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Vorrede.

Alle Fortschritte in der Cultur, wodurch der Mensch sei-
ne Schule macht, haben das Ziel, diese erworbenen Kennt-
nisse und Geschicklichkeiten zum Gebrauch fiir die Welt
anzuwenden; aber der wichtigste Gegenstand in derselben,
auf den er jene verwenden kann, ist der Mensch, weil er
sein eigener letzter Zweck ist. — Thn also, seiner Species
nach, als mit Vernunft begabtes Erdwesen zu erkennen,
verdient besonders Weltkenntniss genannt zu werden;
ob er gleich nur einen Theil der Erdgeschopfe ausmacht.

Eine Lehre von der Kenntniss des Menschen, syste-
matisch abgefasst (Anthropologie), kann es entweder in
physiologischer oder in pragmatischer Hinsicht seyn.
— Die physiologische Menschenkenntniss geht auf die Er-
forschung dessen, was die Natur aus dem Menschen macht,
die pragmatische aufdas, was Er als freihandelndes Wesen
aus sich selber macht, oder machen kann und soll. — Wer
den Naturursachen nachgriibelt, worauf z. B. das Erinne-
rungsvermogen beruhen moge, kann iiber die im Gehirn
zuriickbleibenden Spuren von Eindriicken, welche die er-
littenen Empfindungen hinterlassen, hin und her (nach dem
Cartesius) verniinfteln; muss aber dabei gestehen, dass er
in diesem Spiel seiner Vorstellung blosser Zuschauer sey,
und die Natur machen lassen muss, indem er die Gehirn-
nerven und Fasern nicht kennt, noch sich auf die Hand-

1 *



4 ANTHROPOLOGIE.

habung derselben zu seiner Absicht versteht: mithin alles
theoretische Verniinfteln hieriiber reiner Verlust ist.-------
Wenn er aber die Wahrnehmungen iiber das, was dem Ge-
déachtniss hinderlich oder beforderlich befunden worden,
dazu benutzt, um es zu erweitern oder gewandt zu machen,
und hierzu die Kenntniss des Menschen braucht, so wiirde
dieses einen Theil der Anthropologie in pragmatischer
Absicht ausmachen, und das ist eben die, mit welcher wir
uns hier beschiftigen.

Eine solche Anthropologie, als Weltkenntniss, wel-
che auf die Schule folgen muss, betrachtet, wird eigent-
lich alsdann noch nicht pragmatisch genannt, wenn sie
ein ausgebreitetes Erkenntniss der Sachen in der Welt,
z. B. der Thiere, Pflanzen und Mineralien in verschiedenen
Landern und Klimaten, sondern wenn sie Erkenntniss des
Menschen als Weltbiirgers enthdlt. — Daher wird selbst
die Kenntniss der Menschenracen, als zum Spiel der Na-
tur gehdrender Producte, noch nicht zur pragmatischen,
sondern nur zur theoretischen Weltkenntniss gezéhlt.

Noch sind die Ausdriicke: die Welt kennen und
Welt haben in ihrer Bedeutung ziemlich weit auseinan-
der, indem der Eine nur das Spiel versteht, dem er zu-
gesehen hat, der Andere aber mit gespielt hat. — Die
sogenannte grosse Welt aber, den Stand der Vornehmen,
zu beurtheilen, befindet sich der Anthropolog in einem
sehr ungiinstigen Standpuncte, weil diese sich unter einan-
der zu nahe, von Anderen aber zu weit befinden.

Zu den Mitteln der Erweiterung der Anthropologie
im Umfange gehort das Reisen; sey esaudi nur das Lesen
der Reisebeschreihungen. Man muss aber doch vorher zu
Hause, durch Umgang mit seinen Stadt- oder Landesge-
flossen  sich Menschenkenntniss erworben haben, wenn

* Eine grosse Stadt, der Mittelpunct eines Reichs, in welchem sich

die Landescollegia der Regierung desselben befinden, die eine Universitét
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man wissen will, wonach man auswirts suchen solle, um
sie im grosseren Umfange zu erweitern. Ohne einen sol-
chen Plan (der schon Menschenkenntniss voraussetzt) bleibt
der Weltbiirger in Ansehung seiner Anthropologie immer
sehr eingeschrankt. Die Generalkenntniss geht hierin
immer vor der Localkenntniss voraus; wenn jene durch
Philosophie geordnet und geleitet werden soll: ohne wel-
ches alles erworbene Erkenntniss nichts als fragmenta-
risches Herumtappen und keine Wissenschaft abgeben
kann.

Allen Versuchen aber, zu einer solchen Wissenschaft
mit Griindlichkeit zu gelangen, stehen erhebliche, der
menschlichen Natur selber anhidngende, Schwierigkeiten
entgegen.

1. Der Mensch, der es bemerkt, dass man ihn be-
obachtet und zu erforschen sucht, wird entweder verlegen
igenirt) erscheinen, und da kann er sich nicht zeigen, wie
er ist, oder er verstellt sich, und da will er nicht ge-
kannt seyn, wie er ist.

2. Will er auch nur sich selbst erforschen, so kommt
er, vornamlich was seinen Zustand im Aft'ect betrifft, der
alsdann gewohnlich keine Verstellung zuldsst, in eine
kritische Lage: nidmlich dass, wenn die Triebfedern in Action
sind, er sich nicht beobachtet, und wenn er sich beobach-
tet, die Triebfedern ruhen.

(zur Cultur der Wissenschaften) und dabei noch die Lage zum Seehandel
hat, welche durch Fliisse aus dein Innern des Landes sowohl, als auch mit
angrenzenden entlegenen Lindern von verschiedenen Sprachen und Sitten,
einen Verkehr begiinstigt, — eine solche Stadt, wie etwa Konigsberg
am Pregclflusse, kann schon fiir einen schicklichen Platz zu Erweiterung
sowohl der Menschenkenntniss als auch der Weltkenntniss genommen werJ
den, wo diese auch ohne zu reisen, erworben werden kann.
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3. Ort und Zeitumstdnde bewirken, wenn sie anhaltend
sind, Angewohnungen, die, wie man sagt, eine andere
Natur sind und Menschen das Urtheil iiber sich selbst er-
schweren, wofiir er sich halten, vielmehr aber noch, was
er aus dem Anderen, mit dem er im Verkehr ist, sich fiir
einen Begriff machen soll; denn die Verdnderung der Lage,
worin der Mensch durch sein Schicksal gesetzt ist, oder
in die er sich auch, als Abenteurer, selbst setzt, erschwe-
ren es der Anthropologie sehr, sie zum Rang einer form-
lichen Wissenschaft zu erheben.

Endlich sind zwar eben nicht Quellen, aber doch
Hiilfsmittel zur Anthropologie : Weltgeschichte, Biographien,
ja Schauspiele und Romane. Denn obzwar beiden letztem
eigentlich nicht Erfahrung und Wahrheit, sondern nur Er-
dichtunguntergelegt wird, und Ubertreibung der Charaktere
und Situationen, worin Menschen gesetzt werden, gleich als
im Traumbilde aufzustellen, hier erlaubt ist, jene also nichts
fiir die Meuschenkenntniss zu lehren scheinen, so haben
doch jene Charaktere, so wie sic etwa ein Richardson
oder Moliere entwarf, ihren Grundziigen nach aus der
Beobachtung des wirklichen Thun und Lassens der Men-
schen genommen werden miissen; weil sie zwar im Grade
ubertrieben, der Qualitdt nach aber doch mit der mensch-
lichen Natur iibereinstimmend seyn miissen.

Eine systematisch entworfene und doch populédr (durch
Beziehung auf Beispiele, die sich dazu von jedem Leser
auffinden lassen) in pragmatischer Hinsicht abgefasste An-
thropologie fiihrt den Vortheil fiir das lesende Publicum
bei sich, dass durch die Vollstindigkeit der Titel, unier-
weiche diese oder jene menschliche, ins Praktische ein-
schlagende , beobachtete Eigenschaft gebracht werden
kann, so viel Veranlassungen und Aufforderungen demsel-
ben hiermit gegeben werden, jede besondere zu einem ei-
genen Thema zu machen, um sie in das ihr zugehérende
Fach zu stellen, wodurch die Arbeiten in derselben sich
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von selbst unter die Liebhaber dieses Studiums vertheilen
und durch die Einheit des Plans nach gerade zu einem
Ganzen vereinigt werden; wodurch dann der Wachsthum
der gemeinniitzigen Wissenschaft befoérdert und beschleu-
nigt wird *

* In meinem anfénglich frei ibernommenen, spéterhin mir als Lehr-

amt aufgetragenen Geschifte der reinen Philosophie habe ich einige
dreissig Jahre hindurch zwei auf Weltkenntniss abzweckende Vorle-
sungen: némlich (im Winter-) Anthropologie und (im Sommerhal-
benjahre) physische Geographie gehalten, welchen, als popu-
laren Vortragen beizuwohnen, auch andere Stidnde gerathen fanden; von
deren ersterer dies das gegenwirtige Handbuch ist, von der zweiten aber
ein solches, aus meiner zum Text gebrauchten, wohl keinem Anderen
als mir leserlichen, Handschrift, zu liefern mirjetzt fiir mein Alter kaum
noch moglich seyn diirfte.






Der

Anthropologie

erster Theil

Anthropologische Didaktik.

Von der Art, das Innere sowohl als das Aussere

des Menschen zu erkennen.






Erstes Buch.
Vrom Erkenntnissvermoge .

Vom Bewusstseyn seiner selbst.

§ 1.

Dass der Mensch in seiner Vorstellung das Ich haben
kann, erhebt ihn unendlich iiber alle andere auf Erden le-
bende Wesen. Dadurch ist er eine Person und, vermdge
der Einheit des Bewusstseyns, bei allen Verdnderungen,
die ihm zustossen mogen, eine und dieselbe Person, d. i
ein von Sachen, dergleichen die vernunftlosen Thiere
sind, mit denen man nach Belieben schalten und walten
kann, durch Rang und Wiirde ganz unterschiedenes We-
sen, selbst wenn er das Ich noch nicht sprechen kann,
weil er es doch in Gedanken hat, wie es alle Sprachen,
wenn sie in der ersten Person reden, doch denken miissen,
ob sie zwar diese Ichheit nicht durch ein besonderes Wort
ausdriicken. Denn dieses Vermdgen (ndmlich zu denken)
ist der Verstand.

Es ist aber merkwiirdig, dass das Kind, das schon
ziemlich fertig sprechen kann, doch ziemlich spat (vielleicht
wohl ein Jahr nachher) allererst anfiangt durch Ich zu re-
den, so lange aber von sich in der dritten Person sprach
(Karl will essen, gehen u. s. w.), und dass ihm gleichsam
ein Licht aufgegangen zu seyn scheint, wenn es den An-
fang macht, durch Ich zu sprechen; von welchem Tage an
es niemals mehr in jene Sprechart zuriickkehrt. — Vorher
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4—9)

fiihlte es blos sich selbst, jetzt denkt es sich selbst. —
Die Erkldrung dieses Phédnomens modchte dem Anthropo-
logen ziemlich schwer fallen.

Die Bemerkung, dass ein Kind vor dem ersten Vier-
teljahr nach seiner Geburt weder Weinen noch Licheln
dussert, scheint gleichfalls aufEntwickelung gewisser Vor-
stellungen, von Beleidigung und Uhrechtthun, welche gar
zurr Vernunft hindeuten, zu beruhen. — Dass es den in
diesem Zeitraum ihm vorgehaltenen glanzenden Gegenstin-
den mit Augen zu folgen anhebt, ist der rohe Anfang des
Fortschreitens von Wahrnehmungen (Apprehension der
Empfindungsvorstellung), um sie zum Erkenntniss der
Gegenstinde der Sinne, d. i. der Erfahrung zu erweitern.

Dass ferner, wenn es nun zu sprechen versucht, das
Radbrechen der Worter es fiir Miitter und Ammen so lie-
benswiirdig und diese geneigt macht, es bestindig zu her-
zen und zu kiissen, es auch wohl, durch Erfiillung jedes
Wunsches und Willens, zum kleinen Befehlshaber zu ver-
zichen: diese Liebenswiirdigkeit des Geschopfs, im Zeit-
raum seiner Entwickelung zur Menschheit, muss wohl auf
Rechnung seiner Unschuld und Offenheit aller seiner noch
fehlerhaften Ausserungen, wobei noch kein Hehl und nichts
Arges ist, einerseits, andrerseits aber auf den natiirlichen
Hang der Ammen zum Wohlthun an einem Geschdpf, wel-
ches einschmeichelnd sich des andern Willkiihr génzlich
uberldsst, geschrieben werden, da ihm eine Spielzeit ein-
gewilligt wird, die gliicklichste unter allen, wobei der Er-
zieher dadurch, dass er sich selber gleichsam zum Kinde
macht, diese Annehmlichkeit nochmals geniesst.

Die Erinnerung seiner Kinderjahre reicht aber bei
Weitem nicht bis an jene Zeit; weil sie nicht die Zeit der
Erfahrungen, sondern blos zerstreuter unter den Begriff
des Objects noch nicht vereinigter Wahrnehmungen war.



VOM ERKENNTNISVERMOGEN. 13
-6
Vom E goisni

§. 2.

Von dem Tage an, da der Mensch anfangt, durch Ich
zu sprechen, bringt er sein geliebtes Selbst, wo er nur
darf, zum Vorschein, und der Egoism schreitet unaufhalt-
sam fort; wenn nicht offenbar (denn da widersteht ihm der
Egoism Anderer), doch verdeckt und mit scheinbarer
Selbstverleugnung und vorgeblicher Bescheidenheit, sich
desto sicherer im Urtheil Anderer einen vorziiglichen Werth
zu geben.

Der Egoism kann dreierlei Anmaassungen enthalten :
die des Verstandes, des Geschmacks und des praktischen
Interesse, d. i. er kann logisch oder dsthetisch, oder prak-
tisch seyn.

Der logische Egoist hilt es fiir unnothig, sein
Urtheil auch am Verstande Anderer zu priifen; gleich als
ob er dieses Probiersteins (criterium veritatis externum)
gar nicht bediirfe. Es ist aber so gewiss, dass wir dieses
Mittel, uns der Wahrheit unseres Urtheils zu versichern,
nicht entbehren kénnen, dass es vielleicht der wichtigste
Grund ist, warum das gelehrte Volk so dringend nach der
Freiheit der Feder schreit; weil, wenn diese verwei-
gert wird, uns zugleich ein grosses Mittel entzogen wird,
die Richtigkeit unserer eigenen Urtheile zu priifen, und
wir dem Irrthum preis gegeben werden. Man sage ja nicht,
dass wenigstens die Mathematik privilegirt sey, aus eige-
ner Machtvollkommenheit abzusprechen; denn wére nicht
die wlahrgenommene durchgingige Ubereinstimmung der
Urtheile des Messkiinstlers mit dem Urtheile aller anderen,
die sich diesem Fache mit Talent und Fleiss widmeten,
vorhergegangen, so wiirde sie selbst der Besorgniss, irgend-
Wo in Irrthum zu fallen, nicht enthommen seyn.— Giebt
es doch auch manche Fille, wo wir sogar dem Urtheil
unserer eigenen Sinne allein nicht tiauen, z. B. ob ein
Geklingel blos in unseren Ohren, oder ob es das Horen
wirklich gezogener Glocken sey, sondern noch Andere zu
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(7-8)

befragen nothig finden, ob es sie nicht auch so diinke.
Und, ob wir gleich im Philosophien wohl eben nicht, wie
die Juristen sich auf Urtheile der Rechtserfahrenen, uns
auf Andrer Urtheile zur Bestdtigung unserer eigenen beru-
fen diirfen, so wiirde doch ein jeder Schriftsteller, der
keinen Anhang findet, mit seiner 6ffentlich erkldrten Mei-
nung, die sonst von Wichtigkeit ist, in A erdacht des Irr-
thums kommen.

