich die Schulerziehung vor. Die
Lehrer sind ja dazu da, die Jugend zu erziehen; darum haben
sie auch die Verantwortung fiir die Schiden der Gesellschaft zu
tragen. Dazu ist die Schule eine Erziehungsanstalt, auf die sich
am leichtesten mit staatlichen Mitteln einwirken ldsst: durch amt-
liche Erlasse kann den Lehrern das Gewissen geschirft, ein neuer
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Le}lrplan aufgestellt, eine neue Richtung eingeschlagen, die Durch-
bildung der Lehrer kann durch entsprechende Massnahmen ver-
bessert werden. In der That lassen sich vielfach dergleichen
Anderungen im offentlichen Erziehungswesen auf Blosslegung
schadhafter Stellen im Volkskorper zuriickfiihren. Auf die Jahre
1806 und 7, 1848, 1878 folgten Ministerwechsel, neue Lehrord-
nungen, Kinrichtung von Schulen und Seminaren.

Dabei sollte indes niemals vergessen werden, dass der er-
ziehliche Einfluss auch der besten Schule gering ist gegen den
der Familie. Sie wirkt durch das Beispiel, durch die Gewdhnung
an sittliches oder unsittliches Thun, sie bietet dem werdenden
Menschen die geistige Lebensluft, dic er fortwihrend einatmet.
Die Schulerziehung kann in gewisser Hinsicht die hiusliche er-
géinzen, in manchen Fillen einzelne ihrer Fehler wieder gut machen,
In sehr wenigen einer verkehrten hiuslichen das Gegengewicht
halten. Dazu sind in so vielen Stiicken dem Schulerzieher die
Hiinde gebunden; oft bleiben ihm die Mingel der Familiener-
ziehung verborgen, so dass er ihnen nicht bewusst und thatkriftig
entgegentreten kann. Es ist eine uralte Weisheit, dass der Schwer-
punkt der Erziehung im Elternhause liegt, dass die Jungen so
zwitschern, wie die Alten sungen. Aber von der Familienerziehung
spricht man nicht gerne, weil ihr mit amtlichen Erlassen u. dergl.
nicht beizukommen ist. Wohl haben die Eltern ein gesetzliches
Erziehungsrecht; aber ihre Erziehungspflicht ist ihnen im wesent-
lichen und nicht im einzelnen ins Gewissen geschrieben, und mit
dem findet man sich zur Not ab. In den untersten Schichten ent-
zieht die Sorge ums tigliche Brot, die Arbeit fir Fremde Vater
und Mutter dem Hause und ihren Kindern. Am giinstigsten sind
noch die im Mittelstande aufwachsenden Kinder daran. Sie stehen
noch unter der unmittelbaren Zucht der Eltern, sie umgiebt noch
gute deutsche Haus- und Familiensitte, sie lernen frith den Wert
der Arbeit kennen.

Wenn man also angesichts der Zeitschiden die Erziehung
anklagt, so muss man dabei vor allem der hiuslichen Verhiltnisse
gedenken. Nur mit jhnen im Bunde, nicht gegen sie kann die
Schulerziehung giinstige Ergebnisse zeitigen.

Aber wie einen Schritt weiter kommen? Der Einfluss der
_Gesamtheit auf die Familienerziehung, auf die Familienverhiltnisse
1st gering. Als ein ganz ungeheurer und unertriglicher Eingriff
In die persdnliche Freiheit der Einzelnen wiirde es erscheinen,
wollte der Staat die hdusliche Erziehung unter Kontrolle nehmen.
Nur zwei Mittel erscheinen anwendbar, um aus dieser Sackgasse
herauszukommen: Erzichungskunst und Erziehungswissenschaft muss
zu einer offentlichen Macht, der Schulstaat zum Erziehungsstaat
werden, und man muss alles befordern, was einer gesunden
Selbsterziehung dient.

10*
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Erziehungsfragen miissen mehr als bisher in der Presse und
in offentlichen Vortrigen behandelt werden; sie miissen neben den
politischen, kiinstlerischen, wissenschaftlichen, die jetzt alles In-
teresse auf sich zichen, zur Geltung kommen. Es miisste auf diese
Weise in allen Kreisen der Blick fiir Erziehungsmingel und das
Gewissen geschirft werden. Frobels Wort: ,Kommt, lasst uns
unsern Kindern leben!“ miisste in den Herzen der Viter und
Miitter mehr Wiederhall finden. Fiirs erste miissten sie Vertranen
zu den Schulerziehern fassen und sie bei allen Anzeichen einer
ungiinstigen Entwickelung ihrer Kinder zu Rate zichen. Um aber
weiterhin geeignete Kriifte zur theoretischen und praktischen Be-
handlung von Erziehungsfragen zu gewinnen, miissten piidagogische
Lehrstithle an allen Hochschulen eingerichtet werden, und neben
der allgemeinen und der Schulerziehung miisste die hiusliche einen
stiindigen Lehrgegenstand bilden. Nach und nach wiirde sich dann
vielleicht zwischen Eltern und Lehrern ein besonderer Erzieher-
stand entwickeln, wie ihn Herbart schon 1810 in seiner Rede
»Uber FErziehung unter offentlicher Mitwirkung“ kennzeichnete:
»Ungefihr wie in der Kommune die Arzte leben, die man in die
Hiuser roft, weil man die Not kennt, der sie Hilfe verheissen, so
wiirden in den Stidten auch Erzieher gefunden werden, die man
ebenfalls in die Hiuser zu kommen einliide, wofern man die Not
einer falschgerichteten jugendlichen Fortbildung besser zu beur-
teilen wiisste. Nur nicht so_desultorisch wiirde das Geschiift dieser
Erzieher sein, wie das der Arzte; etwas regelmissiger und stetiger,
— oder ctwa so wie bei langwierigen, wenn schon nicht mit plotz-
licher Gefahr verbundenen Krankheiten, der Besuch des Arztes
zu sein pflegt, so wiirde ein solcher Erzieher das Haus besuchen,
worin er Arbeit finde. Wie der Arzt Rezepte verschreibt, so wiirde
der Erzieher Beschiftigungen und Studien anordnen; wie der Arzt
das Ausgehn verbietet oder verlangt, wie er Reisen in ein anderes
Klima vorschreibt, so wiirde der Erzieher den Umgang mit solchen
und solchen Gespielen bestimmen, und die engern und weitern
Grenzen der nétigen Aufsicht angeben. — Mehrere Familien konn-
ten sich vereinigen, einem solchen Erzieher den grossten Teil seiner
Einnahmen zu sichern, ohne ihn darum ganz an sich zu binden“
(Kleinere pidag. Schriften. Leipzig 1878 S. 314 f).

Wer etwa meint, dass eine solche Wirksamkeit in den
Pflichtenkreis der Lehrer an hoheren und niederen Schulen falle,
dem ist zu entgegnen, dass diese bei den Anspriichen, die heut-
zutage an den Unterricht gestellt werden, vollauf zu thun haben
" — nicht ohne Grund hat sich der Miinchener Naturforschertag
auch mit der ,Lehreriiberbiirdung® beschiftigt —, dass ihnen aber
auch die genaue Kenntnis der Familienverhiltnisse fehlt, zumal
in grosseren Stidten, und dass auch fiir das Gebiet der hiiuslichen
Erziehung besondere Studien und Erfahrungen zu machen sind.
Hie und da haben Lehrer offentlicher Schulen durch Veranstaltung
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von sogenannten ,Elternabenden® einen Einfluss auf die hiusliche
Erziehung zu erringen versucht. Neuerdings giebt man diesen
Elternabenden mehr den Charakter von Unterhaltungsabenden, mir
scheint mit Recht. Denn wer die Erziehung im Elternhause ver-
bessern will, muss streng individuell verfahren und muss von seiten
der Eltern unbedingtes Vertrauen geniessen. So wenig der Arzt
durch &ffentliche Vortrige den Einzelnen zu heilen vermag, so
wenig wird der Erzieher Erziehungsfehler in den einzelnen Fa-
milien auf diese Weise wegschaffen. Gerade die Auswiichse bleiben
ihm und werden ihm verborgen. Von Hunderten, die dem Vor-
trage lauschen, zieht kaum eine Mutter, ein Vater die nétigen
Schliisse fiir ihre Kinder, und wenn sie sie ziehen, so fehlt ihnen
doch meistens die Kraft, danach zu handeln, falls sie nicht fort-
dauernd dazu angeregt werden, und vielfach auch die Kenntnis
der besonderen Heilmittel. Wir diirfen uns die Wahrheit nicht
verhehlen: Unsere gesamten Lebensverhiltnisse, insonderheit die
gesellschaftlichen, haben sich so griindlich umgestaltet, dass wir
auch nach neuen Mitteln fiir die Erziehung des heranwachsenden
Geschlechts ernstlich suchen miissen. Man miisste der Jugend von
S.taatswegen Anwillte setzen, die ihre Sache fithren; denn weil
sie nicht selbst ihre Rechte auf verniinftige, sorgfiltige Erziehung
geltend machen kann, dauert es in der Regel lange, lange, bis
Massregeln, die in ihrem Interesse sind, durchgefiihrt werden.

Sowohl die Schul- als auch die Familienerziehung miissen
als ibr letstes Ziel die Selbsterziehung ins Auge fassen. Ja, im
Grunde genommen giebt es nur Selbsterziehung; denn da der
Mensch keine Maschine ist und sein Leben durch Gewohnheiten
allein nicht geregelt werden kann, so hat alle Einwirkung der
Eltern und Lehrer fiir ihn nur den Wert, ihn anzuregen und in
den Stand zu setzen, an sich selbst zu arbeiten, sich selbst zu
erziehen. Eltern und Lehrer haben dem Willen Kraft und die
Hauptrichtung auf das Gute zu geben; der Entschluss, in dieser
Richtung zu verharren, die Fihigkeit, den guten Willen in allen
Verhiltnissen des Lebens immer mehr zu bethitigen, endlich die
Aushildung einer Weltanschauung, die der Nihrboden fiir den
Willen bildet, das ist Sache der Selbsterziehung.

Wie kann sie gefordert, geregelt werden? Von grossem Ein-
flusse sind Umgang und Lektiire. In sich geschlossene Persinlich-
keiten zu sehen, die Tugend vorleben, die in ihr ihr Lebensgliick '
finden, das spornt den Willen des jungen Menschen an, und was
das Leben oft spirlich bietet, das erginze und ersetze die Phan-
tasie. Es giebt ein Jugendalter — nach meiner Erinnerung ist
es besonders die Zeit vom 13.— 16. Lebensjahre —, wo der Geist
lechzt nach den Lebensbeschreibungen bedeutender Minner, wo
er insonderheit an ihrem Jugendleben fiir sich Lebenskunst lernen
méchte. Gleichzeitig vertieft der Unterricht Menschen- und Welt-
kenntnis, verschirft die Auffassung, zeigt Lebensziele. Bei den
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unteren Volksklassen tritt friihzeitig die Erwerbsarbeit in ihre
Rechte, und der Staat lisst es sich jetzt angelegen sein, ihr noch
eine Zeitlang ausreichenden Unterricht an die Seite zu stellen.
Es ist aber im Interesse der Selbsterzichung sehr wiinschenswert,
dass die Fortbildungsschule nicht ausschliesslich praktische Fach-
schule werde.

Nach dem 16. Lebensjahre etwa folgt eine Periode, in der
der jugendliche Geist besonders empfinglich fiir Satire zu sein
scheint. Er wichst innerlich und erkennt mehr und mehr, was
in der ihn umgebenden Welt théricht und klug ist, und seinem
engen Gesichtskreise entspricht es, iiber das ihm thoricht Erschei-
nende die Geissel des Spottes zu schwingen. Fiir dieses Lebens-
alter schrieb einst der Schulmann Curtman seine ,,Blumen-, Frucht-
und Dornstiicke“ (Friedberg, Bindernagel 1862).

Ungefihr vom 20. Jahre ab sucht dann der junge Mensch
seine Weltanschauung abzurunden, die Elemente die er aufge-
nommen hat, zu einem befriedigenden Gesamtbilde zu vereinigen,
sich eines bestimmten Lebenszieles bewusst zu werden. Auch
hierbei sind heutzutage Biicher von der grossten Bedeutung. Welche
sollen wir dem angehenden Lebenskiinstler wiinschen? Die Aus-
wahl ist nicht allzugross; denn die Schwierigkeiten, Biicher abzu-
fassen, die der Selbsterziehung in besonderem Masse zu dienen
geeignet sind, liegen klar vor Augen. Ein solches Buch darf sich
mit seinen Belehrungen nicht aufdringen, denn der Geist des rei-
fenden Menschen beansprucht vor allem Selbstindigkeit der Ent-
schliessung; der Verfasser darf nicht als langweiliger Sittenpre-
diger auftreten, denn unsere heutige Welt ist ,der systematischen
Moral etwas iiberdriissig geworden“; ein solches Buch muss mo-
dernen Geistes sein, denn der sich erziechende Mensch lebt in der
Gegenwart und will und muss sich ihr mit seinen Grundsiitzen
anpassen; und endlich: der Vorfasser muss, ohne in Selbstrubm
zu verfallen, als ein Mann erscheinen, der erprobt hat, was er
anderen empfiehlt, bei dem Denken, Wollen und Handeln eins sind,
kurz als ein in sich geschlossener Charakter.

Da Biicher dieser Art, wie gesagt, seltene Ware sind, so
sei es mir gestattet, hier auf eines hinzuweisen und an seiner
Hand das Problem der Selbsterziehung zu beleuchten. Es ist das
jiingst mit dem dritten Bande abgeschlossene Buch des Berner Pro-
fessors der Staatswissenschaften C. Hilty: ,Gliick® Ich wiisste
keines zu nennen, dem ich niichst der Bibel mechr Einfluss auf die
Ausgestaltung des inneren Menschen zutraue. Es ist ein Lebens-
buch, das man einmal liest und zu dem man immer wieder zuriick-
kehrt. Zu seinem kurzen Titel konnte man sich eine ganze Reihe
von Zusitzen ausdenken: Ein Leitfaden der Selbsterziehung.
Ein Fiihrer auf dem Lebenswege. Ein Ratgeber fiir Gottsucher.
Eine modern-christliche Sittenlehre. Eine Apologie des Christen-
tums. Bausteine zu einer in sich geschlossenen Weltanschauung.
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Der Verfasser hat jeden Zusatz verschmiht und nur ,,Gliick“ auf
den Titel geschrieben, weil er das Gliick als das gemeinsame Ziel
aller ansieht, der Pessimisten und der Optimisten, der Stoiker
und der Epikursier. Schon diese Zielsetzung macht sein Buch fiir
die Selbsterziehung geeignet; denn ist es nicht wirklich so? Sind
wir nicht alle auf der Jagd nach dem Gliicke? Wird nicht schon
um des Titels willen so mancher nach dem Buche gegriffen haben,
um sich den Weg zu der blauen Blume zeigen zu lassen? Und
wie mancher, der unrichtig erzogen wurde, der etwa nach einem
Geheimmittel suchte, um _gliicklich zu werden, wird enttiuscht
das Buch weggelegt haben; denn das erste, was ihn Hilty lehren
will, ist die ,Kunst des Arbeitens“ (I S. 1—20). Ein Glick
ohne Arbeit ist ihm undenkbar. Wire das nicht heutzutage gerade
ein Thema, das man Tausenden von jungen Leuten predigen méchte,
Predigen miisste? ,Das grosste Ungliick, das es giebt, ist ein
Leben ohne Arbeit und ohne Frucht derselben an seinem Ende.
aher giebt es auch und muss es geben ein Recht auf Ar-
beit; es ist dies sogar das urspriinglichste aller Menschenrechte.
Die »Arbeitslosen« sind in der That die wahren Ungliicklichen
In dieser Welt« (I S. 6). 3
Als zweites Kapitel bietet Hilty seinen Lesern eine Uber-
setzung von Epiktets ,Handbuch“ nebst Einfilhrung und Anmer-
kungen. Ein wunderliches Unterfangen, den stoischen Sklaven
aus der Zeit des Nero modern machen zu wollen! Heutzutage,
wo das Geld eine so grosse Rolle spielt, wo' man sich fiir Geld
so viele und so schone Dinge kaufen, wo man fiir Geld seinen
Leidenschaften fronen kann, wo die Genusssucht in allen Schich-
ten stetig wichst und immer raffinierter wird, heute wagt es Hilty,
stoische Verachtung der dusseren Dinge zu empfehlen, uns Kinder
des 19. Jahrhunderts zu belehren, dass Geld und all das dafiir
Kiufliche, wonach wir so viele unserer Mitmenschen mit heissem
Bemiihen ringen sehen, wofiir sie Gesundheit, Ehre, Leben dahin-
geben, wertlos sei? Und doch, wird es nicht immer allgemeiner
gefiihit: die Genusssucht muss eingeschriinkt, das Beispiel dazu
in den oberen Kreisen gegeben werden, wir miissen zuriick zur
Einfachheit? Es ist aber nicht das allein, was Hilty zur Behand-
lung Epiktets veranlasst hat: er thut es aus Methode. ,Es liegt
die stoische Moral in unseren Tagen vielen Menschen weit nither
als der religivse Glaube, der, man mdchte es manchmal denken,
ein fiir diese Welt zu feines Lichtwesen hat und eigentlich unaus-
sprechlich ist, so dass jede Aussprache (oder gar Organisierung)
dieser seiner Lichtnatur Gefahr bringt, — wihrend die Moral an
den allgemeinen gesunden Menschenverstand, das natiirliche Be-
diirfnis des Zusammenlebens, und selbst an einen gewissen ge-
sunden Egoismus des Menschen sich wenden kann“ (I S. 88).
Die Mingel der stoischen Lebensauffassung lisst Hilty natiirlich
nicht unaufgedeckt: ,Die Stoa gleicht einer Art philosophischer
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Kaserne, in der ein bevorzugter Teil der Menschheit in bestiin-
diger harter Pflichterfiillung erhalten wird, mit der Belohnung eines
erhohten Standesbewusstseins und der Herrschaft iiber die andern
Menschen“ (I S. 84). Weit hoher steht fir Hilty die christliche
Weltanschauung; aber ,es wird sich nicht leugnen lassen, dass die
christliche Ansicht vorzugsweise ein Produkt eigener reifer Lebens-
anschauung und eines innern Kampfes sein muss, den ein Mensch
nicht in seiner frithen Jugend, sondern friihestens »nel mezzo del
cammin di nostra vita< durchmacht* (I. S. 85). Die Vertreter des
heutigen Religionsunterrichts in unsery Schulen mégen sich mit
dieser Anmsicht Hiltys auseinandersetzen. Richtig bleibt jedenfalls,
dass ein gewisser Stoizismus dem Christentume, wie es sein Stifter
wollte und wie es Hilty erncuern will, den Boden bereitet.

Nur im religidsen Glauben kann der Mensch nach Hilty das
hochste Gliick erreichen. ,, Alles zusammen nochmals erwogen,
besteht also das auf dieser Welt erreichbare dauernde Gliick in
besténdiger niitzlicher Arbeit, verbunden mit einer cbensov bestiin-
digen Nihe Gottes. Oder wenn ein Leser das letstere noch etwas
zu »>mystisch« findet, so kann er ja einstweilen versuchen, es
durch den Ausdruck »Leben in grossen und wahren Gedanken«
zu ersetzen. Es wird ihm nur vielleicht schwer werden, dieselben
immer zu haben ohne eine solche ausser ihm selbst liegende Quelle,
der sie entstammen® (1II S. 24 f.).

Den religiosen Glauben sucht daher Hilty von Band zu Band
— zwischen dem ersten Erscheinen der einzelnen Binde liegen
Jahre — fester zu begriinden. Der erste Band schliesst mit einer
Abhandlung iiber das Heinrich Heines ,Fragen® nachgebildete
Thema: ,,Was bedeutet der Mensch, woher kommt er, wohin geht
er, wer wohnt iiber den goldenen Sternen?¢ (I S. 213—244). Im
zweiten Bande diussert er sich iiber ,Transcendentale Hoffnungen
(II 8. 201—224), iber ,Die Prolegomena des Christentums* (I1I
S. 225—258) und iiber ,Die Stufen des Lebens® (IT S. 259-—326);
im . dritten beantwortet er die Frage: ,Was ist Glaube?« (111
S. 39—172), setzt sich mit dem Wunderglauben auseinander (LII
S. 73—96), spricht iiber das Leiden (,Qui peut souffrir, peut oser*
11T 8. 97—120), iiber ,Moderne Heiligkeit« (I11 S.153—188) und
iber die Frage: ,,Was sollen wir thun?¢ (I1IT S. 189—222). Am
Schlusse seines ganzen Werkes richtet er den Blick auf die Za-
kunft (,Heil den Enkeln“ und ,Excelsior* III 8. 223—283). Dabei
giebt er noch einmal seinem felscnfesten Glauben an die Zukunft
des Christentums Ausdruck: ,Es ist jetzt ziemlich leicht voraus-
zusehen, dass nach Voriibergang einer wenig erquicklichen Periode
des spiritistischen Aberglaubens, welcher dem naturwissenschaft-
lichen Unglauben unmittelbar auf dem Fusse folgen wird, ein
verstindig gesundes, historisch gut begriindetes, glaubensfestes und
miinnliches Christentum, das sich aber nicht einbildet, Gott und
Christus zu erkliren, oder gar durch eine heutige Bildung meistern
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zu konnen, die vorherrschende Religion der wahrhaft gebildeten
Menschen des 20. Jahrhunderts, in seiner zweiten Hilfte sein wird,
und damit zugleich auch die Grundlage eines Staates, welcher mit
Recht den Namen einer ,civitas Dei* tragen darf« (IIL 8. 228).

