Recensionen und Referate.

1) Ueber die Abstraction. Von Dr. Hans Schmidkunz. Tallea/S.,
Pfeffer. 43 8. #. 0,90. — 2) Analytische und synthetische
Phantasie. Von demselben, Ebenda. 103 S. #. 1,90. —
3) Théorie du Beau. Par Martin Schweisthal. Bruxelles.
1892. 47 8.

Ad 1, Diese kleine Schrift besteht aus zwei Abschnitten, wovon
der erste das Wesen der Abstraction, der zweite dic Grenzen von Concret
und Abstract behandelt.

‘Im ersten Abschnitt spricht der Autor zuerst von zwei Abstractions-
theorien, deren eine als Allgemeinheitstheorie, die andere als Negations-
theorie bezeichmet wird. Dann wird an Beispielen gezeigt, dass in allen
Fillen, wo Abstraction vorliegt, auch in jenen, wo mit dem Abstrahiren
ein Verallgemeinern verbunden ist, ein Weglassen ein Uebersehen gewisser
Bestandtheile irgend welcher Erscheinungen stattfinde. Eben dieses Weg-
lassen sei das gemeinsame negative Merkmal aller Abstraction. Zu
diesem negativen Merkmale trete aber noch ein positives hinzu, nimlich
die Hervorhebung, sozusagen psychische Verstirkung eines Bestandtheiles
des Vorstellungsinhaltes (S. 12). Der Zusammenhang der negativen und
positiven Seite der Abstraction wird (8. 16) in dem Satze ausgesprochen:
yDer Geist hat abstrabirt, indem er auf etwas reflectirt®.

Der zweite Theil, der die Ueberschrift fihrt: ,Die Grenzen von
concret und abstract® handelt eigentlich nicht von den Grenzen, sondern
vom Unterschiede zwischen Conecret und Abstract, wobei insbesondere
hervorgehoben wird, dass die Concretheit und Abstractheit Grade oder
Stufen habe. Auf das, was schon in den Werken der Scholastiker und
der neueren Philosophen, z. B. in Wundt’s Logik iiher Abstraction gesagt
ist, hat der Autor allzuwenig Riicksicht genommen,

Dass durch diese Schrift die Lehre von der Abstraction in irgend
einem wesentlichen Punkte verbessert oder weitergebildet worden sei,
findet Recensent gerade nicht heraus. Einigermaassen neu ist blos die Her-
vorhebung des sogenannten positiven Momentes, dass némlich die in der Ab-
straction liegende Wegwendung der Aufmerksamkeit von gewissen Vorstel-
lungen die Folge der Hinwendung der Aufmerksamkeit auf etwas Anderes ist,
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Ad 2. In dieser Schrift, deven Vf mit dem der vorher besprochenen
identisch ist, wird der Versuch gemacht, den Unterschied zwischen einem
analytischen und synthetischen Verfahren, der bekanntlich im Gebiete
der wissenschaftlichen Denkthitigkeit geldufig ist, auch auf die Phan-
tasie, resp. deren Bethiitigungen anzuwenden. Principiell ist gegen einen
solchen Versuch nichts einzuwenden; aber die in dieser Schrift vorliegende
Durchfiihrung desselboh hat den Recensenten — offen gesagt — gerade
nicht sehr befriedigt, und zwar aus mehreren Griinden. Einmal sind
Dinge, die mit dem Thema nur in einer sehr entfernten Beziehung
stehen, herbeigezogen, sodann vermissen wir eine klare und pricise Be-
stimmung des Unterschiedes zwischen analytischer und synthetischer
Phantasie, fiir welche beide Arten dann durch treffonde Beispiele aus
den verschiedenen Gebieten der Kunst der inductive Nachweis ihrer
wirklichen Existenz und ihrer eigenthiimlichen Thitigkeitsweise hitte
gefilhrt werden sollen. Fiir einen solchen inductiven Beweis liegen zwar
einzelne Anséitze vor, aber es fehlt an einer systematischen Durchfithrung.
Es hitte z B.in dem Theile, der von der schaffenden Phantasie handelt,
die Geschichte der Architekiur ein grossartiges Beispiel von dem ana-
Iytischen Fortschreiten der architektonischen Phantasie dargeboten, denn
die Geschichte der monumentalen Architektur zeigt eine stetig fort-
schreitende Auflssung und Gliederung der Massen. Man vergleiche nur
eine dgyptische Pyramide mit dem Xglner Dom und der kolossale Fort-
schritt in der Amalyse der Baumassen springt sofort in das Auge. -

An dem Gedichte Schiller’s von der Glocke hdtte die Verbindung
des analytischen mit dem synthetischen Verfahren recht anschaulich de-
monstrirt werden kénnen, ‘

Statt an derartigen concreten Beispielen das Wesen und den Unter-
schied analytischer und synthetischer Phantasie zu erkliren und zu be-
weisen, bewegt sich die Schrift grésstentheils in Allgemeinheiten und in
Citaten aus verschiedenen Schriftsteilern.

Das Ganze ist in sechs Theile zerlegt, welche folgende Ueberschriften
fiilhren: 1) Besondere Grundlage, 2) Allgemeine Grundlage. 3) Die
schaffende Phantasie. 4) Die geniessende Phantasie. 5) Beziehung zur
Erkenntniss und Natur. 6) Werthunterschiede. — Der letzte Theil,
worin dem analytischen Verfahren ein relativer Vorzug vor dem symn-
thetischen vindicirt wird, hat den Recensenten verhiltnissméssig noch
am meisten befriedigt.

Ad 3. Diese Theorie des Schinen besteht aus 12 Thesen und einer
an die Thesen sich anschliessenden Abhandlung, welche in zwei Theile
sich gliedert, deren erster vom Naturschonen, der zweite vom Kunst-
schonen handelt. Da die Thesen die Quintessenz der Abhandlung ent-
halten, wird es angezeigt sein, jene, die am meisten zur Charakteristik
des Ganzen dienen, resp. deren Grundgedanken hervorzuheben.
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In der Thesis Nr. 2 werden drei psychische Facultiten des Menschen
unterschieden, némlich persénliches Bewusstsein, Vernunft und Einbil-
dungskraft, und in These Nr. 3 wird dann behauptet, dass das Schéne
in der simultanen Ausithung jener drei Krifte im Contacte mit der
Sinnenwelt bestehe.  In der 8. Thesis werden zwei Haupterscheinungen
des Schonen, das Naturschone und Kunstschone unterschieden und Nr. 11
die Aesthetik als eine psychologische Disciplin Mezeichnet. Vgl 8. 42.
Wenn damit gesagt sein soll, die Aesthetik sei ein Theil der Psychologie,
so werden wohl viele Psychologen und Aesthetiker nicht damit einver-
standen sein, denn der Umstand, dass die Aesthetik an psychologische
Lehren ankniipfen muss, macht dieselbe noch nicht zu einem Theile der
Psychologie.

Im ersten Theile, der vom Naturschonen handelt, kommt der Autor
auf die Naturgesetze zu sprechen und stellt hier einen Satz auf, den
wir fiir einen naturphilosophischen Irrthum halten. Der Satz lautet
(8. 12): ,Nous pouvons affirmer que les lois sont la seule essence de
la matiére“. Gegen die Identificirung des Wesens der Naturdinge mit
dem Gesetze hat Pesch in seinem Werke: ,Die Weltrdthsel® I. 5. 251 ff,
sich ausgesprochen. Was nun den Begriff oder das Wesen des Schénen
betrifft, so werden im ersten Theile drei Postulate desselben aufgestellt.
Diese lauten: 1) Bei jedem ésthetischen Eindruck wird sich die Seele
ihres Lebens bewusst und bekundet Freude am Leben. 2) Die Be-

- friedigung, welche die Seele empfindet in der Erkenntniss der Ordnung,
d. i. der Naturgesetze, ist das zweite Hrforderniss des Schénen. 3) Die
Erweckung der Thitigkeit der Phantasie ist das dritte. Am Schlusse
des ersten Theiles wird die Erkldrung des Naturschénen zusammen-
gefasst in den Satz: ,Le Beaun naturel est donc la satisfaction que nous
éprouvens en nous assimilant la Bonté, la Sagesse et la Grandeur de
Punivers. . '

Recensent hat gegen diese Definition hauptsiichlich dies einzuwenden,
dass in derselben das Schoéne oder die Schionheit verwechselt ist mit der
Wirkung, welche im Subject bei Betrachtung des Schénen entsteht, denn
jene Satisfaction, wovon in obiger Erkldrung die Rede, ist offenbar eine
Wirkung des Schénen im Subjecte. Ausfiihrlicher als das Naturschone
ist im zweiten Theile das Kunstschone behandelt.

Entsprechend der schon in der 2. These aufgestellten und am
Schlusse des zweiten Theiles S. 42 wiederholten Behauptung, dass die
Aesthetik eine psychologische Wissenschaft sei, werden im zweiten Theile
ziemlich eingehend die psychologischen Bedingungen und Ursachen, wovon
sowohl die Production des Kunstschonen, als auch dessen #sthetischer
Genuss abhéingt, erdrtert. Besonders ausfithrlich ist die Function der
Phantasie behandeit). Wo vom Zweck der Kunst die Rede ist (8. 22),

1) Ein Beispiel synthetischer Phantasiethétigkeit findet sich Seite 27.
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weist der Autor die Behauptung, dass die Kunst sich selbst Zweck sei,
als eine Verabsolutirung der Kunst zuriick. Ueberhaupt finden sich in
diesem Theile viele treffende und ven psychologischer Beobachtung zeugende
Bemerkungen. Da jedoch auf die objectiven Bedingungen und das meta-
physische Wesen der Schonheit nicht niher eingegangen wird, so kann
die immerhin interessante Abhandlung doch nicht als eine erschipfende
Entwickelung des Schonheitshegriffes gelten. Zum Schluss sei noch be-
merkt, dass der Autor seinen religidsen Standpunkt und seine meta-
physische Auffassung des Schénen in folgendem Satze ausgesprochen
hat: ,Was das metaphysische Wesen des Schonen anlangt, so wird der
Christ denken, dass das hichste Wesen, indem es den Menschen mnach
seinem Bilde schuf, ihm einen Abglanz seiner Giite, Weisheit und Macht
geben wollte*. Hiemit soll wohl gesagt sein, dass in den Erscheinungen
des Schénen ein Wiederschein von Gottes Giite, Weisheit und Macht
sich zeige, — Druck und Papier dieser Schrift sind sehr schon.

Dillingen. Dr. Fr. X. Pfeifer.

Die Ethik des Stoikers Epiktet. Von Adolf Bonhdfer. Stutt-
gart, Enke, 1894, 278 8. "

Epiktet, der philosophirende Sklave aus Hierapolis, eine Charakter-
figur des aunsgehenden Alterthums, konnte wohl zu erneuter und ein-
gehender Behandlung auffordern. V£, der sich bereits in einem fritheren
‘Werke ') mit ihm beschiftigt hat, will in dem vorliegenden eine Dar-
stellung der Ethik Epiktet’s bringen. Der Ausdruck ist nicht ganz
einwandfrei, Epiktet war, wie Zeller sagt, ,mehr ein ernster und von
frommer Begeisterung erfiillter Sittenprediger, als ein systematischer
Philosoph®. Er war kein origineller Denker, sondern in dem stoischen
Gedankenkreise aufgewachsen, und das Bediirfniss, die sittlichen Wahr-
heiten von festen Obersiitzen aus consequent und einheitlich zu entwickeln,
lag ihm fern. Worauf es also allein ankommen kann, ist, die besondere
Gestalt und Fiarbung zu kennzeichnen, weélche die stoischen Gedanken
bei ihm gewonnen haben, und womdoglich die Factoren aufzusuchen,
welche anf diese Ausgestaltung einwirkten.