Eben darum ist es ein Wagestlick, ecine der all-
gemeinen Meinung, selbst der Verstindigen, widerstrei-
tende Behauptung ins Publicum zu spielen. Dieser An-
schein des Egoism heisst die Paradoxie. Es ist nicht
eine Kiihnheit, etwas auf die Gefahr, dass es unwahr sey,
sondern nur dass es bei Wenigen Eingang finden mochte,
zu wagen.— Vorliebe fiirs Paradoxe ist zwar logischer
Eigensinn, nicht Nachahmer von Anderen seyn zu wol-
len, sondern als ein seltener Mensch zu erscheinen, statt
dessen ein solcher oft nur den Seltsamen macht. Weil
aber doch ein Jeder seinen eigenen Sinn haben und be-
haupten muss (Si omnes patres sic, at ego non sic. Abd-
lard), so ist der Vorwurf der Paradoxie, wenn sie nicht
auf Eitelkeit, sich blos unterscheiden zu wollen, gegriin-
det ist, von keiner schlimmen Bedeutung. — Dem Para-
doxen ist das Alltdgige entgegengesetzt, was die gemeine
Meinung auf seiner Seite hat. Aber bei diesem ist eben so
wenig Sicherheit, wo nicht noch weniger, weil es ein-
schlidfert; statt dessen das Paradoxon das Gemiith zur
Aufmerksamkeit und Nachforschung erweckt, die oft zu
Entdeckungen fiihrt.

Der &sthetische Egoist ist derjenige, dem sein eige-
ner Geschmack schon geniigt; es mdgen nun Andere
seine Verse, Malereien, Musik u. dgl. noch so schlecht
finden, tadeln oder gar verlachen. Er beraubt sich selbst
des Fortschritts zum Besseren, wenn er sich mit seinem
Urtheil isolirt, sich selbst Beifall klatscht, und den Pro-
bierstein des Schonen der Kunst nur in sich allein sucht.
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Endlich ist der moralische Egoist der, welcher alle
Zwecke auf sich selbst einschriankt, der keinen Nutzen
worin sieht, als in dem, was ihm niitzt, auch wohl, als
Eudédmonist, bios im Nutzen und der eigenen Gliickselig-
keit, nicht in der Pflichtvorstelking, den obersten Bestim-
mungsgrund seines Willens setzt. Denn weil jeder an-
dere Mensch sich auch andere Begriffe von dem macht,
was er zur Glickseligkeit rechnet, so ist es gerade der
Egoism, der es so weit bringt, gar keinen Probierstein
des dchten Pflichtbegrift's zu haben, als welcher durchaus
ein allgemein geltendes Princip seyn muss. — All Eudéa-
monisten sind daher praktische Egoisten.

Dem Egoism kann nur der Pluralism entgegengesetzt
werden, d. i. die Denkungsart, sich nicht als die ganze
Welt in seinem Selbst befassend, sondern als einen blossen
Weltbiirger zu betrachten und zu verhalten. — So viel ge-
hort davon zur Anthropologie. Denn, was diesen Unter-
schied nach metaphysischen Begriffen betrifft, so liegt er
ganz dusser dem Felde der hier abzuhandelnden Wissen-
schaft. Wenn niamlich blos die Frage wére, ob ich, als
denkendes Wesen, dusser meinem Daseyn noch das Da-
seyn eines Ganzen anderer, mit mir in Gemeinschaft ste-
hender, Wesen (Welt genannt) anzunehmen Ursache habe,
so ist sie nicht anthropologisch, sondern blos metaphysisch.

Anincrkung
Uber die Formlichkeit der egoistischen Sprache.

Die Sprache des Staatsoberhaupts zum Volk ist in
unseren Zeiten gewohnlich pluralistisch (Wir N. von Got-
tes Gnaden u. s. w.). Es fragt sich, ob der Sinn hierbei
nicht vielmehr egoistisch, d. i. eigene Machtvollkommen-
heit anzeigend, und eben dasselbe bedeuten solle, was der
Konig von Spanien mit seinem /o «/ Rey (Ich der Konig)
sagt. Es scheint aber doch, dass jene Formlichkeit der
hochsten Autoritit urspriinglich habe Herablassung (Wir,
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(9—10)

der Konig und sein Rath, oder die Stinde) andeuten sol-
len.— Wie ist es aber zugegangen, dass die wechselseitige
Anrede, welche in den alten classischen Sprachen durch
Du, mithin unitarisch, ausgedriickt wurde, von verschie-
denen, vorndmlich Germanischen Vélkern, pluralistisch,
durch Thr bezeichnet worden ? wozu die Deutschen noch
zwei eine grossere Auszeichnung der Person, mit der man
spricht, andeutende Ausdriicke, ndmlich den des Er und
des Sie (gleich als wenn es gar keine Anrede, son-
dern Erzédhlung von Abwesenden und zwar entweder Einem
oder Mehrern wire), erfunden haben; worauf endlich, zu
Vollendung aller Ungereimtheiten, der vorgeblichen De-
miithigung unter dem Angeredeten und Erhebung des An-
deren iiber sich, statt der Person das Abstractum der
Qualitdt des Standes des Angeredeten (Ew. Gnaden, Hoch-
geb., Hoch - und Wohledl. u. dgl.) in Gebrauch gekom-
men.— Alles vermuthlich durch das Feudalwesen, nach
welchem dafiir gesorgt wurde, dass von der koniglichen
Wiirde an durch alle Abstufungen bis dahin, wo die Men-
schenwiirde gar aufhort, und blos der Mensch bleibt, d. i.
bis zu dem Stande des Leibeigenen, der allein von seinem
Oberen durch Du angeredet werden, oder eines Kindes,
das noch nicht einen eigenen Willen haben darf,— der
Grad der Achtung, der dem Vornehmeren gebiihrt, ja
nicht verfehlt wiirde.

Von dem willkiihrlichen Bewusstseyn seiner
Vorstellungen.

§ 3.

Das Bestreben sich seiner Vorstellungen bewusst zu
werden, ist entweder das Aufmerken (attentio), oder das
Absehen von einer Vorstellung, deren ich mir bewusst
bin (obstructio). — Das letztere ist nicht etwa blosse Un-
terlassung und Verabsdumung des ersteren (denn das wiére
Zerstreuung (distractio), sondern ein wirklicher Act des
Erkenntnissvermogens, eine Vorstellung, deren ich mir
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bewusst bin, von der Verbindung mit anderen in Einem

Bewusstseyn abzuhalten.— Man sagt daher nicht, etwas

abstrahiren (absondern), sondern von etwas, d. i. einer

Bestimmung des Gegenstandes meiner Vorstellung, abstra-

hiren, wodurch diese die Allgemeinheit eines Begriffs er-
hilt, und so in den V erstand aufgenommen wird.

Von einer Vorstellung abstrahiren zu konnen, selbst
wenn sie sich dem Menschen durch den Sinn aufdringt, ist
ein weit grosseres Vermogen, als das zu attendiren; weil
es eine Freiheit des Denkungsvermdgens und die Eigen-
macht des Gemiiths beweist, den Zustand seiner Vor-
stellungen in seiner Gewalt zu haben (animus sui
compos).— In dieser Riicksicht ist nun das Abstractions-
vermogen viel schwerer, aber auch wichtiger, als das
der Attention, wenn es Vorstellungen der Sinne betrifft.

Viele Menschen sind ungliicklich, weil sie nicht ab-
strahiren konnen. Der Freier konnte eine gute Heirath
machen, wenn er nur iiber eine Warze im Gesicht oder
eine Zahnliicke seiner Geliebten Avegsechen konnte. Es ist
aber eine besondere Unart unseres Attentionsvermogens,
gerade darauf, was fehlerhaft an Andern ist, auch unwill-
kiihrlich seine Aufmerksamkeit zu heften: seine Augen
auf einen dem Gesicht gerade gegeniiber am Rock fehlenden
Knopf, oder die Zahnliicke, oder einen angewohnten Sprach-
fehler zu richten, und den Anderen dadurch zu verwirren, sich
selbst aber auch im Umgéinge das Spiel zu verderben. —
Wenn das Hauptsdchliche gut ist, so ist es nicht allein
billig, sondern auch kliiglich gehandelt, iiber das Uble an
Anderen, ja selbst unseres eigenen Gliickszustandes, weg-
zusehen; aber dieses Vermdgen zu abstrahiren ist eine Ge-
miithsstirke, welche nur durch Ubung erworben werden kann.

Von dem Beobachten seiner selbst.

§ 4.

Das Bemerken (animadvertere) ist noch nicht ein Be-
obachten (observare) seiner selbst. Das letztere ist eine
methodische Zusammenstellung der an uns selbst gemach-

KANT’S WKKKE. VIL. 2. 9
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i — 13)

len Wahrnehmungen, welche den Stoff zum Tagebuch
eines Beobachters seiner selbst abgiebt, und leicht-
lich zu Schwérmerei und Wahnsinn hinfiihrt.

Das Aufmerken (attentio) auf sich selbst, wenn man
mit Menschen zu thun hat, ist zwar nothwendig, muss aber
im Umginge nicht sichtbar werden; denn da macht es
entweder genirt (verlegen) oder affectirt (geschroben).
Das Gegentheil von beiden ist die Ungezwungenheit
(das air dégagé), ein Vertrauen zu sich selbst, von Andern
in seinem Anstande nicht nachtheilig beurtheilt zu werden.
Der, welcher sich so stellt, als ob er sich vor dem Spiegel
beurtheilen wolle, wie es ihm lasse, oder so spricht, als
ob sich (nicht blos als ob ein Anderer ihn) sprechen hore,
ist eine Art von Schauspieler. Er will repridsentiren
und erkiinstelt einen Schein von seiner eigenen Person,
wodurch, wenn man diese Bemiihung an ihm wahrnimmt,
er im Urtheil Anderer einbiisst, weil sie den Verdacht ei-
ner Absicht zu betriigen erregt — Man nennt die Frei-
miithigkeit in der Manier sich dusserlich zu zeigen, die zu
keinem solchen Verdacht Anlass giebt, das natiirliche
Betragen (welches darum doch nicht alle schone Kunst und
Geschmacks-Bildung ausschliesst), und es geféllt durch die
blosse Wahrhaftigkeit in Ausserungen. Wo aber zu-
gleich Offenherzigkeit aus Einfalt, d. i. aus Mangel einer
schon zur Regel gewordenen Verstellungskunst, aus der
Sprache hervorblickt, da heisst sic Naivetét.

Die offene Art sich zu erkldren an einem der Mann-
barkeit sich ndhernden Méadchen, odereinem mit der stadti-
schen Manier unbekannten Landmann, erweckt, durch
die Unschuld und Einfalt (die Unwissenheit in der Kunst
zu scheinen), ein frohliches Lachen bei denen, die in die-
ser Kunst schon geiibt und gewitzigt sind. Nicht ein Aus-
lachen mit Verachtung; denn man ehrt doch hierbei im
Herzen die Lauterkeit und Aufrichtigkeit; sondern ein
gutmiithiges liebevolles Belachen der Unerfahrenheit in
der bosen, obgleich auf unsere schon verdorbene Men-
schennatur gegriindeten, Kunst zu scheineni die man
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eher beseufzen als belachen sollte; wenn man sie mit der
Idee einer noch unverdorbenen Natur ¥ergleicht Es ist
eine augenblickliche Frohlichkeit, wie von einem bewdlkten
Himmel, der sich an einer Stelle einmal 6ffnet, den Sonnen-
strahl durchzulassen, aber sich sofort wieder zuschliesst,
um der bléden Maulwurfsaugen der Selbstsucht zu schonen.

Was aber die eigentliche Absicht dieses Paragraphen be-
trifft, ndmlich die obige Warnung, sich mit der Ausspéa-
hung und gleichsam studirten Abfassung einer inneren Ge-
schichte des unwillkiihrlichen Laufs seiner Gedanken
und Gefiihle durchaus nicht zu befassen, so geschieht sie
darum, weil es der gerade Weg ist, in Kopfverwirrung
vermeinter hoherer Eingebungen, und, ohne unser Zuthun,
wer weiss "woher, aufuns einfliesenden Krifte, in Illumi-
natism oder Terrorism zu gerathen. Denn unvermerkt
machen wir hier vermeinte Entdeckungen von dem, was
wir selbst in uns hineingetragen haben; wie eine Bou-
rignon mit schmeichelhaften, oderein Pascal mit schrek-
kenden und &dngstlichen Vorstellungen, in welchen Fall
selbst ein sonst vortrefflicher Kopf Albrecht Haller ge-
rieth, der, bei seinem lange gefiihrten, oft auch unterbro-
chenen Diarium seines Seelenzustandes zuletzt dahin ge-
langte, einen berithmten Theologen, seinen vormaligen aka-
demischen Collegen, den D. Less zu befragen: ob er nicht
in seinem weitldufigen Schatz der Gottesgelahrtheit Trost
fiir seine bedngstigte Seele antrefl'en konne.

Die verschiedenen Acte der Vorstellungskraft in mir
zu beobachten, wenn ich sie herbeirufe, ist des Nach-
denkens wohl werth; fiir Logik und Metaphysik néthig
und niitzlich. — Aber sich belauschen zu wollen, so wie
sie auch ungerufen von selbst ins Gemiith kommen (das
geschieht durch das Spiel der unabsichtlich dichtenden Ein-
bildungskraft), ist, weil alsdann die Principien des Den-
kens nicht (wie sie sollen) vorangehen, sondern hintennach

In Riicksicht auf diese konnte man den bekannten Vers des Persius
so parodiren: Naltiram videant ingcmiscantque relicta.