Triigt der Schlussband vorwiegend religioses Gepriige, so
werden dic beiden ersten mehr den Fragen der Zeit, des All-
tagslcbens gerecht. Denn Hilty strebt zwar mit Kopf und Herz
»hoher hinauf¢, steht aber mit beiden Fiissen auf dem Boden der
Wirklichkeit. Darum ist ihm alle reine Spekulation, alle abstrakte
Phi]osophie verhasst. Von dem ,gottlichen® P]ato'an bis z.uu‘
Hegel und Schopenhauer ist es ofter, so meint er, ihr (nidmlich
der Philosophie) wesentliches Geschiift gewesen, den Hunger der
menschlichen Seele ,,nach Wahrheit und Aufschluss iiber die héch-
sten Fragen des Dascins bloss mit leeren und deshalb dunkeln
Worten abzuspeisen®, — — ,und es bedurfte nur der Ubersetzung
einer willkiirlich erfundenen Terminologie, die sie, wie ein un-
durchdringlicher Zaun, von dem Gebiet des gewdhnlichen Menschen-
und Sprachverstandes abschloss, in die gewdhnliche Sprechweise
des Tages, in der das Wort die Bezeichnung fiir ein bestimmtes
Etwas und nicht auch fiir ein Nichts ist, um der verschleierten
Gottin den Schleier abzuheben, in welchem mitunter ihre ganze
Kraft und Hoheit steckte (I S. 219).

Dagegen philosophiert Hilty iber ,,Gute Gewohnheiten“ (I
8.119—136), iiber Weltklugheit (,Die Kinder der Welt sind kliiger
als die Kinder des Lichts* 1 S.137—148), iiber ,Die Kunst, Zeit
zu haben“ (I S.149—176), iiber ,Schuld und Sorge“ (II S. 1—54),
»Uber Menschenkenntnis (11 S.75—134 und I S.91-—118), iiber
die Frage: ,Was ist Bildung? (II S.135—170), iiber ,Kranken-
heil“ (I1I 8, 121--152). Und auf all diesen Gebieten erweist er
sich als einen Fiihrer, der den Weg selbst durchwandert, der sich
durch Seelen- und Korperleiden hindurchgerungen hat, dem nichts
Menschliches fremd ist. Ganz erstaunlich erscheint seine Belesen-
heit in alten und neuen, in weltlichen und geistlichen Schriften.

Hiltys ,Gliick“ ist nichts weniger als eine Jugendschrift.
Mit 20 Jahren friihestens mag man den ersten Band lesen, mit
30 und 40 das Ganze. Wer nicht ,fertig¢ ist, wer sich noch be-
driingt fiihlt von finstern Michten, wessen Glaube an das Gute
und die Menschen noch schwankt — und wer hitte nicht schwache
Stunden? — der greife nach diesem wunderbaren Buche. Seine
Lektiire wird, wie Dr. Theodor Arndt bereits nach dem Erschei-
nen des ersten Bandes in den Comenius-Blittern urteilte, nach
all dem Wust, den unsere moderne pessimistisch, materialistisch
angehauchte Litteratur tiglich hervorwilzt, auf ihn wirken wie
ein erfrischendes Bad.




Johann Joachim Becher.
Ein Beitrag zur Geistesgeschichte des 17. Jahrhunderts.
Von
Dr. Alfred Heubaum in Berlin.
1. Lebensschicksale und Charakteristik.

Johann Joachim Becher?) ist 1635 in Speyer geboren, 3 Jahre
nach Spinoza und Locke, gleichzeitig mit Spener. 1682 ist er in
London gestorben?). Fast von Anbeginn war sein Leben unstit

) Litteraturangaben. Benutzt sind fiir den Aufsatz von Werken
Bechers besonders der politische Diskurs von den eigentlichen Ursachen
des Auf- und Abnehmens der Stadt- und Lénderrepubliken u.s. w. 2. Ausg.
Frankfurt 1673; Chymischer Rosengarten, zum Druck beférdert von
Friedr. Roth-Scholtzen, Niirnberg 1717; Psychosophia oder Seelenweisheit,
wie nimlich ein jeder Mensch aus Betrachtung seiner Seelen selbst allein
alle Wissenschaft und Weisheit griindlich und bestiindig erlangen kénne.
2. Ausg. Frankfurt 1683. (Diese ist nach Buchers Angabe S. 29 identisch mit
der Methodus gnostica, ex solius animae consideratione totum necessarium
scibile cognoscendi, seu discursus de acuenda ratione et formando iudicio,
welche von Becher mehrfach, z. B. in seiner Methodus didactica versprochen
wird) Methodus didactica, d.i. griindlicher Beweis u. s. w. Diese ist
in zwei Ausgaben vorhanden, die erste, 4° in Miinchen erschienen 1668, ist
Eigentum des Berliner Deutschen Schulmuseums, die zweite, 8° in Frank-
furt 1674 erschienen, besitzt die hiesige Konigliche Bibliothek; Appendix
practica zu seiner Methodus did. Miinchen 1669. — Einen Lebensabriss
giebt Roth-Scholtz vor seiner Ausgabe des Chymischen Rosengartens und
Urban Gottfried Bucher in seinem ,Muster eines Niitzlich-Gelehrten in
der Person Herrn Dr. Johann Joachim Bechers, nach seinen philologischen,
mathematischen, physikalischen, politischen und moralischen Schriften be-
urteilt. Niirnberg 1722. Diese Schrift ist mir besonders in ihren Ausziigen
aus ,der Wagschale menschlichen Gliickes und Ungliickes von Becher, die
ich nicht habe einsehen konnen, recht niitzlich gewesen. — Die Bedeutung
Bechers fiir die Chemie hat Kopp in seinem Werke iiber die Geschichte
dieser Wissenschaft und in dem tiber die Alchymie in dlterer und neuerer
Zeit eingehend gewiirdigt; seine Bedeutung fiir die Nationaldkonomie ist
von Roscher in seinem bekannten Buche dargestellt. Bechers Beziehung zu
Leibniz wird von Guhrauer erwihnt; beildufig genannt wird er auch von
Ziel in seinem Programm iiber Rave und von Eckstein in seiner bekannten
griindlichen und gelehrten Geschichte des lateinischen Unterrichts. Der
Aufsatz in der allgem. deutschen Biographie von Oppenheimer enthilt nur
ein Verzeichnis der #usseren Lebensumstinde und geht auf die Bedeutung
des Mannes nicht ein.

?) Die Annahme des Jahres 1635 als Geburtsjahr Bechers beruht auf
seiner Bemerkung in der Methodus didactica, dass er bei Abfassung dieser
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und fliichtig. Ehe der Knabe erwachsen, starb ihm fler Vatexl' im
besten Mannesalters, ein Gelehrter, dem der Sohn eine gewaltige
Sprachenkenntnis nachrithmt. Durch einen liederlichen Stiefvater,
der das Erbe verthat, ward die Bliite von seiner Jugendzeit abge-
streift. Was Freude und Sorglosigkeit des Kindesalters ist, hat
der Knabe nicht erfahren. Friihzeitig ward er auf sich selbst ge
stellt. In der Fremde hin und her geworfen, musste er Unterricht
erteilen, um sein und der Seinigen Leben zu fristen. Er hatte noch
fiir seine Mutter und zwei Briider zu sorgen. N?chts studiert er
fiir sich, wie Leibniz ein geborener Autodidakt, findet schon ent-
deckte Wahrheiten wie dieser noch einmal, lernt abiar so die
Bedeutung der lebendigen Erfahrung kennen. Tags tiber lehrt
er dann, was er in nichtlichen Studien s1gh erwo-rben hat. Ein
ungeheurer Wissensdurst treibt ihn von einer Wissenschaft zur
anderen. Seine erste Beschiftigung fiihrt iho zum Nachdenken
iber die didaktische Methode. Von hier geht er zur The(').logl'e
iiber; Mathematik, Medizin, Chemie folgen dann. Dem l}edurfn}s
und dem Niitzlichkeitssinne der Zeit entsprechend miissen die
Naturwissenschaften ihren Wert durch praktische Anwendung be-
weisen. So sucht sie auch Becher zu verwerten. Seine Tellpahlne
ist dem praktischen Leben eben so eifrig zugewandt wie der
Wissenschaft. Ja diese hat auch ihm nur Wert, sofern sie jene
fordern hilft. Er macht sich mit verschiedenen Handwerken ein-
gehend vertraut und sucht sie durch Verbesserungen und Erfin-
dungen, deren er im Laufe seines Lebens eine ganze Reihe macht,
zu vervollkommnen. So erfindet er ein Instrument, um dic un-
brauchbaren Haare aus der Wolle auszuscheiden , und verbessert
ferner die Webe- und Strickstrumpfmaschine.

Nur Weniges und Unzusammenhiingendes ist uns aus seinem
weiteren Leben bekannt. Andere Quellen als Ausserungen, die er
hie und da in seinen eigenen Schriften macht, stehen uns gar nicht
zu Gebote. Als ganz jungem Mann in der Mitte der Zwanzig
begegnen wir ihm am Hofe des Kurfiirsten und Erzbischofs von
Mainz, Johann Philipp Schonborn, des beriihmten Staatsmanns und
Gonners Leibnizens, in der Stellung eines Leibarates. Hier sehen
wir ihn besonders mit chemischen Studien eifrigst beschiftigt.
Seine Metallurgie und sein Oedipus Chymikus erblicken hier das
Licht.

Kurze Zeit darauf beginnt seine rege Thitigkeit in der Férde-
rung des Handwerks, der Manufaktur und des Kaufmannswesens.
Er verwertet seine Kenntnisse zur wirtschaftlichen Hebung (.ler
sogenannten Grundstinde des Staates und sucht nun fiir seine

Schrift 1667 32 Jahr alt gewesen sei. Dagegen steht zwar die Behauptung
des Oberbergrats Heyn, dass Becher bei seinem Tode 1682 ein Alter von
60 Jahren erreicht hatte. Er beruft sich auf das Zeugnis von Bechers Frau.
Doch kann diese Aussage gegen B.’s eigne Angabe nicht aufkommen.
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Absichten verschiedene Fiirsten zu gewinnen. Nach cinem voriiber-
gehenden misslungenen Versuche beim Kurfiirsten Karl Ludwig von
der Pfalz, den er zur Forderung mannigfaltiger Gewerbe in seiner
Hauptstadt Mannheim dazu auffordert, Glashiittenmeister, Wollen-
wirker, Seiden- und Leinweber, Lederarbeiter, Papierfabrikanten,
endlich Maulbeerbaumziichter anzuwerben, tritt er, auch nur auf
kurze Zeit, jetzt etwa 30 Jahre alt, in die Dienste des bayrischen
Kurfiirsten. Der kurbayrische Geheimrat und Oberhofmeister,
spiter in den Iiirstenstand erhobene Hermann Egon Graf von
FKiirstenberg, wendet ihm seine Unterstiitzung in seinen Ideen zu.
. Becher versucht hier seine Handelspline zu verwirklichen: er will
ein Kommerzkollegium zum Schutze des Handels griinden; er unter-
nimmt zur Ankniipfung von Handelsbeziehungen und zur Griin-
dung einer Kompagnie eine Reise nach den Niederlanden. Aber
durch Intriguen der Kaufleute, die durch Bechers Unternehmen
ihre Handelsfreiheit beschrinkt und darin den Versuch eines Staats-
monopols sehen zu miissen glauben, wird sein Plan zu Nichte; und
so treibt ihn wohl sein Unwille iiber den thorichten Widerstand
gegen eine gutgemeinte und nutzbringende Angelegenheit, nicht
weniger aber sein unruhiger Geist, schon nach kurzer Zeit auch
von hier hinweg.

Grosserer Erfolg in der Verwirklichung seiner volksbe-
gliickenden Gedanken scheint ihm am kaiserlichen Hofe in Wien zu
licheln. Mit einem jihrlichen Gehalte von 1000 Thalern wird er
zum Kommerzienrate ernannt; er bemiiht sich hier um die Ver-
besserung der eingefiibrten Seidenmanufaktur, betreibt die Begriin-
dung einer Occidentalkompagunie, welche Handelsbeziehungen zu
Holland herstellen und die Ausfubr der in Osterreich gewonnenen
Lebensmittel und Stoffe, wie Wein, Branntwein, Stahl, Messing,
Leder und bohmische Wolle, erméglichen soll und plant zur Er-
leichterung des Schiffahrtverkehrs zwischen Holland und Oster-
reich einen Rhein-Donaukanal. Trotz mancher auch hier nicht
ausbleibenden Widrigkeiten und mehrfacher Missverstindnisse mit
dem Prisidenten des Handelskollegs, dem Herrn von Zintzendorf,
wiichst doch sein Einfluss. Er wird zum Vorstand des vom Grafen
Collwitz 1671 erbauten Zucht- und Werkhauses ernannt und mit
der Kinfiihrung verschiedener Manufakturen beauftragt. Aber der
auch hier vorhandene Widerstand der einheimischen Kaufleute gegen
dieses Unternchmen, ferner aber die immer heftiger und unertriig-
licher werdenden Reibereien und Misshelligkeiten mit Zintzendorf,
wobei nicht zu entscheiden ist, auf wessen Seite die grossere Schuld -
lag, machen ihm den Aufenthalt in Wien immer unleidlicher. Als
ihm gar 1678 auch die Leitung des Kunst- und Werkhauses ge-
nommen wurde, verliess er die Osterreichische Hauptstadt.

Es gehorte zu seinen chemischen Axiomen, dass die Metalle
verwandelt werden konnten. Schon seine Metallurgie hatte diesen
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Grundsatz ausgesprochen. Und unter den praktischen Beschilfti-
gungen der spiteren Jahre hatte er doch immer wieder Experi-
mente unternommen, die dahin zielten, durch Schmelzung von
Silber mit Fluss- oder Seesand Gold herzustellen. Schon 1673
hatte er dem kaiserlichen Generalfeldzeugmeister, dem Prinzen
Hermann von Baden, den Wunsch mitgeteilt, seine Metallverwand-
lungspline Holland vorzuschlagen. Der war auch darauf einge-
gangen und hatte durch den kaiserlichen Gesandten im Haag den
damaligen Ratspensioniir Fagel dafiir einzunehmen gewusst. Aber
der franzosische Krieg hatte zuniichst die Aufmerksamkeit davon
abgelenkt. Nun aber begab sich Becher 1678 personlich nach Hol-
land und gewann auch die Generalstaaten fiir seinen Plan. Schon
waren mehrere Versuche zu ihrer Zufriedenheit ausgefallen, und
man war Willens, eine Probe mit einer grosseren Menge Silbers
vorzunehmen, als er aus Holland weichen musste.

Die Zerwiirfnisse in Wien miissen doch sehr ernster Natur
gewesen sein. Vor den ihm von dort bereiteten Nachstellungen
auch in Holland nicht sicher, floh Becher nach England. Die
Rache Zintzendorfs verfolgte ihn auch hierhin, und nur die Mild-
thitigkeit des koniglichen Leibarztes Karls II. ermdglichte ihm
hier scine Existenz. Erst als auch sein Gegner beim Kaiser in
Ungnade gefallen war, bekam Becher wieder Luft. In Begleitung
des Gothaischen Oberbergrats Heyn hat er dann in Schottland
und Cornwallis Bergwerkstudien getrieben und seine Nachforschun-
gen, die sich besonders auf die Eigenschaften des Magnetismus
bezogen, in verschiedenen Werken niedergelegt. 1682 endigte er
sein unruhiges und bedringtes Leben in London. FEine englische
Kirche umschliesst seine Gebeine.

St.ein Ch‘arftkter hat keine giinstige Beurteilung crfahren. So
sehr seine geistige Bedeutung selbst von einem Leibniz anerkannt
w1.rd, 80 .hef.tlgem Tadel unterliegt doch sein eitles, prahlerisches,
missgunstiges, unvertriigliches und falsches Wesen. Darin liegt
wohl auch der Hauptgrund fiir sein ungliickliches Leben und die
F ruchtlps1gkeit seiner anerkennenswerten Bemiihungen. Betriebsam
und fleissig war er wie selten einer, aber friihzeitig im Kampfe
des Lebens erprobt, war er von unertriglichem Hochmute und
verletzendem Selbstbewusstsein, was ihn mit Fiirsten und Fiirsten-
dienern hiiufig in Zwiespalt bringen musste. Eine scharfe satirische
Zunge, die wir hie und da in seinen Schriften bemerken, wird ihm
auch im personlichen Verkehre Hass und Feindschaft zugezogen
haben. Die erfahrenen Widerwirtigkeiten haben ihn doch endlich
miirbe gemacht.

Mitten in der regsten Thitigkeit in Wien iiberkam ihn pltz-
lich die Sehnsucht nach Ruhe und einsamer Zuriickgezogenheit,
wie sie gerade thiitige und bewegliche Geister bisweilen befillt.
Besonders ist diese eigentiimliche Verbindung einer stark ausge-
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bildeten Anlage zu praktischer Wirksamkeit mit der Neigung zu
ruhigem, weltabgeschiedenem Leben keine Seltenheit bei Minnern
der damaligen Zeit. Comenius, Francke, Zinzendorf sind von
dhnlichen weltfliichtigen Stimmungen beherrscht und widmen sich
doch wieder mit regstem Eifer dem Dienste um das Wohl der
Menschheit. 1674 bittet Becher den Herzog Gustav Adolf von
Mecklenburg, ihm in seinem Lande ein Plitzchen einzurfiumen, wo
er seiner Philosophic leben und den Rest seines Daseins abwarten
konne; und wirklich ist er auch 4 Jahre spiiter daselbst und legt
seine Welt- und Lebensanschanung in seiner Psychosophia nieder.
Aber in den Strom des Lebens wieder hineingetrieben, verfolgen
wir ihn auf seinen Wegen nach Holland, England, Schottland.
Kurz vor seinem Tode fasst er den Gedanken einer psychoso-
phischen Sozietit, einer nutzbringenden und dem Niehsten die-
nenden Gesellschaft. Er hat auch Satzungen dafiir entworfen;
zur Verwirklichung kam der Plan aber nicht.

2. Die Erziehung als Aufgabe des Staats.

Becher ist nichst Seckendorff der erste, der eine Staats-
pidagogik grossen Stils unternommen hat. Dass die Erziehung
der Unterthanen Pflicht der Fiirsten sei, ist ein Gedanke, den
Luther zum erstenmal mit Nachdruck vertritt. Indem er den de-
mokratischen Grundsatz ausspricht, dass die Unterthanen nicht des
Staates wegen, sondern umgekehrt dieser fiir jene da sei, diktiert
er ihm die Pflicht zu, fiir deren leibliches und geistiges Wohl zu
sorgen. Ein Fiirst miisse alle seine Sinne darauf richten, dass er
seinen Unterthanen dienstlich und niitzlich sei. ‘Er diirfe nicht
also denken: Land und Leute sind mein, ich wills machen, wie
mirs gefillt, sondern also: ich bin des Landes und der Leute. Unter
diesem sittlich - religiosen Beweggrunde der Pflicht stehen im
Wesentlichen die schulreformatorischen Gedanken und Pline aller
grossen DPidagogen von Ratke bis auf Comenius und Francke.
Fir alle diese ist die Erziehung Hauptzweck; und der Nutzen,
der dem Staate daraus erwichst, wird erst in zweiter Linie her-
vorgehoben.

Bei Becher ist es umgekehrt. Fiir ihn ist die Erziehung
und Unterweisung ein Mittel, um den Staat zur Bliite zu bringen.
Hieraus ist nun nicht etwa zu schliessen, dass er den Standpunkt
vertrete, der Unterthan sei des Staates wegen da. Schon dies
spricht dagegen, dass er den kithnen demokratischen Grundsatz
verkiindet, der fiir seine Zeit ganz unerhért ist: Ein jeder sei frei
geboren und ein Mensch so gut wie der andere. KEr weiss sich
den Staat auch garnicht von den Unterthanen getrennt zu denken.
In der Gemeinschaft der einzelnen Stinde, besonders der ernih-
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renden, des Bauern-, Handwerker- und Ka.ufmannstandes, besteht
nach ihm der Staat. ,Die Gemeine ist nicht um der Obl"‘xgkext
willen, sondern die Obrigkeit um der Gemeine w-lllen da. :Ta,
wenn er es auch nicht auszusprechen wagt, so ist doch seine
Meinung, dass eine schlechte Obrigkeit, wenn sonst nur moglich,
auch mit den Mitteln der Gewalt verjagt werdep darf ; uud er
eifert gegen die Staatisten und Suppenfresser, wie er sie nennt,
er meint die Staatsabsolutisten, welche der Obrigkeit in Allem
und Jedem Recht geben.

Der Staat ist eine Wohlfahrtseinrichtung zum Besten der
Unterthanen, und zwar im Besonderen zum leiblichen und SIttth}en
Wohl derselben. Er ist eine Wirtschaftsgemeinschaft, und seine
Hauptaufgabe besteht zuniichst in der Forderung des Ha"ndv'verks
und der Manufaktur. Wir werden sehen, welchen eigentiimlichen
Charakter in diesem Zusammenhange die jugendliche Unterweisung
und wissenschaftliche Pflege durch den Staat gewinnt.

Das Ideal Bechers ist, dass sich der Staat moglichst als eine
fiir sich selbst bestehende, von anderen vollig unabhingige (Gemein-
schaft entwickelt. Dieses Ideal hat er in seiner psychosophischen
Sozietiit darzustellen versucht. Seine Zwecke wird der Staat am
besten erreichen, wenn er michtig nach innen und aussen ist. Wie
fir alle bedeutenden Oekonomen des 17. Jahrhunderts, Ferraro,
Seckendorff, Spinoza, Locke ist auch fir Becher Macht und Reich-
tum des Staates gleichbedeutend mit Volksvermehrung. In dieser
sieht er wie alle anderen das einzige Mittel zu seiner Machter-
hohung. Je reicher derselbe an Einwohnern ist, um so grosser
seine Machtfiille. Dies politische Axiom ist verstindlich in einer
Epoche, wo der fiirchterliche 30 jihrige Krieg grosse Strecken
in 0de, menschenleere Wiisten verwandelt hatte..