Untersuchungen dieser Art sind in den letzten Jahren; seit Hirzel’s
Vorgang, von verschiedenen Seiten her unternommen worden. Hatte man
sich frither begniigt, die stoische Schule in der Hauptsache als ein ein-
heitliches Ganzes zu betrachten und nur die abweichenden Ansichten
einzelner ihrer Mitglieder anzumerken, so war man jetzt bestrebt, die
Eigenart ihrer verschiedenen Vertreter und den Antheil, den sie an der

) Epiktet und die Stoa. Stuttgart 1890
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Entwickelung der Lehre genommen haben, schérfer hervortreten zu lassen.
Dass der Erfolg in jeder Weise der aufgewandten Miihe entsprochen
hiitte, mochte ich nicht behaupten, allerdings auch nicht, dass er véllig
ausgebliehen wire. Gelang es auch nicht, die Geschichte der Philosophie
um Ziige von erheblicher Wichtigkeit zu bereichern oder an entscheidenden
Punkten zu berichtigen, so fand sich doch Anlass zu gelehrten und scharf-
sinnigen Untersuchungen iiber Detailfragen der litterarischen Kritik und
der Gelehrtengeschichte, da und dort auch zur Auseinandersetzung mit
Fragen von weitergehender, culturgeschichtlicher Bedeutung. Auf dies
letztere insbesondere ist Gewicht zu legen. Die culturgeschichtliche Be-
deutung der Stoa iherragt bei weitem den speculativen Gehalt ihrer
Lebre. Fasst man die Entwickelung der griechischen Philosophie fiir
sich allein in's Auge, so bezeichnet Aristofeles den Héhepunkt, den sie
nicht iberschritt; auf die Geschichte der menschlichen Civilisation und
Bildung iberhaupt aber hat die von dem Phonikier Zenon gestiftete
Schule vielleicht einen noch tieferen und weiter reichenden Einfluss aus-
geiibt. Indem ihre ethische Reflexion die Schranken des griechischen
Nationalgeistes iiberschritt, indem sie die Gedanken einer -allgemeinen
Menschenwiirde und eines alle Menschen umfassenden nattirlichen Bandes
aussprach, verkiindete sie das Heraufkommen einer neuen Zeit und trug
sie zu ibhrem Theile dazu bei, die Geister zur Aufnahme der Botschaft
vorzubereiten, welche alle Menschen zur Einheit und Freiheit der Kind-
schaft Gottes berufen sollte,

Gilt das von der Stoa iberhaupt, so kommt bei den Stoikern der
Kaiserzeit noch das Weitere hinzu, dass sie ja nun bereits die Zeitge-
nossen des grossten Ereignisses der Weltgeschichte waren, der Begriin-
dung und Ausbreitung des Christenthums, und man daher alle Veran-
lassung hat, nach dem Verhiiltnisse ihrer Gedanken und Anschauungen
zu den Lehren des Evangeliums zu fragen. Und zwar nicht nur ganz
allgemein in Bezug auf Uebereinstimmung oder Verschiedenheit des Inhalts
sondern ausdriicklich im Sinne moglicher Beriicksichtigung und Einfluss-
nahme. Mochte auch der Einzelne achtlos oder in hochmiithigem Ignoriren
an der neuen von Judda gekommenen Weisheit voribergehen und sich
begniigen, lediglich zu wiederholen, was Zenon und Chrysipp gelehrt
hatten, die Bewegung war zu stark, das Fortschreiten christlicher Ideen
in weitere Kreise zu sichtbar, als dass dies allgemein und auf die Dauer
méglich gewesen wire, zumal bei solchen, die sich, wie die stoischen
Sittenprediger, gleichfalls an weitere Kreise wendeten. Und wenn wir
in der That bei ihmen Aenderungen in Stimmung und Ausdrucksweise
wahrnehmen, ein gesteigertes religioses Empfinden und nicht selten iiber-
raschende Anklinge an die Ausspriiche des Evangeliums oder der Apostel,
lisst sich dies wirklich einfach mit Zeller daraus erkliren, ,dass beiderlei
Darstellungen aus gleichartigen Zustdnden, Erfahrangen und Stimmungen
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hervorgegangen sind“? Man braucht gar nicht einmal {iberall an eine
directe Reaction gegen christliches Wesen zu denken; ohne dass sie sich
dariiber klar waren oder sich bewusst damit auseinandersetzten, konnten
die heidnischen Philosophen unter dem Einflusse der neuen Lehre stehen
und bemiiht sein, die dberlieferten Bestandstiicke ihrer Schule in eine
Form zu giessen, welche ihnen auch gegeniiber den neuen Problemen
und dem verdnderten Maasstabe sittlicher Werthung Geltung zu sichern
versprechen mochte.

Ich weiss nicht, welches die Absichten und Zielpunkte fir den Vf.
bei Abfassung seines Buches waren. Das Interesse und wohl auch die
Voraussetzungen fiir philologische Klieinarbeit scheinen ihm zu fehlen,
er wiirde sonst beispielsweise nicht so leichthin mit in ibrer Beziehung
unbestimmten Angaben des Diogenes von Laérte umspringen. Mehr
aber noch vermisst man Schirfe der Begriffe und philosophische Ver-
tiefung. Wollte Bonhofer eine Ethik des Epiktet schreiben, so musste
er versuchen, zu dem eigentlichen Quellpunkt oder auch den verschiedenen
bestimmenden Motiven in den Gedankenreihen seines Autors vorzudringen,
um von da aus die Stellungnahme desselben den Einzelproblemen des
sittlichen Lebens gegeniliber zu beleuchten. Davon ist nun nichts zu
bemerken, vielmehr erhalten wir in der Hauptsache ‘eine Zusammen-
stellung von Ausspriichen aus dem Enchiridion und den Dissertationen
unter bestimmten Titeln, um so mit Epiktet’s Ansichten iiber das wahre
Gliiek, die Uebel des Lebens, den Tod usw. bekannt gemacht zu werden.
Dabei ist Vi, eifrig bestrebt, Epiktet als einen consequenten Denker und
seinen sittlichen Standpunkt als einen moglichst hohen erscheinen zu
lassen. Dies gelingt ihm nun freilich nicht, obwohl er zu dem zweifel-
haften Mittel greift, Ausspriiche, die sich mit dem nicht vereinbaren lassen,
worin wir die eigentliche Lehre des Philosophen erblicken sollen, als
Accomodationen an die gewdhnliche Denk- oder Ausdrucksweise zu be-
zeichnen. In der Regel kommt es iiber ein nutzloses Hin- und Herreden
nicht hinaus, man vergleiche hierfiir ganz besonders die Ausfilhrungen
iiber den Selbstmord und den wahrhaft klassischen Satz auf S. 37, wo-
nach Epiktet ,die Gestattung des Selbstmordes zu vereinigen wusste
mit der vollen Schiatzung des sittlichen Werthes des Lebens und mit
dem Gedanken, dass das Leben selbst eine Pflicht ist, von deren Er-
fillong nur die #usserste Noth entbindet.¢

Erfreulich ist, dass der Vi. sich wiederholt zum Standpunkte des
Christenthums bekennt; bei der Richtung, welche seit zwei Decennien
in unserer Litteratur, auch der gelehrten, iiberwiegend geworden ist,
muss ihm dies zum unzweifelhaften Verdienste angerechnet werden, Auch
die gelegentlichen Bemerkungen/ iber den Unterschied der ethischen
Lehren Epiktet’s und der Vorschriften der christlichen Moral sind im
ganzen zutreffend. Aber ein scharfes Erfassen und energisches Verfolgen
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der oben bezeichneten Fragen fehlt ganz und gar, obwohl doch mehr-
fach Ausspriiche Epiktet’s zur Anfiihrung gelangen, in denen dieser selbst
seine Auffassung der christlichen entgegenstellt. Die blose Verweisung
auf wirkliche oder scheinbare Parallelstellen des Neuen Testaments ist
in dieser Form chne Werth, ’
Hatte der VI, sein Buch vor vierzig oder fiinfzig Jahren geschrieben,
50 wiirde man es vielleicht als eine Bereicherung der Litteratur begriisst
haben. Heute, nachdem eine ebenso ausgedehnte als intensive Arbeit
auf dem Gebiete der alten Philosophie stattgefunden hat, sind die An-
spriiche, die erhoben werden miissen, sehr viel hohere. Dass er ihnen
nicht, gewachsen ist, beweist, um zum Schlusse noch eine Einzelheit
hervorzuheben, die Behauptung auf 8. 73: ,Der stoischen Philosophie
gebiihrt das Verdienst, die Arbeit von der Schmach, als ob sie eines
freien Mannes unwiirdig sei, befreit zo haben® Mit solchen Allgemein-
heiten ist gar nichts gethan. Sokrates dachte iiber den Werth der
erwerbenden Arbeit anders als Platon und Aristoteles, die Korin-
thier anders als die Spartaner, und was Epiktet lehrt, geht im Grunde
doch nicht viel tiber das Wort hinaus,” welches schon Thukydides dem
Perikles in den Mund gelegt hatte (2.40, 1): ,Nicht die Armuth einzu-
gestehen ist schimpflich, sondern vielmehr schimpflich, ihr nicht durch
Thitigkeit zu entfliehen.*1) '

Miinchen. : ' v. Hertling.

Der Entwickelungsgang der Kantischen Ethik bis zur Kritik
der reinen Vernunft. Von Fr. W.Férster, Dr. ph. Berlin
1894, 106 8. 4. 2.

Ein moralphilosophisches Fragment aus dem Kantischen Nachlasse,
welches von R. Reicke in Bd. XXIV. H, 8/4 der altpreussischen Monats-
schrift herausgegeben worden ist, hat dem Vf die Veranlassung gegeben,
dem Entwickelungsgange der vorkritischen Ethik Kant’s seine Aufmerk-
samkeit zu widmen. Dabei kam ihm die Einsicht in die von Benno Erd-
mann gesammelten, noch ungedruckten moralphilosophischen Reflexionen
Kant’s, welche hochst werthvolle Beitrige zur Kenntniss der Vorgeschichte
'des kritischen Moralsystems enthalten, zu Gute, Dadurch glaubt der
Vf. in den Stand gesetzt zu sein, die Continuitét dieser Entwickelung
nachzuweisen, wihrend man bisher den Eindruck gewonnen hat, als zer-
falle die praktische Philosophie Kant’s in zwei schroff geschiedene
Perioden, von denen die erste vom Eudimonismus beherrscht ist, die
zweite aber dieses Moralprincip als Widerspiel aller Sittlichkeit auszu-

) Vgl. L. Schmidt, Die Ethik der alten Griechen. II. S.435 ff.
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stossen sucht. Diese vollige Umwilzung suchte man durch den Einfluss
der Kritik der reinen Vernunft zu erkliren, Freilich war dies mehr der
dussere Eindruck der vor- und nachkritischen Periode Kant’s, denn da-
riiber konnte man ja nicht im Zweifel sein, dass Kant wie in der theo-
retischen, so auch in der praktischen Philosophie eine, zum theil von
aussen veranlasste Entwickelung durchgemacht habe. Ebenso selbst-
verstindlich war es, dass die Kritik der religiésen Vorstellungen einen
nachhaltigen Einfluss auf die Moralphilosophie ausiiben musste. Auch
wenn man nicht gewillt ist, mit Schopenhauer anzunehmen, dass es.
Kant in der Kritik der praktischen Vernunft mit dem Aufbau dessen,
was in der theoretischen Vernunftkritik niedergerissen worden ist, durch
die Postulate nicht Ernst gewesen sei, so wird man doch zugeben miissen,
dass Kant in der Ausfilhrung seiner Moral seinem rigoristischen Princip
selbst untreu wurde, indem er in den sonst von ihm perhorrescirten
Utilitarismus, in die theologische Utilititsmoral zuriickfiel. Ein neuerer
Religionsphilosoph bemerkt daher iiber Kant’s natiirliche Religion, der
philosophischen Begriindung nach sei ihr Werth gleich Null, inhaltlich
balancire sie zwisclien der reinen und unreinen Rechtsreligion.