2%
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folgen, eine Verkehrung der natiirlichen Ordnung im Er-
kenntnissvermégen, und ist entweder schon eine Krankheit
des Gemiiths (Grillenfdngerei), oder fithrt zu derselben und
zum Irrhause. Wer von inneren Erfahrungen (von der
Gnade, von Anfechtungen) viel zu erzdhlen weiss, mag bei
seiner Entdeckungsreise zu Erforschung seiner selbst im-
mer nur in Anticyra vorher anlanden. Denn es ist mit je-
nen inneren Erfahrungen nicht so bewandt, wie mit den
dusseren, von Gegenstinden im Raum, worin die Gegen-
stinde nebeneinanderund als'bleibend festgehalten erschei-
nen. Der innere Sinn sieht die Verhéltnisse seiner Bestim-
mungen nur in der Zeit, mithin im Fliessen, wo keine
Dauerhaftigkeit der Betrachtung, die doch zur Erfahrung
nothwendig ist, statt findet

*  Wenn wir uns die innere Handlung (Spontaneitit), wodurch ein Be-
griff (ein Gedanke) moglich wird, die Reflexion, die Empfinglichkeit
(Receptivitiat), wodurch eine Wahrnehmung (perceptio), d.i. empiri-
sche Anschauung moéglich wird, die Apprehension, heide Acte aber
mit Bewusstseyn vorstellen, so kann das Bewusstseyn seiner selbst (apper-
ceptie’) in das der Reflexion und das der Apprehension eingetheilt werden.
Das erstere ist ein Bewusstseyn des Verstandes, das zweite der innere Sinn ;
jenes die reine, dieses die empirische Apperception, da dann jene
félschlich der innere Sinn genannt wird. — In der Psychologie erforschen
wir uns selbst nach unseren Vorstellungen des inneren Sinnes; in der Logik
aber nach dem, was das intellectuelle Bewusstseyn an die Hand giebt.—
Hier scheint uns nun das Ich doppelt zu seyn (welches widersprechend
wire): 1. daslch, alsSubject des Denkens (in der Logik), welches die
reine Apperception bedeutet (das blos reflectirende Ich), und von welchem
gar nichts weiter zu sagen, sondern das eine ganz einfache Vorstellung ist:
2. das Ich, als das Obj ec t der Wahrnehmung, mithin des inneren Sinnes,
was eine Mannigfaltigkeit von Bestimmungen enthélt, die eine innere Er-
fahrung moglich machen.

Die Frage, ob bei den verschiedenen inneren Verdnderungen des Ge-
mfiths (seines Gedéchtnisses oder der von ihm angenommenen Grundsétze)
der Mensch, wenn er sich dieser Verdnderungen bewusst ist, noch sagen
konne, er sey Ebenderselbe (der Seele nach), ist eine ungereimte Frage;
denn er kann sich dieser Verdnderungen nur dadurch bewusst seyn, dass
er sich in den verschiedenen Zustinden als ein und dasselbe Subject vor-
stellt, und das Ich des Menschen ist zwar der Form (der Vorstellungsart)
nach, aber nicht der Materie (dem Inhalte) nach zwiefach.



VOM ERKENNTNISVERMOGEN. 21
(IS —16)

Von den Vorstellungen, die wir haben, ohne uns
ihrer bewusst zu seyn.

5.

Vorstellungen zu haben und sich ihrer doch
nicht bewusst zu seyn, darin scheint ein Widerspruch
zu liegen; denn wie konnen wir wissen, dass wir sie ha-
ben, wenn wir uns ihrer nicht bewusst sind? Diesen Ein-
wurf machte schon Locke, der darum auch das Daseyn
solcher Art Vorstellungen verwarf. — Allein wir kénnen
uns doch mittelbar bewusst seyn, eine Vorstellung zu ha-
ben, ob wir gleich unmittelbar uns ihrer nicht bewusst sind.
— Dergleichen Vorstellungen heissen dann dunkle; die
iibrigen sind klar, und, wenn ihre Klarheit sich auch auf
die Theilvorstellungen eines Ganzen derselben und ihre
Verbindung erstreckt, deutliche Vorstellungen; es sey
des Denkens oder der Anschauung.

Wenn ich weit von mir auf einer Wiese einen Men-
schen zu sehen mir bewusst bin, ob ich gleich seine Augen
Nase, Mund u. s. w. zu sehen mir nicht bewusst bin, so
schliesse ich eigentlich nur, dass dies Ding ein Mensch
sey; denn wollte ich darum, weil ich mir nicht bewusst
bin, diese Theile des Kopfs (und so auch die iibrigen Thei-
le dieses Menschen) wahrzunehmen, die Vorstellung der-
selben in meiner Anschauung gar nicht zu haben be-
haupten, so wiirde ich auch nicht sagen konnen, dass ich
einen Menschen sehe; denn aus diesen Theilvorstellungen
ist die ganze (des Kopfs oder des Menschen) zusammen-
gesetzt.

Dass das Feld unserer Sinnenanschauungen und Em-
pfindungen, deren wir uns nicht bewusst sind, ob wir
gleich unbezwreifelt schliessen kénnen, dass wir sie haben,
d. i. dunkler Vorstellungen im Menschen (und so auch
in Thieren), unermesslich sey, die klaren dagegen nur
unendlich wenige Puncte derselben enthalten, die dem Be-
wusstseyn offen liegen: dass gleichsam auf der grossen
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Charte unseres Gemiiths nur wenig Stellen illuminiti
sind, kann uns Bewunderung iiber unser eigenes Wesen
einflossen: denn eine hohere Macht diirfte nur rufen: es
werde Licht! so whirde auch ohne Zuthun des Mindesten
(z. B. wenn wir einen Literator mit allem dem nehmen,
was er in seinem Gedichtniss hat) gleichsam eine halbe
Welt ihm vor Augen liegen. Alles, was das bewaffnete
Auge durchs Teleskop (etwa am Monde) oder durchs Mi-
kroskop (an Infusionsthierchen) entdeckt, wird durch un-
sere blossen Angen gesehen; denn diese optischen Mittel
bringen ja nicht mehr Lichtstrahlen und dadurch erzeugte
Bilder ins Auge, als auch ohne jene kiinstlichen Werk-
zeuge sich auf der Netzhaut gemalt haben wiirden, son-
dern breiten sie nur mehr aus, um uns ihrer bewusst zu
W'erden. — Eben das gilt von den Empfindungen des Ge-
hors, wenn der Musiker mit zehn Fingern und beiden Fiis-
sen eine Phantasie auf der Orgel spielt, und wohl auch
noch mit einem neben ihm Stehenden spricht, wo so eine
Menge Vorstellungen in wenig Augenblicken in der Seele
erweckt werden, deren jede zu ihrer Wahl iiberdies noch
ein besonderes Urtheil iiber die Schicklichkeit bedurfte;
weil ein einziger der Harmonie nicht geméisser Finger-
schlag sofort als Misslaut vernommen werden wiirde, und
doch das Ganze so ausfillt, dass der frei phantasirende
Musiker oft wiinschen mochte, manches von ihm gliicklich
ausgefiihrte Stiick, dergleichen er vielleicht sonst mit allem
Fleiss nicht so gut zu Stande zu bringen hofft, in Noten
aufbehalten zu haben.

So ist das Feld dunkler Vorstellungen das grdsste
im Menschen. — Weil es aber diesen nur in seinem pas-
siven Theil, als Spiel der Empfindungen wahrnehmen
lasst, so gehort die Theorie derselben doch nur zur physio-
logischen Anthropologie, nicht zur pragmatischen, worauf
es hier eigentlich abgesehen ist.

Wir spielen nidmlich oft mit dunkeln Vorstellungen,
und haben ein Interesse, beliebte oder unbeliebte Gegen-
stinde vor der Einbildungskraft in Schatten zu stellen:
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Ofter aber noch sind wir selbst ein Spiel dunkler Vor-
stellungen, und unser Verstand vermag nicht sieli wider
die Ungereimtheiten zu retten, in die ihn der Einfluss der-
selben versetzt, ob er sie gleich als Tduschung anerkennt.

So ist es mit der Geschlechtsliebe bewandt, so ferne
sie eigentlich nicht das Wohlwollen, sondern vielmehr den
Genuss ihres Gegenstandes beabsichtigt. Wie viel Witz
ist nicht von jeher verschwendet worden, einen diinnen
Flor iiber das zu werfen, was zwar beliebt ist, aber doch
den Menschen mit der gemeinen Thiergattung in so naher
Verwandtschaft sehen ldsst, dass die Schamhaftigkeit da-
durch aufgefordert wird, und die Ausdriicke in feiner Ge-
sellschaft nicht unverblimt, wenti gleich zum Belédcheln
durchscheinend genug, hervortreten diirfen. — Die Ein-
bildungskraft mag hier gern im Dunkeln spazieren, und es
gehort immer nicht gemeine Kunst dazu, wenn, um den
Cynism zu vermeiden, man nicht in den lécherlichen
Purism zu verfallen Gefahr laufen will.

Andererseits sind wir auch oft genug das Spiel dunk-
ler Vorstellungen, welche nicht verschwinden wollen, wenn
sie gleich der Verstand beleuchtet. Sich das Grab in
seinem Garten oder unter einem schattigen Baum, im
Felde oder im trockenen Boden, zu bestellen, ist oft eine
wichtige Angelegenheit fiir einen Sterbenden: obzwar er
im ersteren Fall keine schone Aussicht zu hoffen, im letz-
teren aber von der Feuchtigkeit den Schnupfen zu besorgen
nicht Ursache hat.

Dass das Kleid den Mann mache, gilt in gewisser
Maasse auch fiir den Verstindigen. Das Russische Sprich-
wort sagt zwar: ,,Man empfingt den Gast nach seinem
Kleide und begleitet ihn nach seinem Verstande;* aber der
Verstand kann doch den Eindruck dunkler Vorstellungen
von einer gewissen Wichtigkeit, den eine wohlgekleidete
Person macht, nicht verhiiten, sondern allenfalls nur das
vorldufig iiber sie gefillte Urtheil hinten nach zu berichti-
gen den A orsatz haben.
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Sogar wird studirte Dunkelheit oft mit gewiinschtem
Erfolg gebraucht, um Tiefsinn und Griindlichkeit vorzu-
spiegeln; wie etwa in der Dammerung oder durch einen
Nebel gesehene Gegenstinde immer grdsser gesehen wer-
den, als sie §ind Das Skotison (mach’s dunkel) ist der
Machtspruch aller Mystiker, um durch gekiinstelte Dun-
kelheit Schatzgridber der Weisheit anzulocken. — Aber
iberhaupt ist auch ein gewisser Grad des Réthselhaften
in einer Schvift dem Leser nicht unwillkommen; weil ihm
dadurch seine eigene Scharfsinnigkeit fithlbar wird, das
Dunkle in klare Begriffe aufzuldsen.

Von der Deutlichkeit und Undeutlichkeit im Bewusst-
seyn seiner Vorstellungen.

§. 6.

Das Bewusstseyn seiner Vorstellungen, welches zur
Unterscheidung eines Gegenstandes von anderen zu-
reicht, ist Klarheit. Dasjenige aber, wodurch auch
die Zusammensetzung der Vorstellungen klar wird,
heisst Deutlichkeit. Die letztere macht es allein,
dass eine Summe von Vorstellungen Erkenntniss wird;
worin dann, weil eine jede Zusammensetzung mit Bewusst-
seyn Einheit desselben, folglich eine Regel fiir jene vor-
aussetzt, Ordnung in diesem Mannigfaltigen gedacht wird.

*  Dagegen beim Tageslicht besehen, scheint das, was heller ist,
als die umgebenden Gegenstinde, auch grosser zu seyn, z. B. weisse
Striimpfe stellen vollere Waden vor als schwarze ; ein Feuer in der Nacht
auf einem hohen Berge angelegt, scheint grosser zu seyn, als man es beim
Ausmessen befindet. — Vielleicht lédsst sich daraus auch die scheinbare
Grosse des Mondes und eben so die dem Anschein nach grossere Weite der
Sterne von einander, nahe am Horizont, erkldren; denn in beiden Fallen
erscheinen uns leuchtende Gegenstinde, die nahe am Horizont durch eine
mehr verdunkelnde Luftschicht gesehen werden, als hoch am Himmel, und
was dunkel ist, wird durch das umgebende Licht auch als kleiner beurtheilt.
Beim Scheibenschiessen wiirde also eine schwarze Scheibe, mit einem
weissen Cirkel in der Mitte, zum Treffen giinstiger seyn als umgekehrt.
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— Der deutlichen Vorstellung kann man nicht die ver-
worrene (perceptio confusa), sondern muss ihr blos die
undeutliche (mere clara) entgegensetzen. Was verwor-
ren ist, muss zusammengesetzt seyn; denn im Einfachen
giebt es weder Ordnung noch Verwirrung. Die letztere
ist also die Ursache der Undeutlichkeit, nicht die Defi-
nition derselben.— In jeder vielhaltigen Vorstellung (per-
ceptio complexa), dergleichen ein jedes Erkenntniss ist
(weil dazu immer Anschauung und Begriff erfordert wird),
beruht die Deutlichkeit auf der Ordnung, nach der die
Theilvorstellungen zusammengesetzt werden, die dann
entweder (die blosse Form betreffend) eine blos logi-
sche Eintheilung in obere und untergeordnete (perceptio
primaria et secundaria), oder eine reale Eintheilung in
Haupt- und Nebenvorstellungen (perceptio principalis et
adhaerens) veranlassen; durch welche Ordnung das Er-
kenntniss deutlich wird. — Man sieht wohl, dass, wenn
das Vermogen der Erkenntniss iiberhaupt Verstand
(in der allgemeinsten Bedeutung des Worts) heissen soll,
dieser das Auffassungsvermogen (attentio™ gegebener
Vorstellungen, um Anschauung, das Absonderungs-
vermoOgen dessen, was mehreren gemein ist (abstractio),
um Begriff, und das Uberlegungsvermogen (reflexio),
um Erkenntniss des Gegenstandes hervorzubringen, ent-
halten miisse.

Man nennt den, welcher diese Vermdgen im vorziig-
lichen Grade besitzt, einen Kopf, den, dem sie in schr
kleinem Maass bescheert sind, einen Pinsel (weil er im-
mer von Andern gefiihrt zu werden bedarf); den aber,
der sogar Originalitit im Gebrauch desselben bei sich
fuhrt (kraft deren er, was gewdhnlicherweise unter frem-
der Leitung gelernt werden muss, aus sich selbst hervor-
bringt), ein Genie.

Der nichts gelernt hat, was man doch gelehrt werden
muss, um es zu wissen, heisst ein Ignorant, wenn er es
hitte wissen sollen, so ferne er einen Gelehrten vorstellen
will; denn ohne diesen Anspruch kann er ein grosses Ge-
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nie seyn. Der, welcher nicht selbst denken, wenn gleich
viel lernen kann, wird ein beschrinkter Kopf (bornirt)
genannt. — Man kann ein vaster Gelehrter (Maschine
zur Unterweisung Anderer, wie man selbst unterwiesen
worden) und, in Ansehung des verniinftigen Gebrauchs
seines historischen M issens, dabei doch sehr bornirt seyn.
— Der, dessen Verfahren mit dem, was er gelernt hat, in
der offentlichen Mittheilung den Zwang der Schule (also
Mangel der Freiheit im Selbstdenken) verréth, ist der Pe-
dant, er mag {ibrigens Gelehrter oder Soldat, oder gar
Hofmann seyn. Unter diesen ist der gelehrte Pedant im
Grunde noch der ertriaglichste; weil man doch von ihm
lernen kann: da hingegen die Peinlichkeit in Formalien
(diePedanterie) bei den letzteren nicht allein nutzlos, son-
dern auch, wegen des Stolzes, der dem Pedanten unver-
meidlich anhédngt, obenein ldcherlich wird, da es der Stolz
eines Ignoranten ist.