Die wichtigste Aufgabe des Staates besteht darin, seinen
Unterthanen ein gliickseliges Leben zu verschaffen. Dazu ist die
Kinderzucht eine der notwendigsten Vorbedingungen; und allen
Nachdruck legt Becher auf die sittliche Erziehung und auf die
unmittelbare Vorbereitung fiir den praktischen Beruf. Wenn es
bise Menschen in einem Lande giebt, so triigt die Schuld daran
nur die schlechte Erziehung; denn nie wurden, wie Becher sich
drastisch ausdriickt, alte Wolfe in einem Walde gefunden, wenn
nicht junge darin waren. Was aber bose Unterthanen einem Sta.xate
fiir Ungliick bereiten, sei hinlinglich bekannt. Er kann s1c1.1 nicht
genug dariiber wundern, dass man die Erziehung so wenig von
Staats wegen pflege, obwohl doch seine Wohlfahrt darauf beruhe.
Er verweist auf das Vorbild der Chinesen, d?ren Staatswe:?'en und
wissenschaftliche Einrichtungen fiir jene Zeit der Inbegriff aller
Vollkommenheit sind. An guten und wackern Biirgern muss doch
dem Gemeinwesen gelegen sein; daher ist die Pflege der Erziehung
eine seiner wichtigsten Angelegenheiten.
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Nicht minder wie die sittliche Erziehung ist nun aber auch
die Vorbereitung fiir den Lebensberuf der Einzelnen von der
grossten Bedeutung fiir das Gedeihen des Staats. Da derselbe
fiir Becher noch nichts weiter ist als eine Anstalt zur Uberwin-
dung der Lebensnot, so fehlt ihm auch noch véllig die Erkenntnis,
dass es zu den hochsten Aufgaben eines politischen Gemeinwesens
gehort, Kiinste und Wissenschaften als die idealen Giiter der
Menschheit rein fiir sich zu pflegen. Die Stellung, welche die
Wissenschaft und ihre Vertreter in Bechers Staate cinnehmen, ist
eine dusserst diirftige; sie dienen nur dazu, den ,statum cor-
ruptum“ der Menschheit zu korrigieren; und schliesslich sind sie
ebenso wie die Obrigkeit fiir die materielle Wohlfahrt des Staates
nur Mittel, deren er nicht entbehren kann. Diese Betrachtungs-
weise Bechers, die ihren letzten Grund in der dem ganzen 17. Jahr-
hundert gemeinsamen einseitigen, materiellen Auffassung der Men-
schennatur hat, beherrscht dann auch die Folgezeit bis zu der
transcendentalen Epoche hin.

3. Systematische Begriindung des Wissenschafts-
zusammmenhangs.

Jede Zeit hat das Bediirfnis, ihre eigenttinliche Art zu
handeln und das Leben zu erfassen systematisch zu begriinden.
So sehen wir auch die Denker und Praktiker des 17. Jahrhunderts
an der Arbeit, den neuen Lebensinhalt und Wissensbetrieb syste-
matisch zu ordnen und zu begriinden. Bisher nicht gekannte
Anforderungen des Lebens treten auf, Wissenschaften und Dis-
ciplinen tauchen auf, welche in dem Rahmen des Triviums und
Quadriviums keinen Raum mehr finden. Hier ist es nun ganz
merkwiirdig, welchen Einfluss die Anhiinger des Stoizismus auch
auf diesem Gebiete gehabt haben. Es ist ja seit den eingehenden
Untersuchungen Diltheys eine hinlinglich bekannte Sache, dass
die Stoiker auf das Denken und die Gestaltung des Lebensideals
des 17. Jahrhunderts von ganz hervorragender Bedeutung geworden
sind. Dass sie aber selbst fiir die Einteilung und Klassifikation
der Wissenschaften, fiir die systematische Begriindung der Dis-
ciplinen und ihres Zusammenhangs nicht minder massgebend ge-
wesen, ist bisher nicht in demselben Umfange bekannt.

Die Lebensanschauung der Stoa wurde der Epoche, mit der
wir uns hier beschiftigen, durch die grossen Philologen Lipsius,
BSalmasius, Kaspar Scioppius und Daniel Heinsius nahe gebracht.
Besonders Lipsius’ Schriften, seine Manuductio ad stoicam philoso-
phiam und die Physiologia stoicorum, haben einen tiefen Einfluss
geiibt. Johann Valentin Andreae kann nicht genug die tiefe Ein-
sicht und die Anregung riihmen, die er von Lipsius empfangen
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hat!). Comenius fithrt ihn in seiner Didact‘i.ca. Magpa zum ls»e-
weise dafiir an, dass die Lehre von den natiirlichen Dingen der
von den sittlichen vorangehen miisse. Wle('ler andere, wie -Rau_e,
Morhof, berufen sich allgemein auf dle“ St.,(uker, oder fiithren dV\ne
Becher hervorragende Vertreter der romischen Stoa, besonders
Seneca, Epictet, als Zeugen ihrer Anschauungen an.

Es ist das tibereinstimmende Merkmal der bedeutenden
Didaktiker des 17. Jahrhunderts, dass sie Stufen oder G.‘r.ra(!e des
Wissens unterscheiden: die Wissenschaft von den natiirlichen
Dingen und die Theorie des sittlichen Handelns und religidsen
Empfindens, das in der Selbstbetrachtugxg 1_md Gotte§erl<enntn12
gipfelt. Einzelne berufen sich fiir diese Einteilung unmlttelba‘r au
die bei den Stoikern herrschende Anordnung des n'xensghhchgn
Wissens, wie sie sich in der Physik und Physiologie einerseits
und im theoretischen Erkennen, der Contemplatio oder Smfzntla
andererseits darstellt. Raue legt seiner Auffassung des wissen-
schaftlichen Zusammenhanges diese Einteilung zu Gruande }lnd
unterscheidet die Cognitio popularis oder die Studia communis v1tae',
die er mit der yrdois der stoici und der didasxalia Evvon,u.aux'n
des Galen vergleicht, von der hichsten Erkenntnis, der Scientia
der Stoici oder der Contemplatio sive Theoria des Aristoteles.
Auch in dem wissenschaftlichen Systeme des Comenius ist diese
Einteilung erkennbar.

Ganz ihnlich ist es nun auch bei Becher. Er vergleicht in
seiner Methodus didactica die Wissenschaft mit zwei Fliigeln, mit
denen man sich von der Erde zum Himmel schwingt. So wenig
ein Vogel mit einem Fliigel emporzukommen vermdge, konne sich
der Mensch seinem Ziele mit einer der beiden Wissenschaften
nithern. Der eine Fliigel sei die Wissenschaft von den natiirlichen
Dingen, die Physica subterranea; dem andern entspreche das
Wissen davon, wie das menschliche Gemiit in Tugenden exerziert
und perfiziert werden konne. Dies ist die Moral. Ihr hochstes
Ziel besteht in der Selbsterkenntnis, der Cognitio sui und in der
Erkenntnis Gottes. Alle Wissenschaft der natiirlichen Dinge hat
ihren Wert nur darin, dass sich aus ihr die letzteren ergeben 2).

»Dieses (niimlich die Erkenntnis seiner selbst und Gottes)
haben nun auch die alten und neuen Heiden gemerkt, derentwegen

1) ,,Vielleicht hat mir Lipsius den Stil verdorben, aber den Vorteil
hatte ich, dass er mich mit dem Altertum bekannt machte, (_len_Sem.eca und
Tacitus kennen lehrte und mich in eine minnliche Philosophie _emwelh_te.“

%) Lipsius: Manuductio pag. 148: »Duo sapientia considerat: ipsum
deum et cius opera, id est, mundum quaeque in eo et uno verbo totam phy-
siologiam . . . Ita enim Senoca: Sapientia totius naturae notitiam ac
suae tradit, quid sint dii qualesque declarat ... Observa totam naturam
ab ea (sc. sapientia) nosci iam dictam, sed et suam, id est animum (et quae
circa illam itemque corpus). Hoc iubet illa pythicis oraculis adscripta VOE,
nosce te ipsum (Sen. Consol. ad Marc.). Frustra illa omnia nisi istud‘.

Monatshefte der Comenius-Gesellschaft, 1900. 11



162 Heubaum, Heft 5 u. 6.

bald anfangs zwei Sekten der Philosopen an Tag kommen; die
einen haben ihr End in cognitione naturae gesucht, und diese
ward Philosophia peripatetica oder Aristotelica genannt, die andern
haben ihr-summum bonum in Aufmunterung ihres selbsteigenen
Gemiits, nimlich in cognitione sui ipsius et in virtutibus gesucht,
und diese wird Philosophia stoica oder moralis genannt; die erste
hat gesucht, gelehrt, die andere, fromm zu werden und die bésen
Gemiitsneigungen zu unterdriicken. In dieser letzten Philosophie
bringen noch heutiges Tags die chinische Heiden ihre meiste Zeit
zu. Beide diese Philosophieen nun sind gut, wenn sie mit ein-
ander vereinigt werden, denn eine ohne die andere nicht bestehen,
noch vollkommen oder niitzlich sein kann. Denn wie will einer
ad cognitionem creatoris et sui ipsius kommen, wenn er nicht das
grosse Buch der Natur, so von beiden geschrieben, erkannt und
darinnen studiert hat, hingegen was nutzet einem alle Wissenschaft
von fremden Dingen, wenn einer sein Selbsten vergisst und doch
nicht die geringste Untugend an sich selbst iibermeistern kann.“

4. Bechers Welt- und Lebensanschauung im Zusammen-
hange mit seiner Gruppierung der Wissenschaften.

Es ist auffallend, welchen geringen Einfluss die religiosen
Grundgedanken Luthers von Siindenbewusstsein und Rechtferti-
gung durch das Leiden und Sterben Christi auf alle hervorragenden
Denker des 17.Jahrhunderts geiibt haben. Nicht geringe Schuld
daran trugen die gehissigen theologischen Zinkereien, welche die
Jahrzehnte nach Luthers Tode ausfiillten. Der Geist des Evan-
geliums ging in leeren, dogmatischen Wortgefechten verloren.
Man hatte die Empfindung, dass die Zeit der Hierarchie und der
unduldsamen Formelherrschaft nur das Gewand gewechselt hatte.
Menschliche Satzungen, rief Andreae, werden mit menschlichen
oder vielmehr wenig menschlichen vertauscht und mit verindertem
Titel Wort Gottes genannt; aber die Sache ist um nichts milder,
einer solchen Freiheit ist die Verbannung vorzuziehen. Die Herr-
schaft des Papstes ist verworfen. Wir setzen viele kleine Pipste
ein. Wer ein rechtschaffenes Leben fithrt, wird ein
Schwindler, ein Schwenckfeldianer, ein Wiedertiufer
gescholten. Mit Unwillen wandten sich alle edleren und freieren
Geister von dem unerfreulichen Anblick, den das wirkliche Leben
der verschiedenen Kirchen gewihrte, ab und versenkten sich in
die stillen Riume des eignen Herzens. Die Stimmung, welche in
" den grossen Mystikern des Mittelalters, den Eckard, Tauler, Seuse,
Kempis, ihren innigen Ausdruck gefunden, dann in Méinnern wie
Denck, Franck, Weigel, Schwenckfeld wieder belebt worden war,
endlich in den naturphilosophischen und theosophischen. Spekula-
tionen von Paracelsus, Bohme, Kepler den Grundton bildete, war



1900. Johann Joachim Becher. 163

dem Denken und Empfinden der freier gerichteten und tiefer .
veranlagten Geister des 17.Jahrhunderj:s verwandter_als der Kl(;,lm-

kram dogmatischen Schulgezinkes, mit yvelchem dlle 1l1‘1§hen.sc en
und reformierten Theologen ihr Leben h.mbrac}}ten ). Eine mtflm-
sive Stiirkung und Vertiefung erfuhr diese Richtung durch den
Geist der wiedererweckten neuplatonischen und st01sc_hen Philo-
sophie. Besonders in Minnern wie Arndt, Jol.lanq Valentin Andreae
schmolzen diese Elemente zu einem tbereinstimmenden Ganzen
zusammen. Die Selbstbetrachtung, die Uberwindung des eignen
miichtigen Trieb- und Empfindungslebens, das Streben nach sitt-
licher Vervollkommnung in der Nachfglge Chn‘stl sind. die we§ent-
lichen Ziige, welche allen tiefern Geistern @eser Epoch(? eigen-
timlich sind. In Spinozas Ethik fand dann diese Leb‘ensstlm'm_ling
ihren erhebendsten und vollendetsten Ausdruck. Diese r.ehglose
Sehnsucht verband Minner ganz verschiedener Lebenskreise und
Berufsarten. Der Mathematiker Adolf Tascius, desser_l }{_uf selbst
ins Ausland gedrungen war, wusste sich in seinem religiosen Em-
pfinden véllig eins mit Andreae, und die gleiche Begeisterung fiir
das Ideal der christlichen Humanitiit, das alle diese Miinner ver-
einigte, beseelte auch den auf dem Gebiete des Naturerkennens so

verdienstvollen Jungius: Terentium et Ciceronem imitari discunt,
Christum imitari non discunt.

Mit dieser mystischen, weltabgewandten Stimmung und innigen
Versenkung in das Innere des eignen Seelenlebens, in welcher sich
jene Minner iiber das Vergiingliche hinauszuerheben und einen
festen Halt im Strome des Lebens zu gewinnen versuchen, ver-

bindet sich doch bei den meisten ein reger Sinn fiir die Wirk-

lichkeit des Daseins und eine eifrige Hingabe an die Dinge der

Welt. Auch Becher zeigt diese Eigentiimlichkeit.
Selbsterkenntnis, sagt er, ist das schwerste Ding. Nur
die Uberwindung unseres Trieblebens, der Affekte, des Willens
vermag uns dem ersehnten Ziele niiher zu fiihren.
wie bei Spinoza; und auch bei anderen Minnern jener Zeit, wie
z. B. bei Erhard Weigel, tritt uns diese sittliche Auffassung ent-
gegen. ,Solange“, sagt Becher, ,das Gemiit noch von Affekte.n
turbiert wird, solange kann man zu der Selbsterkenntnis so wenig

kommen, als man sich in einem getriibten Wasser sehen und spie-
geln kann

Das ist ganz

Auch das hat Becher mit vielen Zeitgenossen gemeinsam,
und darin erkennen wir die Nachwirkungen jener zahlreichen Den-
ker, welche rtach einer natiirlichen Religion streben, dass er von

en dusserlichen unterscheidenden Merkmalen der verschiedenen

Y) Ahnliche Gedanken sind auch in dieser Zeitschrift wieder!lolt aus-
gesprochen worden, recht nachdriicklich zuletzt wieder von Ludwig Keller
In seinem Aufsatze: Der christliche Humanismus. Bd. IX. 8. 15 ff.

11*
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positiven Religionen absieht und in der Erkenntnis Gottes und
der sittlichen Nachfolge Christi das wesentliche und bleibende
charakteristische Zeichen der echten, wahren, frommen Gesinnung
erkennt. Er eifert gegen die Veriusserlichung der Religion, gegen
das Wort- und Maulchristentum, die Sinnlichkeiten und Schein-
heiligkeiten. Wie gliicklich wiren wir, wenn wir von den Worten
auf die Werke, von dem Predigen auf das Thun, von dem Be-
kenntnis auf die Erkenntnis, kurz vom Namen auf die That kimen!
Aber da verehren sie ein holzernes Kruzifix mit tiefster Demut
und vielem Seufzen: doch den lebendigen Christum, welcher den
armen Bettlern erbiirmlich aus den Augen sieht und um ein Stiick
Brot bittet, lassen sie leer gehen und weisen ihn mit einem ,Gott
helf dir“ ab. Der lieben Frauen Bild schmiicken sie mit einem
Mantel von tausend Kronen, aber ihr lebendiges Bild in armen
Jungfranen _und Witwen lassen sie nackend gehen, dass sie in
Schanden, Argernis und Verzweiflung geraten.

Der gemeine Mann denkt, es sei alles gut, wenn er ein Kreuz
mache, die Kniee beuge, Predigt und Messe hore oder den ganzen
Tag singe und die Bibel stets an der Seite habe; aber von der
christlichen Liebe weiss er nichts. O ihr Katechisierer! ruft Becher
aus, wie wird Gott einmal das Blut von euren Hiinden fordern,
die ihr den gemeinen Mann unnétige Dinge lehrt und das Notige
auslasset.

Der wahre Gottesdienst besteht in der Liebe Gottes und
Christi. Diese erweist sich im Befolgen seiner Gebote: Seid ge-
recht, wie auch euer himmlischer Vater gerecht ist, werdet wie
Gott, das heisst lasset vom Bisen ab und thut Gutes. Also ein
praktisches, werkthiitiges Christentum, wie es der gleichzeitig
lebende Spener leerem Wortchristentum und theologischem Schul-
geziink gegeniiber ebenfalls vertrat. An einem (Gebote hingt das
ganze Christentum! Gott lieben und ihm &hnlich werden, sich in
ihn transformieren, wie Becher sagt.

Alle Glaubenssiitze treten zuriick. Der Unterschied der
Bekenntnisse wird garnicht beriihrt, das alle Einigende wird viel-
mehr hervorgehoben. Besonders geschieht dies in seiner letzten
Schrift der Psychosophie. Auch da fordert er von den Christen
einen Wandel in der Liebe zu Gott, hilt ihnen das Bild der
Urchristen vor Augen, deren Religion Christi Lehre in Glauben,
Liebe und Geduld, deren Regel die zehn Gebote, deren Bibel das
neue Testament und das Leben Christi, deren hohe Schule nichts
als Jesum wissen, deren einzige Bitte war, aufgelost und bei Jesu
‘zu sein. Thre Philosophie war die Betrachtung des Himmels und
der Sterne, wo sie Gottes Giite und Allmacht erkannten. Ihre
Theologia scholastica war so subtil als Thomae a Kempis Nachfolge
Christi; ibr meistes Studium aber Erkenntnis der eigenen Seele.
Und das sei die Aufgabe aller echten Christen. Also weg mit
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den neuen Kleidern, dem Haarscheeren, deq susserlichen Geb(;]rdcn,

irchenceremonieen, die einander nur ungleich m.ach.en, V.erac. tung
und Feindschaft erzeugen. Denen Gutes thun, .dle einerlei i’&e}nung
und Leben sind; dicjenigen nicht hassen, die anderer eui)ung.
sind; niemand mit seiner Lehre und Lebensart Argernis geden,
in allgemeinen Glaubensartikeln eins sein; .m.absoF eﬁ'-
lichen und fiirwitzigen Fragen einfiltig sein; das sei die Aufgabe
des wahren Christen. Noch an einer anderen SFelle derselbqn
Schrift spricht Becher den Wunsch aus, dass ein Glaube ]dle
Menschen vereinigen mége. Diese Se!msucht nac{n emer.al Bge—
meinen, natiirlichen Gottesverehrung erinnert an Minner wie Bo-
dinus, Lipsius, die Vorginger einer deistischen Weltanschauung,
welche dann in Herbert von Cherbury ihren ersten grossen syste-
matischen Vertreter erhielt?).

Auch Ansitze zur Theodicee finden sich bei Becher; und
es verriit sich darin der Einfluss von Méinnern wie Kepler und
Giordano Bruno und Spinoza, welche dem antiken Geda}nken von
der Schénheit, Harmonie und Ubereinstimmung des Weltalls im
Zusammenhange mit der modernen Naturerklirung neues Leben
verlichen hatten?). So wenig wie fiir diese ist auch fiir Becher
das in der Welt herrschende Ubel ein Beweis gegen das Dasein
eines giitigen Gottes. Die scheinbare Unordnung ist in Wahrheit
die schonste Harmonie; das Bose ist das Widerspiel, die Korre-
lation und Reciprokation des Guten. Niemand kiime zum Bewusst-
sein der Annehmlichkeit, die Reichtum, Schénheit, Verstand, kurz
alle Giiter des Lebens gewihren, wenn nicht auch Tod, Krankheit,
Armut, Narrheit in der Welt wiren. Das gesellige Ubel, die
Siinde der Menschheit, leitet er aus der Freiheit des Willens her.
Mit Erasmus, den er hiufiger anfithrt, mit Alsted, Come-
nius ist er ein entschiedener Vertreter derjenigen An-
sicht, welche die sittliche Fihigkeit des Menschen her-
vorhebt. Der Wille des Menschen ist frei. Es wire der gottlichen
Ordnung widersprechend, wenn Gott die Menschen mit Gewalt
zum Guten zwiinge. Der Umstand, dass Gott allwissend ist, be-
wirkt noch nicht die Handlungen der Menschen. Der Glaube an
die urspriingliche Giite der Menschennatur, an die Mfigl}(!hkelt
ihrer sittlichen Fortbildung, das Vertrauen auf den F ortschritt des
Menschengeschlechts in geistig und sittlicher Hinsicht: das ist die
den Denkern jener Zeit gemeinsame eigentiimliche S‘ammung.. El.n
hoffnungsvoller Optimismus verleiht ihnen Kraft und Freudigkeit
fiir ihr Wirken in Pidagogik und Didaktik. Auch Becher ist ein

1

) Vel. W. Dilthey: Das nat. Syst. d. Geisteswiss. i. 17. Jahrh. im
Arch. f. Gesch. d. Phil. Bd. V, 480 ff.