Dennoch ist eine Ergdnzung der noch fehlenden Liicken fir die Ent-
wickelung des bis auf den heutigen Tag fortwirkenden Moralsystems fiir
Philosophen und Theologen willkommen. Der Vf, hat ein recht anschau-
liches und iiberzeugendes Bild derselben entworfen, Ausgehend von den
geschichtlichen Verhiltnissen findet er im kategorischen Imperativ nur
den speculativen Ausdruck fiir die thatsichlichen praktischen Impulse
in Kant’s Lebensfilhrung. Die sittlichen Maximen waren séin Erbstick
aus seiner pietistischen Erziehung, das starre System mit seinen allge-
meinen und nothwendigen Gesetzen die Lebensphilosophie des Frideri-
cianischen Staates. Vom Wolff'schen Dogmatismus ausgehend, wandte
er sich zu dem wmoral sense der Englinder. Noch stirker wirkte aber
Rousseau auf ihn, dessen urspriinglich unverdorbene Natur mit dem
angeborenen moralischen Gefiihl eine psychologische Losung der moralischen
Probleme zu bieten schien. Damit beginnt die neue Metaphysik der
praktischen Vernunft. K. wurde an die hdochste Aufgabe des Philosophen
erinnert, Lehrer des Ideals zu sein. Die Rousseau’sche Methode, durch
Analyse des inneren Menschen die Lebensrichtung festzustellen, gab
Kant’s Philosophie einen neuen Schwung und den Anstoss, das Usber-
sinnliche - auf dem Gebiete des ethischen Handelns zu erfassen. Die
Bedeutung des Berufes der Philosophie als einer Fithrerin zur Lebens-
weisheit kam zur Geltung. ,Ohne Beachtung dieses umfassenderen Ge-
sichtspunktes ldsst sich der Entwickelungsgang seiner Ethik und ihr
enger Zusammenhang mit der theoretischen Philosophie nicht verstehen®
(S.19). In den ,Triumen cines Geistersehers® betont K. die Gefiihls-
grundlage des sittlichen Lebens mit demselben Nachdruck, mit welchem

Philosophisches Jahrbuch 1894, 29
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er spiter das Sinnliche beinahe zum Widersinnlichen macht. In der
ersten Hilfte der 60er Jahre, zur Zeit des grossten Einflusses von Rousseau,
kommt bereits ,jemer tiefe und werthvolle Gedanke der kantischen
Moralphilosophie, dass die Religion. von der Moral und nicht die Moral
von der Religion abhingig sei®, vor. Schon hier findet sich die dem
Eudimonismus entgegengesetzte Grundansicht von dem absoluten Unter-
schied zwischen Gut und Bés. Mit dem Jahre 1770 nimmt die Ethik
eine bedeutsame Wendung. In der Dissertation dieses Jahres sagt sich
K. von den Englindern los, indem er die obersten Grundsitze des-Sitt-
lichen zu den reinen Vernunfterkenntnissen stellt. Die Principien der
Moral kénnen nicht durch das Gefithl gegeben werden, sondern miissen
durch die Vernunft entschieden werden. Hier greifen nun das Fragment
und die ,Beflexionen‘ ein, Sie bringen den Beweis dafiir, dass der Ueber-
gang von der psychologischen Moralphilosophie zur Metaphysik der
Sitten aus der inneren Entwickelung der kantischen Ethik hervorgegangen
ist. Das Fragment wird deshalb nicht mit Reicke in das Jahr 1782,
sondern in das Jahr 1774 verlegt, und die Reflexionen entsprechend ein-
gereiht, Die Griinde sind dem Verhéltnisse des Fragments zu der Kritik
der praktischen Vernunft entnommen. Diese inneren Griinde setzen aber
die Continunitit der Entwickelung bereits voraus, konnen also nur die
Wahrscheinlichkeit darthun. Wenn Reicke das Fragment in das Jahr
1782 verlegen und Armoldt die von P6litz herausgegebenen Vor-
lesungen Kant’s tiber Metaphysik unter das Jahr 1781 herabsetzen konnte,
so zeigt sich die Unsicherheit der inneren Grinde zur Gentige. Ist die
Idee des Sittengesetzes als eines Mittels zur Befreiung des Menschen
von der Sinnlichkeit die beherrschende Idee, so erscheint der frithere
suddmonistische Grundgedanke spéter als das Radical-Bose. Die Trennung
der sinnlichen und intellectuellen Moral kann nie ganz gelingen. Die
Gleichsetzung der sittlichen Nothwendigkeit mit derjenigen in begriff-
lichen Sitzen bezeichnet auch der Vi als die eigentliche Wurzel der
Irrwege von Kant’s praktischer Metaphysik.
Tibingen, Dr. P. Schanz.

Metaphysik. Von Fr. Erhardt, Privatdocenten a. d. Univ. Jena.
1. Bd.: Erkenntniss-Theorie. Leipzig, 1894, X,642 8.

Unter diesem Titel ist ein Werk in die Oeffentlichkeit gegangen,
welches die Frucht eines reichen und vielseitigen Wissens ist, in uber-
sichtlicher und formvollendeter Weise mannigfache und wichtige Probleme
der philosophischen Erkenntnisswissenschaft zur Behandlung bringt und
somit in hohem Maasse die Beachtung der heutigen Tages mehr denn je
mit diesen Problemen sich beschiiftigenden Fachkreise in Anspruch zu
nehmen werth und wiirdig ist. In Folgendem miogen die Grundgedanken
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desselben herausgestellt und einer kritischen Beleuchtung in Kiirze unter-
worfen werden ! :

Welche Aufgabe hat die Erkenntnisstheorie zu erfiillen? Sie hat
,die Fundamentirung aller systematischen Philosophie“ vorzunehmen und
zu diesem Behufe einerseits die ,Entstehung der Erfahrung zu erkliren®
und andererseits ,die Frage nach der objectiven, metaphysischen Be-
deuntung und Realitdt des in der Erfahrung Gegebenen zu beantworten®
(8.2 1). In ersterer Riicksicht stehen sich ,Empirismus und Apriorismus®
als entgegengesetzte Anschauungen gegeniiber®, in der zweiten Riicksicht
sind es die Richtungen des ,Realismus und Idealismus, die sich das Feld
streitig machen® (8. 45 f). Mit der Untersuchung, ob ,den logischen
Denkgebilden, wie Begriff, Urtheil und Schluss® eine objective Bedeutung
zukomme, hat es dagegen die Erkenntnisstheorie gar nicht zu thun; es
bleibt dieses der Logik iiberlassen (8. 7). Um viel weniger hat sie es
mit der Untersuchung iiber die objective Bedeutung der ethischen Ideen
zu thun; allerdings vermag die Ethik, wie schon die Erinnerung an das
Problem der Willensfreiheit beweist, von metaphysischen Auseinander-
setzungen nicht vollig abzusehen, wenngleich sie bis zu einem gewissen
Grade von der Metaphysik unabhingig ist (S. 637). Gegen die letzteren
beiden Aufstellungen muss Einsprache erhoben werden. Wenn die Er-
kenntnisstheorie ihrer Aufgabe nicht blos theilweise, sondern allseitig
gerecht werden will, dann hat sie nicht blos die Metaphysik, sondern
auch die Logik, Ethik und Aesthetik ihrer objectiven Bedeutung nach
sicherzustellen. Wie kénnte sie zu einer grindlichen Aus- und Durch-
bildung gelangen, wenn sie die logischen Grundbegriffe und Axiome und
die Gesetze des syllogistischen wie inductiven Denkens nicht vor nomi-
nalistischer Verflichtigung zu bewahren wiisste und den ethischen und
asthetischen Ideen nicht das Schicksal ersparen konnte, durch einen so
oder anders gefirbten Eudfimonismus ihrer schlechthinigen Geltung
beraubt zu werden?

Wie sucht nun der Vf. dis Aufgabe, die er seinerseits der Erkennt-
nisstheorie stellt, zu 16sen ? Auf sachliche und zugleich auf kritische
Weise, indem er nebenbei stets Riicksicht nimmt auf die modernen
Systeme, welche die Erkenntunisslehre zu einem besonderen, ja selbstin-
digen Zweige der philosophischen Wissenschaft gemacht haben. Auf die
Systeme der Vorzeit nimmt er in keinerlei Weise Riicksicht, Und doch
haben sowohl die antiken wie die altchristlichen und mittelalterlichen
Systeme bedentende und werthvolle Bausteine zu einer solchen geliefert.
Allererst wendet er sich den verschiedenen Erklirungsweisen der Erfahrung
zu, die er nicht in positivistischem Sinne als ,eine Erfahrung®, lediglich
sich erstreckend auf das ,augenblicklich im Bewusstsein unmittelbar
Vorhandene“ auffasst, sondern in weiterem Sinne (S. 16 ff). Insofern
erklirt er sich zunfichst gegen den naiven Realismus, welcher in

29%
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seiner niederen Form an der Objectivitit der Dinge festhilt, wenn sie
mit normalen Sinnen wahrgenommen werden und in seiner hheren Form
an derselben festhilt trotz des Bewusstseins der verschiedenen Ver-
mittelungen, wodurch sie zur Wahrnehmung gelangen (S. 61 £). Dem
naiven Realismus wiirde sonach insbesondere der aristotelisch-scholastische
Sinnenrealismus beizuzdhlen sein. Weiterhin erklirt sich der V. gegen
den naturwissenschaftlichen Realismus, welcher die soge-
nannten secunddren Qualititen als blos subjective und die rdumlich-
materiellen und zeitlichen als objective auffasst (S. 66 ff.); und gegen
den transscendentalen Realismus, welcher ,in den wichtigsten Punkten
einen Parallelismus zwischen der Welt der Dinge und der Welt der Vor-
stellung annimmt® im Sinne eines Trendelenburg, Ueberweg, Zellor,
E.v. Hartmann (8. 47 f, 304 £). Thnen gegentber tritt er dhnlich wie
E.Kénig in seinem Werke iiber die ,Entwickelung des Causalproblems®
fiir den transscendentalen Idealismus ein. Der Raum gilt im
Sinne Kant’s als eine subjective Vorstellungsform a priori und ist
aus einem realen Raume nicht erklirbar, selbst wenn ein solcher mgg-
lich und wirklich wire (8. 115). Die Raumesanschaunung ist a priors
im weiteren Sinne, weil subjectiv von innenher (@b interiori) stammend
wie alle Bethitigungen seelischer Vermggen. Sie kann nicht'entspringen
aus unmittelbarer Wahrnehmung der Dinge an sich, indem diese
jenseits derselben liegen (8. 88 f). Sie kann auch nicht mittelbar ent-
springen durch Schluss aus den realen Einwirkungen der Dinge an sich,
weil diese Einwirkungen und die sie vermittelnden Vorginge ,mit den
Dingen selber keine Aehnlichkeit haben (S. 92—94). Sie kann auch
nicht entspringen durch unmittelbare Wahrnehmung der Eindriicke
auf die Sinnesorgane und das Gehirn, denn was wir wahrnehmen sind
in der That Gegenstdnde, und nicht Vorginge in den Sinnesorganen und
im Gehirn (3. 94 {.); die Seele kann auch nicht aus sich herausgehen,
um etwas ausser ihr Befindliches zu erfassen, weil sie unrdumlich ist,
und umgekehrt ist es auch ,durchaus und schlechterdings unmaglich,
dass in die Seele je etwas Réumliches hineinkommt¢ (S, 98--100).