Die Kunst aber, oder vielmehr die Gewandtheit im
gesellschaftlichen Tone zu sprechen, und sich iiberhaupt
modisch zu zeigen, welche, vorndmlich wenn es Wissen-
schaft betrifft, félschlich Popularitiat genannt wird, da
sie vielmehr geputzte Seichtigkeit heissen sollte, deckt
manche Armseligkeit des eingeschrinkten Kopfs. Aber
nur Kinder lassen sich dadurch irre leiten. ,,Deine Trom-
mel (sagte der Quiker beim Addison zu dem in der Kut-
sche neben ihm schwatzenden Officier) ist ein Sinnbild von
Dir; sie klingt, weil sie leer ist.”

Um die Menschen nach ihrem Erkenntnissvermdgen
(dem Verstdnde iiberhaupt) zu beurtheilen, lheilt man sie
in diejenigen ein, denen Gemeinsinn (sensus communis),
der freilich nicht gemein (sensus vulgaris) ist, zugestan-
den werden muss, und in Leute von Wissenschaft. Die
erstem sind der Regeln Kundige in Féllen der Anwendung
(in concreto), die andern fiir sich selbst und vor ihrer An-
wendung (in abstracto). — Man nennt den Verstand, der
zu dem ersteren Erkenntnissvermégen gehort, den gesun-
den Menschenverstand (bon sens), den zum zweiten den
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hellen Kopf (ingenium perspicace). — Es ist merkwiirdig»
dass man sich den ersteren, welcher gewdhnlich nur als
praktisches Erkenntnissvermdgen betrachtet wird, nicht
allein als einen, welcher der Cultur entbehren kann, son-
dern als einen solchen, dem sie wohl gar nachtheilig ist,
wenn sie nicht weit genug getrieben wird, vorstellig macht,
ihn daher bis zur Schwirmerei hochpreist, und ihn als
eine Fundgrube in den Tiefen des Gerniiths verborgen lie-
gender Schitze vorstellt, auch bisweilen seinen Ausspruch
als Orakel (den Genius des Sokrates) fiir zuverléssiger er-
klart, als Alles, was studirte Wissenschaft immer zu Markte
bringen wiirde. — So viel ist gewiss, dass, wenn die Auf-
l6sung einer Frage auf den allgemeinen und angebornen
Regeln des Verstandes (deren Besitz Mutterwitz genannt
wird) beruht, es unsicherer ist, sich nach studirten und
kiinstlich aufgestellten Principien (dem Schulwitz) umzuse-
hen und seinen Beschluss danach abzufassen, als wenn
man es auf den Ausschlag der im Dunkeln des Gerniiths
liegenden Bestimmungsgriinde des tirtheils in Masse an-
kommen lédsst, welches man den logischen Tact nennen
kénnte: wo die Uberlegung den Gegenstand sich auf vieler-
lei Seiten vorstellig macht und ein richtiges Resultat her-
ausbringt, ohne sich der Acte, die hierbei im Inneren des
Gerniiths vorgehen, bewusst zu werden.

Der gesunde Verstand aber kann diese seine Vorziig-
lichkeit nur in Ansehung eines Gegenstandes der Erfahrung
beweisen; nicht allein durch diese an Erkenntniss zu wach-
sen, sondern sie (die Erfahrung) selbst zu erweitern, aber
nicht in speculativer, sondern blos in empirisch-praktischer
Riicksicht. Denn in jener bedarf es wissenschaftlicher
Principien a priori; in dieser aber konnen es auch Erfah-
rungen, d. i. dirtheile seyn, die durch Versuch und Erfolg
continuirlich bewihrt werden.
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Von der Sinnlichkeit, im Gegensatz mit dem
Verstande.
§. 7.

In Ansehung des Zustandes der Vorstellungen ist mein
Gemiith entweder handelnd und zeigt Vermédgen (fa-
cultas), dderes ist leidend und besteht in Empfanglich-
keit (receptivitas). Ein Erkenntniss enthilt beides ver-
bunden in sich, und die Moglichkeit, eine solche zu ha-
ben, fithrt den Namen des Erkenntnissvermdgens von
dem vornehmsten Theil derselben, nimlich der Thitigkeit
desGemiiths, Vorstellungen zu verbinden, oder von einan-
der zu sondern.

Vorstellungen, in Ansehung deren sich das Gemiith
leidend verhilt, durch welche also das Subject afficirt
wird (dieses mag sich nun selbst afficiren oder von einem
Object afficirt werden, gehdren zum sinnlichen: diejeni-
gen aber, welche ein blosses Thun (das Denken) enthal-
ten, zum intellectuellen Erkenntnissvermogen. Jenes
wird auch das untere, dieses aber das obere Erkenntniss-
vermdgen Eenannt Jenes hat den Charakter der Passi-
vitat des inneren Sinnes der Empfindungen, dieses der
Spontaneitdt der Apperception, d. i. des reinen Bewusst-

* Die Sinnlichkeit blos in der Undeutlichkeit der Vorstellungen, die
Intellectualitédt dagegen in der Deutlichkeit zu setzen, und hiermit ei-
nen blos formalen (logischen) Unterschied des Bewusstseyns, statt des
realen (psychologischen), der nicht blos die Form, sondern auch den In-
halt des Denkens betrifft, zu setzen, war ein grosser Fehler der Leibnitz-
‘Wolf’sehen Schule, namlich die Sinnlichkeit blos in einem Mangel (der
Klarheit, der Theilvorstellungen), folglich der Undeutlichkeit zu setzen, die
Beschaffenheit aber der Verstandesvorstellung in der Deutlichkeit, dajene
doch etwas sehr Positives und ein unentbehrlicher Zusatz zu der letzteren
ist, um ein Erkenntniss hervorzubringen. — Leibnit z aber war eigentlich
Schuld daran. Denn Er, der platonischen Schule anhéngig, nahm ange-
borene reii e Verstandesanschauungen, Ideen genannt, an, welche im
menschlichen Gemiith, jetzt nur verdunkelt, angetroffen wiirden, und deren
Zergliederung und Beleuchtung durch Aufmerksamkeit wir allein die Er-
kenntnis- der Objecte, wie sie an sich selbst sind, zu verdanken hétten.
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seyns der Handlung, welche das Denken ausmacht und zur

Logik (einem System der Regeln des Verstandes), so wie

jener zur Psychologie (einem Inbegriff aller innern Wahr-

nehmungen unter Naturgesetzen), gehort und innere Er-
fahrung begriindet,

Anmerkung.

Der Gegenstand der Vorstellung, der nur die Art ent-
hilt, wie ich von ihm afficirtwerde, kann von mir nur er-
kannt werden, wie er mir erscheint, und alle Erfahrung
(empirische Erkenntniss), die innere nicht minder als die
dussere, ist nur Erkenntniss der Gegenstinde, wie sie uns
erscheinen, nicht wiesie (fiir sich allein betrachtet) sind.
Denn es kommt alsdann nicht blos auf die Beschaffenheit
des Objects der Vorstellung, sondern auf die des Subjects
und dessen Empfinglichkeit an, welcher Art die sinnliche
Anschauung seyn werde, darauf das Denken desselben (der
Begriff vom Object) folgt. — Die formale Beschaffenheit
dieser Receptivitdt kann nun nicht wiederum noch von den
Sinnen abgeborgt werden, sondern muss (als Anschauung)
a priori gegeben seyn, d. i. es muss eine sinnliche An-
schauung seyn, welche iibrig bleibt, wenn gleich alles Em-
pirische (Sinnenempfindung enthaltende) weggelassen
wird, und dieses Formliche derzXnschauung ist bei inneren
Erfahrungen die Zeit.

Weil Erfahrung empirisches Erkenntniss ist, zum Er-
kenntniss aber (da es auf Urtheilen beruht) Uberlegung
(rejleacio), mithin Bewusstseyn, d. i. Thétigkeit in Zusam-
menstellung des Mannigfaltigen der Vorstellung nach einer
Regel der Einheit desselben, d. i. Begriff und (vom An-
schauen unterschiedenes) Denken iiberhaupt erfordert wird
so wird das Bewusstseyn in das discursive (welches, als
logisch, weil es die Regel giebt, voran gehen muss) und
das intuitive Bewusstseyn eingetheilt werden; das erstere
(die reine Aperception seiner Gemiithshandlung) ist einfach.
Das Ich der Reflexion hélt kein Mannigfaltiges in sich,
und ist in allen Urtheilen immer ein und dasselbe, weil es
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blos dies Formliche desBewusstseyns, dagegen die innere
Erfahrung das Materielle desselben und ein Mannigfal-
tiges der empirischen inneren Anschauung, das Ich der
Apprehension (folglich eine empirische Apperception), ent-
halt.

Ich, als denkendes Wesen, bin zwar mit Mir, als Sin-
nenwesen, ein und dasselbe Subject; aber, als Object der
inneren empirischen Anschauung, d. i. so ferne ich inner-
lich von Empfindungen in der Zeit, so wie sie zugleich
oder nach einander sind, afficirt werde, erkenne ich mich
doch nur, wie ich mir selbst erscheine, nicht als Ding an
sich selbst. Denn es hiangt doch von der Zeitbedingung, wel-
che kein Verstandesbegrift" (mithin nicht blos Spontaneitit)
ist, folglich von einer Bedingung ab, in Ansehung deren
mein Vorstellungsvermogen leidend ist (und gehort zur
Receptivitdt). — Daher erkenne ich mich durch innere Er-
fahrung immer nur, wie ich mir erscheine; welcher Satz
dann oft boslicherweise so verdreht wird, dass er so viel
sagen wolle: es scheine mir nur (mihi videri), dass ich
gewisse Vorstellungen und Empfindungen habe, ja iiber-
haupt, dass ich existiré. — Der Schein ist der Grund zu
einem irrigen Urtheil aus subjectiven Ursachen, die félsch-
lich fiir objectiv gehalten werden; Erscheinung ist aber gar
kein Urtheil, sondern blos empirische Anschauung, die
durch Reflexion, und den daraus entspringenden Verstan-
desbegrift" zur inneren Erfahrung und hiermit Wahrheit wird.

Dass die Worter innerer Sinn und Apperception
von den Seelenforschern gemeinhin fiir gleichbedeutend ge-
nommen werden, ungeachtet der erstere allein ein psycho-
logisches (angewandtes), die zweite aber blos ein logisches
(reines) Bewusstseyn anzeigen soll, ist die Ursache dieser
Irrungen. Dass wir aber durch den ersteren uns nur er-
kennen konnen, wie wir uns erscheinen, erhellt daraus,
weil Auflassung (apprehensio) der Eindriicke des ersteren
eine formale Bedingung der inneren Anschauung des
Subjects, ndmlich die Zeit, voraussetzt, welche kein Ver-
standesbegrift' ist, und also blos als subjective Bedingung
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gilt, wie nach der Beschaffenheit der menschlichen Seele

uns innere Empfindungen gegeben werden, also diese uns
nicht, wie das Object an sich ist, zu erkennen giebt.

Diese Anmerkung gehort eigentlich nicht zur Anthro-
pologie. In dieser sind nach'Verstandesgesetzen vereinigte
Erscheinungen Erfahrungen, und da wird nach der Vorstel-
lungsart der Dinge, wie siec auch ohne ihr Verhéltniss zu
den Sinnen in Betrachtung zu ziehen (mithin an sich selbst)
sind, gar nicht gefragt; denn diese Untersuchung gehort
zur Metaphysik, welche es mit der Mdoglichkeit der Er-
kenntniss a priori zu thun hat. Aber es war doch néthig,
so weit zuriickzugehen, um auch nur die Verstosse des
speculativen Kopfs in Ansehung dieser Frage abzuhalten.—
Da iibrigens die Kenntniss des Menschen durch innere Er-
fahrung, weil er danach grossentheils auch Andere beur-
theilt, von grosser Wichtigkeit, aber doch zugleich von
vielleicht grosserer Schwierigkeit ist, als die richtige Be-
urtheilung Anderer, indem der Forscher seines Inneren
leichtlich, stattblos zu beobachten, manches in dasSelbst-
bewusstseyn hinein tragt, so ist es rathsamund sogar noth-
wendig, von beobachteten Erscheinungen in sich selbst
anzufangen, und dann allererst zu Behauptung gewisser
Sétze, die die Natur des Menschen angehen, d. i. zur in-
neren Erfahrung, fortzuschreiten.

Apologie fiir die Sinnlichkeit.

§. 8.

Dem Verstande bezeigt Jedermann alle Achtung, wie
auch die Benennung desselben als oberen Erkenntniss-
vermogens es schon anzeigt, wer ihn lobpreisen wollte,
wiirde mit dem Spott jenes das Lob der Tugend erheben-
den Redners (stulte! quis unquam vituperavit) abgefertigt
werden. Aber die Sinnlichkeit ist in tiblem Ruf. Man
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sagt ihr viel Schlimmes nach: z. B. 1. dass sie die Vor-
stellungskraft verwirre; 2. dass sie das grosse Wort fiihre
und als Herrscherin, da sie doch nur dic Dienerin des
Verstandes seyn sollte, halsstarrigund schwer zu béndigen
séy; 3. dass sic sogar betriige und man in Ansehung ihrer
nicht genug auf seiner Hut seyn kdnne. — Andererseits
fehlt es ihr aber auch nicht an Lobrednern, vornamlich
unter Dichtern und Leuten von Geschmack, welche die
Versinnlichung der Verstandesbegriffe nicht allein als
Verdienst hochpreisen, sondern auch gerade hierin und dass
die Begriffe nicht so mit peinlicher Sorgfalt in ihre Be-
standteile zerlegt werden miissten, das Prignante (die
Gedankenfiille) oder das Emphatische (den Nachdruck)
der Sprache und das Einleuchtende (die Helligkeit im
Bewusstseyn) der Vorstellungen setzen, die Nacktheit des
Versandes aber geradezu fiir Dirftigkeit erklaren ¥ Wir
brauchen hier keinen Panegyristen, sondern nur einen Ad-
vocaten wider den Anklager.

Das Passive in der Sinnlichkeit, das wir doch nicht
ablegen konnen, ist eigentlich die Ursache alles des Ubels,
was man ihr nachsagt. Die innere Vollkommenheit des
Menschen besteht darin, dass er den Gebrauch aller seiner
Vermogen in seiner Gewalt habe, um ihn seiner freien
Willkiihr zu unterwerfen. Dazu aber wird erfordert, dass
der Verstand herrsche, ohne doch die Sinnlichkeit (die
an sich Pobel ist, weil sie nicht denkt) zu schwéchen, weil
ohne sie es keinen Stoff geben wiirde, der zum Gebrauch
des gesetzgebenden Verstandes verarbeitet werden konnte.

* Da hier nur mor Erkenntnissvenndégen und also von Vorstellung
(nicht dem Gefiihl der Lust oder Unlust) die Rede ist, so wird Emp fin-
tiung nichts weiter als Sinnenvorstellung (empirische Anschauung), zum
Unterschiede sowohl von Begriffen.(dem Denken), als auch von der reinen
Anschauung (des Raums und der Zeitvorstellung) bedeuten.
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Rechtfertigung der Sinnlichkeit gegen die
erste Anklage.