’) Vgl. dazu meine Abhandlung: Die Auseinandersetzung zwich. d.
mech. u, teleolog. Naturerkirg. u. s. w.



166 Heubaum, Heft 5 u. 6.

Glied in der grossen Reihe jener Denker, die von Comenius iiber
Rousseau zu Basedow und den Philanthropisten hinfiihrt.

Als Vorbereitung auf die Selbst- und Gotteserkenntnis ist
nun aber, wie schon oben bemerkt, auch die Wissenschaft von
den natiirlichen Dingen sehr wichtig. Hier behauptet nun
entsprechend den Apschauungen des grossen naturwissenschaft-
lichen Zeitalters der Kepler, Galilei, Baco, Jungius, Descartes die
Mathesis und Physik die erste Stelle. Mathesis ist bei den For-
schern des 17. Jahrhunderts ein beliebter Ausdruck; darunter ver-
steht man nicht bloss die Mathematik im engeren Sinne, sondern
die Betrachtung der Dinge nach Mass, Zahl, Gewicht und zieht
vor allem auch die mechanischen Kiinste, ja das Handwerk hin-
ein. Die Mathesis iuvenilis von Johann Christoph Sturm z B,
einem etwas jiingeren Zeitgenossen unseres Becher, enthilt ausser
der Arithmetik oder Rechenkunst, der Geometrie oder Messkunst,
der Trigonometrie oder Dreiccksmessung auch die Fortificatoria
oder Kriegsbaukunst, die Civilbaukunst oder Architectura civilis
und endlich die Statik oder Wig- und Hebekunst. In diesem
Sinne versteht auch Becher die Mathesis. Die Physik dagegen
betrachtet nach seiner Erklirung die inneren Eigenschaften der
Korper und behandelt viele Gegenstinde der heutigen Chemie.
Bechers Physica subterranea beschiftigt sich im wesentlichen mit
_ chemischen Problemen. Daneben ist dann freilich auch der Name
“der Chymie oder Chymica gebriiuchlich.

In diesen Wissenschaften und Kiinsten ist nun die Jugend
heranzubilden, um sie fiir ihren Beruf und fiir den Staat brauchbar
zu machen. Freilich ist die Forderung, die Jugend in mechani-
schen Kiinsten auszubilden, ein Grundsatz pidagogischer Theorie
von den Ratichianern, Helwig und Evenius bis zu Andreas Reyher
und Comenius. Aber der Grund dafiir ist bei diesen Didaktikern
vorwiegend methodischer Art: erst Sachen, dann Worte, erst Singu-
laria, dann Universalia, erst Anschauung, dann Begriffe. Bei Becher
entspringt diese Forderung vor allem aus dem wirthschaftlichen
Bediirfnis des Staatswesens; die Pflege der mechanischen Kiinste,
die Unterweisung der Jugend in ihnen ist eine Hauptaufgabe des
Staates, weil er tiichtige Handwerker braucht. Die wichtigsten
Gegenstéinde des allgemeinen Jugendunterrichts sind Lesen, Schrei-
ben, Rechnen, Buchhaltung, Zeichnen, Malen, Bossicren; der Zogling
muss eine sichere Hand, ein gutes Augenmass erwerben und den
Zirkel gebrauchen lernen. Das sind Dinge die zu allen Professionen
.sehr dienstlich und niitzlich sind. ,Derentwegen ratsam wire,
dass man in wohlbestellten Regimenten mechanische
Schulen hielte, allwo nach vorgesctzter Anweisung innerhalb
wenig Jahren ein jeder in seiner Jugend abgerichtet werden konnte,
dass es ihm sein Leben lang nutzen théite“ Daneben soll auch
die korperliche Ausbildung nicht vernachlissigt werden, ohne dass
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gerade Gewandtheit in den ritterlichen Kiinsten zu erwerben ge-
sucht wiirde. ) .

Mit klarem Bewusstsein zeigt sich hier eine -ganz
ncue Auffassung von der Jugendbildung gegen.uber d_en
fritheren Zielen derselben. Bisher begniigt man sich, wenig-
stens bei den unteren Stéinden, mit der religiosen Unterweisung.
Becher bringt dagegen die Schule in die engste Beziehung zu den
Bediirfnissen des Staates und verlangt von ihr, (!.ass sie vor allem
dafiir sorge, dass der Staat brauchbare und tiichtige ]'3urge.r erhalte.
Da dieser, wie wir schon oben gesehen haben,. a!.s eine wirtschaft-
liche und &konomische Anstalt gilt, die fiir die fusscre ‘Wohlfahrt
des Menschen Sorge zu tragen hat, so hat auch die Schule ganz
besonders den Zweck, diesen Tendenzen des S!:aates zZu d.lenen.
Das ist nun der Gesichtspunkt, unter dem die Jugendbildung
wihrend des ganzen 17. und 18. Jahrhunderts hindurch -betrachtet
wird. Die Theorie des Schulwesens wird in dieser Zeit von d(?r
politischen Auffassung des Staats abhiingig und macht alle die

Wandlungen mit durch, welchen diese im Laufe der Zeit unter-
worfen ist.

5. Die Behordenorganisation des Staats, besonders
mit Ricksicht auf die Erziehung.

Becher begniigt sich nicht damit, den Staat bestindig an
seine erzieherischen Aufgaben zu erinnern; er entwirft nun auch
einen Plan, nach dem dieser seiner hohen Aufgabe geniigen kann.
Ahnliche Veranstaltungen waren schon in dem kleinen thiiringischen
Léndchen des Herzogs Ernst von Gotha unternommen und nach
diesem Vorbilde von Seckendorff theoretisch dargestellt worden.
Der pidagogischen Thiitigkeit des Staats haben sich, wie Becher
im politischen Diskurs auseinandersetzt, drei Kollegien zu widmen,
von denen die beiden ersten, das theologische und moralische, die
religiése und sittliche Erziehung, das dritte, das Unterrichtskolle-
gium, die wissenschaftliche Unterweisung zu leiten haben. Alle
zerfallen wieder in je vier Deputationen, von denen die des theo-
logischen Kollegs die Aufsicht iiber die Lehrthitigkeit der Geist-
lichen und iiber die Fiihrung der Laien besitzen. R

Das moralische Kollegium ist eine Art Polizeibehdrde,
deren Befugnisse sich, den patriarchalischen Verhiltnissen des
17. Jahrhunderts entsprechend, freilich auf eine Menge der per-
sonlichsten Dinge erstrecken. So steht ihm die Aufsmht‘ilber
Sitte, Ehrbarkeit, ja Missigkeit im Essen, Trinken-, in der Kleidung
2u; es hat sogar auf bescheidenen, freundlichen, friedlichen Verkehr
der Menschen untereinander zu halten. »

Das uns am- meisten interessierende Kollegium ist das so-
genannte Collegium doctrinale, eine Art Schulaufsichtsbehorde,
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Unterrichtsministeriums und wissenschaftlicher Akademie in einer
Behorde. Die erste Unterabteilung desselben hat die Aufsicht
iiber die Kinderzucht beiderlei Geschlechts. Becher gehort zu den
wenigen, welche mit Luther nachdriicklich auch die Notwendigkeit
der weiblichen Erziehung fordern. So viele ungliickliche Ehen,
bemerkt er, kimen nur daher, weil die Méidchen keine Erziehung
genossen hitten. In seiner drastischen Art sagt er, der Mann
glaube, eine Delikatesse zu erhalten und miisse in einen sauren
Apfel beissen. Die zweite Abteilung hat die Aufsicht iiber die
Studien und Wissenschaften der Jungen und Alten, iber die
niederen und hoheren Schulen, die Priceptoren und Professoren;
ferner aber auch iiber alle Handwerksmeister und Lehrjungen,
dann iiber die offentlichen Rekreationen und Exercitien, {iber das
Reisen der jungen Leute, ein damals noch allgemein notwendiges
Bildungsmittel; mit einem Worte iiber alles, was im Studieren und
in allerhand gelehrten, wie mechanischen Kiinsten besteht. Die
dritte Abteilung ist eine Art Priifungsbehorde. Sie examiniert
alle Studierenden, ferner alle, welche ritterliche oder andere Kiinste
betreiben, endlich auch alle Handwerksmeister. Ebenso hat sie
die Aufsicht iiber die Thitigkeit und die Fihrung simtlicher Kol-
legien und Ratsherren, sie seien nun philologisch, mathematisch,
philosophisch, moralisch, juridisch, 6konomisch, politisch, medici-
nisch, theologisch. Die oberste Instanz, an welche auch die Deputa-
tionen der anderen Kollegien Berufung einlegen konnen, bildet die
letzte Deputation der Unterrichtsbehirde; sie hat die Revision in
allen hdchsten Dingen und heisst daher auch judicium doctrinale.
In allen Wissenschaften hat sie die ultimam et extremam senten-
tiam, weswegen sie auch aus sehr cerfahrenen und wissenskundigen
Minnern bestehen muss. Es ist cine Art Societit der Wissen-
schaften, wie sie damals in Frankreich und England entstauden
und nun auch in Deutschland erstrebt wurde. Erhard Weigel ver-
folgte den Gedanken dann weiter und empfahl die Griindung
eines Collegium artium oder Artis consultorium, einer Art tech-
nischen Reichsinstituts; aber erst Leibniz war es vergonnt, diese
Idee durch die Griindung der Berliner Societit der Wissenschaften
zu verwirklichen.

Bemerkenswert ist in dieser Behordenorganisation Bechers
die vollige Trennung der Schul- und Unterrichtsaufsicht
von der Kirche, sowie iiberhaupt die Forderung einer besonde-
ren Behorde fiir das Ganze des Unterrichts- und Erziechungswesens.
Es dauerte noch lingere Zeit, ehe von den Regierungen dieser
* Gedanke verwirklicht wurde; den ersten Anfang damit machte
Braunschweig durch die Griindung seines Schulkollegiums, spiter
folgte Preussen 1789.

Das Schulsystem Bechers triigt nicht den einheitlichen,
organischen Charakter, den wir in den Versuchen von Evenius,
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Comenius, Raue beobachten kénnen. Den Unterbm_l bl}det bei ihm
eine Lese-, Schreib- und Rechenschule. Damit nimmt Bccl}er
die seit langem, besonders in Handelsstiidten bestehengen .Sch‘relb-
und Rechenschulen, die dem niichsten praktischen Bed_urfms _dlenen
sollten, in seinen Plan auf. Hierauf folgt zuniichst ein d{‘el Jahre
umfassender Unterricht, in welchem die Kinder nach einer von
ihm ausgedachten Methode die lateinische Sprache aus dem Fun-
dament lernen sollen. Die Art dieses dreijdhrigen Stufenganges
hat er selbst eingehend in seiner Methodus diglac_tica und in dem
Appendix erliutert. Der Grundsatz des Ratichius »Semper non
nisi unum“ scheint fiir die Beschrinkung auf den Unterricht des
Lateinischen in diesen drei Jahren massgebend gewesen zu sein,
Auf dieser Lateinschule baut sich nun erst die mechanische
oder Kunstschule auf, wie sie von Helwig, Evenius., Erhard
Weigel genannt wird. Die hier gelehrten Gegenstinde sind unter
anderen die schon oben einmal erwihnten Handwerkskiinste: Zeich-
nen, Bossieren, eine damals eben erst erfundene und sehr beliebte
Fertigkeit, durch allerhand Instrumente die Korper zerteilen und
wieder zusammensetzen; der Knabe empfiingt hier Anleitung zu
allen Handwerken ; er lernt den Zirkel handhaben, wird in der
Mess-, Mal-, Perspektivkunst, der Fortifikation und Baukunst
unterrichtet, kurz in allem, was damals unter dem Begriff der
Mathesis zusammengefasst wurde. Eine solche Schule hat auch
offenbar Leibniz im Auge, wenn er auf Eiorichtung von Hand-
werksschulen dringt; und ihr begegnen wir dann spiter in der von
Semler begriindeten mechanischen 6konomischen Real-
schule, die mit einer Realschule unserer Zeit auch nicht die ent-
fernte.ste Ahnlichkeit hat. Die hochste Stufe bildet die philo-
sophische Schule, die aber nicht ctwa eine Ausbildung in der
Philosophie nach unserem Sinne beabsichtigt, sondern eine Fr-

weiterung der Kenntnis von der Natur und dem gewerblichen
Leben zum Ziele hat.

Wie alle bedeutenden Didaktiker der Zeit dringt auch Becher
auf geeignete An schauungsmittel, um die Kinder mit den Din-
gen des gewerblichen und industriellen Lebens und mit den Gegen-
stinden der Natur bekannt zu machen, Ein Theatrum naturae
et artis, wir wiirden sagen ein Naturalienkabinet, soll eingerichtet
werden, worin natiirliche Korper und Kunstgegenstinde aufgestellt
werden sollen. In seiner Methodus didactica entwirft er einen ge-
pauen Plan, wie ein solches Institut einzurichten sei. Es soll ein
menschliches Skelett, ausgestopfte Tiere, getrocknete Kiifer, Pflanzen,

ineralien, Werkzeuge in verschiedenen Abteilungen enthalten.
wSollte es nicht ein lustiges Mittel sein, der lieben J ugend gleich-
Sam spielend, ja mit der héchsten Anmut und Ergétzlichkeit
die Erkenntnis samt der Benennung so vieler tausend Sachen bei-

Z“bl‘iﬂgen? Wire es nicht eine fiirstliche, ja wohl kaiserliche Re-
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kreation, die vielleicht auch ihren 6konomischen Nutzen haben
wird? Denn giebt einer nur einen halben Batzen, einen Biren,
Affen oder Narren zu sehen; was wird er nicht geben, die ganze
Natur zu sehen in so trefflichem Reichtum?“ Ein solches physi-
kalisches und Naturalienkabinet haben fast alle Pidagogen seit
Reyher und Comenius gefordert; aber erst August Hermann Francke
ist es gelungen, die ersten Anfinge darin ins Werk zu setzen.

Becher sinnt auch auf Mittel, wie der Staat der Arbeitlosig-
keit stevern kénne und was er fiir die elternlosen Kinder zu thun
habe. Der unbeschiiftigte Mensch und Miissiggiinger ist fiir den
Staat nur eine Last, da er ihm Nahrung entzieht, wihrend er ihm
durch seiner Hinde Arbeit einen Zuwachs an Reichtum gewihrt.
Er nimmt den Gedanken von Minnern wie Obrecht, Bornitz und
Besold auf und empfiehlt die Einrichtung eines Werk- oder
Zuchthauses. Dabei schweben ihm die grossen, berithmten
hollindischen Anstalten vor, die er wohl aus eigener Anschauung
kennen gelernt hatte, und die ja auch fiir Francke bei der Ein-
richtung seines Waisenhauses vorbildlich wurden. Dort soll den
Unbeschiftigten Gelegenheit zur Arbeit, den Waisen die Méglich-
keit zur Erlernung eines Handwerks gegeben werden.

6. Seine Methode des Lateinunterrichts,

An der miihsamen Arbeit der damaligen Didaktik, welche
sich mit der Erfindung leichterer Methoden fiir die Erlernung der
lateinischen Sprache beschiftigte, hat auch Becher regen Anteil
genommen. Diese Beschiftigung hat ihn zu Ausserungen iiber die
Bedeutung und die Verwandtschaft der einzelnen Sprachen unter-
einander veranlasst, die fiir seine Periode typisch sind. Die That-
sache, dass die Sprache ein selbstindiges Bildungsmittel des jugend-
lichen Geistes und ein wertvoller Gegenstand eigner, wissenschaft-
licher Erkenntnis sei, vermag er so wenig wie seine Zeitgenossen
in ihrer Bedeutung zu wiirdigen. In der Mannigfaltigkeit der
Sprachen sieht er nur ein empfindliches Hindernis des Verkehrs
und alle seine Bemiihungen richten sich daher darauf, dieses durch
geeignete Hiilfsmittel zu beseitigen. Wie sich die einen mit dem
Gedanken.der Erfindung einer Universalsprache tragen, so sinnt

Becher iiber eine Universalpolyglotte nach. KEinen Anfang dazu
hat er 1661 gemacht und sein ihn dabei leitendes Prinzip im
Anfange seiner Methodus didactica auseinandergesetat.

Selbst dieser Grundsatz ist bezeichnend fiir seine dusserliche
und mechanische Betrachtungsweise der Sprache. Die Zahl ist das
Geheimnis seiner Methode. Die in ihren Bedeutungen iiberein-
stimmenden Worter der verschiedenen Sprachen werden mit den-
selben Zifferbezeichnungen versehen. In jeder in Betracht kommen-
den Sprache werden nun Worterverzeichnisse angelegt, die aus
zwei Teilen bestehen: dem Lexikon und dem Index. In jenem
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wird die natiirli ihenfolge der Zahlen innegehalten, in diesem
stehen die a%g];t(ia};e lfli)ech eingal, aber in alphabetischer Ordnung
gleichfalls mit den entsprechenden Zeichen versehen. Der letzte
Teil dient dazu, um seine Gedanken in der .fremden Sprache
wiederzugeben, indem man statt de}' Worter die entspx:echem%ie.n
Ziffern setzt; der erste Teil ermdglicht es, aus den Zlffef‘n ie
entsprechenden Worter der betreffenden Sprache zu ersghhqssen.
Fiir die Flexion ist noch ein besonderer Teil in ganz dhnlicher
Weise angelegt, so dass die Kasus- und Kop]uga.tlo.usendungen
gleichfalls durch Zahlen bezeichnet werden. Ein flektiertes Wort
wird demnach durch zwei Ziffern ausgedriickt., von denen die
eine die Bedeutung, die andere die Flexion angiebt.

Ebenso mangelhaft wie das Verstindnis fiir den Wert der
Sprache ist auch die Einsicht in den Zusammenhang uq'('i die
Verwandtschaft der einzelnen Idiome. Das Leitmotiv dafir ist
durch die in der Bibel vorliegende Entwickelungsgeschichte der
Menschheit gegeben. Das Hebriiische ist die Ursprache, von der
alle iibrigen abstammen. Bechers Begriindung dafiir ist kindlich.
Immerhin laufen einzelne richtige Bemerkungen und quhtlge Vor-
ahnungen kiinftiger Gedanken unter. So sagt er, dass ein not':wen-
diges Moment fiir die Bestimmung aller miglichen menschlichen
Laute die Beobachtung der physiologischen Lautbildung sei; aber
wieder verrit es doch die Beschriinktheit seiner Einsicht und
Kenntnis, wenn er die Meinung #ussert, dass das menschliche
Organ nicht mehr als die bekannten 24 Lautzeichen unseres Alpha-
bets hervorbringen kénne.

Becher hat nun den

Versuch gemacht, die frither herrschende
Methode der Erlernung d

er lateinischen Sprache durch eine andere
zu ersetzen. Man kann ihm ein gewisses Gefiihl fiir die dem
Lehrer notwendigen Eigenschaften nicht absprechen. Bestiindig
betont er es, und das will fiir seine Zeit sehr viel sagen, dass
Gelehrsamkeit noch nicht Lehrbefihigung einschliesst. Pietitvoll
gedenkt er seines Lehrers Debus, bei dem er den Unterricht im
Lateinischen genoss. Schon die Ahnung einer individuellen Ein-
wirkung auf den Zogling spricht aus einzelnen Bemerkungen.
Jeder Reiter, sagt er, lauscht dem Pferde seine Natur ab, aber
die Jugend werde una decempeda geritten. Liebe und Verstindnis
fir die Jugend seien die Haupterfordernisse fir einen guten
Lebrer; und mit komischem Unwillen schildert er die ungeschickte
und unfihige Art der damaligen Pidagogen, die sich in Schimpf-
wortern und Schligen fussere. ,,Was ist es, dass mancher Narr
schreit, als wenn er unsinnig werden wollte, dass die Bauern auf
er Gassen stillstehen und sagen: Ach, wie ist dies ein fleissiger,
stattlicher Priceptor, und der Phantast schnattert darinnen von
lauter Objektis, Subjektis, Relationibus, Entitatibus und Dingen,
die oft er selber nicht versteht.«
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In Bezug auf den Lateinbetrieb wendet er sich ganz be-
sonders gegen die bis dahin fast allgemein beliebte Methode, die
Schiiler die Vokabeln ausser jedem Zusammenhange in alphabeti-
scher Reihenfolge erlernen zu lassen; und dabei beruft er sich
auf den grossen Pidagogen Sturm, der da sagt: Non placent
mihi, qui ex lexicis eloquentes fieri volunt.