In Wahrheit sind all’ diese Beweisgriinde nicht durchschlagend. Die
Raumesanschanung als Thitigkeit gefasst, ist allerdings subjectiven Ur-
sprungs. Allerdings kann diese Thétigkeit den Raum als Object nicht ge-
winnen durch eine unmittelbare Wahrnehmung transscendenter, jenseits
unseres Bewusstseins hestehender Raumesdinge, weil dieses eine contradictio
in adieclo wire, und ebensowenig durch einen Schluss, weil ein solcher dem
Sinnenbewusstsein fremd ist; warum soll sie ihn jedoch nicht gewinnen
koénnen durch irgend welche Eindriicke als Mittel, wodurch sich diese
Dinge dem subjectiven Bewusstsein gegenstindlich machen und ihm
immanent werden, sodass ihr Raum zum Wahrnehmungsraum wird?
Der Dualismus von unrdumlicher Seele und riumlichen Dingen an sich,
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wie er des ndheren immer zu fassen sein mége, ist jedenfalls nicht so
zu erweitern, dass eine Ueberbriickung  desselben unméglich wire. , Als
ein Ergiénzungsbeweis fiir den subjectiven Ursprung des Raumes,
in hohem Grade geeignet, auch ,auf denjenigen iiberzeugend zu wirken,
der sich nicht in der Lage hefindet, die ganze Reihe der Argumente zu
durchdenken, welche im iibrigen fir die Subjectivitit des Raumes unserer
Erfahrung sprechen® wird auch folgender vorgefithrt: Aristoteles und
die gewdhnliche Ansicht meinen, "die Gesichtsobjecte besitzen ihre
wahre Grosse, sobald sie sich in néchster Nidhe des Auges béfinden, nun
aber besitzen die Gesichtsobjecte, wozu auch die tastende Hand und
die zu ihrer Messung angelegten Maasstibe gehoren, eine moch bedeu-
tendere Grosse, wenn sie durch kiinstliche Vergrésserungsgliser dem
Auge nahé gebracht werden; welches wird nun ihre wahre d. h. mit den
an sich seienden Raumohbjecten iibereinstimmende Gesichtsgrésse sein?
Vom realistischen Standpunkte aus kann die Grosse, in welcher sie er-
scheinen, nur aus subjectiven Factoren erkldrt werden, selbst in dem
Falle, als ein ,transscendenter Raum vorhanden sein sollte® (S. 164).
Ergibt sich aber daraus, dass diese ihre wahre Grosse nicht bestimmt
werden kann, die Folgerung, dass sie unter verschiedenen Wahrnehmungs-
bedingungen sich dem Gesichtssinn nicht verschieden zur Erscheinung
bringen kénnen? Keineswegs. Sehen wir indessen hievon ab, um einigen
weiteren Ausfithrungen des Verfassers in éinschldgigem Betrachte zu
folgen. Die Raumesanschanung soll speciell nicht aus &usseren Gesichts-,
Tast-, Muskel- oder Bewegungsempfindungen entspringen; diese veran-
lassen nur ihre Auslésung, ohne sie za erzeugen. Ob ,Tast- und Be-
wegungsempfindungen gleich von Anfang an einen wenn auch vielleicht
noch undeutlichen Charakter von Réumlichkeit an sich tragem oder ur-
spriinglich etwa ganz unrdumlich waren, wird schwer zu sagen und
vielleicht niemals sicher zu entscheiden sein®; die Gesichtsempfindungen
jedoch sind urspriinglich schon réumlich und zwar auch in der dritten
Dimension, sodass insofern dem Nativismus der Vorzug eingerdiumt wird
(S. 115 ff). Eine eigentliche Projection der sogenannten secundiren
Qualititen der Farbe, des Tones usw. in einen objectiven Raum und die
Umkleidung der réumlichen Dinge an sich mit denselben im Sinne eines
naturwissenschaftlichen Realismus wird verworfen, weil auch die Rium-
lichkeit der Objecte subjectiven Ursprungs ist. ,Der scheinbare Wider-
spruch, welcher in der #Husseren Existenz subjectiver Emypfindungen liegt,
16st sich vollkommen befriedigend auf, sobald man zu der Einsicht ge-
langt ist, dass alle von uns wahrgenommenen Objecte in Riicksicht aunf
ihre réumlichen Eigenschaften ebenfalls nur Vorstellungen, Erzeugnisse
unserer Seele sind“; nur eine uneigentliche Projection derselben im
Sinne einer genaueren Localisivung ist zuzugeben (8. 1456—157). Warum
werden aber nur einige subjective Sinmesempfindungen in den ebenfalls
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subjectiven Vorslellungsraum versetzt, wihrend andere nicht? Hierfiir
bictet diese Theorie ihrerseits auch keine vollkommen befriedigende Lésung.

Konnten wir dem Vf. nicht beistimmen in der Annahme, dass unser
dreidimensionaler Raum o priori sei im weiteren Sinne dieses Wortes,
sofern er nur von innenher (@b inferiori) entstehe, also rein subjectiven
Ursprunges sei, so miissen wir doch der Auffassung desselben beistimmen,
dass er @ priori sei im .engeren und strengeren Simne dieses Wortes,
weil allgemein und nothwendig, also nicht inductiv ab-
leitbar wie die Vertheidiger eines vier- oder mehrdimensionalen Raumes
wollen, In diesem Sinne kann er a priori sein, wiewohl er als ein in
der Natur der Dinge an sich liegender erfasst wird, ohne rein von
innenher erzeugt zu werden. Mit Recht hilt der Vi auch fest an der
Allgemeingiltigkeit und apodiktischen Gewissheit der geometrischen Ge-
setze, Wenn er aber in Opposition zur spéteren Lehre Kant’s diese
letztere auf die vollige Anschaulichkeit und nicht eo épse auf die Apri-
oritit des Raumes stiitzen will (8. 206 ff.), so ist er entschieden im
Unrechte; denn wenn der dreidimensionale Raum nicht a priori wire,
konnte dessen Anschaulichkeit nicht die Allgemeingiiltigkeit und apodik-
tische Gewissheit dieser Gesetze begriinden.

Ein anderer Fragepunkt betrifft die Idealitiit des Raumes. Dieser
ist dem Vf. nicht bles subjectiven Ursprungs, aus einem realen Raum
unerkldrbar, falls es auch einen solchen geben wiirde, es gibt auch keinen
solchen und kann keinen solchen geben, der Raum ist ausschliess-
lich ideal. In diesem Punkte pflichtet er dem transscendentalen
Idealismus Kant’s bei, wenngleich nur wenige moderne Denker insofern
dessen Fihrte folgten (S. 2901f), wenngleich auch nicht verkannt wird,
dass diese Lehre schwerlich je in sehr weiten Kreisen Anklang finden
werde, dafiir sei sie zu unpopulér und widerspreche viel zu sehr allen
natiirlichen Ueberzeugungen des Menschen (S. 365). Die Aprioritit des
Raumes ist ein sehr wichtiger, wenn. auch allein nicht geniigender
Beweisgrund fiir eine blose Idealitit desselben; erst der metaphysische
Beweisgrund ergidnzt ihn zu einem vollhinreichenden, Worin besteht
dieser letztere Beweisgrund nun? In Folgendem. Wenn der Raum etwas
Reales wire, dann miisste er entweder ein substantiales Prius der Dinge,
ein allumfassendes Etwas sein, in welchem sie sich befinden, und zugleich
ein in’s unendliche theilbares Etwas, oder ein Posferius, ein Ordnungs-
system derselben. Der Raum ist nun einerseits nicht ein in’s unendliche
ausgedehntes Gefiss, welches die Dinge in sich aufzunehmen bestimmt
ist, nicht ein Wesen, welches eine substantiale Realitit besitzen wiirde,
ohne dass selbst etwas Wirkliches vorhanden wire, und andererseits auch
nicht ein Product der Dinge oder der Bewegung im Sinne von Leibniz
und Trendelenburg (8. 307f). Es ist dieses zum theil der nimliche
Grund, welchen Kant selber hbei der kritischen Beleuchtung der soge-
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nannten Antinomien =zu Gunsten der blosen Idealitit der Raumeswelt
geltend gemacht hatte.!) Kann aber nicht der Raum real sein in den
Dingen, ohne eine in’s unendliche ausgedehnte substantiale Realitit zu
besitzen, vor denselben oder deren Erzeugniss zu sein? XKann er als
realer nicht in’s unendliche theilbar sein, wie es in ihrer Art ja auch
die von den Dingen an sich ausgehenden qualitativen Einwirkungen sind,
deren Qualitit vom Verfasser ganz und.gar anerkannt wird, wie sich
zeigen wird? Die blose Idealitit des Raumes soll ferner alle Schwierig-
keiten des Begriffes der Fernwirkung beseitigen, weil es gemiss derselhen
keine rdumlichen Entfernungen der korperlichen Dinge an sich gibt,
sondern nur eine Art Abstand derselben im metaphysischen Sinne. Sie
soll auch dadurch constatirbar sein, dass alle Grgssen rdaumlicher Dinge
und riumlicher Bewegungen — auch jene des eigenen Korpers — fiir
den Gesichtssinn wechselnd und verschieden sind, ohne dass ausgemacht
wire, welche reale Grosse ihnmen zukomme. Die blose Idealitit des
Raumes soll auch das Verhiltniss von Leib und Seele am befriedigendsten
erkliren, weil darnach beide von ,unrdumlicher, immaterieller Natur®
und somit einander gleichartig seien (8. 323 ff). Konnte aber die Fern-
wirkung der rdumlichen Korperdinge nicht etwa auch dadurch eine Er-
Elirung finden, dass sie einander zugeordnet sind mit Anniherungs-
tendenzen und Anniherungsbewegungen nach Newton’schem Gesetze ohne
actio in distans? Und wenn auch nicht bestimmt werden kann, welchen
Grossen des Gesichtssinnes die realen Grossen entsprechen, ist hiermit
schon deren Nichtsein bewiesen? Muss ferner der Dualismus von Leib
und Seele so schroff aufgefasst werden, dass eine idealistische Theorie
als Erlgserin ans demselben anzurufen ist?