§. o.

Die Sinne verwirren nicht. Dem, der ein gege-
benes Mannigfaltige zwar aufgefasst, aber noch nicht
geordnet hat, kann man nicht nachsagen, dass er es
verwirre. Die VV ahrnehmungen der Sinne (empirische
Vorstellungen mit Bewusstseyn) koénnen nur innere Er-
scheinungen heissen. Der Verstand, der hinzukommt,
und sie unter einer Regel des Denkens verbindet (Ord-
nung in das Mannigfaltige hineinbringt), macht allererst
daraus empirisches Erkenntniss, d. i. Erfahrung. — Es
liegt also an dem seine Obliegenheit vernachldssigenden
Verstande, wenn er keck urfheilt, ohne zuvor die Sin-
nenvorstellungen nach Begriffen geordnet zu haben, und
dann nachher iiber die Verworrenheit derselben klagt, die
der sinnlich gearteten Natur des Menschen zu Schulden
kommen miisse. Dieser Vorwurf trifft sowohl die unge-
griindete Klage, iiber die Verwirrung der #usseren, als
der inneren Vorstellungen durch die Sinnlichkeit.

Die sinnlichen V orstellungen kommen freilich denen
des Verstandes zuvor, und stellen sich in Masse dar. Aber
desto reichaltiger ist der Ertrag, w'enn der V erstand mit
seiner Anordnung und intellectnellen Form hinzukommt
und z. B. priagnante Ausdriicke fiir den Begriff, em-
phatische fiir das Gefiihl und interessante Vorstellungen
fiir die W illensbestimmung ins Bewusstseyn bringt. — Der
Reichthum, den die Geistesproducte in der Redekunst
und Dichtkunst dem Verstande auf einmal (in Masse) dar-
stellen, bringt diesen zwar oft in Verwirrung, wenn er
sich alle Acte der Reflexion, die er hierbei wirklich, ob-
zwar im Dunkeln, anstellt, deutlich machen und ausein-
der setzen sol). Aber die Sinnlichkeit ist hierbei in kei-
ner Schuld, sondern es ist vielmehr A'erdienst von ihr,
dem A erstéinde reichhaltigen Stoff, wogegen die abstracten

KANT’S WERKE. VII. 2. 3
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Begriffe desselben oft nur schimmernde Armseligkeiten
sind, dargeboten zu haben.

Rechtfertigung der Sinnlichkeit gegen die
zweite Anklage.

§. 10.

Die Sinne gebieten nicht iiber den Verstand. Sie bie-
ten sich vielmehr nur dem V erstinde an, um tiber ihren
Dienst zu disponiren. Dass sie ihre Wichtigkeit nicht ver-
kannt wissen wollen, die ihnen vorndmlich in dem zu-
kommt, was man den gemeinen iMenschensinn (sensus
communis) nennt, kann ihnen nicht fiir Anmaassung, iiber
den Verstand herrschen zu wollen, angerechnet werden.
Zwar glebt es Uriheile, die man eben nicht férmlich vor
den Richterstuhl des Verstandes zieht, um von ihm abge-
urtheilt zu werden, die daher unmittelbar durch den Sinn
dictirt zu seyn scheinen. Dergleichen enthalten die soge-
nannten Sinnspriiche, oder orakelmédssigen Anwandlungen
(wie diejenigpn, deren Ausspruch Sokrates seinem Genius
zuschrieb). Es wird ndmlich dabei vorausgesetzt, dass das
erste Urtheil iiber das, was in einem vorkommenden Falle
zu thun recht und weise ist, gemeiniglich auch das rich-
tige sey, und durch Nachgriibeln nur verkiinstelt werde.
Aber sie kommen in der That nicht aus den Sinnen, son-
dern aus wirklichen obzwar dunkeln Uberlegungen des
Verstandes.— Die Sinne machen daraufkeinen/Anspruch und
sind, wie das gemeine Volk, welches, wenn es nicht Pébel
ist (ignobile vulgus), seinem Obern, dem A erstande, sich
zwar gern unterwirft, aber doch gehort werden will. Wenn
aber gewisse Urtheile und Einsichten als unmittelbar aus
dem innern Sinn (nicht vermittelst des Verstandes) hervor-
gehend, sondern dieser als fiir sich gebietend und Empfin-
dungen fiir Urtheile geltend angenommen werden, so ist
das haare Sch warmerei, welche mit der Sinnenverriickung
in naher Verwandtschaft steht.
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Rechtfertigung der Sinnlichkeit wider die

dritte Anklage.

Die Sinne betriigen nicht. Dieser Satz ist die
Ablehnung des wichtigsten, aber auch, genau erwogen,
nichtigsten Vorwurfs, den man den Sinnen macht, und die-
ses darum, nicht weil sie immer richtig urtheilen, sondern
weil sie gar nicht urtheilen; weshalb der Irrthum immer
nur dem Verstdnde zur Last fdllt.— Doch gereicht diesem
der Sinnenschein (species, apparentia)s wenn gleich
nicht zur Rechtfertigung, doch zur Entschuldigung; wonach
der Mensch ofters in den Fall kommt, das Subjective sei-
ner Vorstellungsart fiir das Objective (den entfernten
Thurm, an dem er keine Ecken sieht, fiir rund, das
Meer, dessen entfernter Theil ihm durch hoéhere Licht-
strahlen ins Auge fillt, fiir hoher als das Ufer (allum
mare)., den Vollmond, den er in seinem Aufgange am Hori-
zont durch eine dunstige Luft sieht, obzwar er ihn durch
denselben Sehewinkel ins Auge fasst, fiir entfernter, also
auch fiir grosser, als wie er hoch am Himmel erscheint)
und so Erscheinung fiir Erfahrung zu halten, dadurch
aber in Irrthum, als einen Fehler des Verstandes, nicht
den der Sinne, zu gerathen.

Ein Tadel, den die Logik der Sinnlichkeit entgegen
wirft, ist der, dass man dem Erkenntniss, so wie es durch
sie befordert wird, Seichtigkeit (Individualitit, Ein-
schrankung aufs Einzelne) vorwirft, da hingegen den Ver-
stand, der aufs /Allgemeine geht, eben darum aber zu Ab-
stractionen sich bequemen muss, der Vorwurfder Trocken-
heit trifft. Die &sthetische Behandlung, deren erste For-
derung Popularitat ist, schligt aber einen Weg eia, auf
dem beiden Fehlern ausgebeugt werden kann.

3
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Vom Koénnen in Ansehung des Erkenntnissvermogens
uberhaupt.

§. m.

Der vorhergehende Paragraph, der vom Scheinvermdo-
gen handelte, in dem, was kein Mensch kann, fiihrt uns
zur Erorterung der Begriffe vom Leichten und Schwe-
ren (leve el grave), welche, dem Buchstaben nach, im
Deutschen zwar nur korperliche Beschaffenheiten und
Krifte bedeuten, dann aber wie im Lateinischen, nach
einer gewissen Analogie, das Thunliche (facile), und
Comparafivunthunliche (difficile) bedeuten sollen;
denn das Kaum-Thunliehe wird doch von einem Sub-
ject, das an dem Grade seines dazu erforderlichen V ermd-
gens zweifelt, in gewissen Lagen und V erhiltnissen des-
selben fiir subjectivunthunlich gehalten.

Die Leichtigkeit Etwas zu thun (promtiludo) muss
mit der Fertigkeit in solchen Handlungen (Habitus) nicht
verwechselt werden. Die erstere bedeutet einen gewissen
Grad des mechanischen Vermégens: — ,,ich kann, wenn
ich will;* und bezeichnet subjective Moglichkeit, die
zweite die subjectiv-praktische Noth wendigkeif, d. i
Gewohnheit, mithin einen gewissen Grad des Willens,
der durch den oft wiederholten Gebrauch seines Vermo-
gens erworben wird: ,,ich will, weil es die Pflicht gebie-
tet.” Daher kann man die Tugend nicht so erkldren: sie
sey die Fertigkeit in freien rechtmissigen Handlungen;
denn da wire sie bios Mechanism der Kraftanwendung;
sondern Tugend ist die moralische Stdrke in Befolgung
seiner Pflicht, die niemals zur Gewohnheit werden, son-
dern immer ganz neu und urspriinglich aus der Denkungs-
art hervorgehen soll.

Das Leichte wird dem Schw eren, aber oft auch dem
Lastigen entgegengesetzt. Leicht ist einem Subject
dasjenige, wozu ein grosser Uberschuss seines V ermdgens
iiber die zu einer That erforderliche Kraftanwendung in
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ihm anzutreffen ist. Was ist leichter, als die Formlich-

keiten der Visiten, Gratulationen und Condolenzen zu

begehen? Was ist aber auch einem beschéftigten Mann

beschwerlicher? Es sind freundschaftliche Vexationen

(Plackereien), die ein Jeder herzlich wiinscht los zu wer-

den, indess er doch auch Bedenken triagt, wider den Ge-
brauch zu verstossen.

Welche Vexationen giebt es nicht in &dusseren zur
Religion gezidhlten, eigentlich aber zur kirchlichen Form
gezogenen Gebrauchen, wo gerade darin, dass sie zu nichts
nutzen, und in der blossen Unterwerfung der Gldubigen,
sich durch Ceremonien und Observanzen, Biissungen und
Kasteiungen (je mehr desto besser) geduldig hudeln zu
lassen, das Verdienstliche der Frommigkeit gesetzt wird;
indessen dass diese Frohndienste zwar mechanisch
leicht (weil keine lasterhafte Neigung dabei aufgeopfert
werden darf), aber dem Verniinftigen moralisch sehr be-
schwerlich und listig fallen miissen. — Wenn daher der
grosse moralische Volkslehrer sagte ,,meine Gebote sind
nicht schwer, so wollte er dadurch nicht sagen, sie be-
diirften nur geringen Aufwand von Kréften, um sie zu er-
filllen; denn in der That sind sie, als solche, Avelche reine
Herzensgesinnungen fordern, das Schwerste unter Allem, was
geboten werden mag; aber sie sind filir einen Verniinftigen
doch unendlich leichter, als Gebote einer geschiftigen
Nichtsthuerei (gratis anhelare., multa agendo nihil agere)s
dergleichen die waren, welche das Judenthum begriindete;
denn das Mechanischleichte fiihlt der verniinftige Mann
centnerschwer, wenn er sieht, dass die darauf verwandte
Miihe doch zu nichts niitzt.

Etwas Schweres leicht zu machen ist Verdienst;
es als leicht vorzumalen, ob man gleich es selbst zu lei-
sten nicht vermag, ist Betrug. Das, was leicht ist, zu
thun, ist verdienstlos. Methoden und Maschinen, und
unier diesen die Vertheilung der Arbeiten unter versehie-
deneKiinstler (fabrikenméassigeArbeit), machen Vieles leicht,
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was mit eigenen Hénden, ohne andere Werkzeuge, zu
thun schwer seyn wiirde.

Schwierigkeiten zu zeigen, ehe man die Vorschrift
zur Unternehmung giebt (wie z. B. in Nachforschungen
der Metaphysik), mag zwar abschrecken, aber das ist
doch besser als sie zu verhehlen. Der Alles, was er
sich vornimmt, fiir leicht hélt, ist leichtsinnig. Der, dem
AUes, was er thut, leicht ldsst, ist gewandt; so wie der,
dessen Thun Miihe verrith, schwerfillig. — Die gesel-
lige Unterhaltung (Conversation) ist ein blosses Spiel, worin
Alles leicht seyn und leicht lassen muss. Daher die Cere-
monie (das Steife) in derselben, z. B. das feierliche Ab-
schiednehmen nach einem Gelage, als altviterisch abge-
schafft ist.

Die Gemiithsstimmung der Menschen bei Unterneh-
mung eines Geschifts ist nach Verschiedenheit der Tem-
peramente verschieden. Einige fangen von Schwierigkei-
ten und Besorgnissen an (Melancholische), bei Andern ist
die Hoffnung und vermeinte Leichtigkeit der Ausfithrung
das Erste, was ihnen in die Gedanken kommt (San-
guinische).

Was ist aber von dem ruhmredigen Ausspruche der
Kraftménner, der nicht auf blosses Temperament gegriin-
det ist, zu halten? ,,Was der Mensch will, das kann er.“
Er ist nichts weiter als eine hochtéonende Tautologie: was
er namlich auf das Geheiss seiner moralisch-gebie-
tenden Vernunft will, das soll er, folglich kann er es
auch thun (denn das Unmogliche wird ihm die Vernunft
nicht gebieten). Es gab aber vor einigen Jahren solche
Gecken, die das auch im physischen Sinn von sich priesen,
und sich so als Weltbestiirmer ankiindigten, deren Race
aber vorldngst ausgegangen ist.

Endlich macht das Gewohntwerden (consueludo),
da ndmlich die Empfindungen von eben derselben Art,
durch ihre lange Dauer ohne Abwechselung, die Aufmerk-
samkeit von den Sinnen abziehen, und man sich ihrer
kaum mehr bewusst ist, zwar die Ertragung der Ubel
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leicht (die man alsdann félschlich mit dem Namen einer

Tugend, ndmlich der Geduld, beehrt), aber auch das Be-

wusstseyn und die Erinnerung des empfangenen Guten

schwerer, welches dann gemeiniglich zum Undank (einer
wirklichen Untugend) fiihrt.

Aber die Angewohnheit (assuetudo) ist eine physi-
sche innere Nothigung, nach derselben Weise ferner zu
verfahren, wie man bis dahin verfahren hat. Sie benimmt
selbst den guten Handlungen eben dadurch ihren morali-
schen Werth, weil sie der Freiheit des Gemiiths Abbruch
thut, und iiberdies zu gedankenlosen Wiederholungen
ebendesselben Acts (Monotonie) fiihrt, und dadurch ldcher-
lich wird. — Angewohnte Flickworter (Phrasen zu
blosser Ausfiillung der Leere an Gedanken) machen den
Zuhorer unauthorlich besorgt, das Spriichelchen wiederum
hoéren zu missen, und den Redner zur Sprachmaschine.
Die Ursache der Erregung des Ekels, den die Angewohn-
heit eines Andern in uns erregt, ist, weil das Thier hier
gar zu sehr aus dem Menschen hervorspringt, das in-
stinctméssig nach der Régel der Angewohnung, gleich
als eine andere (nicht-menschliche) Natur geleitet wird,
und so Gefahr lduft, mit dem Vieh in eine und dieselbe
Classe zu gerathen. — Doch konnen gewisse Angewoh-
nungen absichtlich geschehen und eingerdumt werden,
wenn ndmlich die Natur der freien Willkithr ihre Hiilfe
versagt, z. B. im Alter sich an die Zeit des Essens und
Trinkens, die Qualitdt und Quantitit desselben, oder auch
des Schlafs zu gewohnen und so allmilig mechanisch zu
werden; aber das gilt nur als Ausnahme und im Nothfall.
In der Regel ist alle Angewohnheit verwerflich.

Von dem kiinstlichen Spiel mit dem Sinnenschein.