So sehr er mit diesen Ausstellungen Recht hat, so wenig
kann man dies doch von seinen Vorwiirfen gegen die Janua des
Comenius zugeben. Das Verstiindnis fiir die Bedeutung des darin
herrschenden Prinzips, das der grosse Didaktiker in diesem Lehr-
buche zum ersten Male im ganzen Umfang zur Anwendung brachte,
geht ihm vollstindig ab. Es war ein Fortschritt von der grossten
Wichtigkeit, dass die alte Methode des Erlernens unzusammen-
hingender Vokabeln in der Theorie wenigstens endgiltig abgethan
wurde. Es beruhte auf der tieferen Einsicht in die psychologische
Natur des Gediichtnisses und Verstindnisses, dass Comenius dahin
strebte, die Aneignung der Begriffe und Worter durch den Zog-
ling innerhalb des syntaktischen Gefiiges zu bewirken. Nur so,
sagte sich mit richtigem pédagogischen Blicke der Didaktiker,
konnen die Worter und Begriffe wirklich lebendiges Eigentum
des Schiilers werden. Dieses Moment der lebendigen Beziehung
der cinzelnen Worter untereinander im Satze, wodurch das Fest-
halten im Gedichtnis erst ermdglicht wird, verkannte Becher
vollkommen. Fiir das Ansehcen, das Comenius bei seinen Zeit-
genossen besass, ist Bechers Ausspruch ungemein bezeichnend,
indem er sich des unangenechmen Eindrucks bewusst ist, den sein
Angriff auf den grossen Pidagogen machen wird. ,Ich weiss,
dass cinige bis ins Herz getroffen sein werden, wenn sie ver-
nehmen, dass ich des Comenii Januam fiir unniitzlich urteile;
aber die Welt hat Latein gelernt vor dieser Janua, und ist ihr
durch dicselbe nicht ein Fuss breit weiter aufgesperrt worden
zur niheren Facilitit.%

Bechers Methode bezeichnet der seines grossen Gegners
gegeniiber einen entschiedenen Riickschritt, so sehr man auch
hie und da die Hervorhebung richtiger, bisher vernachlissigter
Momente wiederum anerkennen muss. Es ist verfehlt, den Unter-
richt im Latein wieder wie die fritheren mit dem blossen Erlernen
unzusammenhingender Vokabeln beginnen lassen zu wollen. Die
Worter gewinnen nun einmal nur dann Bedeutung fiir den Schiiler,
wenn er sie anwenden und in der syntaktischen Konstruktion des
Satzes kennen lernt. Sieht man freilich von der Vernachlissigung
dieser Forderung ab, so ldsst sich nicht bestreiten, dass Becher
verschiedene beherzigenswerte Punkte hervorgehoben hat, die die
Erlernung der Vokabeln zu erleichtern geeignet sind. Im Gegen-
satze zu der alten, alphabetischen Reihenfolge, die eine rein zufillige
Zusammenstellung der Worter herbeifiihrte, hat Becher einzelne
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natiirliche Beziehungen zwischen ihpen herausgesucht un(ll1 Zur
Grundlage sciner methodischen Aneignung des Vokabel.sc. atzes
gemacht. Von unbezweifelbarem Wert ist besopders die ers&:e,
von ihm nachdriicklich hervorgehobene etymologische .Verwan t-
schaft der Worter. Mit Recht bezeichnet er es als einen Ubel-
stand nicht bloss der Lexikographicen, sondern auch_der Jam};a.
des Comenius, dass vom selben Grundstamme oder Simplex ab-
leitbare Worter an ganz verschiedenen Stellen untergebracht sind
und so stets von neuem als selbstindige Vokabeln erlernt werde.n
miissen. Sein Bestreben ist es vielmehr, das G.rundyvort upd die
Derivata zusammenzustellen, damit der Schiiler mc!*nt jedes einzelne
sich usserlich mechanisch, sondern durch selbstiindig vollzogene
logische Herleitung anzueignen vermag. Ni‘cht ebenso l?edeutgng_s-
voll, aber doch immerhin nutzbringend, ist das zweite Prinzip,
nach dem er abgesondert vom ersten Teile die Worter noch
einmal zusammenzustellen unternimmt, niimlich das der synonymen
Verwandtschaft. Hier werden die Vokabeln nach ihrem inneren,
sachlichen Zusammenhange in Gruppen geordnet.

Der Fehler Bechers bestand darin, dass er die Bedeutung
des von Comenius auf Grund fritherer Anregungen durchgefﬁhrt.en
methodischen Prinzips villig verkannte und vernachlissigte. G.e\VISS
sind auch fiir die Didaktik die von Becher angegebenen Gesichts-
punkte von Wichtigkeit. Aber so wenig nur am zusammen-
hiingenden Satze die Spracherlernung erfolgreich betrieben werden
kann, so wenig genligt auch die Methode des blossen gediichtnis-
miéssigen Aneignens der Vokabeln , mogen dieselben auch noch
so sinnreich und naturgemiiss angeordnet sein. Beide Arten mussten
sich gegenseitig erginzen und haben dies auch im Laufe der
folgenden Zeiten immer mehr gethan, um einen erspriesslicheren
Betrieb des Lateinlernens herbeizufiihren.

Die hauptsichlichste Bedeutung Bechers fiir die Pidagogik
besteht, um dies noch einmal kurz zusammenzufassen, besonders in
folgenden beiden Punkten: er hat die Erziehung und Unter-
weisung der Jugend in die engste Beziehung zu den Be-
dirfnissen des Staatswesens gesetzt und bestindig ihre
Bedeutung fiir den biirgerlichen Beruf hervorgehoben. So steht er
an der Spitze jener zahlreichen Pidagogen, besonders des 18. Jahr-
hunderts, welche als das wichtigste Mittel fiir den Fortschritt des
Menschengeschlechts die Erziehung des Biirgers mit Nachdruck
hervorheben. Durch diese allgemeine Ansicht vom Zwecke der. Er-
ziehung ist nun auch die besondere Art der Unterweisung l?edlngt,
welche Becher fiir die Jugend als notwendig erachtet. Die Vor-
bereitung fiir das praktische Leben, die moglichst friihe Fﬁrderung
des Ziiglings im Hinblick auf seinen spiiter zu ergreifenden Beruf,
besonders das Handwerk, sind die Hauptaufgaben der foentliche.n
Erziehung und Unterweisung. Becher dringt nicht nur auf die
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Einrichtung einer Handwerksschule, sondern entwirft auch, wie
wir oben gezeigt haben, den Plan einer solchen. Von nun an
werden die Wiinsche nach dieser Gattung von Schulen immer
zahlreicher und lauter. Leibniz spricht diesen Gedanken aus,
Erbard Weigel weist ebenfalls die Notwendigkeit einer solchen
Schule nach; aber erst Christoph Semler in Halle fiihrt den Plan
einer solchen Okonomischen Realschule zum ersten Male aus.

~ Schon im Jahre 18931) habe ich in einem Aufsatze iiber
Christoph Semler und sein Verhiltnis zu August Hermann Francke
die noch vielfach herrschende Ansicht bestritten, dass diese Schulen
dem Pietismus und besonders der Anregung Franckes ihre KEnt-
stehung verdankten,  vielmehr schon damals behauptet, dass sich
deren Bediirfnis aus tiefer liegenden kulturellen Anschauungen
herleite. Der vorliegende Aufsatz zeigt nun unwiderleglich, dass
es die im 17. Jahrhundert aufkommende Ansicht von der Natur
und den Aufgaben des Staates im Zusammenhange mit dér Be-
urteilung des Menschendaseins gewesen ist, welche die Erziehung
unter dem Gesichtspunkte der realen, praktischen Vorbildung fir
die Zwecke des Berufs auffassen lehrte und den Gedanken der
Griindung von Handwerks- oder Realschulen zeitigte.

1) Vgl. Neue Jahrbiicher fiir Philologie und Pidagogik 1893 8. 65 ff.
und dazu Theob. Ziegler in seiner Gesch. der Padagogik S. 196 f.



Uber die Anfinge der Reformation in Zwickau.
Von
Ludwig Keller.

Zu den Teilen der Reformationsgeschichte, die weiterer Auf-
klirung dringend bediirfen, gehoren unstreitig die Vorginge im séch-
sischen Voigtlande, besonders in Zwickau, die sich dort zu Anfang
der grossen religiosen Bewegung vollzogen haben und die an die
Zwischenfille mit den sog. ,,Zwickauer Propheten ankniipfen. Einen
wichtigen Beitrag zur Losung dieser Aufgabe bietet die Schrift von
Prof. Dr. Ernst Fabian, Die Einfithrung des Buchdrucks in
Zwickau 1523. (Zwickau, R. Zickler 1899). Wir bedauern, dass
der Verfasser, der iiber eine vortreffliche Sachkenntnis verfiigt, es nicht
vorgezogen hat, sein Thema weiter zu fassen und die Anfinge der Re-
formation selbst im Zusammenhang darzustellen; die Einfiibrung des
Buchdrucks ist eine Episode dieser Anfinge, allerdings eine wichtige,

aber doch eben nur eine Episode. An dieser Stelle interessiert uns

natiirlich vornehmlich dasjenige, was die Reformationsgeschichte selbst
berithrt und dies ist in der That wichtig genug. Vor allem erhellt
schon aus den beigebrachten geschichtlichen Thatsachen, dass die ge-
ringschéitzige Art, in der die iberlieferte Geschichtsdarstellung diese
Ereignisse und die dabei beteiligten Personen behandelt, in keiner
Weise berechtigt ist. Mit Grund hebt Fabian zunichst die damalige
Bedeutung Zwickaus als eines Mittelpunktes geistigen und sozialen
Lebens hervor; die Stadt lag an den grossen Strassen, die den Norden
und Osten Deutschlands mit dem Siiden verbinden und starke Ein-
fliisse einerseits aus Bohmen, andererseits aus Stiddeutschland waren
hier wirksam. Was in Zwickau geschah, fand weit und breit in
deutschen Landen Wiederhall. Die Fiihrerin der Bewegung in Zwickau
war die Zunft der Weber, die, wie man weiss, {iiberall in den
Stadten neben den Bauhiitten die reichste und angesehenste Gilde
darstellte. Unter den Mitgliedern dieser Zunft waren nach Fabian
(S.11) ,,nicht wenige Osterreicher und Bohmen, die ganz in hussitischen
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oder, wenn man will, in waldensisch-pickardischen Lehren aufge-
wachsen waren®,

Aber mit Recht weist Fabian die Annahme zuriick, dass es
sich hier lediglich um Bewegungen der , Tuchmacher® gehandelt habe;
vielmehr waren an der Sache auch Minrer von wissenschaftlicher
Vorbildung hervorragend beteiligt, z. B. der ehemalige Biirgermeister
und nachherige Arzt Dr. Erasmus Stella, der Thomas Miinzers
Beichtkind war, ferner die Gelehrten der Zwickauer Lateinschule Joh.
Rivius, Hieronymus Nopus, Johannes Forster, Valentin
Hertel u. A, die zum Teil mit dem Buchdrucker Jérg Gastel nah
befreundet waren. Sie alle gehérten zum Anhang der sog. Zwickauer
Propheten, wie der rasch erfundene Sektenname lautete. Als eigent-
liche Tragerin der Bewegung galt bei den Gegnern eine ,heimliche
Briiderschaft« (Fabian S.13), die in Zwickau vorhanden war; sie
besass ihren Beschiitzer in dem Biirgermeister und Arzt Dr. Stella, der
am 10. April 1521 die Augen schloss und seine Freunde und Briider
fiihrerlos zuriickliess. Die Folgen sollten sich bald geltend machen.

Die herkémmliche Geschichtschreibung lidsst auch hier die  Be-
wegung zuerst als eine lediglich durch Luthers Schriften angeregte,
und spiter als eine Abirrung vom lutherischen Glauben erscheinen.
Wie stimmt das zu der hier wie in vielen dhnlichen Fillen beweisbaren
Thatsache, dass die treibenden Gedanken der Bewegung von Anfang
an im Grunde waldensischen Ursprungs sind und diesen Charakter
auch dann beibehalten haben, als Luther die Wege, die er bis 1524
eingebalten hatte, verliess? Der Widerspruch gegen die Richtung, die
Luther seit 1525 einschlug, war in Zwickau nahezu ein allgemeiner;
jedenfalls schreibt der Zwickauer Ratsherr Hermann Miihlpfort unter
dem 4. Juni 1525 an den beriihmten Stadtschreiber Stephan Roth:
»Doktor Martinus ist pey dem gemeinen volck und auch bei gelarten
und ungelarten in grossem abfall“ und der obengenannte Valentin
Hertel bestiitigt dies in einem Briefe an Roth mit den Worten: ,,Mirum,
quam vulgus de eo male sentit“ (Fabian a. O. 8. 11).

Es ist doch merkwiirdig, dass in den iiblichen Handbiichern
die oben genannten Fihrer der Bewegung wenig oder gar nicht ge-
nannt zu werden pflegen. Von den ,,Propheten“ Nicolaus Storch und
Marcus Stiiber wird viel gesprochen und geschrieben, von Dr. Erasmus
Stella aber erfihrt man ebensowenig wie von einem anderen Wort-
fiihrer, ndmlich Hans Locher (s. M.H. der C.G. 1899 8. 181 ff)
und es ist ein Verdienst der Fabianschen Schrift, dass sie endlich auch
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diese Minner zu ihrem Rechte kommen lisst; auch Jorg Gastel (fler
iibrigens mit einer Catharina Bohm verheiratet war) mochten wir hier-
her rechnen, da er nicht bloss Buchdrucker, sondern zugleich Wander-
prediger der ,heimlichen Gemeinden war, wie Hans Locher.

Hans Locher und Jorg Gastel, besonders aber ersterer (s. .iiber
ihn auch Karl Rembert 1), ,,Die Wiedertiufer im Herzogtum Jﬁllc-h“.
Berlin 1899, 8. 103 ff.), entpuppen sich immer mehr als merkwiirdige,
in ibrer Zeit sehr einflussreiche Personlichkeiten, deren Wirken dringerfd
nitherer Aufklirung bediirfte. Fabian meint (S. 16), dass di‘e in
Zwickau (um 1520) stark verbreiteten waldensischen Lehren auf diesen
Feuergeist eine starke Anzichungskraft ausgeiibt hitten. Von Locher
besitzt die Zwickauer Ratsbibliothek aus dem Nachlasse Stephan Roths
nicht weniger als neun verschiedene Schriften, die in der Druckerei
von Jorg Gastel hergestellt sind. Eine derselben ist dem damaligen
Biirgermeister Hermann Miihlpfort, dem hervorragendsten Fihrer der
Reformpartei seit Stellas Tode, gewidmet. Sehr bezeichnend ist es
(nach Fabian 8. 20), dass mehrere Schriften, die auf dem Titel Locher
als Verfasser erwihnen, dabei die Bezeichnung ,,Karsthans® tragen.
Es ist fast mit Sicherheit anzunchmen, (sagt Fabian 8. 20), dass der
berithmte Name Karsthans lediglich ein Deckname fiir Hans Locher
gewesen ist. — Wir empfehlen die Schrift Fabians auf das wirmste.

Wir drucken nachfolgend eine Ubersicht der Schriften Hans
Lochers ab, soweit sie im Verlage Jorg Gastels in Zwickau erschie-
nen und bis heute bekannt geworden sind %).  Abziige dieser Druck-
schriften finden sich in der Zwickauer Rats-Schul-Bibliothek (R.-S.-B.),

die einen grossen Reichtum an Reformationsschriften (meist aus dem
Nachlasse Stephan Roths) besitzt.

Cin peytlang ge- / jdpwigner Chriftliher Bruder / aud) vmb der
warheit willen veryagt, den / Chriftus feyn wnd aller evldfer, die inn
Yyn / glauben, vnd vertrawen fegen, widerumb / vermadt Hat, burd) ben
Torucy Marci am / 5. Luce. 8. al der Herr fprach i bem erle- / bigeten
befefinen, ®ee fyn in dein bauf 3u / den depnigen, vpnd verkindt ynen

') Ich bemerke hier, dass mein Aufsatz »Aus den Anfangsjahren der
Ref.“ ete. (s. M. H. der C.G. 1899 S. 172) geschrieben war, ehe mir Remberts
Ausfiihrungen bekannt wurden.

*) Das Verzeichnis ist der erwihnten Arbeit Ernst Fabians entnom-

men und wir danken auch an dieser Stelle fiir die uns gewihrte Erlaubnis
des Wiederabdrucks. Die Schriftleitung.
Monatshefte der Comenius-Gesellschaft. 1900, 12
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bie / groffen dinng, die dir ber Herr ge- / than Hat, vt {id) iiber didh
etbar / met, Sollih3 zu offenbaven, | Menigtlich zu wiffenn faft / Troft-
lid). / Rott. / Jv Chriftlihen Brud’, nembdt ewr wol war /| Jr fedt
maii mapnt ond mit gefar. / Larfthans. / Crpergijcere ¢ dormis, et jurge
a mortuid / Gt illucefcet, tibi Crifto. Ephe. 5. Jfo. 26. / Anno M. D.
XXii]. Am Ende: ,®ebrudt ynn der Fiirftlihen Statt / Jwidaw, durd
Jorg Gaftel, nad) / Chrijti Seburt, Taufent fiinff / Hundert ond ym
ym dreyund- / pweynpigiften Jar.”

24 Bl (die 3 letzten SS. und die Titelriicks. leer) 4. m. Titeleinf.
Auf Bl 2b nennt sich Hans Locher von Miinchen selbst als Verfasser. Zwick.
R.-S.-B. XVII, 12, 3 (Nr. 12). Vergl. Panzer Annales typographici etc. Nr.
1832 (ohne Angabe des Verfassers).

Cin ®nadenveichd / Priuilegium, Ehriftlicher frey- / heyt, Bon Gott
vexlyhen: Allerley / fpeyi: allwegen, Bnd mit gut- / ter gewiffen uge-
nieflen: / wider alten gebraud) / der Trupigen Ro / manijten. / Durdh
Johann Lodjer / von Mitndjen: Auf der Riicks. des Titelblattes Widmung:
»Dem Erbarn Weyjen vnd Ehrijtlige / liebhaber, Hermann IMiilpfort,
Burgermayfter / der Fiirftlichen Statt Jwidarw, Nieine bejun / dern grop
giinftigen Herren v fordbrer” . Am Ende: ,®edrudt yn der Fiirftlichen

Stat Jwidaw / durd) Jovg Gaftel. Im XXIIIL“
14 Bl (letzte S. leer) 4. m. Titeleinf. Auf Cij folgt D. Weller Repert.
typograph. Nr.2967. Zwick. R.-S.-B. XVII, 12, 3 (Nr. 2).

Crnjtliher ver- / jtandt gut ev vnd faljher Prebiger, / mit er-
flerung bed |/ Pfaffenichoifel, Behen= / den vnd opfierd mit / ettlichen
artideln / zu warnung / dem Lejer. / Anno M. D. XXIIIL / Karjt-
hang / Die Papiften thunt hod) podhen / Bon Ehrifto wirt ed al3 ge-
rodjen. / Widmung (Aij): ~Dem geftrengen Ern= / uejten Herren Wolffen
von Weyfjenbad) Rit= / ter, be3 heyligen Romijden Reyh3 / Erbritter
bnd Hauptman bder Churfitrftlihen Stat Bwi- / daw meinen giinjtigen
Herven ond Chrift= / ligen licbhaber” Am Ende: ,®edbrudt yn dber Fiirjt-
lidgen Stat Zwidaw durd) / Georg Gajtel, de3 Schonjpergerd diener von /
Augfpurg. Anno dri Taufent Fiinff- / hundert vnnd im viecundhweypi- /
giften Jar.”

. Verfasser der Schrift ist, wie sich aus der Widmung ergiebt, Hanns

Locher von Miinchen. 20 Bl (die 3 letzten Seiten und die Titelriicks.
leer). 4. m.Titeleinf. Panzer Nr. 2375. Zw. R.-S.-B. XVII, 12, 3 (11), hier
ausdriicklich von spiterer Hand als Druck von Gastel bezeichnet, XX, 7,
35 (23).
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Miiglichen bericyt an / die zu Jwidaw: vo wege yrer munbeﬁrD ./
barlichen vnd unerforten hand / lung: mit dyfen angeg_et)gt merben.‘ /_I ie
gutten bnd pofen Chriften. / wie fie fid) gegen Gotted / wort "ba ten.
Anno dni. M. D. / XXIIIL / Durd) Johonn Lodjer von /| Miinden.
Widmung (Aij): ,Seinen allerliebfte her- / ven bnd fr(?}lnt:n %u}tgers
mefitern vnd / ded Radtz. Dennen ju 3micfam,- Cntbeitt Jo- / f)ﬂ“"
Loder, Gnad vnd verharrung / yn Ghrifto IJbeju Amen”  Am Ende:
wOedrudt yn der Firftlichen Stat Fwidaw durd) / @erirg ®aftel, def
Sdyonipergers bdiener von | Uugfpurg. JIm Taujend Fiinfhun= / dext

D 1 3 FY Xar.”
" m;Gnglr.uglbit:n;eligﬂ;ms.\Sund Titelriicks. leer). 4. m. Titeleinf. Panzer
Nr. 2373. Zw. R.-S.-B. XVII, 12, 3 (1).

Cyn liepliher Ser- / mon Colligiert an dem Deylige / @[)r_ifttag,
®emainem man, durd) daz / gant Jar vaft tvojtli), Wie / ma bad
Rindlein Jhefum fuchen foll: Anno 2c. / M. D. XXIIIL / Durd) Johann
Rodjer / von Mitnchen. Am Ende: ,Gedrudt yn der Fitrjtlichen Stat
Bwidaw durd) / Georg Gaftel, des Scyonfpers diener von |/ Augjpurg.
Anno diti Taufend Fitnff- / Gunbdert vnnd im viecundiweysiz / giften Jar.

8 Bl (letzte Seite leer). 4. m. Titeleinf.,, worin ein Holzschnitt, links

das Kur- und rechts das Stadtwappen mit den 3 Schwinen darstellend. Bei
Panzer Nr. 2374. Zw. R.-S.-B. XVI, XI. 8 (Nr. 30).

Urtidel 15. So fih Jo- / Gann Lodjer vo Piinden exbeiit /
suerhalten, durc) grundt gotlidher / gejdrifft, mit glaubbaftiger ge- /
geugtnufs, mit Crnjtlicher erfar- / nuf, ond onwiderjpredlihen Eyr- /
empel, wid’ die offenlichen Heiid) / ler vnd feheynenden gleygpner, / der
Barfiifier Obferuan= / per vnnd yrem an- / bamng. Anno. / M. D.
XXIIL /

O. 0. 2BL (letzte Seite leer). 4. m, Titeleinfassung. Weller Nr. 2966.
Auf dem Zwick. Exemplar XVII, 12, 3 (10) mit Recht von spiterer Hand
als Gastelscher Druck bezeichnet. Zw. R.-8.-B. XII, 6, 8.