In &hnlicher Weise wie die Aprioritdt und Idealitit des Raumes
wird auch jene der Zeit zu begriinden versucht (S.369 {f). Al die
einschligigen Ausfilhrungen und Beweisginge sollen hier nicht verfolgt
werden, Nur Eines beansprucht insofern unser Interesse. Der V{. wendet
sich ndmlich gegen den Satz Kant’s: ,ist die Zeit nicht real, so ist
auch keine Verdnderung real®. Er antwortet hierauf mit: Nein. Ver-
dnderungen seelischer Thétigkeiten, Empfindungen, Vorstellungen sind
real, aber doch zeitlos; sie sind an sich nicht nacheinander noch mit-
einander, sondern zeitlos wie das ruhende, beharrliche Sein, die ,Zeit-
losigkeit ist daher neben Gleichzeitigkeit und Aufeinanderfolge noch
eine dritte Moglichkeit* (8. 413—419), Der Vf. hiitte wohl besser gethan,
seinerseits zu sagen: es gebe in der Welt des Ansichseienden nur zeitlose
Correlate zeitlicher Versinderungen. _

Als Verdienst ist thm aber anzurechnen, dass er mit ebensoviel Ein-
sicht wie Energie gegeniiber den vielfach so schwankenden und in’s

1) 8. W, Ausg. v. Rosenkranz II,399.
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unsichere verlaufendén Auffassungen und Aeusserungen Kant's - einen
metaphysischen Realismus von Dingen an sich vertheidigt
und einem blosén Vorstellungsidealismus insofern entgegentritt. Riick-
sichtlich der Art und Weise, wie er diesen Plan zur Durchfithrung bringt,
erheben sich jedoch im einzelnen manche nicht unwichtige Bedenken.
Den metaphysischen Realismus der Innenwelt sucht er auf dem Wege
yinnerer Erfahrung® zu begriinden; diese gewihrt uns einen ,unmittel-
baren Einblick in das Gebiet des wirklich Realen* (8. 342), indem sie
uns nicht hlos die Existenz der eigenen Seele, wie Kant meint, son-
dern auch deren Wesen vorfithrt und der Behauptung allen Halt be-
nimmt, dass ,wir uns selbst innerlich nur so erkennen; wie wir uns
erscheinen, nicht wie wir an uns selbst sind“ (S. 426 ff). Den meta-
physischen Realismus einer Aussenwelt begrindet er dagegen auf
mittelhare Weise durch Causalititsschluss, indem unsere ‘Seele in sich
selber die allerverschiedensten realen Vorginge erfihrt, die nur als Ein-
wirkungen von Dingen an sich und zwar vielheitlichen Dingen an sich
begriffen werden konnen, die nicht als Einwirkungen bloser Erscheinungen
begriffen werden kénuen, indem diese nichts zu bewirken vermdgen
(S. 537 {f.). :

nwZwel Wege fithren also zum Ding an sich; del eine direct, der andere
indirect. In der inneren Erfahrung ist uns ein Ding an sich unmittelbar ge-
geben; dieses Ding an sich sind wir selbst als psychische Wesen. In der dusseren
Erfahrung haben wir es direct nur mit Erscheinungen zu thun, nund es bedarf
miihsamer Untersuchungen, um von den Erscheinungen zu dem Ding an sich
vorzudringen, welches wir als ein System von Kréaften erkannt haben (8. 592 f.).

Diese Auffassung ist keineswegs in allweg halthar. Das Ding an
sich der Innenwelt und das Ding an sich der Aussenwelt wird uns keines-
wegs auf so entgegengesetzte Weise kund. Schon dem gemeinverniinftigen
Bewusstsein wird die Existenz der Seele und dem wissenschaftlichen
Bewusstsein deren niheres Wesen nur gewiss von den verschiedenen Er-
scheinungen des psychischen Lebens aus vermdge des Causalitits-
principes, wie das Dasein und das ndhere Wesen der Aussendinge von
den &dusseren physischen Erscheinungen aus ihm kund wird vermige
desselben. Im iibrigen gibt sich der Vf. grosse Miihe, den Begriff
und das Princip der Causalitdt richtig zu bestimmen und zu be-
grinden.

Der Begriff der Verursachung ist identisch mit dem Begriffe der
Bewirkung. Das Princip derselben ist so zu formuliren: ,jede Ver-
dnderung (Alles, was geschieht) muss eine bestimmte Ursache hahen®
und ist ein synthetischer Satz, weil die analytische Fassung: jede
Wirkung muss eine Ursache haben tautologisch ist, kann also nicht auf
das Princip der Identitdt oder des Widerspruchs zuriickgefihrt werden
und fallt besonders auch mit dem Gesetze der Gleichfirmigkeit der
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Naturerscheinungen oder der Naturgesetzlichkeit nicht zusammen, weil
es auf geschichtlichem Gebiete Ereignisse und Bethitigungen gibt, die
nicht gemiiss einem solchen eintreten, ohne deshalb ursachlos zu sein
(S. 456 f£). Der Begriff der Causalitit stammt aus der Erfahrung,
die Allgemeingiiltigkeit derselben dagegen ist @ priové, jedoch
nicht in so strengem Sinne, dass sie iber allen Zweifel erhaben wiire
(S. 484, 488 £). Wie das Identititsgesetz und die arithmetischen und
geometrischen Lehrsitze st auch das Causalititsgesetz allgemeingiltig
durch sich selber; es ist ,gleichsam eine intuitive Gewissheit, mit der
wir die Unméglichkeit eines unbedingten Anfangs von Verdnderungen
einsehen® (8. 485—487). Eine indeterministische Willensfreiheit wiirde
die Allgemeingiiltigkeit desselben aufheben, wie der Vf. nunmehr meint,
wihrend er in der 1888 erschienenen ,Kritik der Kantischen Antinomien-
lehre“ (8. 29) noch Kant’s Lehre von der transscéndentalen Freiheit
adoptirt hatte. Eine endlose, bereits verflossene Reihe von Ursachen,
so unveystindlich sie fiir uns bleibt, ist nicht blos méglich, sondern
sogar nothwendig, unbeschadet der Existenz cines nicht in diese Causal-
reike fallenden unbedingten Secienden (8. 490---503). Wenn der Begriff
der Verursachung oder Bewirkung nicht blos durch die Erfahrung,
sondern auch aus der Erfahrung entstehen wiirde, dann allerdings wiirde
die Allgemeingiiltigkeit des Causalitdtsprincipes Ausnahmen erleiden
konnen, was aber ebenso entschieden verneint werden muss, wie die Be-
hauptung, dasselbe schliesse eine indeterministische Willensfreiheit aus
und lasse eine anfangslose Reihe vergangener Ursachen nicht blos als
méglich sondern sogar als nothwendig evscheinen.

Ungentigend ist ferner die Fassung des Substanzbegriffes, indem
die das Wesen der Materie constituirenden Grundkrifte der Repulsion
und Attraction ,durchaus nicht noch einen Tréager brauchen, um existiren
zu konnen®, sondern selber deren Substanz bilden und die speciellen
Naturkrafte (die elektrischen, magnetischen, chemischen, krystallinischen
und organisch zweckthitigen) zu ihren Accidentien haben (S.580-—586).
Vollen Beifall verdient dagegen die Annahme, dass dem von der Natur-
wissenschaft als allgemeingiiltig vorausgesetzten Grundsatze der Beharr-
lichkeit der Materie nur eine inductive Giiltigkeit zukomme, keine apri-
orische im Sinne Kant's (8. 516 ff.).

So sehr endlich der Auffassung beizupflichten ist: ,wenn etwas
existirt, muss nothwendiger Weise auch ein unbedingt Seiendes existiren,
was von Ewigkeit her ist“ so sehr muss die weitere, damit in Zusammen-
hang gebrachte Auffassung Widerspruch erfahren, dass dieses unbedingt
Seiende lediglich als eine ,einfache, nicht weiter erkldrbare Thatsache¢
anzuerkennen sei, ohne eo ¢pso nothwendig zu existiren oder unendlich
zu sein, oder etwas Werthvolles zu sein, indem es ,auch méglich ist,
dass das, was unhedingt existirt, vielmehr absolut werth- und sinnlos
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ist“. ,Ob wir die Welt oder ein Wesen ausser der Welt, das Sein der
Eleaten oder den ahsoluten Willen Schopenhauer’s, einen Haufen sinn-
los sich bewegender Atome oder sonst etwas fiir das Unbedingte halten, ist
fiir die Frage, die uns hier beschiftigt, vollkommen gleichgiiltig® (S. 616
bis 620). Dass aber die Weltsubstanz, besonders die materielle, aus
Nichts entstanden sein konne durch schopferische That eines ftiber ihr
stehenden Willens, wird nicht als etwas Gleichgiiltiges, sondern als etwas
geradezu Unmégliches hingestellt und zu erweisen gesucht, weil es un-
moglich ist, dass ,ein Seiendes seiner Substanz nach entsteht (S. 526
bis 528). Der metaphysische Realismus des Vi’s erhebt sich vermittelst
des Causalitidtsprincipes also wohl iiber die gegebene Erfahrungswelt,
ohne aber am eisernen Bande desselben bis zu der letzten, schépferischen
Ursache der Weltsubstanz vorzudringen. Eine Erkenntnisstheoris, welche
aber bis zu diesem Endergebnisse nicht vordringt, wird unseres Ermessens
eine befriedigende Grundlage nicht zu bieten vermégen fir das —
System der Metaphysik selber.

Minchen. Dr. Al. Sehmid.

Die Philosophie des Metaphorischen. Tn Grundlinien dargestellt
von A. Bicse. Hamburg u. Leipzig, Voss. 1893.

Diese wahrhaft wissenschafiliche, philosophische Darstellung der
Metapher, das Wort in seiner weitesten Bedeutung genommen, in welcher
es soviel als Analogie bezeichnet, lisst die iibliche Erklarung der alten
und neuen Rhetorik und Poétik als eines Mittels der Redekunst und
dichterischen Schmuckes als eine sehr #dusserliche, beschrinkte, ja naive
erkennen. Der Vf findet ,die Macht der Analogie in den psycholegischen
Vorgéngen, bei allen Associationen der Vorstellungen. Die Quelle der
wechselweisen Uebertragung der Sphéiven des Geistigen hnd Sinnlichen
liegt ,in unserer Doppelnatur selbst, die ja nichts anderes als Ver-
korperung des Geistigen und Vergeistigung des Kdrperlichen ist. Daraus
ergibt sich mit innerer Nothwendigkeit als Schema aller Welterklirung
unser eigenes physisch-psychisches Sein und die Nothigung, was wir an
und in uns erleben, ... auf die in ihrem Grunde uns fremden und
rdthselhaften Dinge zu iibertragen, in dem Aeusseren, das uns entgegen-
tritt, ein Inneres vorauszusetzen.®

Diese Ngthigung nennt er die anthropocentrische Auffassung, das
Metaphorische im engeren Sinne. Sehr {iberzeugend wird dieselbe im
einzelnen in der Sprache des Kindes, in der Ursprache wie an unseren
neueren Sprachen, im Mythos, in den Religionen, in der Kunst, selbst
in der Philosophie, der alten wie der neueren, nachgewiesen,
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»50 wenig wir das rein Korperliche ohne ILeben, ohne Seele verstehen
koénnen, auch wenn wir uns bewusst sind, sie thm nur metaphorisch zu leiben,
so wenig vermdgen wir die reine Geistigkeit zu denken. Weil wir aber selbst
an die Schranken des Endlichen gebunden sind, ist uns das itber die Erfahrung
Hinausgehende, das Unendliche, rein Geistige nur in der Hiille des Endlichen,
des Gleichnisses, des Bildes deutbar. Das ist unsere metaphorische Philosophie,
das ist die Philosophie des Metaphorischen.®

Wir miissen die Ausfiihrungen, Erlduterungen und Begriindungen
dieser Auffassung im allgemeinen als durchaus zutreffend bezeichnen.
Man darf jedoch die Bildlichkeit unserer Vorstellungen von Gott nicht
bis zum Agnosticismus steigern. Wenn wir Gott den Seiendsn, Herrn,
Michtigen usw. nennen, so sind das ganz eigentliche Begriffe. In der
metaphorischen Deutung des Lebens und der Lehren Jesu Christi geht
der Vf. entschieden zu weit.