§. 12,

Das Blendweck, welches durch SinnenVorstellungen
dem Verstinde gemacht wird (praestigiae), kann natiir-
lich, oder auch kiinstlich seyn und ist entweder Tau-
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schung (illusio), oder Betrug (fraus). — Dasjenige
Blendwerk, wodurch man genéthigt wird, Etwas auf das
Zeugniss der Augen fiir wirklich zu halten, ob es zwar
von eben demselben Subject durch seinen Verstand fiir un-
moglich erklart wird, heisst Augenverblendniss (prae-
stigiae).

Illusion ist dasjenige Blendwerk, welches bleibt, ob
man gleich weiss, dass der vermeinte Gegenstand nicht
wirklich ist. — Dieses Spiel des Gemiiths mit dem Sinnen-
schein ist sehr angenehm und unterhaltend, wie z. B. die
perspectivische Zeichnung des Innern eines Tempels, oder
wie Raphael Mengs von dem Gemilde der Schule der
Peripatetiker (mich deucht von Correggio) sagt: ,,dass,
wenn man sie lange ansieht, sie zu gehen scheinen®, oder
wie eine im Stadthaus von Amsterdam gemalte Treppe mit
halbgeodffneter Thiir Jeden wverleitet, an ihr hinaufzu-
steigen u. d. g.

Betrug aber der Sinne ist: wenn, sobald man weiss,
wie es mit dem Gegenstidnde beschaffen ist, auch der Schein
sogleich aufhort.  Dergleichen sind die Taschenspieler-
kiinste von allerlei Art. — Kleidung, deren Farbe zum
Gesicht vorteilhaft absticht, ist Illusion; Schminke aber
Betrug. Durch die erstere wird man verleitet, durch die
zweite gedfft. — Daher kommt es auch, dass man mit
Farben nach der Natur bemalte Statuen menschlicher
oder tierischer Gestalten nicht leiden mag, indem man
jeden Augenblick betrogen wird, sie fiir lebend zu halten,
so oft sie unversehens zu Gesichte kommen.

Bezauberung (fascinatio) in einem sonst gesunden
Gemiitszustdnde ist ein Blendwerk der Sinne, von dem
man sagt, dass es nicht mit natiirlichen Dingen zugehe,
weil dasUrtheil, dass ein Gegenstand (oder eine Beschaffen-
heit desselben) sey, bei darauf verwandter Attention, mit
dem Urteil, dass er nicht (oder anders gestaltet) sey,
unwiderstehlich wechselt, — der Sinn also sich selbst zu
widersprechen scheint. Wie ein Vogel, der gegen den
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Spiegel, in dem er sich selbst sieht, flattert, und ihn bald
fir einen wirklichen Vogel, bald nicht dafiir hélt. Dieses
Spiel mit Menschen, dass sie ihren eigenen Sinnen
nicht trauen, findet vorndmlich bei solchen statt, die
durch Leidenschaft stark angezogen werden. Dem Ver-
liebten, der (nach Helvetius) seine Geliebte in den Armen
eines Andern sah, konnte diese, die es ihm schlechthin ab-
leugnete, sagen: ,,Treuloser, Du liebst mich nicht mehr,
Du glaubst mehr, was Du sichst, als was ich Dir sage.“—
Grober, wenigstens schédlicher war der Betrug, den die
Bauchredner, die Gassnere, die Mesmerianer u. d. g.
vermeinte Schwarzkiinstler veriibten. Man nannte vor
Alters die armen unwissenden Weiber, die so etwas Uber-
natiirliches zu thun vermeinten, Hexen, und noch in die-
sem Jahrhundert war der Glaube daran nicht vollig aus-
gerottet Es scheint, das Gefiihl der Verwunderung iiber
etwas Unerhortes habe an sich selbst viel Anlockendes fiir
den Schwachen, nicht blos, weil ihm auf einmal neue Aus-
sichten eroffnet werden, sondern weil er dadurch voh dem
ihm lastigen Gebrauch der Vernunft losgesprochen zu seyn,
dagegen Andere in der Unwissenheit sich gleich zu machen,
verleitet wird.

* Ein protestantischer Geistlicher in Schottland sagte noch in diesem
Jahrhundert in dein Verhor iiber einen solchen Fall als Zeuge zum Richter:
,,Mein Herr, ich versichere Euch auf meine priesterliche Ehre, dass dieses
Weib eine Hexe ist®“, worauf der Letztere erwiederte: ,,und ich ver-
sichere Euch auf meine richterliche Ehre, dass IThr kein Hexenmeister
seyd.® Das jetzt Deutsch gewordene Wort Hexe kommt von denAnfangs-
worten der Messformel bei Einweihung der Hostie her, welche der Gliu-
bige mit leiblichen Augen als eine kleine Scheibe Brot sieht, nach
Aussprechung derselben aber mit geistigen Augen als den Leib eines
Menschen zu sehen verbunden wird. Denn die Worter Zoc est haben zu-
erst das Wort corpus hinzugethan, wo hoc est corpus sprechen in
hocuspocus machen verandert wurde, vermuthlich aus frommer Scheu,
den rechten Namen zu nennen und zu profaniren, wie es Abergldubische
bei unnatiirlichen Gegenstinden zu thun pflegen, um sich daran nicht zu
vergreifen.
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Von dem erlaubten moralischen Schein.

§. 13.

Die Menschen sind insgesammt, je civilisirter, desto
mehr Schauspieler; sie nehmen den Schein der Zuneigung,
der Achtung vor Andern, der Sittsamkeit, der Uneigen-
niitzigkeit an, ohne irgend Jemanden dadurch zu betriigen,
weil ein jeder Andere, dass es hiermit eben nicht herzlich
gemeint sey, dabei einverstindigt ist, und es ist auch sehr
gut, dass es so in der Welt zugeht. Denn dadurch, dass
Menschen diese Rolle spielen, werden zuletzt die Tugen-
den, deren Schein sie eine geraume Zeit hindurch nur ge-
kiinstelt haben, nach und nach wohl wirklich erweckt und
gehen in die Gesinnung iiber. — Aber den Betriiger in uns
selbst, die Neigung, zu betriigen, ist wiederum Riickkehr
zum Gehorsam unter das Gesetz der Tugend, und nicht
Betrug, sondern schuldlose Tduschung unserer selbst.

So ist die Aneklung seiner eigenen Existenz, aus
der Leerheit des Gemiiths an Empfindungen, zu denen es
unaufhorlich strebt, der langen Weile, wobei man doch
zugleich ein Gewicht der Triigheit fiihlt, d. i. des Uber-
drusses an aller Beschiftigung, die Arbeit heissen und jenen
Ekel vertreiben konnte, nveii sie mit Beschwerden verbun-
den ist, ein hochst widriges Gefiihl, dessen Ursache keine
andere ist, als die natiirliche Neigung zur Gemachlich-
keit (einer Ruhe, vor der keine Ermiidung vorhergeht).—
Diese Neigung ist aber betriigerisch, selbst in Ansehung
der Zwecke, welche die Vernunft dem Menschen zum Ge-
setz macht, um mit sich selbst zufrieden zu seyn, wenn
er gar nichts thut (zwecklos vegetili), weil er da doch
nichts Boses thut. Sie also wieder zu betriigen (welches
durch das Spiel mit schonen Kiinsten, am meisten aber
durch gesellige Unterhaltung geschehen kann), heisst die
Zeit vertreiben (tempus Jattere) | wo der Ausdruck schon
die Absicht andeutet, ndmlich die Neigung zur geschift-
losen Ruhe selbst zu betriigen, wenn durch schone Kiinste
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das Gemiith spiclend unterhalten, ja auch nur durch ein
blosses an sich zweckloses Spiel in einem friedlichen Kampfe,
wenigstens Cultur des Gemiiths bewirkt wird, widrigenfalls
es heissen wiirde, die Zeit todten.------- Mit Gewalt ist
wider die Sinnlichkeit in den Neigungen nichts ausgerichtet;
man muss sie iberlisten, und, wie Swift sagt, dem Wall-
fisch eine Tonne zum Spiel hingeben, um das Schift' zu
retten.

Die Natur hat den Hang, sich gern tduschen zu lassen,
dem Menschen weislich eingepflanzt, selbst um die Tugend
zu retten, oder doch zu ihr hinzuleiten. Der gute ehrbare
Anstand ist ein dusserer Schein, der Andern Achtung
einflosst (sich nicht gemein zu machen). Zwar wiirde
das Frauenzimmer damit schlecht zufrieden seyn, wenn
das minnliche Geschlecht ihren Reizen nicht zu huldigen
schiene. Aber Sittsamkeit (pud.ieitta), ein Selbstzwang,
der die Leidenschaft versteckt, ist doch als Illusion sehr
heilsam, um zwischen einem und dem andern Geschlecht
den Abstand zu bewirkeni der ndéthig ist, um nicht' das
eine zum blossen Werkzeuge des Genusses des andern ab-
zuwiirdigen. — Uberhaupt ist Alles, was man Wohl-
anstiandigkeit (decorum) nennt, von derselben Art, nim-
lich nichts als schoner Schein.

Hoflichkeit (Politesse) ist ein Schein der Herab-
lassung, der Liebe einflosst. Die Verbeugungen (Com-
plimente) und die ganze hofische Galanterie, sanimi den
heissesten Freundschaftsversicherungen mit Worten, sind
zwar nicht eben immer Wahrheit (Meine lieben Freunde:
es giebt keinen Freund! Aristoteles), aber sie betriigen
darum doch auch nicht, weil ein Jeder weiss, wofiir er sie
nehmen soll, und dann vorndmlich darum, weil diese an-
fanglich leeren Zeichen des Wohlwollens und der Achtung
nach und nach zu wirklichen Gesinnungen dieser Art hin-
leiten.

Alle menschliche Tugend im Verkehr ist Scheidemiinze;
ein Kind ist der, welcher sie fiir achtes Gold nimmt. — Es
ist doch aber besser, Scheidemiinze, als gar kein solches
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Mittel im Umlauf zu haben, und endlich kann es doch,
wenn gleich mit ansehnlichem Verlust, in Haares Gold um-
gesetzt werden. Sie fiir lauter Spielmarken, die gar
keinen Werth haben, auszugeben, mit dem sarkastischen
Swift zu sagen: ,,Die Ehrlichkeit ist ein Paar Schuhe, die
im Kothe ausgetreten Avorden “ u. s. w., oder mit dem Pre-
diger Hofstede, in seinem Angriff auf Marmontel's Be-
lisar, selbst einen Sokrates zu verleumden, um ja zu ver-
hindern, dass irgendjemand an die Tugend glaube, ist ein
an der Menschheit veriibter Hochverrat!!. Selbst der Schein
des Guten an Andern muss uns werth seyn, weil aus diesem
Spiel mit Verstellungen, welche Achtung erwerben, ohne
sie vielleicht zu verdienen, endlich wohl Ernst werden
kann. — Nur der Schein des Guten in uns selbst muss
ohne Verschonen weggewischt, und der Schleier, womit
die Eigenliebe unsere moralischen Gebrechen verdeckt, ab-
gerissen werden, weil der Schein da betriigt, wo man
durch das, Avas ohne allen moralischen Gehalt ist, die Til-
gung seiner Schuld, oder gar, in Wegwerfung desselben,
die Uberredung nichts schuldig zu seyn, sich vorspiegelt,
z. B. wenn die Bereuung der Ubelthaten am Ende des Le-
bens fiir wirkliche Besserung, oder vorsitzliche .Ubertretung
als menschliche Schwachheit, vorgemalt wird.

Von den fiunf Sinnen.

§. 14.

Die Sinnlichkeit im Erkenntnissvermdgen (das Ver-
mogen der Vorstellungen in der Anschauung) enthélt zwei
Stiicke: den Sinn und die Einbildungskraft. — Das
erstere ist das Vermogen der Anschauung in der Gegen-
wart des Gegenstandes, das zweite auch ohne die Gegen-
wart desselben. — Die Sinne aber werden wiederum in die
dusseren und den inneren Sinn (sensus internus) ein-
getheilt; der erstere ist der, wo der menschliche Korper
durch korperliche Dinge, der zweite, wo er durchs Gemiith
afficirt wird, wobei zu merken ist, dass der letztere als
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blosses Wahrnehmungsvermdogen (der empirischen Anschau-
ung), vom Gefiihl der Lust und Unlust, d.i. der Empféng-
lichkeit des Subjects, durch gewisse Vorstellungen zur Er-
haltung oder Abwehrung des Zustandes dieser V orstellungen
bestimmt zu werden, verschieden gedacht wird, den man
den inwendigen Sinn (sensus interior) nennen konnte.—
Eine Vorstellung durch den Sinn, deren man sich als einer
solchen bewusst ist, heisst besonders Sensation, wenn
die Empfindung zugleich Aufmerksamkeit auf den Zustand
des Subjects erregt.

§. 15.

Man kann zuerst die Sinne der Koérperempfindung in
den der Vitalempfindung (sensus vagus), und die der
Organempfindung (sensusjujus’), und, da sie insgesammt
nur da, wo Nerven sind, angetroffen werden, in diejenigen
eintheilen, welche das ganze System der Nerven, oder nur
den zu einem gewissen Gliede des Korpers gehorenden
Nerven afficiren. — Die Empfindung der Wéarme und
Kailte, selbst die, welche durchs Gemiith erregt wird
(z. B. durch schnell wachsende Hoffnung oder Furcht), ge-
hort zum Vitalsinn. Der Schauer, der den Menschen
selbst bei der Vorstellung des Erhabenen iiberldauft, und
das Grausein, womit Ammenmihrchen in spéter Abend-
zeit die Kinder zu Bette jagen, sind von der letztem Art;
sie durchdringen den Korper, so weit als in ihm Leben ist.

Der Organsinne aber konnen fiiglich nicht mehr oder
weniger als fiinf aufgezdhlt werden, so ferne sie sich auf
dussere Empfindung beziehen.

Drei derselben aber sind mehr objectiv als subjectiv,
d. i. sie tragen, als empirische Anschauung, mehr zur,
Erkenntniss des dusseren Gegenstandes bei, als sie das
Bewusstseyn des afficirten Organs rege machen; — zwei
aber sind mehr subjectiv als objectiv, d. i. die Vorstellung
durch dieselben ist mehr die des Genusses, als der Er-
kenntniss des dusseren Gegenstandes; daher {iber die erstere
man sich mit Andern leicht einverstindigen kann, in An-
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sehung der letztem aber, bei einerlei dusserer empirischer
Anschauung und Benennung des Gegenstandes, die Art,
wie das Subject sich von ihm afficirt fithlt, ganz verschie-
den seyn kann.

Die Sinne von der erstem Classe sind 1. der der Be-
tastung (Tuctus), 2. des Gesichts (visus), 3. des Gehors
(auditus). — Von der zweiten a. des Geschmacks (gu-
stus), b. des Geruchs fblfactus) insgesammt lauter Sinne
der Organempfindung, gleichsam so vieler dusserer, von
der Natur fiir das Thier zum Unterscheiden der Gegen-
stinde zubereiteten, Eingénge.

Vom Sinne der Betastung.