Cin Claglicher / Sendtbriefi ded Baun- / veyndtd su Karfthannien
fegnem / Pundtgnofien, mit Radt vud | ZTroft, Die gannp Chri- / ften=
Bayt belangendt, /

Hecta ingenia debilitat verecunbdia,
Praua confirmat audacia. Seneca:

Am Ende: ,Datum yn Eyl am tag der vertindigung [25. Mirz).

Pawr veyndt auf vem gepluet / Ddeyner glyder. / Far fdjon i) Ehum
12*
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fdhier / Perwider. / Gotted wort Iygt nod) nit gar / darnyder. /| Ge-
drudt durd) Johann / Loder von Miindhen.”

_ 0.J. (sicher aber aus dem J.1524). 10 Bl. (letztes leer). 4. Titeleinf.
mit kleinem Holzschnitt, einen Ritter darstellend. Auf Bij folgt unmittelbar
C. Unzweifelhaft Zwickauer Druck, was auch schon eine hdschr. Notiz auf

dem Titelblatte: ,,Cycneae. per Joannem Locher vor: Miinchen 1524 andeutet.
Bei Panzer Nr. 2777. Zw. R.-S.-B. XVII, 12, 3 (Nr. 27).

Cin bngewonlidy= / exr, ond der Ander Sendtbrieff, dep BVaurn- /
feyndtd zu KRarfthannfen, Dex doch) / nit allein wider ynn, Sunber der /
®angen Chryftenhayt ent- / gegen ift.

Jugit impiud nemine perfequente:
Sujtud at quafi Leo confidend abjque texrore erit.
Prouerb: 28.

Auf der drittletzten S. oben: ,®&edbrudt durd) Johann / Lodjer von
Mindyen.”

O. J., aber ebenfalls sicher aus dem J. 1524 stammend. 10 Bl (letztes
leer), mit Titelholzschnitt, einen Bauer mit Rosenkranz und Dreschflegel
darstellend. Bei der Bogenangabe folgt auf Bij gleich C. Weller Nr. 2965,
Panzer Nr.2377. Zw.R.-S.-B. XVII, 12, 3 (26). Auf dem Titelblatt hdschr.
Notiz: ,,Cycneae 1524.%

Bom Aue Ma= / via LQeuthen den glaubi= / gen vajt fiirderlid). /

Anno 2. XXitij. / Durd) Johann Lodher / von Miinchen: /

4 Bl (letzte S. leer). 4. m. Titeleinf. Panzer Nr. 2376. Zw. R.-S.-B.
XVII, 12, 3 (9). Das Zwickauer Exemplar ist von spiterer Hand ausdriick-
lich als ein Druck Gastels bezeichnet, was auch unzweifelhaft richtig ist.

Ferner mag erwilhnt sein, dass Jorg Gastel auch je eine oder
mehrere Schriften Heinrich von Kettenbachs, Martin Rein-
hardts, Hartmuth von Kronbergs und Haug Marschalks
verlegte, die zu den Freunden und Gesinnungsgenossen Hans Lochers
zu zihlen sind. Auf die nahen Bezichungen dieser Kreise zu den
bohmischen Britdern deuten folgende zwei Schriften der Gastel-
schen Druckerei hin:

Gyn furp ontervidht bon / dem vrjprund der Bru- / der yn Behmen,
ond dedfelben vrfa- / dj, Daryn fie aud) beweyjen, dad jie / nidht ausd
ber Walbdenjer oder Pidar / ten rotten fommen, wie fie danne aud / neyt
ond bofsheyt ded wider- / driftd bnnd feyned an- / Hangs, mit derer /
namen fel- / {lich / betleydet ge / wejt. ®efant / auff den lant tag /
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ten Pra- / go. Am Ende: ,®edrudt yn der Churfurftlichen / ftat
Bwidam, puy Sox ®aftel ym 1. 5. 2. 5." )

8 Bl (2tzfe gei{e leer). 4. m. Titeleinf. Panzer Nr. 2789. Zwick.
R.-S.-B. XX, VII, 35 (). XVI, IX, 16 (32).

€yn fende buieff / der bruder aus Bebem bdie / mann.Bté bieher
Picarten vand / Waldenfer genant an Dden grofa" e- |/ dhtigen .I)errn
berrn Subivig Bnge- / rijdjen vnde Behemifen / Konig gefant ym iar. /
1525 [ Berdolmegst vom Behmijhem / yn3 Deuidhe. / bu‘rc[) Johannem /
3eyfind. / Am Ende: ,Die bruder aus / Behmen.” _Wldmung: :,‘Dem
grofimedhtigent heren herrn / Ludwig Bngerijem v Behm- / 1icF)em
Rinig bnferem Gene |/ digem Herren.’” 2 Bogen (Aj.—Biiii) in ‘}' m. Tlt(:‘:l-
einf. Angedruckt: Gyn ved)t Chriftlic). Sende Brieff / vi erbittung, ber
Bruder aug Behem / Ann alle ftende ded Reyh3, fo / auff dem gemct)n'em
landt tag / su Prag verjamlet gewejt am / tag ber beferung bed Beyli- /
gen Pault Jm iar / 1525 / Berdolmept von Behemijdhem / yng deupidhe. /
Qurd)!) Johannem / Bepfind. / Am Ende: ,Die Eltiften bruder, aud der
gemeyn / vnd bruderjdhafft Hes @hri= / ftligen glawbens.” Widxflung:
»Deft wolgebornen beren Herrn, den |/ wolgebornen Grnueften Rittern,
Denn / wolgebornen herrn Edeleuten Denn / nambafftigen norfid)tige.n
berrn / von Prag, Bud allen ande / ven Gerrn, Boten ber | Stete, jo

it / am landt / tag / Uuff der / Pregijhen bure / verjamlet.”
0. 0. 16 B. (letate Seite leer) Bogen G,—F,. Fehlt bei Weller. Vergl.
Panzer Nr. 2790/1. Zw. R.-S.-B. XX, VII, 35 (3). XVI, IX, 11.

') Der Buchstabe 9 ist umgekehrt gedruckt.
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Kleinere Mitteilungen.

Der sog. Anabaptismus am Harz im 16. Jahrhundert.

Unter dem Titel ,,Die Wiedertaufer am Harz* hat Archiv-Rat Dr.
Ed. Jacobs vor Kurzem eine kleine Schrift vertffentlicht (Wernigerode
1899. Sonderabdruck aus der Ztschr. des Harzvereins f. Gesch. u.
Altertumskunde. Jahrg. XXXII, Heft 2), deren Inhalt deshalb Be-
achtung verdient, weil bisher niemand etwas von Taufern am Harz
wusste. Zwar war die starke Beteiligung der westthiiringisch-hessischen
Grenzgegenden an dieser Bewegung lingst festgestellt, und Jacobs ver-
weist mit Recht auf die Mitteilungen Georg Wicels aus 1531, wonach
zwischen Fulda und Erfurt jede Stadt und jedes Dorf vom Tiufertum
angesteckt sei, aber von einer Anteilnahme des nérdlichen Thiiringens
und des siidlichen und nérdlichen Harzes war wenig oder nichts be-
kannt. Jetzt beweisen aber die Urkundenfunde, die Jacobs gemacht
hat, dass auch hier, in Sangerhausen und besonders in Halber-
stadt altevangelische Unterstromungen vorhanden waren, deren Ver-
bindungen sich auf die ganze Gegend erstreckten. Die Schrift wird
besonders durch die ,,Urkundlichen Anlagen“ (S. 75--116) wertvoll,
die dem Kenner dieser Verhiltnisse noch iiber mancherlei Dinge Auf-
schluss geben, die Jacobs in seiner Darstellung nicht ausdriicklich
berithrt hat. So lidsst die Urkunde vom 27. Mirz 1530 erkennen,
dass der Anabaptismus um das genannte Jahr in dem Grafen Giinther
von Schwarzburg einen Beschiitzer besessen hat. Das geht nicht
allein aus der in dem Brief enthaltenen Mahnung des Kurfiirsten
Johann von Sachsen an Giinther hervor, bei der wahren christlichen
Religion zu bleiben, sondern wird bewiesen durch die Thatsache, dass
Graf Giinther den fiir ihn ausserordentlich gefahrlichen Schritt gethan
hatte, dem als Wiedertiufer im ganzen Reich bekannten und schwer
verfolgten Valentin Ickelsamer in seiner Residenz Arnstadt eine
Zuflucht zu gewibren und jhm die Einrichtung einer Schule zu ge-
statten; auf der Beschirmung der Wiedertiufer stand die Reichsacht,
“und Graf Giinther muss sich bewusst gewesen sein, dass seine Hand-
lungsweise ihm und seinem Lande unter Umstinden grosse Unan-
nehmlichkeiten bereiten konnte.

Diese und #hnliche Beteiligungen einflussreicher Minner, die
meist nur im Stillen stattgefunden haben und stattfinden konnten, sind
bisher meist ginzlich iibersehen oder todtgeschwiegen worden, wihrend
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nur durch sie die Thatsache verstindlich wird, dass die Bewegung
sich auch unter dem schwersten Druck der offiziellen staatlichen und
kirchlichen Michte stets behaupten und fortpflanzen kon.nte. )

Die ganze Geschichte der altevangelischen Gemeinden bleibt
dunkel, wenn man, wie es iiblich ist, nur die Namen derer ins Auge
fasst, die in den Gerichtsprotokollen als ,Wiedertdufer vorkommen.
Es sind dies meist nur solche Personen, die den Behdrden durch her-
ausforderndes Wesen oder sonstige Anlisse eine wirksame Handhabe
zum Einschreiten boten; aber wie eine kidmpfende Armee stirker zu
sein pflegt als die Zahl der im Kampfe Gefallenen und Verwundeten,
50 ist es auch hier der Fall; man kann und darf diese geistige Kampfe
nicht bloss nach den Ketzerprozessen und ihren Ergebnissen beur-
teilen, obwohl letztere ja leider vielfach unsere einzige Geschichtsquelle
bilden.

Die Arbeit von Jacobs bestitigt die auch sonst beobachtete
Wahrnehmung, dass unbefangene Geschichtsforscher, sobald sie an die
Quellen herantreten, zu einem von der landliufigen Verurteilung des
Anabaptismus abweichenden Ergebnis kommen. Zwar hilt Jacobs
den dogmatischen Standpunkt der lutherischen Kirchenlehre in seinem
Urteil aufrecht, aber er sieht sich doch als gewissenhafter Bericht-
erstatter zu Zugestindnissen gendtigt, wie man sie in den iiblichen
Handbiichern der Kirchengeschichte nicht zu finden pflegt. Jacobs
sagt iber die sog. Wiedertdufer (S. 65) wortlich: ,Die strenge Sitt-
lichkeit, das einfache, niichterne, den zehn Geboten gemiiss gestaltete
Leben der Taufer, ihr inniger briiderlicher Verkehr, ihre Gastlichkeit,
ihre stete Bereitschaft, sich der Notdurft ihrer Briider anzunehmen,
ist uns im Verlaufe unserer Mitteilungen schon wiederholt entgegen-
getreten. Durch ihren sittlichen, einfachen Wandel stehen sie hoch
itber dem unschlachtigen, vielfach in Véllerei und Trunken-
heit versunkenen Geschlecht ihrer Tage. Ihre Verfolger und
Blutrichter werden in dieser Hinsicht einst ihnen gegen-
iibergestellt schlecht bestehen!) ...... Ein wahrhaft gross-
artiger Entschluss war es, wenn die schlichten einfltigen Leute sich
von dem iippigen Leben, das sie umgab, lossagten und um ihres
Seelenheils willen sich einem Bruderbunde?) anschlossen, in welchem
ihnen stets Verfolgung, Kerker und Tod vor Augen stand“ . ...

Jacobs’ Arbeit ist besonders dadurch wertvoll, dass er aus
seinen Quellen auch viele kleine Ziige zur Charakteristik der ,Briider-
schaft hervorhebt, welche bisher von den Forschern meist iibersehen
worden sind. Wir wollen hier nur einige Punkte erwihnen. Nach der
herkémmlichen Auffassung ward die Spittaufe zuerst um den ersten
Januar 1525 in Zirich erteilt und pflanzte sich von dort aus
seit etwa 1527 nach Mitteldeutschland fort. Dabei wird aber iber-
sehen, dass die béhmischen Briider bereits seit 1466 die Spittaufe

') Diese Worte sind von uns gesperrt worden.
Die Schriftleitung.
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iibten und dass sie im ganzen Reiche Anhinger besassen. Merk-
wiirdig ist nun, dass (nach Jacobs S. 23) Anna Reichard aus Demmer-
stedt in Franken (bei Koburg) die Spittiufe von dem Tiaufer Bern-
hardus bereits vor dem Bauernkrieg empfangen hat; natiirlich muss
Bernhardus noch frither getauft worden sein. Und wer hat diesen
noch frither getauft? Der Bauernkrieg begann zu Anfang 1525,
Diese Anna Reichard hatte nebst anderen Téufern um 1528 jhren
Wohnsitz in Lauterberg, wo frithzeitig der Bergbau blithte, und es
mag hier wiederholt daran erinnert werden, dass es ebenso im Siegen-
schen und im Stolbergischen wie in Bhmen und Mihren die Berg-
baubezirke sind, die an der Bewegung stark beteiligt waren. Wichtig
ist dabei, dass Jacobs Beziehungen der Harzer Taufer zu Mihren
nachweist (S. 25 ff.); der Weg von dort fiihrte iiber Bohmen. Die
Tiufer pflegten (S. 27) ihre Gottesdienste in abgelegenen Gegenden
abzuhalten und zwar fanden sie bei versperrter Thiir und versperrten
(also nicht bloss verschlossenen) Fenstern statt; auch niichtlichen Gottes-
dienst iibten sie. Die Taufe ward in der Weise vollzogen, dass der
dazu bestimmte Bruder nach Verlesung der Taufe Johannis den
Finger dreimal in Wasser netzt und damit drei Kreuze auf
das Haupt des Téduflings streicht und spricht: ,Ich taufe
dich immn Namen des Vaters, des Sohnes und des hl. Geistes“,
Darauf folgt die Mahnung, dass der Téaufling hinfort alles Unrecht
und alle Siinde meide (Jacobs S. 50). Merkwiirdig ist, dass die Harzer
Taufer verschicdene Stufen der Mitgliedschaft kennen; es giebt auch
Mitglieder, welche die Taufe noch nicht erhalten haben (S. 52). Die
kirchlichen Lehren von der Erbsiinde und vom Teufel begegnen bei
den Harzern Zweifeln (S. 53); auch kennen sie die hergebrachte Auf-
fassung der Sakramente nicht, sondern wissen nur von -, heiligen
Handlungen“. Sie betrachten das Abendmahl als Bundesmahl, durch
welches sie sich zu Nachfolgern Christi machen, ,dass sie in Gott
miissen gelassen sein®; mithin ist es die Idee der Gelassenheit und
Leidenswilligkeit, die bei ihnen eine grosse Bedeutung besitat.

»Es ist gerade fiir unsere harzischen Tiufer (sagt Jacobs S. 60)
eine hochst beachtenswerte Erscheinung, dass sie sich von den beim
Ausgang dieser unserer Bewegungen so stark hervortretenden auf ge-
sellschaftlich-politischen Umsturz gerichteten Tendenzen fern hielten.«
Merkwiirdig, dass sich jeder Forscher, der diesen Dingen niher tritt,
fiir sein Gebiet zu dieser Ehrenerklirung gendtigt sieht; was neuer-
dings Ernst Miiller von den Berner Téufern, Paul Burckhards
von den Anabaptisten in Basel, Karl Rembert von den niederrhei-
nischen ,,Briidern® aussagt, muss Jacobs auch von den Harzer Tiufern
bekennen. Was die Idee der Giitergemeinschaft betrifft, die aller-
dings auch letztere vertraten, so wollten sie wie die meisten iibrigen
doch nur eine Gemeinschaft, wie sie unter der ersten Christenheit be-
stand, d.h. eine freiwillige Gemeinschaft, die bestimmten Einschriin-
kungen unterlag. Von i#iusseren Formen die sie unter sich iibten, sei
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nur erwiihnt, dass auch hier am Harz die wandernden Prediger in
der uralten Tracht der alten Briiderapostel auftraten, pimlich im ein-
fachen grauen Mantel, und dass sie sich an dem Gruss erken'nen: ,,Der
Friede Gottes sei mit dir®, der vielfach in den altevangelischen Ge-
meinden iiblich gewesen ist (Jacobs S. 65). .

Wir begriissen die Arbeit von Jacobs als einen neuen wert-
vollen Beitrag zur Aufhellung einer stark verdu.n}ielten und doch in
ihren Folgen so wichtigen und eingreifenden religicsen Bewegung.

Ludwig Keller.

Besprechungen und Anzeigen.

Zinzendorf als Erneuerer der alten Britderkirche. Von
Jos. Th. Miiller. Festschrift des theolog. Seminariums der Brider-
gemeine in Gnadenfeld zum Gedichtnis' der Geburt Zinzendorfs am
26. Mai 1700. Mit einem Vorwort des Direktors. V, 118 S. gr. 8%
Leipzig. Fr. Jansa 1900. 1,50 M.

Die hier vorliegende Arbeit, eine Festschrift, dem Gedéchtnis
Zinzendorfs, des am 26. Mai 1700 geborenen Stifters der Briiderge-
meine, gewidmet, ist mit feinem historischen Gefiithl und auf Grund
eingehender und sorgfiltiger Priifung aller zustindigen Quellen ge-
schrieben. Obgleich nur einer ganz speciellen Frage nachgehend und
diese kritisch untersuchend, beriihrt sich die Schrift doch vielfach mit
dem Buch des verstorbenen Dr. Bernh. Becker: ,,Zinzendorf im Ver-
hiltnis zu Philosophie und Kirchentum seiner Zeit*, das 1886 bei
Hinrichs in Leipzig erschienen ist. Da nun aber erst unmittelbar
nach Beckers Buch der 3. Band von Ritschls ,Geschichte des Pietis-
mus“ erschien, in welchem ,Zinzendorf und die mihrische Briiderge-
meine“ einer eingehenden Kritik unterworfen wird, so hat Becker sich
nicht mehr mit Ritschl auseinandersetzen konnen. Das thut nun Jos.
Miiller in der vorliegenden Festschrift. Und jeder Unbefangene wird
zugeben miissen, dass Jos. Miiller als Sieger aus dem Streit hervor-
geht. Ritschl hatte augenscheinlich auf Grund seiner principiellen
Stellung zu Luthertum und lutherischer Kirche ein Bild von Zinzen-
dorf und seinem Lebenswerk sich zurecht gemacht, das er nun in seiner
Geschichte des Pietismus geschichtlich zu erweisen suchte. Jos. Miller
aber weist ihm nach, dass er dabei von falschen Voraussetzungen
ausgegangen ist und die Quellen nicht unbefangen gewertet hat. Nach
Ritschl ist Zinzendorf wider Willen unter den Einfluss der einge-
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wanderten Méhren geraten, die Ritschl nebenbei unbegreiflicher Weise
fiir Tschechen hilt, wihrend sic doch als Deutsch-Mihren mit
tschechischer Nationalitit und tschechischem Wesen gar nichts zu thun
haben. Zinzendorf soll sich ihnen gegeniiber in unklarer Haltlosig-
keit befunden und durch Nachgcben zwar sich die Leitung der Ge-
meine gesichert, aber, von seinem eigentlichen Lebensplan abgelenkt,
nur einen formalen Sieg iiber sie errungen haben. Dabei habe er
sogar die leidenschaftliche Energic und das hinterhaltige Wesen jener
angeblichen Tschechen in seinen cigenen Charakter aufgenommen.
Aus Jos. Miillers aktenmissigem Nachweis geht hervor, dass Zinzen-
dorf von Anfang an sich seiner Lebensaufgabe, Gemeinschaft unter
gldubigen Christen auf Grund ihrer persénlichen Lebensgemeinschaft
mit Christus zu stiften und dabei mit klarer Entschiedenheit auf dem
Boden der lutherischen Kirche zu stechen, sehr wohl bewusst war und
dass er davon im Princip niemals zuriickgewichen ist. Die in Staat
und Kirche wider ihn sich regende Feindschaft zugleich mit der Aus-
dehnung seines Werkes tiber die Grenzen von Herrnhut hinaus nétigte
jedoch ihn und die Deutsch-Mihren gleicherweise und gemeinsam, sich
des #dusseren Haltes zu bemichtigen, der ihnen in den Resten der
alten Briiderkirche und namentlich in ihrem Bischoftum geboten wurde.
Zinzendorf hat aber jederzeit auf das nachdriicklichste betont, dass
ihm die mihrische Kirche nur der zeitweilige idussere Rahmen, nur
das Gefiss sei, das jederzeit unter anderen Verhiltnissen wieder ge-
brochen werden konne; hingegen die innerkirchliche Gemeinschaft
Gliubiger, ,die Gemeine Jesu“, sei das erste und eigentliche Ziel
all seines Ringens und Strebens, und diese miisse da sein und sich
ausbauen, gleichviel unter welchen zeitlichen Formen. In Jos.
Miillers Schrift erscheint Zinzendorf als ein Mann von
festen, klaren Principien und von reinem, selbstlosem
Charakter. — Wie weit er nun im vollen Umfang des Wortes
als Erneuerer der alten Briiderkirche angesehen werden kann, dariiber
lisst sich, auch nachdem man Jos. Millers Darstellung gelesen,
noch streiten. Miiller betont die Erneuerung des alten Kirchenwesens
sehr stark. Ja, ihm ist die Schopfung Zinzendorfs fast eine Wieder-
herstellung der alten Kirche, wenn auch in neuer, zeitlich bedingter
Gestalt und mit evangelisch vertieftem Lebensinhalt. Je mehr man
aber gerade die innere Verschiedenheit beider Kirchengemeinschaften
hervorhebt und geltend macht, um so eher wird man geneigt sein
zu sagen, dass die Briidergemeine, wie sie sich auch der Form nach
an die alte Briiderkirche anlehnt, doch ibr ecigentliches Wesen dem
deutschen Pietismus Speners und Franckes verdankt, wie er durch
Zinzendorf entwickelt und weiter gefithrt worden ist.
G. Burckhardt.