Die Sittlichkeitslehre als Naturlehre. Leipzig, Duncker & Hum-
blot. 1894, |

Diese anonyme Schrift ist veranlasst durch einen Aufruf der
,,Deutschen Gesellschaft fiir ethische Cultur®, in welchem um Beitrige
zu einem Fonds geheten wird, durch welchen ein herauszugehendes Lehr-
buch der religionslosen Moral pramiirt werden soll. Der VI, fordert
gleichfalls zu Beitrdgen auf, selbst von seiten der Anhidnger der reli-
gidsen Moral, da die Erfahrung gelehrt, und selbst von englischen Geist-
lichen zugestanden worden sei, dass durch die unabhingige Moral manche
wieder zur Religion gebracht worden seicn. Da die Religion in weiten
Kreisen unrettbar fir immer geschwunden sei, so miisse, wenn nicht
durch eine mnatirliche Moral ein Ersatz fiir die religidse geschaffen
werde, eine allgemeine Verrohung eintreten. Diess natiirliche Moral
stehe aber der Religion nicht feindlich gegeniiber, im Gegentheil zeit-
weilig habe diese, ja selbst in der Form der Priesterherrschaft gute
Dienste gethan, und am Ende der geistigen Entwickelung werden Sitt-
lichkeit und Religion harmonisch zusammenstimmen. '

Das klingt Alles sehr unverfinglich, geht man aber zu den Aus-
fithrungen des Vf’s iiber, so gestaltet sich die Sache ganz anders. Da
wird ither die jenseitigen Belohnungen und Strafen gespottet, von dem
guten und nobelen Geschiifte gesprochen, das die Gottesgldubigen machen,
mit wahrem Grimme wird die Priesterherrschaft verfolgt, ihr imputirt,
dass sie die religitsen Vorstellungen fiir ihre Zwecke erfunden und benutzt,
dass sie den natiirlichen sittlichen Trieb untergrabe und ihre Satzungen
an Stelle der Bittlichkeit setze, ja sogar sich selbst, wie in der Messe,
an die Stelle der Gottheit setze, da wird von Knechisinn gesprochen usw,
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Die nene Sittenlehre solle nun umgekehrt eine Naturlehre sein, sie soll
auf unwandelbare Naturgesetze sich stiitzen. Und welches sind diese
,Naturgesetze“? Das darwinistische Entwickelungsgesetz auf das goistige
Leben angewandt. Wiedernm wird die Kirche arg angefahren, dass sie
sich dieser sicheren Errungenschaft der Naturwissenschaft nicht fiigen will,

Also eine Lehre, welche von allen besonnenen Naturforschern als
eine Hypothese, von sehr berufenen Fachménnern als eine unbewiesene
Hypothese, von vorurtheilsfreien Ménnern als -eine naturphilosophische
Speculation, als ein ,,Dogma‘ bezeichnet wird, wird als Naturgesetz ausge-~
geben, auf welches die Sittenlehre, das Heil der gesammten Menschheit,
gegriindet werden miisse.. Der V£ hatte offenbar keinen Grund, der
Priesterherrschiaft Erfindungen und Verleitung der Menge vorzuwerfen.

Eine auffallend wichtige Rolle spielen in der Schrift die Wedda’s
von Ceylon, die Ureinwohner des tropischen Asiens. Sie beweisen einer-
seits, dass es hohe Sittlichkeit ohne alle Spur von Religion geben kann,
dass der religiose Trieb ein nachtrigliches kiinstliches Product ist,
wihrend der sittliche urspriinglich ist. Sie stellen nach dem Vi die
Urmenschen dar, sind nicht herabgekommene Menschen, liefern also auch
einen positiven Beweis fiir die darwinistische Abstammung des Menschen.
‘Und welches sind die Beweise fiir diese Behauptungen, welche den iiber-
einstimmenden Angaben der Ethnologen so sehr widerstreben? Thr Skelet
ist sehr leicht und zierlich; geradeso wie das Skelet der wilden Thiere
viel zierlicher als das der zahmen ist, da mit der Cultur das Skelet
der Menschen plumper wird. Aber Jedermann sieht, dass daraus blos
folgt, was man auch schon wusste, dass die Wedda’s ein wildes, uncivi-
lisirtes Leben fithren. Fin anderer Beweis fir ihre Urwiichsigkeit ist
der Umstand, dass schon Moses, also vor mehreren Tausend Jahren, die
Wedda’s in ihrem paradiesischen Zustande gerade so geschildert hat,
wie sie noch jetzt angetroffen werden. (Sic/) Mit der Behauptung, dass
sie gar keine Religion haben, wird es wohl gerade so stehen wie mit
der anderen, sie hitten keine Vorstellung von der Zahl, nicht einmal bis
zwei konnten sie zdhlen, wihrend doch derselbe Vi sodann erzéhlt, wenn
man ihnen neun Kartoffel unter drel zu vertheilen gebe, machten sie
drei Haufen von je drei Kartoffeln, Wie viele Vélker haben schon die
Rolle, die Urmenschen darzustellen, und ganz religionslos zu sein, spielen
miissen, und wurden bei niherer - Bekanntschaft sogar sehr intelligent
und religids gefunden!

Die Wedda sind jetzt die Schooskinder, lange werden sie es aber
auch nicht bleiben konnen. Freilich wenn sie, wie Vi behauptet, ohne
alle ibersinnlichen Vorstellungen wiren, wiirden sie auch keine religiosen
haben konnen. Aber zu seiner eigenen Verwunderung haben sie trotz
dieses Mangels doch eine sehr entwickelte Sittlichkeit. Sieht man jedoch
ndher zu, so ist das blose Gutmiithigkeit, Zufriedenheit, welche bei der
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vollstindigen Bediirfnisslosigkeit inmitten einer reichen tropischen Um-
gebung keine Excesse gegen andere zu begehen Veranlassung hat.. Es
ist die Sittlichkeit des Thieres, wie es auch V. in Wahrheit zugibt, indem
er einerseits dem Thiere Sittlichkeit (ohne Religion) zugesteht, anderer-
seits behauptet, die Wedda’s kennten, wie die Menschen im Paradiese (1),
nicht den Unterschied zwischen Gut und Bos.

An diesem Beispiele kann man recht deutlich sehen, wie die Volker-
kunde misshraucht wird. Weil Rousseau die Wilden als unschuldige
Urmenschen fiir seinen Unglauben brauchte, wurden alle Wilden als
sittenrein und tugendhaft in Versen und Prosa verherrlicht. Weil aber
der Darwinismus ganz thierische Wilde als Urmenschen brauchte, wurden
dieselben als aller Sittlichkeit bar dargestellt. Die Sittlichkeit. sollte
sich erst spit nach der Religion entwickelt haben. Nun braucht der
Darwinismus religionslose Sittlichkeit und da findet er sie bei den Wedda
hochentwickelt ohne alle Religion. Sollte wohl eine Sittenlehre, welcher
man mit solchen Mitteln Eingang verschaffen will, die Menschheit gliick-
lich und sittlich machen kénnen, wird eine Moral, die auf solchen Grund-
lagen aufgebaut ist, dem Menschen in den schwersten Versuchungen und
hirtesten Nithen des Lebens Stirke und Muth verleihen konnen? Es
zeugt von dem unverzeihlichsten Leichtsinn, mit dem hehrsten Kleinod
der Menschheit, der Sittlichkeit, ein so frivoles Spiel zu treiben. Durch
Verleumdungen und Aufreizung der gefihrlichsten Leidenschaften kann
man allerdings die Religions- und Sittenlosigkeit noch immer weiter aus-
breiten, aber ethische Cultur schafft man durch unsittliche Mittel nicht.
Auch im Kampfe gegen ,,Jesuitismus und Ultramontanismus® heiligt der
Zweck die Mittel nicht. Oder doch? - Nach den consequenten wund
weniger verschiimten Darwinisten, wie Hellwald u. A. ist die Verge-
waltigung des Schwicheren durch den Stdrkeren wie biologisches, so
ethisches Entwickelungsgesetz !

Praktische Philosopbie. Von Ronald Kessler. Leipzig, Friedrich.

Die in diesem Werke niedergelegten Anschauungen stimmen mit den
allgemein unter den Gebildeten unserer Zeit herrschenden Ueberzeugungen,
wie auch der V{. anerkennt, nicht iiberein; seine theoretische wie ,prak-
tische“ Philosophie geht zum theil ganz eigene Wege. So rechnet er
z. B. die Hypothese vom Aether und den Atomen zu den schadenstiftenden,
»hinderlichen, versteinerten, verkndcherten Theorien.“ ,Jener Gelehrte,
welcher eine eigenthiimliche Beziehung zwischen Licht und Elektricitit
entdeckt hat, erliutert die Aehnlichkeiten ebenfalls, indem er beides
Aethererscheinungen mnennt, gleichsam beides anf Aethererscheinungen



444 Dr. P. Schanz.

zurickfiihrt. Aber hier, wie auch iiberall sonst, ausser bei den Licht-
und Warmeerscheinungen, ist der Begriff Aether und Aetherschwingung
doch eigentlich nur ein bildlicher Ausdrock, ein Wort, ein Sprachge-
brauch, an den sich die Wissenschaft einmal gewohnt hat, und mit
welchem sich dann die Minner der Wissenschaft verstindigen, eine Art
Raubersprache, - .

Steht der Vf. mit dieser Verwerfung des Aethers und der Atome
nicht isolirt, so diirften doch seine praktischen Aussichten wenig An-
hianger zihlen, #

,Als Belohnung werden versprochen wundersame und gewaltige Dinge:
die Herrschaft iiber die Frde, den Mond, die Sonne und alle Gestirne; sie in
ihren Bahnen zu lenken, sie zu erwdrmen oder abzukiihlen, zu erlenchten oder
zu verfinstern, je nachdem es der Mensch bedarf, der auf ibmen wohnen und
wandeln wird. Fs wird versprochen, die Leitung des lcbcndigen Stoffes, des
Krautes, der Staude und des Baumes, des Thieres und des Menschen selbst,
dass sie wachsen hier oder dort, im Kalten oder im Heissen, auf der Hohe oder
im Thale, dass sie gesunden oder erkranken. .. . Nicht fiir Volker ist das ge-
sagt, die nie sein werden, und die nirgends wohnen, sondern gerade fiir das
Land hier, fiir Deutschland und das deutsche Volk, fiir das Haus und die Hei-
math desjenigen, dem es Freude macht und der sich dadurch begeistert fithlt.“

Wir miissen jedoch die Forderung des Vi’s und seine Bitte, das
Werk ganz zu lesen und erst dann ein Urtheil zu fillen, durchaus als
berechtigt anerkennen, und verweisen darmmn den Leser auf das Original
selbst.

Fulda. Dr. Gutberlet.

Die Seelenlehre Tertnllians. Von Dr. theol. Gerh. Esser, Repe-
tent am Collegium Albertinum in Bonn. Paderborn, Ferd.
Schoningh. 1893, VIIL284 8. gr. 8.