§. 16.

Der Sinn der Betastung liegt in den Fingerspitzen und
den Nervenwirzchen (papillae) derselben, um durch die
Beriihrung der Oberflache eines festen Korpers die Gestalt
desselben zu erkundigen. — Die Natur scheint allein dem
Menschen dieses Organ angewiesen zu haben, damit er
durch Betastung von allen Seiten sich einen Begriff von
der Gestalt eines Korpers machen konne, denn die Fiihl-
horner der Insecten scheinen nur die Gegenwart desselben,
nicht die Erkundigung der Gestalt zur Absicht zu haben. —
Dieser Sinn ist auch der einzige, von unmittelbarer
dusserer Wahrnehmung, eben darum auch der wichtigste
und am sichersten belehrende, dennoch aber der grobste,
weil die Materie fest seyn muss, von deren Oberfliche der
Gestalt nach wir durch Beriihrung belehrt werden sollen.
(Von der Vitalempfindung, ob die Oberfliche sanft oder
unsanft, viel weniger noch, ob sie warm oder kalt anzu-
fiihlen sey, ist hier nicht die Rede.) — Ohne diesen Organ-
sinn wiirden wir uns von einer korperlichen Gestalt gar
keinen Begriff machen konnen, auf deren Wahrnehmung
also die beiden andern Sinne der erstem Classe urspriing-
lich bezogen werden miissen, um Erfahrungserkenntniss zu
verschaffen.
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Vom Gehor.
§. 17.
Der Sinn des Gehors ist einer der Sinne von blos
mittelbarer Wahrnehmung. — Durch die Luft, die uns

umgiebt, und vermittelst derselben, wird ein entfernter
Gegenstand in grossem Umfange erkannt, und durch eben
dieses Mittel, welches durch das Stimmorgan, den Mund,
in Bewegung gesetzt wird, konnen sich Menschen aru leich-
testen und vollstdndigsten mit Andern in Gemeinschaft der
Gedanken und Empfindungen bringen, vorndmlich wenn
die Laute, die Jeder den Andern horen lasst, articulirt
sind, und in ihrer gesetzlichen Verbindung durch den Ver-
stand eine Sprache ausmachen. — Die Gestalt des Gegen-
standes wird durchs Gehor nicht gegeben, und die Sprach-
laute fiihren nicht unmittelbar zur Vorstellung desselben,
sind aber eben darum, und weil sie an sich nichts, wenig-
stens keine Objecte, sondern allenfalls nur innere Gefiihle
bedeuten, die geschicktesten Mittel der Bezeichnung der
Begriffe, und Taubgeborne, die eben darum auch stumm
(ohne Sprache) bleiben miissen, kénnen nie zu etwas Meh-
rerem, als einem Analogon der Vernunft gelangen.

Was aber den Vitalsinn betrifft, so wird dieser durch
Musik, als ein regelméssiges Spiel von Empfindungen des
Gehors, unbeschreiblich lebhaft und mannigfaltig.nicht blos
bewegt, sondern auch gestirkt, welché also gleichsam eine
Sprache blosser Empfindungen (ohne alle Begriffe) ist. Die
Laute sind hier Tone, und dasjenige fiirs Gehodr, was die
Farben fiirs Gesicht sind; eine Mittheilung der Gefiihle in
die Ferne in einem Baume umbher, an Alle, die sich darin
befinden, und ein gesellschaftlicher Genuss, der dadurch
nicht vermindert wird, dass Viele an ihm Theil nehmen.
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Von dem Sinne des' Sehens.

§. 18.

Auch das Gesicht ist ein Sinn der mittelbaren Em-
pfindung durch eine nur fiir ein gewisses Organ (die Augen)
empfindbare bewegte Materie, durch Licht, welches nicht,
wie der Schall, blos eine wellenartige Bewegung eines fliis-
sigen Elements ist, die sich im Raume umher nach allen
Seiten verbreitet, sondern eine Ausstromung, durch welche
ein Punct fiir das Object im Raume bestimmt wird, und
vermittelst dessen uns das Weltgebdude in einem so un-
ermesslichen Umfange bekannt wird, dass, vorndmlich bei
selbstleuchtenden Himmelsk6érpern, wenn wir ihre Ent-
fernung mit unsern Maassstében hier auf Erden vergleichen,
wir iiber der Zahlenreihe ermiiden, und dabei fast mehr
Ursache haben, tiber die zarte Empfindsamkeit dieses Or-
gans in Ansehung der Wahrnehmung so geschwichter Ein-
driicke zu erstaunen, als iiber die Grosse des Gegenstandes
(des Weltgebidudes), vorndmlich wenn man die Welt im
Kleinen, so wie sie uns vermittelst der Mikroskope vor
Augen gestellt wird, z. B. bei den InfiTsionsthierchen, dazu
nimmt. — Der Sinn des Gesichts ist, wenn gleich nicht
unentbehrlicher als der des Gehors, doch der edelste, weil
er sich unter allen am meisten von dem der Betastung, als
der eingeschrinktesten Bedingung der Wahrnehmungen,
entfernt, und nicht allein die grosste Sphire derselben im
Raume enthilt, sondern auch sein Organ am wenigsten
afficirt fiihlt (weil es sonst nicht blosses Sehen seyn wiirde),
hiermit also einer reinen Anschauung (der unmittelbaren
Vorstellung des gegebenen Objects ohne beigemischte merk-
liche Empfindung) ndher kommt.

# *

Diese drei &dusseren Sinne leiten durch Reflexion das
Subject zum Erkenntniss des Gegenstandes als eines Dinges
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dusser uns. — Wenn aber die Empfindung so stark wird,
dass das Bewusstseyn der Bewegung des Organs stérker
wird, als das der Bezichung auf ein dusseres Object, so
werden dussere Vorstellungen in innere verwandelt. — Das
Glatte oder Rauhe im Anfiihlbaren bemerken, ist ganz was
anderes, als die Figur des &dusseren Korpers dadurch er-
kundigen. Eben so, wenn das Sprechen Anderer so stark
ist, dass einem, wie man sagt, die Ohren davon wehthun,
oder wenn Jemand, welcher aus einem dunkeln Gemach
in den hellen Sonnenschein tritt, mit den Augen blinzelt,
so wird der letzte durch zu starke oder plétzliche Erleuch-
tung auf einige Augenblicke blind, der erste durch krei-
schende Stimme taub, d. i. Beide konnen vor der Heftig-
keit der Sinnesempfindung nicht zum Begriff vom Object
kommen, sondern ihre Aufmerksamkeit ist blos an die sub-
jective Vorstellung, ndmlich die Verdnderung des Organs,
geheftet.

Von den Sinnen des Geschmacks und des Riechens.

§ 19.

Die Sinne des Geschmacks und des Geruchs sind beide
mehr subjectiv als objectiv; der erstere in der Beriihrung
des Organs der Zunge, des Schlundes und des Gaumens
durch den &usseren Gegenstand, der zweite durch Ein-
ziehung der mit der Luft vermischten fremden Ausdiinstun-
gen, wobei der Korper, der sie ausstromt, selbst vom Or-
gan entfernt seyn kann. Beide sind einander nahe ver-
wandt, und wem der Geruch mangelt, der hat jederzeit
nur einen stumpfen Geschmack. — Man kann sagen, dass
beide durch Salze (fixe und fliichtige), deren die eine durch
die Flissigkeit im Munde, die andere durch die Luft auf-
gelost seyn miissen, aflicirt werden, welche in das Organ
eindringen miissen, um diesem ihre specifische Empfindung
zukommen zu lassen.

KAXT’S WERKE. VIL 2. 4
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Allgemeine Anmerkung iiber die «iusseren Sinne.

§. 20.

Man kann die Empfindungen der &usseren Sinne in die
des mechanischen und des chemischen Einflusses ein-
theilen. Zu den mechanisch einfliessenden gehoren die drei
obersten, zu denen von chemischem Einfluss die zwei nie-
deren Sinne. Jene sind Sinne der Wahrnehmung (ober-
flachlich), diese des Genusses (innigste Einnehmung). —
Daher kommt es, dass der Ekel, ein Anreiz, sich des Ge-
nossenen durch den kiirzesten Weg des Speisecanals zu
entledigen (sich zu erbrechen), als eine so starke Aital-
empfindung den Menschen beigegeben worden, weil jene
innigliche Einnehmung dem Thiere gefihrlich werden kann.

Weil es aber auch einen Geistesgenuss giebt, der
in der Mittheilung der Gedanken besteht, das Gemiith aber
diesen, wenn er uns aufgedrungen wird, und doch als
Geistesnahrung fiir uns nicht gedeihlich ist, widerlich findet
(wie z. 13. die Wiederholung immer einerlei witzig oder
lustig seyn sollender Einfélle uns selbst durch diese Einerlei-
lieit ungedeihlich werden kann), so wird der Instinct der
Natur, seiner los zu werden, der Analogie wegen, gleich-
falls Ekel genannt, ob er gleich zum inneren Sinn gehort.

GrCrilCll ist gleichsam ein Geschmack in der Ferne,
und Andere werden gezwungen, mit zu geniessen, sie mo-
gen wollen oder nicht, und darum ist er, als der Freiheit
zuwider, weniger gesellig als der Geschmack, wo, unter
vielen Schiisseln oder Bouteillen, der Gast Eine nach sei-
ner Behaglichkeit wahlen kann, ohne dass Andere geno-
thigt werden, davon mit zu geniessen. — Schmutz scheint
nicht sowohl durch das Widrige flirs Auge und die Zunge,
als vielmehr durch den davon zu vermuthenden Gestank,
Ekel zu erwecken. Denn die Einnehmung durch den Ge-
ruch (in die Lungen) ist noch inniglicher, als die durch
die einsauirenden Gefdsse des Mundes oder des Schlundes.
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Je stidrker die Sinne, bei eben demselben Grade des
auf sie geschehenen Einflusses, sich afficirt fithlen, desto
weniger lehren sie. Umgekehrt: wenn sie viel lehren
sollen, miissen sie méssig afficiren. Im stérksten Licht
sieht (unterscheidet) man nichts, und eine stentorisch an-
gestrengte Stimme betaubt (unterdriickt das Denken).

Je empfinglicher der \ ilalsinn fiir Eindriicke ist (je
zértlicher und empfindlicher), desto ungliicklicher ist. der
Mensch; je empfinglicher fiir den Organsinn (empfindsa-
mer), dagegen abgehérteter fiir den Vitalsinn der Mensch
ist, desto gliicklicher ist er; — ich sage gliicklicher, nicht
eben moralisch-besser; — denn er hat. das Gefiihl seines
Wohlseyns mehr in seiner Gewalt. Die Empfindungsfahig-
keit aus Starke (sensibilita! sthenica) kann man zarte
Empfindsamkeit, die aus Schwiache des Subjects, dem
Eindringen der Sinnencinfliisse ins Bewusstseyn nicht hin-
reichend widerstehen zu kénnen, d. i. wider Willen dar-
auf zuattendiren, zértliche Empfindlichkeit (sensibilities
asthenica) nennen.

§ 21.

Welcher Organsinn ist der undankbarste und scheint
auch der entbehrlichste zu seyn? Der des Geruchs. Es
belohnt nicht, ihn zu cultiviren, oder wohl gar zu verfei-
nern, um zu geniessen; denn es giebt mehr Gegenstinde
des Ekels (vorndmlich in volkreichem Ortern), als der An-
nehmlichkeit, die er verschaffen kann, und der Genuss
durch diesen Sinn kann immer auch nur fliichtig und vor-
iibergehend seyn, wenn er vergniigen soll. — Aber als ne-
gative Bedingung des Wohlseyns, um nicht schidliche Luft
(den Ofendunst, den Gestank der Moriste und Aser) ein-
zuathmen, oder auch faulende Sachen zur Nahrung zu
brauchen, ist dieser Sinn nicht unwichtig.— Eben dieselbe
Wichtigkeit hat. auch der zweite Genusssinn, ndmlich der
Sinn des Geschmacks, aber mit dem ihm eigenthiimlichen

3
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Vorziige, dass dieser die Geselligkeit im Geniessen befor-
dert, was der vorige nicht thut, iiberdies auch dass er
schon bei der Pforte des Eingangs der Speisen in den Darm-
canal die Gedeihlichkeit derselben zum Voraus beurtheilt;
denn diese ist mit der Annehmlichheit in diesem Geniisse,
als einer ziemlich sicheren Vorhersagung der letzteren,
wohl verbunden, wenn Uppigkeit und Schwelgerei den
Sinn nur nicht verkiinstelt hat. — Worauf der Appetit bei
Kranken féllt, das pflegt ihnen auch gemeiniglich, gleich
einer Arznei, gedeihlich zu seyn. — Der Geruch der Spei-
sen ist gleichsam ein Vorgeschmack, und der Hungrige
wird durch den Geruch von beliebten Speisen zum Ge-
niisse eingeladen, so wie der Satte dadurch abgewiesen
wird.

Gieht es ein Vicariat der Sinne, d. i. einen Gebrauch
des einen Sinnes, um die Stelle eines andern zu vertreten?
Dem Tauben kann man, wenn er nur sonst hat horen kon-
nen, durch die Geberdung, also durch die Augen desselben,
die gewohnte Sprache ablocken, wozu auch die Beobachtung
der Bewegung seiner Lippen gehort, ja durch das Gefiihl der
Betastung bewegter Lippen im Finstern kann eben dasselbe
geschehen. 1st er aber taub geboren, so muss der Sinn
des Sehens aus der Bewegung der Sprachorgane die Laute,
die man ihm bei seiner Belehrung abgelockt hat, in ein
Fihlen der eigenen Bewegung der Sprachmuskeln des-
selben verwandeln, wiewohl er dadurch nie zu Avirklichen
Begriffen kommt, weil die Zeichen, deren er dazu bedarf,
keiner Allgemeinheit fihig sind. — Der Mangel eines mu-
sikalischen Gehors, obgleich das blos physische unverletzt
ist, da das Gehor zwar Laute aber nicht Tone vernehmen,
der Mensch also zwar sprechen, aber nicht singen kann,
ist eine schwer zu erkldrende Verkriippelung; so wie es
Leute giebt, die sehr gut sehen, aber keine Farben unter-
scheiden konnen, und denen alle Gegenstinde wie im Kup-
ferstich erscheinen.

Welcher Mangel oder Verlust eines Sinnes ist wich-
tiger, der des Gehors oder des Gesichts? — Der erstere
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ist, wenn er angeboren wire, unter allen am wenigsten
ersetzlich; ist er aber nur spéter, nachdem der Gebrauch
der Augen, es sey zu Beobachtung des Geberdenspiels, oder,
noch mittelbarer, durch Lesung einer Schrift schon cultivirt
worden, erfolgt, so kann ein solcher Verlust, vorndmlich
bei einem Wohlhabenden, noch wohl nothdiirftig durchs
Gesicht ersetzt werden. Aber ein im Alter Taubgeworde-
ner vermisst dieses Mittel des Umgangs gar sehr, und, so
wie man viele Blinde sieht, welche gesprichig, gesellschaft-
lich und an der Tafel frohlich sind, so wird man schwer-
lich einen, der sein Gehor verloren hat, in Gesellschaft
anders als verdriesslich, misstrauisch und unzufrieden an-
treffen. Er sieht in den Mienen der Tischgenossen aller-
lei Ausdriicke von Affect, oder wenigstens Interesse, und
/.erarbeitet sich vergeblich, ihre Bedeutung zu errathen,
und ist also selbst mitten in der Gesellschaft zur Einsam-
keit verdammt.