Die philosophische Grundlage der pidagogischen An-
schauungen des Comenius. Von Prof. Otto B6hmel. (8.9—30
des Programms des Realprogymnasiums zu Marburg.) 4° 1900.
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Der Verfasser behandelt sein Thema unter den Uberschriften:
1. Die Stellung des Comenius zur Volksschule; 2. das Er_ziehungs-
ideal des Comenius; 3. die Auswahl der Bildungsstoffe; 4. die metho-
dischen Grundsitze des Comenius. Mit diesen Uberschriften hat er
sich gewissermassen neue Themata gestellt, und die Folge dm:on ist,
dass die Beantwortung des Hauptthemas nicht so klar hervortritt, wie
es der Fall gewesen sein wiirde, wenn jene 4 Punkte aus der Be-
handlung des Themas von selbst herausgewachsen wiiren. Ich halte
es daher, um durch diese Besprechung meinerseits zur Feststellung
der philosophischen Grundlage der piidagogischen Anschauungen des
Comenius beizutragen, fiir angemessen, sie in kurzen Ziigen hler'dar-
zubieten. — Das Ziel des menschlichen Lebens und menschlicher
Thiitigkeit reicht iiber dieses Leben hinaus und ist Gott selbst, Gottes-
gemeinschaft, ewige Seligkeit. Dazu fithrt das Studium der drei Haupt-
wissenschaften, die die Natur, den Menschen und Gott zum Gegenstand
haben, als Naturwissenschaft, Geisteswissenschaft, Gottwissenschaft, die
in der Pansophie zusammengefasst werden. Daher muss die Erziehung
die Aufgabe iibernechmen, diese Wissenschaften zu lehren und zwar
1) alle Menschen ohne Ausnahme, weil das Ziel fir alle dasselbe ist;
2) alle drei Wissenschaften und zwar a) die Kenntnis der Dinge in
der Natur in der wissenschaftlichen Bildung, b) die Kenntnis und
Leitung des Menschengeistes in der sittlichen Bildung, ¢) die Gottes-
erkenntnis in der Erziehung zur Religiositit oder Frommigkeit; 3)
allseitig (omnes, omnia, omnino). Aus 1) ergiebt sich die Idee der
Volksschule und des Schulzwanges, aus 2) dass die Grundlagen der
gesamten Bildung von Anfang an gelegt werden miissen (die nach-
folgenden Studien sollen nur eine Weiterentwickelung ins einzelne sein),
aus 3) dass man nicht eins vor dem anderen bevorzugen, vor allem
die drei Bildungselemente, nimlich Weisheit, Sittlichkeit, Frommigkeit
nicht auseinanderreissen darf (aus zwei und drei ergiebt sich somit das,
was Bohmel das Erziechungsideal des Comenius nennt). So giebt Comenius
selbst in der Grossen Unterrichtslehre den philosophischen Unterbau
seines pidagogischen Systems, auf dem sich dann die einzelnen Fach-
werke erheben. Bekannt ist ja das Material, das er zu seinem Bau
verwendet, wie er aus dem Verfahren in Natur und Kunst die ein-
zelnen Normen ableitet. Gehen wir nun auf die Erdrterungen des
vorliegenden Programms etwas niiher ein. Der Verfasser giebt im
ersten Abschnitte an, wie Comenius zu seiner Forderung der mutter-
sprachlichen oder Volksschule und des gemeinsamen Unterrichts der
gesamten Jugend gelangt. Er erortert dabei schliesslich die Frage,
ob der Gedanke einer nationalen Erziehung in Comenius lebendig war;
dass ein solcher Gedanke ihm wegen seiner Lebensschicksale nicht
kommen konnte, ist leicht erkldrlich; es zeigt sich darin eine Schwiche
seines Systems, die sich namentlich in seiner Methodik der sittlichen
und religiésen Bildung geltend macht. Trotzdem ist es ein gewaltiger
Fortschritt, dass er die Idee der allgemeinen Volksschule ausgedacht
und in der Muttersprache ein Mittel geistiger und sittlicher Férderung
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erkannt hat. Das Erziehungsideal des Comenius verlangt die Bildung
des Menschen zur Weisheit, d. h. zu der Kenntnis der Dinge, zur
Tugend und Frémmigkeit. ,Diese drei Faktoren in ihrer Vereinigung
bilden den harmonischen d. h. gottihnlichen Menschen.“  Bohmel
scheint mir jedoch hier dem Gedanken der Harmonie eine weitere
Ausdehnung zu geben, als sich bei Comenius nachweisen ldsst, der
ihn, wenigstens in der Grossen Unterrichtslehre, nur firr die Erziehung
zur Sittlichkeit geltend macht (Kap. V § 13 ff.). Darin -liegt auch
der Grund, dass Comenius nicht die Folgerungen gezogen hat, die er
bei einer tiefergehenden Auffassung der Harmonie hitte gewinnen
konnen, er wire vielleicht dann zu dem Begriff der isthetischen Bil-
dung, den Bohmel bei ihm vermisst, gekommen und hitte auch ein
bestimmtes Ideal fir die physische Bildung aufgestellt. Aber ,was
spiiter Pestalozzi wollte, dem armen Volke [zu] helfen — das war
auch die Absicht des Comenius“. Fiir dic Auswahl der Unterrichts-
stoffe ist der didaktische Grundgedanke des Comenius massgebend,
allen alles zu lehren. Daraus aber, dass der Mensch Gottes Eben-
bild und die Wiirde der Menschheit unter den Dingen zur Darstellung
bringen soll, ecrgeben sich die Gesichtspunkte fir die Beschriinkung
der Universalitit des Wissens. Unnétig ist, was weder der Frommigkeit
.noch der Sittlichkeit forderlich ist, ohne das wissenschaftliche Bildung
bestehen kann (Grosse Unterrichtslehre Kap. XIX § 53). Comenius
scheidet aber ausserdem aus das Fremdartige (was der geistigen An-
lage des einen oder anderen unangemessen) und das allzu Spezielle
(§ 54 u. 55). Der Grundgedanke des erzichenden Unterrichts —
Unterricht ein Mittel sittlicher Bildung —— findet sich also schon bei
Comenius, es handelt sich ihm jedoch hauptsichlich um den Reichtum
und die Fille des Wissens: ,,wenn der Mensch ein Abbild der gott-
lichen Allwissenheit sein soll, so muss dem schwachen Menschen die
Quantitit des Wissens hoéher stehen als die Ordnung desselben.«
Comenius kann den Gegensatz seines universalen Bildungsprincips zu
der Enge des menschlichen Bewusstseins nicht iiberwinden, und es
gelingt ihm daher nicht, feste Grundsitze fiir die Auswahl der Bil-
dungsstoffe festzustellen. Der grundlegende Gedanke der comenischen
Methodik ist der, dass firr die Bildung und Erziehung nichts weiter
notig ist als ein leichter Anstoss und eine geschickte Bestimmung
der Richtung. Die Richtung ist so zu bestimmen, dass ein inniges
Verlangen nach vertiefter und erweiterter Kenntnis der Dinge in dem
Zoglinge lebendig wird. Wie geschieht das? Da alles Wissen von
der sinnlichen Anschauung seinen Anfang nimmt und durch die Ein-
bfldungskraft sich dem Gedéchtnis mitteilt, dann sich die Erkenntnis
des Allgemeinen durch die Abteilung vom Einzelnen bildet, endlich
ein Urteil itber die geniigend erkannten Dinge zustande kommt, muss
zuerst die sinnliche Anschauung geiibt werden, dann das Ge-
déchtnis, sodann das Erkenntnisvermdgen, endlich die Urteils-
kraft (Grosse Unterrichtslehre Kap. XVII, § 28, VII). Daher ,erst
die Sachen, dann die Ordnung derselben®. Der Stoff verlangt nach
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Formgebung, oder wie Comenius sich ausdriickt, der Stoff wird fur
die Form, die er erhalten soll, empfinglich gemacht (Grosse Unter-
richtslehre XVII, 10). Comenius stand, so bemerkt Béhmel ganz
zutreffend, an der Schwelle des Richtigen, als er sich auf die Be-
dingungen berief, unter denen der menschliche Geist die Wissenschaft
hervorbringt. Die Grundfrage aller Methodik: Wie muss der Unter-
richtsstoff vorbereitet werden, damit der Zdgling das Wissen selbst
neu hervorbringe, als seine eigene That betrachte, hat er jedoch
nicht verstanden. Immerhin kénnen seine methodischen Anschauungen
Gesichtspunkte fiir die Gestaltung des Unterrichtsverfahrens abgeben.
Der Verfasser des Programms giebt dann noch des weiteren auch fiir
die sittliche und religiose Bildung eine Charakteristik der von Comenius
in der Grossen Unterrichtslehre und sonst vorgeschlagenen Methode,
die fiir seine Zeit einen gewaltigen Fortschritt bedeutet, doch aber das
nicht ganz zu leisten vermag, was sie verspricht, weil ihr die volle
Einsicht in die Art und Weise, wie Wissen und Bildung zustande
kommt, abgeht. Daher findet sich bei Comeniug eine mehr dusserliche
Betrachtung aller in Betracht kommenden Fragen. Bohmel macht
dfibei die treffende Bemerkung, dass es den Eindruck macht, als ob
die methodischen Gesichtspunkte des Comenius schon frither festge-
standen und erst spiter ihre Rechtfertigung in den Hinweisen auf
die Natur erhalten hitten. Diese kénnen nur zur Erklarung der
Vorgiinge dienen, beweisen aber nichts. Bei den Erérterungen Boh-
mels vermisse ich auch hier, dass er sich nicht der Disposition des
Comenius selbst angeschlossen hat, wie er sie Kap. XIV § 15 der
Unterrichtslehre angiebt, wonach er die Grundsitze aufstellt, die es
eg’mﬁglichen alles Notwendige, schnell, sicher, leicht, griind-
l{ch zu lernen. Damit will ich jedoch die Berechtigung des von ihm
eingeschlagenen Weges nicht in Abrede stellen und verweise zum
Schluss auf das Programm selbst, das auch in diesem Teile noch

manche andere interessante Gesichtspunkte ausser den schon hervor-
gehobenen erdffnet.

Eisenach, 1. Juni 1900. C. Th. Lion.

K. Chr. Fr. Krause, Der Menschheitbund. Nebst Anhang
lll.ld Nachtrigen aus dem handschriftl. Nachlasse herausgegeben von
Richard Vetter. V, 501 S. gr. 8% Weimar, E. Felber 1900. 9 M.

In der vorigen August-Nr. der M.H. der C.G. hat der Heraus-
geber des vorliegenden Krauseschen Werkes cinen Aufsatz desselben
Philosophen iiber den europiischen Staatenbund wieder verdffentlicht,
der sich mit dem vorliegenden Werke nahe berithrt. Krause ist so
recht der Philosoph der die gesamte Welt umfassenden Kultur und
ibres Ideales, der Humanitit. Man darf sich unter dem Gegenstande
des vorliegenden Werkes nicht bloss die humane Utopie eines poli-
tischen Volkerbundes vorstellen. Krause will vielmehr die Menschheit
zu einem wirklichen Organismus, zu einer wirklichen Person, einer be-
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seelten Idee, sozukagen einem michtigen Engel erheben. Wie der
heut beliebteste Philosoph den Ubermenschen predigt, so sah Krause
denselben verkérpert in der vollendeten ganzen Menschheit. Der
vorliegende Band konnte kein in sich abgerundetes Werk geben, da
Krause ein solches iiber den Gegenstand nicht hinterlassen hat: die
erste Hilfte machen aus Zetteln und Fragmenten zusammengestellte, oft
ganz aphoristische Ausfilhrungen iiber Idee, Bestimmung, Gebiet und
Religion des Menschheitbundes aus — alles in Krauses bekannter
selbsterfundener, fiir den ihm fremden Leser des Anstosses nicht immer
entbehrenden Sprache. Es folgt ein kurzer Aufsatz iiber den Begriff und
das Wesen der Philosophie, eine allgemeine Problematik, und mehrere
zumeist aus Aphorismen bestehende Nachtrige. Fiir die Verehrer
Krauses, wie iiberhaupt fiir die Geschichte der neueren Philosophie
bedeutet das Buch eine wertvolle Bereicherung an Material; dass dieses
ibrigens auch bisher schon nicht eben gering war, dariiber belehrt
das dem Buche dankenswerterweise beigegebene vollstindige Ver-
zeichnis aller gedruckten Werke Krauses.

Dr. G. A. Wyneken.



Nachrichten und Bemerkungen.

Einer der sittlich-religitsen Grundgedanken comenianischer Weltan-
schauung, die wir zu vertreten suchen, liegt in der Anerkennung des Rechtes
aller Menschen, ihre Eigenart und ihre Anlagen wenn auch nicht zu gleicher,
8o doch zu griésstmoglicher Entfaltung zu bringen und in der Betonung
der Wahrheit, dass es die Pflicht der Starken ist, den Schwachen in der
Entwicklung ihrer Personlichkeit nach Massgabe der eignen Krifte zu helfen:
das ist die Forderung der Volkserziehung und der Selbsterziehung,
die wir im Sinne unserer (Gesellschaft erstreben. Wenige wissen, dass dieser
Gedanke zugleich ein Grundgedanke des Christentums ist, der ihm
in den ersten Jahrhunderten unserer Zeitrechnung die Bahn zuerst und am
wirksamsten geebnet hat. Es ist freilich klar, dass diese Idee in tiefem
Gegensatze steht zu den Uberzeugungen, welche heute die weitesten Kreise
beherrschen: nicht diese Rechtsidee, sondern der Machtgedanke, mit einem
Worte der ,,[“Ibermensch“ ist in der Moral des Einzelnen wie der Politik
das Ideal, welches die Seelen, zumal der herrschenden Richtungen, erfiillt
und zwar bei vielen keineswegs in erster Linie aus selbstsiichtigen Beweg-
griinden, sondern aus der allerdings grundfalschen Anschauung, dass das
einzige ,reale“ eben nur dic Macht ist, und dass derjenige der gesiindeste
ist, der in Befriedigung seines ,gesunden® Selbsterhaltungstriebs die grosste
Macht in seiner Hand vereinigt, selbst wenn das Ziel nur unter Niedertretung
des Schwachen erreichbar gewesen sein sollte. Solange nicht die menschliche
Gesellschaft die Grundsitze der Familie auch im dffentlichen Leben sich
zur Richtschnur macht und im Sinne des Christentums selbst eine grosse
Familie zu werden strebt, so lange wird sie in die Irre gehen und ihre Zu-
stinde nicht bessern, sondern lediglich verschlimmern und verschlechtern.

Die Gedenkfeier an die fiinfhundertjihrige Wiederkehr von Guten-
bergs Geburtstag, die am Johannistage dieses Jahres nicht bloss in Mainz,
sondern in der ganzen Welt begangen wird, bringt die Thatsache in Erinne-
rung, dass die Briiderschaften deutscher Werkleute es gewesen sind,
denen der Erfinder und die Erfindung entstammt und dass sie es waren,
welchen die wirksame Weiterbildung und die rasche Ausbreitung der neuen
Kunst zu danken sind. Die Erfindung der Schriftvervielfiltigung mit ge-
gossenen Typen, eben die Kunst des Buchdrucks, vollzog sich im Anschluss
an die bereits friiher vorhandene Kunst des Tafeldrucks; diese Tafeldrucker
aber entstammen urspriinglich durchweg den Kreisen der Bildschnitzer und
,,Formschneider“, die vielfach nicht bloss in Holz, sondern auch in Stein
arbeiteten, jedenfalls iiberall eine sehr nahe berufliche Beziehung zu dem



192 Nachrichten und Bemerkungen. Heft 5 u. 6.

Steinmetz-Handwerk besassen und ohne Zweifel auch an vielen Orten den
Bauhiitten als Mitglieder angehorten. Wie'dem auch sei, so steht fest, dass
die crsten grosseren Buchdruckeroffizinen als eine Art von Tochter-Briider-
schaften der Bauhiitten erscheinen, und dass der Gang, den die Entwicklung
der Buchdruckerkunst genommen hat, nur dann zu begreifen ist, wenn wan
von der Thatsache dieses Zusammenhangs ausgeht. Und zwar verstehen
wir darunter keineswegs bloss den Husseren Gang der necuen Erfindung,
sondern vor allem auch die Stellung, welche die grossen Offizinen alsbald
in der ganzen abendlindischen Welt zu den grossen geistigen und religiésen
Kimpfen einnahmen, die dic Zeit bewegten. Die Ziinfte und Gilden der
Werkleute waren seit alten Zeiten dic Sitze einer selbstindigen Geistesrich-
tung und Gesinnung, die in dem stidtischen Biirgertum und dessen Anschau-
ungen und Interessen eine starke Stiitze fand. Dieselbe Geistesrichtung tritt
jetzt in den grossen Buchdruckerwerkstitten in die Erscheinung. Was das
fiir die Entwicklung der allgemeinen Verhiiltnisse bedeuten sollte, zeigte sich
beim Ausbruch der Reformation des 16. Jahrhunderts. Es wire erfréu]ich,
wenn die Gutenbergfeier der Anlass wiirde, diesen Dingen einmal niiher
nachzugehen.

Ein Werk, wie dasjenige Houston Stewart Chamberlains, Die Grund-
lagen des neunzehnten Jahrhunderts. Miinchen 1900. 2. Aufl, das
gleichsam eine ,,Weltgeschichte im Umriss* in durchaus selbstindiger Auf-
fassung in sich enthilt, triigt naturgemiiss den Stempel der Personlichkeit
und der subjektiven Erfahrung seines Verfassers in hohem Grade an der Stirn,
und es werden sich wenige finden, die in Chamberlains Ausfiihrungen ihre
eignen Gedanken villig wiedererkennen. Gleichwohl kénnen wir das Studium
des Buches empfehlen, denn sowohl in gewissen allgemeinen Grundsitzen,
wie in manchen einzelnen Betrachtungen werden sie die in diesen Heften
festgehaltenen Richtlinien wiederfinden. Zwar ist Chamberlain im Gegensatz
zu der heute weit verbreiteten materialistischen Geschichtsauffassung stark
davon durchdrungen, dass die Personlichkeiten fiir den Verlauf der geschicht-
lichen Entwicklungen eine hervorragende Bedeutung besitzen, aber ebenso
schr betont er, dass die Ideen der Einzelnen an Vergangenes anzu-
kniipfen pflegen. ,,Wollen wir Klarheit iiber uns selber gewinnen, so
miissen wir vor allem in den Grundgedanken und -Vorstellungen klar sehen,
die wir von den Altvordern ererbt haben®“. Auf einer so spit ge-
borenen Kultur, wie der des 19. Jahrhunderts, laste, meint er, der Fluch
der Konfusion; die Menschen miissten in unserer Zecit der athemlosen Hast
zu viel lernen um viel denken zu konnen. Um die Gegenwart zu verstehen
und sie andern zum Verstindnis zu bringen, miisse man die Lebensfiden
aufzeigen, die sie mit der Vorzeit und mit jhrer Umgebung verbinden. Ausser
dem hellenischen und dem rdmischen Erbe kime aber in dieser Beziehung
vor allem ,die Erscheinung Christi® in Betracht, die deshalb im ersten,
grundlegenden Teile des Werkes (S. 187 ff.) sehr eingehend behandelt wird.
Und gerade in diesem Abschnitt, der gewissermassen den Mittelpunkt des
ersten Bandes bildet, werden unsere Freunde manche Anklinge an die come-
nianische Weltanschauung finden, von der sie sich trotz gewisser Schirfen
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des Urteils vielfach wohlthuend beriihrt fiihlen diirften. Dahin rechnen wir
u. a. die nachdriickliche Betonung der Thatsache, mit der dieser Abschnitt
beginnt und schliesst, dass die Gestalt und das Bild Christi selbst, nicht die
Lehren iiber die Person und die Erscheinung Christi, es sind, die wir verstehen
lernen miissen, wenn wir Wesen und Bedeutung des Christentums kennen
und wiirdigen wollen. ,,Die Gestalt Jesu Christi, sagt Chamberlain (8. 189),
»ist heute durch die geschichtliche Entwicklung der Kirchen eher verdunkelt
und ferngeriickt, als unserem klarschauenden Auge enthiillt.“ Durch die
Kirchendogmen wird ohnehin gerade die Erscheinung Christi kaum beriihrt;
sie alle sind so abstrakt, dass sie weder dem Verstand noch dem Gefiihl
einen Anhaltspunkt bieten; es gilt von ihnen im Allgemeinen, was ein un-
verfiinglicher Zeuge, der hl. Augustinus, von dem Dogma der Dreieinigkeit
sagt: ,Wir reden also von drei Personen, nicht weil wir wihnen, hiermit
etwas ausgesagt zu haben, sondern lediglich, weil wir nicht schweigen kén-
nen.‘ Gewiss ist es keine Verletzung der schuldigen Ehrfurcht, wenn wir
sagen: nicht die Kirchen bilden die Macht des Christentums, sondern diese
bildet einzig und allein jener Quell, aus dem die Kirchen selber schopfen:
der Anblick des gekreuzigten Menschensohns.“ Um ,,die Erscheinung Christi“
aus dem Labyrinth der Vorurteile und der Irrtiimer herauszuschilen und
sie dem Auge der Gegenwart deutlich und wahrheitsgetren zu zeigen, stellt
Chamberlain eine Reihe von geschichtlichen Erbrterungen an, denen wir
nicht in allen Punkten folgen konnen. Aber anregend und lesenswert ist
vieles, was er sagt und wir empfehlen unseren Lesern vor allem die Be-
trachtungen iiber den tiefen Gegensatz, der zwischen der Religion des Alten
Testaments und der Religion Christi besteht. Es beriihren sich seine Erwi-
gungen doch in manchen Punkten ganz merkwiirdig mit den Anschauungen,
wie wir sie bei den ausserkirchlichen Christen der frilheren Jahrhunderte,
d. h. den altchristlichen und altevangelischen Gemeinden und ihren Ge-
sinnungsverwandten vielfach zu beobachten Gelegenheit gehabt haben.