Es war eine ebenso dankbare als schwierige Aufgabe, die Psycho-
logie “des schwerverstiindlichen Afrikaners in eine iibersichtliche Gresammt-
darstellung zu bringen. Denn Tertullian hat die Grundlagen fir die
abendlindische Theologie gelegt und die technischen Ausdriicke ge-
schaffen. Aber wegen seiner einseitigen polemischen Richtung, seiner
Neigung zum Extremen und Rigorosen, seiner praktisch -juristischen
Auffassung und seines Strebens nach prignanter, schlagender Ausdrucks-
weise ist seine Philosophie und Theologie vielen Missverstandnissen und
Missdeutungen ausgesetzt. Der grosse Apologet bedarf eines Apologeten.
Der Vf. hat diese Aufgabe mit Liebe und Fleiss durchgefiithrt. Sowohl
die allgemeine Charakterisirung als die specielle Darstellung der Psycho-
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logie Tertullians in den drei Abschnitten: die Seele fiir sich betrachtet,
Verhiltniss von Seele und Leib, die Entstehung der individuellen Menschen-
seele bei der Fortpflanzung des menschlichen Geschlechtes entspricht im
wesentlichen dem, was eine unparteiische Lectiire der inhaltsreichen
Schriften dem Leser darbietet. Man wird tiber das Maas des Einflusses
der Stoa auf Tertullians Psychologie verschiedener Ansicht sein und den
Widerspruch zwischen der festgehaltenen Einheit der Seele und ihrer
Korperlichkeit und dem ziemlich materialistischen Traducianismus schirfer
verurtheilen konnen, aber darin hat der V{. sicher Recht, dass Tertullian
diesen Widerspruch nicht empfunden hat. Gegentiber der auf Plato
fussenden gnostischen Trennung des einen Seelenwesens und der schroffen
Gegeniiberstellung von Koérperlichem und Geistigem musste die stoische
Seelenlebre, welche in Seneca einen dem Christenthum verwandten
Vertreter besass, eine willkommene Unterstiitzung zur Vertheidigung der
einheitlichen Menschennatur und damit der wahren Gottesidee und der
christlichen Kosmologie darbieten, Tertullian wollte eine christliche
Psychologie geben; welche den Lehren des Glaubens gerecht wird, aber
er musste dazu die Hilfsmittel der heidnischen Philosophie bentitzen und
zu-deren Sttzen Stellung nehmen. Der christliche Apologet hat seine
eigene Seelenstimmung zum Ausdruck gebracht. Beide waren mitunter
dister und herb, miissen aber nach dem Gesammtcharakter beurtheilt
werden. : ‘

In der Einleitung werden der philosophische Standpunkt Tertullians

und die wichtigsten gegnerischen Systeme sowie die Stellung Tertullians

zu denselben besprochen. Damit hat der Vf, eine gute Orientirung ge-

geben, die zum theil auf die Apologeten tiiberhaupt, ja auf die ganze
Patristik ausgedehnt werden darf. Mit Recht bemerkt er, es sei die

Aufgabe Tertullians gewesen, im apologetischen Interesse machzuweisen,

dass das Christenthum den Grundbediirfnissen des Menschen einzig und

allein entspreche. Wenn er spiter das awmima naturaliter christiana

auch zu eifrig gegen eine angeborene Gottesidee und ontologistische

Folgerungen in Schutz nehmen zu miissen glaubt, so hat er hier richtig

den unbestreitbaren und inhaltreichen Gedanken dieser These hervor-

gehoben, indem er darin als Hauptaufgabe und Zweck der Apologetik

treffend und schon den Nachweis hingestellt findet, dass das Christen-

thum den Grundbediirfnissen der verniinftigen Seele entspricht. Ich

glaube diese der alten Apologetik durchaus geliufige Auffassung um so

mehr betonen zu miissen, als die moderne Pruderie in solchen Ausdriicken ‘
alshbald eine Verlengnung des iibernatiirlichen Charakters des Christen-

thums wittern zu miissen meint. Freilich ist dieser Vorwurf auch

Tertullian und anderen Apologeten nicht erspart geblieben. Der Vf.

vertheidigt ihn deshalb wegen des angeblichen Rationalismus gegen

Harnack, wie er spiter auch die ,juristische Fictionen®, welche der-
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selbe Gelehrte in den psychologischen Thesen Tertullians nachweisen
wollte, entschieden zurfickweist. Auch in der Beurtheilung der Kos-
mologie verridth der Vi ein gesundes Urtheil. Es sollte nicht eigens
bemerkt zu werden brauchen, dass in der Geschichte des menschlichen
Erkennens der Begriff einer voraussetzungslosen Schépfung seine Aner-
kennung der gottlichen Offenbarung verdankt, obwohl er ein Postulat
der Vernunft ist. Auf den Begriff einer reinen Moglichkeit, die ein
Zwitterding zwischen nichts und etwas sei, ist allerdings Tertullian nicht
eingegangen, ,und dies wird man ihm nicht verargen¢. Dazu kommt
die Stellung Tertullians gegen die Trennung des vovg von der yYwyz,
wodurch er den Avistoteles im Sinne derjenigen beurtheilt hat, welche
ihn zum Gegner der Creation machen, Weil aber die Guostiker den
Platonismus zum Stiitzpunkte ihrer Speculationen machten, so war die
Polemik gegen dieses condimentarium aller Hiresien von selhst gegeben,
Der Guosticismus wird richtig als heidnische Religionsphilosophie be-«
zeichnet, zu welcher das Christenthum nicht viel mehr als einen #Husseren
Anhang bildete. Doch erschopft sich diese Religionsphilosophie nicht
im Platonismus, sondern weist zahlreiche Spuren der morgenlindischen
Religionssysteme auf, die freilich dem Tertullian nicht bekannt waren.

In Bezug auf die Koérperlichkeit der Seele hat sich T. ganz an den
Realismus der Stoa angeschlossen, ohne ihrem Monismus zu huldigen.
Der Vf. gibt hier zun, dass T. in einem crassen Realismus hingen ge-
blieben sei und in manchen Ausdriicken eine stark materialistische An-
schanung erkennen lasse. Ebenso war der Empirismus der Stoa der
leitende Gesichtspunkt, von welchem aus T. seine Erkenntnisstheorie auf-
baute. Dagegen vertheidigt er spiter T. wieder gegen den Vorwurf
Augustin’s und glaubt auch, dass der Antignosticismus, nicht die Kérper-
lichkeit der Seele ihn zum Generatianismus gefithrt habe.  Zweifellos
hat dieses Motiv mitgewirkt, aber ohne jene stoische Annahme wire es
ihm unméglich gewesen, von einer distillatio animae bei der Zeugung
zu sprechen. Indem der Vi, anerkennt, dass T. es zu keinem .abge-
schlossenen psychologischen System brachte, ldsst er ja Raum fir die
heterogenen Elemente und Erkldrungen. Aber sicher muss man ihm
beistimmen, dass T. trotz dexr Mingel seiner Darstellung die natiirliche
Einheit der Seele richtig erkannte, scharf betonte und geschickt ver-
theidigte. Er hat vieles von der alten Philosophie gelernt, hat aber
seine Selbsténdigkeit gewahrt. Die erste christliche Psychologie ist keine
Auslese aus der Stoa. Die Theologen werden diesen Nachweis mit
Interesse lesen. Durch solche griindliche Monographien kann das pa-
tristische Studium am besten gefordert werden.

Tibingen. Dr. P. Schanz.
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§

Friedrich Nietzsche’s Weltanschatung und ihre Gefahren. Ein
kritischer Essay von Dr. Ludw. Stein, o. Prof. d. Philos. a. d.
Univ. Bern. Berlin, G. Reimer. 1893. 8. V,103 3. .6 1,80.

Was vom Vf in den Mirz- und Mai-Heften der ,Deutschen Rund-
schau®“1) gegen Nietzsche vorgetragen und von Nostitz in den ,Laach.
Stimmen“ gar bald beachtet wurde?), erscheint hier, ,von unwesentlichen,
stilistischen Aenderungen abgesehen® (S. IV), in Buchform. Die Aus-
filhrungen ,sind aus einer einheitlichen Stimmung herausgewachsen und
stellen den unmittelbaren, unreflectivten Entristungsruf einer durch
Nietzsche in ihren heiligsten Gefiihlen beleidigten Seele dar.® Sie sollen
,dazu beitragen, iiber diese empfindliche philosophische Gefahr der Gegen-
wart aufzukldren® und selbe zu beseitigen (3.1IV). Zugleich sind die
Darlegungen des Herrn Vi’s ein Appell an die ,ziinftige Philosophie®,
gegen N. Stellung zu nehmen: ,Nicht nur, weil N. Philosoph ist, hat
sich die Philosophie des Katheders heute schon mit ihm zu befassen,
sondern weil er Symptom ist, weil er dem instinctiven Culturiiberdruss
zahlreicher Gebildeter einen berauschenden Ausdruck gegeben hat, weil
er nahe daran ist, . ... der Modephilosoph zu werden® (S. 7).

Cap. 1. (S. 1—20) bespricht ,Nietzsche’s philosophische Vorbilder®
und gipfelt in dem Satze, N. sei mit seinem Neo-Cynismus das Schlimmste,
was in dieser Art bisher aufgetretén.

Cap. 1. ,Liebensgang und literarischer Charakter Nietzsche’s® (8. 20
bis 32) Jehrt uns: ,Im biirgerlichen Leben voll besonnenster Riicksicht-
nahme, am Schreibtisch von verwegenster Unerschrockenheit® (S. 24), be-
kundet N. in den Schriften der achtziger Jahre den gefesteten Stand-
punkt seiner ,zweiten Phase, den Standpunkt des nackten ,Immoralismus,
der bewussten Umwerthung aller moralischen Werthe* (S, 27—-28). Vom
abstossenden, cynischen Inhalt wegsehend, glaubt Vi, die Werke Nietzsche’s
schriftstellerisch ,zu dem Vornehmsten und Erlesensten® rechnen zu
sollen, ,was die Weltlitteratur hervorgebracht hat*, wegen des Ergdtzens
an ,der auch von Schopenhauer nicht erreichten Sprachgewalt, an dem
meisterhaft ausgefeilten und zugestutzten Antithesenspiel, an dem uner-
schépflich sprudelnden Born der in Bildern und Gleichnissen gliicklichster
Art sich ergiessenden Einbildungskraft ...¢ (8. 30). Wie solche und
dhnliche, wiederholte Verbeugungen Dr. Stein’s vor N. als Schriftsteller
sich #sthetisch-psychologisch génugsam erkliren, blieb dem Ref. trotz
mehrfacher Reflexion bislang ziemlich unbegreiflich.

Cap. III. ,Kritik der Metaphysik und Erkenntnisstheorie Nietzsche's¢
(S. 33—54) stellt die Frage: ,Ist N. ein Systematiker der Philosophie?¢

% Bd. 4 u. . — % Friedrvich Wilhelm Nietzsche und die zinftige
Wissenschaft.“ L.-St, 1893. Bd. 45, 8, 220—2486,
Philosophisches Jahrbuch 1894. 30-
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(8:33) und antwortet: Nein, N. selbst wollte es nicht, da er biindig
sagt, der Wille zum System sei Mangel an Rechtschaffenheit); N. ist
nur Aphorist und hat ,,es in metaphysischen und erkenntnisstheoretischen
Fragen iiber ein hoheres Dilettantenthum nicht hinausgebracht® (S. 53).
Die Taktik dieses Capitels mag fiir die Kreise der ,ziinftigen Philosophie®
angezeigt sein; der Aussenstehenden sind aber mehr und sie kitmmern sich
um eine bestimmte Art von Systematik wenig. Consequent und riick-
sichtslos alle und jede philosophische Schule mit ihren Vertretern ent-
werthen, dem grimmigen Antichristenthum die theoretischen Formeln
geben, der infernalen Theorie des unbegrenzten Despotismus einiger
verkommener Geistes- oder Kraft-Aristokraten das wissenschaftliche
Schlagwort verkiinden, wie N. es thut, diirfte doch sehr viel Systematik
bedeuten und eine Reihe von formalen Wldergpruchen sachlich belanglos
erscheinen lassen.