In der ,Zeitschrift fiir Theologie und Kirche®, hrsg. v. D. J. Gott-
schick, Prof. d. Theol. in Tiibingen. IX. Jahrg. (1899) Heft 6 S. 472—513,
verdffentlicht A. Hering, Pfarrer in Strassburg i. E., einen lingeren Auf-
satz Giber ,,Die Idee vom Reiche Gottes und ihre Bedeutung' fiir
die Gegenwart“, dessen Ausfilhrungen zum Teil von streng kirchlichen
Gesichtspunkten ausgehen, der aber auch eine Reihe von Bemerkungen und
Zugestiindnissen enthilt, die von anderem Standpunkte aus beachtenswert.
sind. Der Verf. stellt S. 495 die Frage, welche Bedeutung der Idee des
Reiches Gottes innerhalb der Gedankenwelt Jesu zukommt und antwortet
darauf wortlich: »Es ist eine wirklich beherrschende Stellung. Die ganze
Ve.rkiindigung Jesu dreht sich um diesen Begriff. Es ist die von allen
Seiten sichtbare, bei jeder Wendung des Weges sichtbare Bergspitze. Es ist
der immer wieder miichtig durchklingende Grundton der ganzen Symphonie.*“
Trotz dieses Eingestéindnisses muss der Verfasser S.512 einrdumen, dass der
Begriff des Reiches Gottes in der »christlichen Heilsverkiindigung* und der
»christlichen Heilslehre®, d. h. in der kirchlichen Predigt und Lehre fast
vollig verschwunden ist. Hering meint, dass dieser Begriff vielleicht
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wieder zu einer massgebenden Stellung gelangen konne, da, wie er sagt, ,.die
Bedeutung der Anschauung Jesu vom Reiche Gottes... gerade fiir unsere
Gegenwart von nicht zu unterschitzendem Werte ist“. Es beriihrt eigen-
tiimlich, diese Begriindung zu lesen, da man denken sollte, dass diejenige
Lehre Christi, die als ,,Grundton der ganzen Symphonie“ zu betrachten ist,
von der Kirche ohne jede Riicksicht auf Zeitbediirfnisse zum Mittelpunkt
ihrer- Verkiindigung gemacht werden miisste. Indessen ist die Art der
Begriindung von geringerem sachlichen Interesse, als die beiden erwihnten
Zugestindnisse; erklirlich bleibt es dann freilich und entschuldbar, dass der
Verf. nach so scharfen Betonung der ,beherrschenden Stellung® des Gedan-
kens und gleichzeitiger Hervorhebung seines Verschwindens in der kirchlichen
Verkiindigung einige abschwiichende Bemerkungen beizufiigen bestrebt ist.
Zwar wiederholt er 8. 495 nochmals, dass das Reich Gottes ,das Centrum
der Lehre Jesu bildet, aber es sei doch nicht der grundlegende, sondern
der formgebende Gedanke u.s. w. Es folgen dann einige halbscholastische
Begriffsbestimmungen, die wir auf sich beruhen lassen.

Es ist bekannt, dass die Geschichte der Geistesentwickelung des empor-
sirebenden brandenburgisch-preussischen Staates um die Wende des
17. u. 18. Jahrh. dadurch gekennzeichnet wird, dass ihre vornehmsten Ver-
treter — man denke an Leibniz, Pufendorf, Thomasius, Spener, Jablonski -—
in den Babnen der sog. ,,Naturphilosophen* und ,Platoniker* wan-
delten, die in den damaligen geistigen Mittelpunkten der ausserdeutschen
Kultur, zumal in England und Holland, den Kampf gegen die Scholastik
siegreich durchzufithren im Begriff standen. Weniger bekannt, aber nicht
minder wichtig ist die Thatsache, dass zwischen den fiihrenden Geistern
Berlins und Brandenburgs einerseits und zwischen dem Haag und London
andererseits schon in derjenigen Epoche eine sehr enge Fiihlung bestand,
welche fiinfzig Jahre friiher liegt und die durch Namen wie Hugo Grotius
(t 1645), Comenius (1 1671), Milton ( 1674), Valentin Andreae (1 1654),
Duraeus (+ 1680) gekennzeichnet wird, und dass diese nahen Beziehungen
eine Vorgeschichte besitzen, die um abermals fiinfzig Jahre, also bis in die
Zeit der Kurfiirsten Joachim Friedrich und Johann Sigismund zu-
riickreicht. Indem wir die letztere Periode auf sich beruhen lassen, wollen
wir hier nur darauf hinweisen, das einer der wichtigsten Triger des geistigen
Zusammenhanges zwischen dem Berlin des Grossen Kurfiirsten einerseits
und den Kreisen der grossen Naturphilosophen von London, Paris und dem
Haag der erste Historiograph des brandenburgisch-preussischen
Staates, Joachim Hiibner ( November 1666), der Vorginger Pufendorfs,
gewesen ist, sofern man nicht den Grossen Kurfiirsten selbst, ohne dessen
miichtigen Schutz gerade in einer geistigen Athmosphire, wie die Berlins es
damals war, keinerlei Ankniipfung mit den Gegnern der Scholastik méglich
gewesen wire, als den vornehmsten Triger bezeichnen will. Der iiberaus
nahe personliche und briefliche Verkehr, den Joachim Hiibner mit den Fiihrern
der in den ,,Akademien der Naturphilosophen“ organisierten Reformfreunde
unterhielt und die angesehene Stellung, die er auf Grund seiner Wissenschaft
unter ihnen genoss, war bis in die neueste Zeit so gut wie vollig unbekannt
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und wurde vor den Zeitgenossen vielleicht absichtlich verschleiert. Erst jetzt, Yvo
der Briefwechsel des Comenius durch den Druck bekannt geworden isp, zeigt
sich, dass Hiibner (der den Brudernamen Fundanius fiihrte) mit den .Freundt.en
und Gesinnungsgenossen Cromwells und den geistigen Fiihrern seines Zeit-
alters im regsten Verkehr und in naher Freundschaft gestanden hat. Ob-
wohl Umstéinde, an denen er nicht allein Schuld war, die Vollendung c‘ier
von jhm begonnenen Geschichte des Kurhauses Brandenburg unmt‘)gl}ch
machten, so braucht doch keiner seiner zum Teil beriihmten Nachfolger sich
dieses ersten Vorgiingers zu schiimen, der lediglich durch zufillige Umsti?nde
heute weniger bekannt ist, als er es seiner geistigen Bedeutung nach verdient.

Karl Christian Friedrich Krause, der berilhmte Philosoph (s. oben
8. 189), war zugleich einer der besten Kenner der Geschichte der Bauhiitten
(Logen), welche Deutschland je besessen hat; das ist bei der Schwierigkeit der
geschichtlichen Aufgaben, die gerade dieses Gebiet der ,Masonei aus nahe-
liegenden Griinden bietet, kein geringes Lob. Krause hat nun in seinem
Geschichtswerke iiber die drei #ltesten Kunsturkunden der Freimaurer-
briiderschaft (Band I, Dresden 1810), das in den ersten Jahrzehnten des
19. Jahrhunderts grosses Aufsehen machte, auch den iltesten Lehrlings-
Katechismus abgedruckt (S. 130 ff.) und mit ausfibrlichen Anmerkungen
versehen. Zu dem bei der Aufnahme eines Lehrlings iiblichen Gebet
macht Krause nun folgende allgemeine Bemerkungen, die fiir die weitesten
Kreise bestimmt waren und auch in den weitesten Kreisen Beachtung ver-
dienen. ,,Dies vortreffliche Gebet*, sagt Krause (8. 151 Anm. 20) ,,athmet
den Geist des reinsten Christentums, harmonisch vereinigt mit dem ihm
verbriiderten Geiste der reinen Maurerei, als das Leben der gottinnigen
Menschheit. Kein Wunder, dass es mit diesem Geiste der reinen Maurerei
aus vielen Logen verschwunden ist, und mit demselben in so manche, wie-
wohl in verinderter Gestalt, wieder zuriickgekehrt ist! Daher ist auch
dies Gebet eine der ersten Erkenntnisquellen des Wesens und
der Bestimmung der Freimaurerei?), wie sie urspriinglich war und
noch heute ist und sein soll“. Und weiterhin sagt derselbe Geschichtsforscher
(S. 154 Anm. 20): ,Wer auch nur dies Gebet unbefangen liest, und nur
sonst die sittliche und menschliche Wahrheit beides, des Christentums und
der Maurerei, rein zu fassen und zu empfinden vermag, dem muss es gewiss
werden, dass die Freimaurerbriiderschaft als eine die ganze Menschheit und
das ganze Menschheitleben umfassende Briiderschaft, aus dem reinen und
urspriinglichen, auf das ganze Reich Gottes gerichtetem Christentume ge-
schichtlich hervorgegangen und dass Freimaurerei vom Geiste Jesu durch-
drungen, ein wesentlicher Teil des von Jesus verkiindigten Reichs
Gottes ist.“ Das Gebet selbst lautet: O Herr Gott, du grosser und -all-
gemeiner Baumeister der Welt, du erster Bildner der Menschen, dass er wie
ein Tempel sei, sei mit uns, o Herr, wie du versprochen hast, wenn zwei
oder drei in deinem Namen versammelt sind, so wolltest du mitten unter
ihnen seip. Sei mit uns, o Herr, und segne alle unsere Unternehmungen

') Diese Worte sind von Krause durch Sperrdruck ausgezeichnet.
13*
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und verleihe, dass dieser unser Freund ein treuer Bruder werden moge. Lass
Gnade und Friede vielfiiltig iiber ihm sein durch die Erkenntnis unseres Herrn
Jesu Christi. Und verleihe, o Herr, dass, sowie er die Hand ausstreckt nach
deinem heiligen Worte, er sie auch ausstrecken mége, um dem Bruder zu
helfen, sofern es nicht ihm selbst oder seiner Familie verderblich ist; damit
wir, vermdge der grossen und herrlichen Verheissungen, die du uns gegeben
hast, Teilnehmer deiner gottlichen Natur werden, nachdem wir dem Ver-
derben entgangen sind, das durch die Begierden in die Welt gekommen ist.
O Herr Gott, gieb zu unserm Glauben Tugend, zur Tugend Erkenntnis, zur
Erkenntnis Selbstbeherrschung, zur Selbstbeherrschung Klugheit, zur Klug-
heit Geduld, zur Geduld Frommigkeit, zur Frommigkeit Bruderliebe und
zur Bruderliebe allgemeine Liebe, und verleihe, o Herr, dass Maurerei ge-
segnet sei in aller Welt und dein Friede auf uns ruhe, o Herr; und verleihe,
dass wir Alle vereinigt sein migen wie Einer durch unseren Herrn Jesus
Christis, welcher lebet und regiert von Ewigkeit zu Ewigkeit. Amen*.

Der am 8. Januar 1895 durch Dr. Helmolt begriindete ,Historische
Abend“ zu Leipzig, dessen Vorsitz Prof. G. Seeliger fiihrt, ist in seiner Ge-
samtheit am 26. Mirz in die seit zwei Jahrhunderten bestehende, #hnliche
Ziele verfolgende ,,Deutsche Gesellschafté¢ eingetreten. Es ist erfreulich,.
zu horen, dass diesen alten und bewihrten Organisationen frisches Blut zu-
fliesst und man darf hoffen, dass innerhalb des alten Rahmens eine erwei-
terte geistige Bethitigung hier wie an anderen Orten moglich werden wird.
Solchen Bestrebungen wiirde die Erforschung der wahren Ge-
schichte dieser Gesellschaften wesentlichen Vorschub leisten.

Ein ungenannter Génner der Wissenschaft hat der Gesellschaft der
Wissenschaften in Géttingen ein Kapital von 10000 M. mit der Bestim-
mung zur Verfligung gestellt, dass diese Summe zur Forderung der Heraus-
gabe der Papsturkunden des Mittelalters Verwendung finden soll, welche Herr
Professor Kehr leitet. Wann erfolgt einmal eine dhnliche Stiftung
zur Herausgabe von Urkunden zur Geschichte der altevangeli-
schen Gemeinden im Mittelalter?
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Die Comenius-Gesellschaft

zur Pflege der Wissenschaft und der Volkserziehung
ist am 10. Oktober 1891 in Berlin gestiftet worden.

Mitgliederzahl 1899: 1200 Personen und Korperschaften.

T~

Gesellschaftsschriften:

1. Die Monatshefte der C.-G. Deutsche Zeitschrift zur Pflege der Wissenschaft
im Geiste des Comenius. Herausgegeben von Ludwig Keller.
Band 1—8 (1892—1899) liegen vor.
2. Comenius-Blitter fiir Volkserziehung. Mitteilungen der Comenius-Gesellschaft.
Der erste bis siebente Jahrgang (1893—1899) liegen vor.
8. Vortrige und Aufsitze aus der C.-G. Zwanglose Hefte zur Erginzung der
M.-H. der C.-G.

Der Gesamtumfang der Gesellschaftsschriften betrigt etwa 32 Bogen Lex. 8°.

Bedingungen der Mitgliedschaft:

. Die Stifter (Jahresbeitrag 10 M.; 6 fl. osterr. W.) erhalten die M.-H. der C.-G.
und die C.-Bl. Durch einmalige Zahlung von 100 M. werden die Stifterrechte
von Personen auf Lebenszeit erworben.

2. Die Teilnehmer (Jahresbeitrag 5 M.; 3 fl. osterr. W.) erhalten nur die Monats-
heftde; Teilnehmerrechte kénnen an Kérperschaften nur ausnahmsweise verliechen
werden.

3. Die Abteilungsmitglieder (Jahresbeitrag 3 M.) erhalten nur die Comenius-
Bliitter fiir Volkserziehung. :

[y

Anmeldungen
sind zu richten an die Geschiiftstelle der C.-G-., Berlin N W., Bremerstr. 71.

Der Gesamtvorstand der C.-G.

Vorsitzender:
Dr. Ludwig Keller, Geheimer Staatsarchivar und Archiv-Rat, in Berlin-Charlottenburg, Berliner Str. 22,

Stellvertreter des Vorsitzenden:

Heinrich, Prinz zu S8chénaich-Carolath, M. d. R., Schloss Amtitz (Kreis Guben).
Mitglieder:
Prediger Dr, Th, Arndt, Berlin. Direktor Dr. Begemann, Charlottenburg. Prof. W. Botticher, Hagen
%Vestt.) Stadtrat a. D. Herm. Heyfelder, Verlagsbuchhiindler, Berlin. Prof. Dr. Hohlfeld, Dresden.
Pro Jablonski, General-Sekretéir, Berlin. Israel, Oberschulrat a.D., Dresden-Blasewitz. D. Dr. Klelnql‘t,
1;-of. u. Oberkonsisvorial-Rat, Berlin. 'W. J. Lieendertz, Prediger, Amsterdam. Prof. Dr. Nesemann, Lissa
(Re 0sen). Seqainar-[uspektor Dr. Reber, Bamberg, Dr. Rein, Prof. an d.Universitit Jena. Dr. S8chwalbe,
“l%mn--l:)lrekmr u. Stadtverordneter, Berlin. Hofrat Prof. Dr. B. Suphan, Weimar. Univ.-Professor Dr,
Yon Thudichum, Tubingen. Prof. Dr. Waetzoldt, Geh. Reg.-Rat u. vortragender Rat im Kultusministerium,
Berlin.  Dr, A, Wernicke, Direktor der stidt. Oberrealschule u. Prof. d. techn. Hochschule, Braunschweig.
eydmann, Prediger, Crefeld. Prof. Dr. Wolfstieg, Bibliothekar des Abg.-H., Berlin. Prof. D. Zimmer,
Direktor des Ev. Diakonie-Vereins, Berlin-Zehlendorf,

Stellvertretende Mitglieder:

Lehrer R. Aron, Berlin. Pastor Bickerich, Lissa (Posen). Dr. Gustav Diercks, Berlin-Steglitz. H.Fechner,

Prof., Berlin. Geh, Regierungs-Rat Gerhardt, Berlin. Prof. G. Hamdorff, Malchin. Bibliothekar Dr. Jeep,

Charlottenburg. Univ.-Prof. Dr. Lasson, Berlin-Friedenau. Diakonus K. Mimpel, Eisenach. Univ.-Prof.

Dr. Natorp, Marburg a./L. Bibliothekar Dr. Narrenbera Kicl. Rektor Rissmann, Berlin. Landtags-

Abgeordneter von Schenckendorff, Gorlitz. Archivar Dr. Schuster, Charlottenburg. Slamantk, Blrger-

schul - Direktor, Prerau. Univ.-Prof. Dr. H, Suchier, Halle 2.8, Univ.-Prof. Dr. Uphues, Halle a. S,
Oberlehrer W. Wetekamp, M. d. A.-H., Breslau.

Schatzmeister: Bankhaus Molenaar & Co., Berlin C. 2, Burgstrasse.




Auftrige und Anfragen Aufnahmebedingungen:

]
sind zu richten an en Die gespaltene Nonpareillezeile oder
R. Gaertners Verlag, H. Heyfelder, . deren Raum 20 Pfg. Bei grisseren
Berlin SW., Schincbergerstrasse 26. Auftriigen cntsprechende Ermissigung.

R. Gaertners Verlag, H. Heyfelder, Berlin SW.

Soeben erschienen:

{Uber Menschenart
und Jugendbildung.

Neue Folge vermischter Aufséatze

yon

Dr. Wilhelm Minch,

Geh. Regierungsrat und Professor an der Universitiit Berlin.

6 Mk., gebunden 7,80 Mk.

Inhalt:
1. Volk und Jugend. 9. Dic Bedeutung des Vorbildes in der Schuler-
2. Der Einzelne und dic Gemeinschaft. ?w.hung.
3. Sprache und Ethik 10. Einige Gedanken fiiber die Zukunft unseres
4. Asthetische und t.l.n' he Bild in der Gegen bgheren Schulwesens.
: :va,.et_ sche und ethische Bridung 1 B 11. Die neueren Sprachen im Lehrplan der preussi-

schen Gymnasien.
12. Lehren und Lernen in ihrer Wechselwirkung.
. 13. Zur Charakteristik der englischen Sprache
. . . he .
7 D}Etzl;zg;imschcn Studien und das pidagogische 14 Gedanken iiber Sprachschénheit.

8. Die Antinomieen der Pldagogik. 15. Psychologie der Mode.
16, Uber die Langeweile.

5. Pocsie und Erzichung.
6. Schule und soziale Gesinnung.

Von‘demselben Verfasser sind ferner erschienen:

Vermischte Auftitze iiber Unterrichtsziele und Unterrichtskunst an

héheren Schulen. 2. Auifl 6 Mk., gebunden 7,80 Mk.
Neue piidagogische Beitriige. 3 Mk.

Inhalt: 1. An der Schwelle des Lehramts (Seminarvortriige). 2. Soll und Haben
der hoheren Schulen. 3. Nachlese, :

Die Mitarbeit der Schule an den nationalen Aufgaben der Gegenwart. 0,80 Mk.
Zeitersecheinungen und Unterrichtsfragen. 0,80 Mk,

Anmerkungen zum Text des Lebens. Zugleich 2. (verd%ppelte) Auflage der
,Tagebuchbléitter des Verfassers. leg. geb. 4,60 Mk.

Verlag der Diirr’schen Buchhandlung in Leipzig. (Gegriindet 1755.)
Philosophische Bibliothek. Worterbueh der Philosophischen

Grundbegriffe
S o
Sammlung der Hauptwerke der Von Lie. Dr. Friedr. Kirchner,
0 ie Professor am Kgl. Realgymnasium zu Berlin.
1t Phlldosoph Zeit Dritte verbesserte n. vermehrte Anflage. (508 S.) 8°. 5 M.
alter und neuer Zeit. Das Hauptstreben des Verfassers war darauf ge-
Aristotel B Berkel Brun richtet, 1) die wichtigsten philosophischenr B:?;'?ffeg:u
Tis ? eles — MOD.— erkeley — bruno |y an4eln, 2) sich mdoglichster Kiirze und Pricision zu
— Cicero — Condillac — Descartes — befleissigen und 3) jeden wichtigeren Begrift durch die
Fichte — Grotius — Hegel — Hume — Qeschlchte der Philosophie zu verfolgen. Sollte der
Kant — Leibniz — Locke — Mettrie — eine oder andere Leser manchen Begriff ausfihrlicher

. & behandelt wiinschen, so mége er die verwandten Worte
Plato — Schleiermacher — Scotus Erigena | nachschlagen, gewiss wird er dann befriedigt werden.

— Sextus Empiricus — Spinoza. - . . . . haben wir alle Ursache, dem Verleger und
L. dem Verfasser einerseits, wie dem Publikum ander-
Unter Mitwirkung namhafter Gelehrter! | scits hiezu Gliick zu whinschen. Wiener.Allg. Zeitung.

Ausfiihrliches und reich illustriertes Verzeichnis steht Interessenten kostenlos zur Verfiigung.
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