Cap. IV. geht zur ,Kritik des negativen Theiles der Sociologie und
Ethik Nietzsche's® (S. 55—85) iiber, denn ,nur auf diesen Gebieten® liegt
nach dem Vf. ,seine Stéirke®. Wir kénnen dazu setzen: Auf diesen Ge- -
bieten tritt die grause Armuth an eigentlich philosophischen Gedanken
bei N. ganz erschrecklich zu Tage. Wie gross die Stirke des Sociologen
N. ist, mag man zum theil aus Hohoffs Bemerkungen im ,Litt. Hdw.*
ersehen.?) Die Stirke des Gesch.-Philos. N. bestimmt uns der Vi. selber
schon 8. 35 dahin, seine gesch.-philos, Theorie stehe ,in der wissenschaft-
lichen Tendenz auf der gleichen Linie mit Herder, Hegel und Marx®
und weiche nur ,in ihrer Begriindung und ihren Zielen ... ab.“ Den
Werth des Culturphilos. N. ermisst man leicht nach den Angaben eben
unseres 4. Cap., wenn man die Hymnen auf die Grausamkeit als
Culturziel und einige Proben etymologischer Beweisfithrung bei N. mit
dem Vi, verfolgt.

Cap. V. wendet sich gegen ,die positiven Lehren Nietzsche’s und ihre
Gefahren® (S. 85—103). Was ist das Positive? ,,Seid Rauber und Er-
oberer, so lange ihr nicht Herrscher und Bemtzer sein konnt, ihr
Erkennenden!¢ sagt Nietzsche (a. S. 90) Herrscher und Besitzer aber
kénnen nach ihm nur ganz wenige, kein ganzes Dutzend, sein. Also
bleibt positiv tbrig die Verzweiflung fiir Alle, ausgenommen die paar
,Uebermenschen®. Diese werden natiirlich consequent unter sich zum
letzten Uehermenschen sich aufraffen. So bleibt Einer fir die Hoff-
nung, alle Andern fiir die Verzweiflung. Fiir N. scheint dieser Eine er
selber gewesen zu sein. Die Nacht des Irrsinns hat ihm einstweilen die
Hoffnung verschlossen. Gliubigen Philosophen ist der letate eine Usher-
mensch nicht unbekannt; N. ist in dieser Richtung eine Concentration

1) Gdtzenddmmerang® S. 5 (a. 8. 34 u. Schr) — 2 ,Die modernste Mode-
philosophie®, 1892, 81. Jahrg. n. 4. 8p. 121—130.
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und Weiterfithrung der diesbestiglichen Tradition, Das ist nach des
Ref. Ansicht das Positive bei N. Gegen derlei Positives dirfte der An-
griff Stein’s trotz vieler Geistreichigkeit zu schwach sein. Der Besieger
des Uebermenschen aber hat erklirt: ,,Wer nicht wider mich ist, ist fiir
mich. In diesem Sinn hat Ref. das Biichlein gelesen und wiinscht es
von Vielen gelesen.

Rom, Colleg 8. Anselm. P. Dr. Beda Adlhoch O. 8. B.

Philosophische Vortrige. (1) Ueber die Gewissheit des All-
gemeinen. Von Dr. A. v. Heydebreck. Leipzig, Pfeffer.
1893. 8.5 8. . 1,20. — (2) Die Lebenskraft. Vortrag von
R.v. Wichert. Ebenda 1893. 8. IIL,23 8. 4. 0,50.

Ad 1. Nachdem der Vf. die Einwéinde der Skeptiker und Positivisten
gegen die absolute Nothwendigkeit der allgemeinen Sitze widerlegt,
schreitet er zu seiner eigenen Begriindung der Nothwendigkeit des All-
gemeinen und zwar auf dem Boden, auf dem das Problem nach seiner
Ansicht allein zu ldsen ist, auf dem des Bewusstseins. Es dient der
anschaulichen Klarheit, wenn er den Beweis an einen einfachen arith-
metischen Satz: 2 X 2=4 anlehnt. ,Wie sich ... die reine Zwei und
Vier zu einander verhalten, das lehrt uns bei Ausiibung der arithmetischen
Operation unser eigenes Bewusstsein, welches villig durchsichtig und
bestimmt, in seiner reinen- Isolirtheit von allem Unwesentlichen nichts
Dunkeles und Halbbewusstes enthélt, was ein im entsprechenden Act
eines anderen Subjects mioglicherweise fehlendes oder abgeindertes Ele-
ment darstellen kénnte, das geeignet wire, die Allgemeingiiltigkeit des
Resultates in Frage zu stellen. Wer also die Moglichkeit siner abweichen-
den Verbindung von Zwei und Vier im Denken irgend eines bekannten
oder unbekannten Subjects behauptet, behauptet eine solche als denkbar
innerhalb des ihm durch sein eigenes arithmetisches Denken vollig be-
kannten reinen Zahlbewusstseins; damit aber setzt er sich in Widerspruch
zur klarsten Aussage des eigenen Selbstbewusstseins, und wenn er fiir
sich die Unméglichkeit einrdumen muss, anders zu zihlen und anders
zu denken, so riumt er damit auch die Unméglichkeit ein, hier dber-
haupt ein Anders-Denken als méglich zu denken.¢ ,Die Einzelthatsache
der Wahrnehmung also auf der einen und die Allgemein-Thatsache des
Denkens auf der anderen Seite bilden in ihrer unmittelbaren Selbst-
gewissheit die festen Fundamente, auf denen unsere Erkenntniss sich
aufbaut, an denen riitteln zu wollen, hier wie dort gleich thoricht und
vergeblich wére.“

Insoferh der Vf im Bewusstsein die ,Durchsichtigkeit® und ,Be-
stimmtheit® des Denkinhaltes betont, kann sein Gewissheitsprincip als

30*



450 Dr.J. D. Schmitt.

kein rein subjectives bezeichnet werden; das Bewusstsein scheint ihm
also doch mehr der Schauplatz zu sein, auf dem die Evidenz der Wahr-
heit sich geltend macht. — So verstanden, hitten wir auch von unserem
Standpunkte gegen seine Begrinmdung der Gewissheit des Allgemeinen
niclits einzowenden. Jedenfalls hat der Vi das schwierige Problem tiefer er-
fasst, als es meistens in neuerer Zeit geschieht, die sich tiber die hierauf
gerichteten Streitigkeiten des Nominalismus und Realismus lustig macht.

Ad 2. Der Vi benutzt die von Lotze an der Lebenskraft geiibte
Kritik, um den Darwinismus mit seinen verborgenen Kriften zu widerlegen.
»Kaum in ihr Nichts zuriickgeschleudert, feierte sie (die Lebenskraft) in
dem Darwinismus ihre Wiederauferstehung und zwar unter den verschie-
densten Namen, als Vererbung, Anpassung, Kampf um’s Dasein,
natiirliche Zuchtwahl und wie die Krifte alle heissen mégen,
welche Darwin der gelehrten wie der ungelehrten Welt als Realgriinde
der Lebensvorginge offenbarte, und welche auch fast drei Decennien
hindurch von der gelehrten wie ungelehrten Welt als die endlich ent-
deckten Schlissel aller Lebensriathsel angestaunt wurden.® Diese Polemik
gegen den Darwinismus ist als argumentum ad hominem ganz gewiss
vernichtend : dié stolzen Verspotter der Lebenskraft konnen selbst fiir
ihre ,atheistische Naturphilosophie* nichts besseres als specifische Krifte
vorbringen. - Sie behilt auch fir den ihren Werth, der durch die Lotze’sche
Kritik die Lebenskraft nicht fiir beseitigt erachtet. Auch der Vf. gesteht
zu, dass wir tber die bewirkenden Ursachen der Lebenserscheinungen,
d. h. iber die Lagerungs- und Bewegungsformen der Keimzelle, worin sie
nach Ausschiuss einer besonderen Lebenskraft allein gesucht werden
konnen, ,einem absoluten Dunkel gegentiberstehen.* So lange dieses
Dunkel nicht gelichtet ist, — und der V{. bemerkt mit Recht, dass dies ,bei
den Grenzen unseres Verstandes zu dem kaum zu Erhoffenden gehorts, —
ist auch die besondere Lebenskraft micht definitiv beseitigt.

Fulda. Dr. Gutberlet.

Petri Card. Pazmany . . opera omnia partim e codd. mss. partim
ex editionibus antiquiorib. et castigatiorib. edita per Senatum
academic. reg. scient. universitatis Budapestin, recen-
sionem accurante Collegio Professorum Theolog. in ead. univ.
Series latina, Tom. I.: Dialeetica, recens. Steph. Bognar.
Budapestini, Typ. reg. scient. universit. 1894. gr.4. XIIL,688 p.
Flor. 5. (Subscriptionspreis.)

Schon im Jahre 1882, drei Jahre vor dem 250. Jahrestage der Griindung
der Budapester Universitit, hatte der dortige akademische Senat be-
schlossen, das Andenken ihres Stifters, des durch seine Frommigkeit,
Gelehrsamkeit und politische Wirksamkeit hervorragenden Cardinals Paz-



Petri Card. Pdzmény . . opera I.: Dialectica. 451

mény, durch eine Gesammtausgabe seiner Werke zu ehren. Die Aus-
filhrung des edlen Gedankens wurde indessen verzogert, weil man immer
noch gehofft hatte, irgendwo die Commentare P.’s De andma zu finden,
und weil die Verhandlungen zwischen dem wungarischen Cultusminister
Graf Csdky und dem Primas Card. Vaszary zur Sichernng des kost-
spieligen Unternehmens noch nicht den erwiinschten Abschluss gefunden.

Die Ausgabe besteht aus zwei von einander unabhingigen Serien,

"deren eine die lateinischen, die andere die ungarischen Werke nach den
besten Drucken und Handschriften méglichst vollstindig und correct
wiedergeben soll. Die Sammlung ist auf 14 Bénde berechnet, von denen
jahrlich je einer aus beiden Serien zur Ausgabe gelangen wird, Der
Subscriptionspreis fir jeden Band betriagt 5 Gulden.

Unter dem Titel Dialectica enthilt der vorliegende erste Band die
nach einem Manuscript der Budapester Universitiats-Bibliothek edirten
Jogischen Abhandlungen des Autors: De natura dialecticae, Disputationes
de universalibus, Praedicamenta, In libros perihermenias Aristotelis, In
libros prior. analyt. Aristot., In II. poster. anal. Arist. Die Ausstattung,
Druck und Papier verdienen alles Lob. — Die folgenden Bénde der
ser. laf. werden die tbrigen, auf dem Boden des Thomismus stehenden
philosophischen und theologischen Werke P.’s bringen.

Das grosse im Interesse der Religion und der Wissenschaft be-
schlossene Unternehmen begleiten wir mit unsern Segenswiinschen,
Handelt es sich doch um die Schriften eines Mannes, der einst Schiler
eines Vasquez und Bellarmin, als Lehrer der Philosophie und Theo-
logie an verschiedenen Lehrkanzeln, sowie als Controversist und klassi-
scher Redner und Schriftsteller gefeiert, Vielen den Weg aus der Irre zur

- Wahrheit gezeigt und in den religiés-politischen Kémpfen des 17. Jahr-
hunderts mit seiner ganzen Person auf Seite des Rechtes und der
Ordnung stand,

Fulda. Dr. J. D. Schmitt.