§. 22.

Noch gehort zu den beiden letzten Sinnen (die mehr
subjectig als objectiv sind) eine Empfianglichkeit fiir ge-
wisse Objecte &dusserer Sinnenempfindungen von der be-
sondern Art, dass sie blos subjectiv sind und auf die Or-
gane des Riechens und Schmeckens durch einen Reiz wir-
ken, der doch weder Geruch noch Geschmack ist, sondern
als die Einw irkung gew isser fixer Salze, welche die Organe
zu specifischen Ausleerungen reizen, gefiihlt wird; da-
her denn diese Objecte nicht eigentlich genossen und in
die Organe innigst aufgenommen werden; sondern nur
sie beriihren und bald darauf weggeschafft werden sollen;
eben dadurch aber den ganzen Tag hindurch (die Essens-
zeit und den Schlaf ausgenommen) ohne Sittigung kénnen
gebraucht werden. — Das gemeinste Material derselben
ist der Tabak, es sey ihn zu schnupfen, oder ihn in den
Mund zwischen der Backe und dem Gaumen zur Reizung
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des Speichels zu legen, oder auch ihn durch Pfeifenrohre,
wie selbst das Spanische Frauenzimmer in Lima durch
einen angeziindeten Cigarro, zu rauchen. Statt des Ta-
baks bedienen sich die Malaien im letzteren Fall der Are-
kanuss in ecin Betelblatt gewickelt (Betelareck), welches
eben dieselbe Wirkung thut. — Dieses Geliisten (Pica),
abgesehen von dem medicinischen Nutzen oder Schaden,
den die Absonderung des Fliissigen in beiderlei Organen
zur Folge haben mag, ist, als blosse Aufreizung des Sinnen-
gefiihls {iberhaupt, gleichsam ein oft widerholter Antrieb
der Recollection der Aufmerksamkeit auf seinen Gedanken-
zustand, der sonst einschliafern, oder durch Gleichformig-
keit und Einerleiheit langweilig seyn wiirde; statt dessen
jene Mittel sie immer stossweise wieder aufwecken. Diese
Art der Unterhaltung des Menschen mit sich selbst vertritt
die Stelle einer Gesellschaft; indem es die Leere der Zeit
statt des Gespraches mit immer neu erregten Empfindungen
und schnell vorbeigehenden, aber immer wieder ernecuerten,
Anreizen ausfiillt.

Vom inneren Sinn.

§. 23.

Der innere Sinn ist nicht die reine Apperception, ein
Bewusstseyn dessen, was der Mensch thut, denn dieses
gehort zum Denkungsvermodgeu, sondern was er leidet,
wie ferne er durch sein eigenes Gedankenspiel afficirt wird.
Ihm liegt die innere Anschauung, folglich das Verhéltniss
der Vorstellungen in der Zeit (so wie sie darin zugleich
oder nach einander sind) zum Grunde. Die Wahrnehmun-
gen desselben und die durch ihre Verkniipfung zusammen-
gesetzte (wahre oder scheinbare) innere Erfahrung ist nicht
blos anthropologisch, wo man ndmlich davon absieht,
oh der Mensch eine Seele (als besondere unkorperliche
Substanz) habe oder nicht, sondern psychologisch, wo man
eine solche in sich wahrzunehmen glaubt, und das Gemiitli,
welches als blosses Vermdgen zu empfinden und zu denken
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vorgestellt ist, als besondere im Menschen wohnende Sub-
stanz angesehen wird. — Da giebt es alsdann nur Einen

inneren Sinn; weil es nicht verschiedene Organe sind, durch
welche der Mensch sich innerlich empfindet, und man kénn-
te sagen, die Seele ist das Organ des inneren Sinnes, von
dem nun gesagt wird, dass er auch Tauschungen unter-
worfen ist, die darin bestehen, dass der Mensch die Erschei-
nungen desselben entweder fiir dussere Erscheinungen, d. i.
Einbildungen fiir Empfindungen nimmt, oder aber gar fiir
Eingebungen hélt, von denen ein anderes Mesen, welches
doch kein Gegenstand dusserer Sinne ist, die Ursache sey:
wo die Illusion alsdann Schwirmerei, oder auch Gei-
sterseherei und beides Betrug des inneren Sinnes ist,
In beiden Fillen ist es Gemiithskrankheit der Hang,
das Spiel der Vorstellungen des inneren Sinnes fiir Erfah-
rungserkenntniss anzunehmen, da es doch nur eine Dich-
tung ist; oft auch sich selbst mit einer gekiinstelten Ge-
miithsstimmung hinzuhalten, vielleicht weil man sie fiir
heilsam und iiber die Niedrigkeit der Sinnenvorsiellungen
erhaben hélt, und mit danach geformten Anschauungen
(Trdumen im Wachen) sich zu hintergehen. — Denn nach
gerade hilt der Mensch das, was er sich selbst vorsitzlich
ins Gemiith hineingetragen hat, fiir Etwas, das schon vor-
her in demselben gelegen hitte, und glaubt das, was er
sich selbst aufdrang, in den Tiefen seiner Seele nur ent-
deckt zu haben.

So war es mit den schwérmerisch-reizenden inneren
Empfindungen einer Bo urignou, oder den schwirmerisch-
schreckenden eines Pascal bewandt. Diese Verstimmung
des Gemiiths kann nicht fliglich durch verniinftige Vorstel-
lungen (denn was vermogen die wider vermeinte Anschau-
ungen?) gehoben werden. Der Hang, in sich selbst gekehrt
zu seyn, kann, saninit den daher kommenden Tduschungen
des inneren Sinnes, nur dadurch in Ordnung gebracht wer-
den, dass der Mensch in die dussere Welt, und hiermit
in die Ordnung der Dinge, die den &dusseren Sinnen vor-
liegen, zuriickgefiihrt wird.
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Von den Ursachen der Vermehrung oder Vermin-
derung der Sinnenempfindungen dem Grade
nach.

§. 24.

Die Sinnenempfindungen werden dem Grade nach ver-
mehrt durch 1. den Contrast, 2. die Neuigkeit, 3. den
Wechsel, 4. die Steigerung.

a.
Der Contrast.

Abstechung (Contrast) ist die Aufmerksamkeit erre-
gende Nebeneinanderstellung einander widerwirtiger Sin-
nesvorstellungen unter einem und demselben Begriffe.
Sie ist vom Wider Spruch unterschieden, welcher in der
Verbindung einander widerstreitender Begriffe besteht.—
Ein wohlgebautes Stiick Landes in einer Sandwiiste hebt
die Vorstellung des ersteren durch den blossen Contrast,
wie die angeblich paradiesischen Gegenden in der Gegend
von Damascus in Syrien. — Das Gerdusch und der Glanz
eines Hofes oder auch nur einer grossen Stadt, neben dem
stillen, einféltigen und doch zufriedenen Leben des Land-
manns; ein Haus unter einem Strohdach, inwendig mit ge-
schmackvollen und bequemen Zimmern anzutreffen, belebt
die Vorstellung, und man weilt gern dabei, weil die Sinne
dadurch gestirkt werden.------ Dagegen Armuth und Hof-
fahrt, priachtiger Putz einer Dame, die mit Brillanten um-
schimmert und deren Waische unsauber ist; — oder, wie
ehemals bei einem Polnischen Magnaten, verschwenderisch
besetzte Tafeln und dabei zahlreiche Aufwiérter, aber in
Bastschuhen, stehen nicht im Contrast, sondern im Wider-
spruch, und eine Sinnenvorstellung vernichtet oder schwécht
die andere, weil sie unter einem und demselben Begriffe
das Entgegengesetzte vereinigen will, welches unmoglich
ist. — — Doch kann man auch komisch contrastiren und
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einen augenscheinlichen Widerspruch im Ton der Wahr-
heit, oder etwas offenbar V erdchtliches in der Sprache der
Lobpreisung vortragen, um die Ungereimtheit noch fiihlba-
rer zu machen, wie Fielding in seinem Jonathan Wild
dem grossen, oder Blumauer in seinem travestirten Vir-
gil, und z. B. einen herzbeklemmenden Roman, wie Cla-
rissa, lustig und mit Nutzen parodiren, und so die Sinne
stirken, dadurch, dass man sie vom Widerstreite befreit,
den falsche und schéidliche Begriffe ihnen beigemischt haben.

b.

Die Neuigkeit.

Durch das Neue, wozu auch das Seltene und das
verborgen Gehaltene gehort, wird die Aufmerksamkeit
belebt. Denn es ist Erwerb; die Sinnenvorstellung ge-
winnt also dadurch mehr Stirke. Das Alltagige oder
Gewohnte 16scht sie aus. Doch ist darunter nicht die
Entdeckung, Beriihrung oder offentliche Austeilung eines
Stiicks des Alterthums zu verstehen, wodurch eine Sa-
che vergegenwirtigt wird, von der man, nach dem natiir-
lichen Lauf der Dinge, hétte vermuthen sollen, dass die
Gewalt der Zeit sie lingst vernichtet hitte. Auf einem
Stiick des Gemaéuers des alten Theaters der Romer (in
Verona oder Nimes) zu sitzen, einen Hausrath jenes Volks
aus dem alten, nach viel Jahrhunderten unter der Lava
entdeckten, Herculanum in Hdnden zu haben, eine Miinze
Macedonischer Konige, oder eine Gemme von der alten
Sculptur vorzeigen zu konnen u. d. gl. weckt die Sinne des
Kenners zur grossten Ausmerksamkeit. Der Hang zur Er-
werbung einer Kenntniss, blos ihrer Neuigkeit, Seltenheit
uud Verborgenheit halber, wird die Curiositéit genannt.
Diese Neigung, ob sie zwar nur mit Vorstellungen spie-
lend, und sonst ohne Interesse an ihrem Gegenstinde ist,
wenn sie nur nicht auf Ausspidhung dessen geht, was ei-
gentlich nur Andere interessili, ist nicht zu tadeln. —
Was aber den blossen Sinneneindruck betrifft, so macht
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jeder Morgen blos durch die Neuigkeit seiner Empfin-
dungen alle Vorstellungen der Sinne (wenn diese nur sonst
nicht krankhaft sind) klarer und belebter, als sie gegen
Abend zu seyn pflegen.

C.

Der Wechsel.

Monotonie (vollige Gleichformigkeit in Empfindun-
gen) bewirkt endlich Atonie derselben (Ermattung der
Aufmerksamkeit auf seinen Zustand), und die Sinnenem-
pfindung wird geschwicht. Abwechselung frischt sie auf;
so wie eine in ebendemselben Tone, es sey geschrieene
oder mit gemdssigter aber gleichformiger Stimme abgelese-
ne, Predigt die ganze Gemeine in Schlaf bringt. — Arbeit
und Ruhe, Stadt- und Landleben, im Umginge Unterre-
dung und Spiel, in der Einsamkeit Unterhaltung, bald
mit Geschichten, bald mit Gedichten, einmal mit Philo-
sophie und dann mit Mathematik, stirken das Geniiith. —
Es ist eben dieselbe Lebenskraft, welche das Bewusstseyn
der Empfindungen rege macht; aber die verschiedenen
Organe derselben 16sen einander in ihrer Thitigkeit ab.
So ist es leichter, sich eine geraume Zeit im Gehen zu
unterhalten, weil da ein Muskel (der Beine) mit dem an-
deren in der Ruhe wechselt, als steif auf einer und der-
selben Stelle stehen zu bleiben, wo einer unabgespannt
eine Weile wirken muss. — Daher ist das Reisen so an-
lockend; nur Schade, dass es bei miissigen Leuten eine
Leere (die Atonie) als die Folge von der Monotonie des
hiuslichen Lebens, zuriicklisst.

Die Natur hat es nun zwar schon selbst so geord-
net, dass sich zwischen angenehmen und den Sinn unter-
haltenden Empfindungen der Schmerz ungerufen ein-
schleicht und so das Leben interessant macht. Aber ab-
sichtlich, der Abwechselung wegen, ihn beizumischen und
sich wehe zu thun, sich aufwecken zu lassen, um das er-
neuerte Einschlafen recht zu fithlen, oder, wie in Fiel-
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ding’s Roman (der Findling), ein Herausgeber dieses

Buchs nach des Verfassers Tode noch einen letzten Theil

hinzufiigte, um, der Abwechselung halber, in die Ehe (wo-

mit die Geschichte schloss) noch Eifersucht hineinzubrin-

gen, ist abgeschmackt; denn die Verschlimmerung eines

Zustandes ist nicht Vermehrung des Interesse, welches

die Sinne daran nehmen; selbst nicht in einem Trauerspiel.
Denn Beendigung ist nicht Abwechselung.

d.

Die Steigerung bis zur Vollendung.

Eine continuirliche Reihe dem Grade nach verschie-
dener auf einander folgender Sinnesvorstellungen hat,
wenn die folgende immer stérker ist als die vorhergehende,
ein Ausserstes der Anspannung (intensio), dem sich zu
nidhern erweckend, es zu iberschreiten wiederum ab-
spannend ist (remissio). In dem Puncte aber, der beide
Zustinde trennt, liegt Vollendung (maximum) der Em-
pfindung, welche Unempfindlichkeit, mithin Leblosigkeit,
zur Folge hat.

Will man das Sinnenvermogen lebendig erhalten, so
muss man nicht von den starken Empfindungen anfangen
(denn die machen uns gegen die folgenden unempfind-
lich), sondern sie sich lieber anfénglich versagen und sich
kdrglich zumessen, um immer hdoher steigen zu kdnnen.
Der Kanzelredner féngt in der Einleitung mit einer kal-
ten Belehrung des Verstandes an, die zu Beherzigung ei-
nes Pflichtbegriffs hinweist, bringt hernach in die Zerglie-
derung seines Textes ein moralisches Interesse hinein, und
endigt in der Application mit Bewegung aller Triebfedern
der menschlichen Seele, durch die Empfindungen, welche
jenem Interesse Nachdruck geben konnen.

Junger Mann! versage Dir die Befriedigung (derLust-
barkeit, der Schwelgerei, der Liebe u. d. g.), wenn auch
nicht in der stoischen Absicht, ihrer ganz entbehren zu
wollen, sondern in der feinen epikurischen, um einen im-
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nier noch wachsenden Genuss im Prospect zu haben. Die-
ses Kargen mit der Baarschaft Deines Lebensgefiihls macht
Dich durch den Aufschub des Genusses wirklich reicher,
wenn Du auch dem Gebrauch derselben am Ende des Le-
bens grossen'heils entsagt haben solltest. Das Bewusst-
seyn, den Genuss in Deiner Gewalt zu haben, ist, wie al-
les Idealische, fruchtbarer und weiter umfassend, als Al-
les, was den Sinn dadurch befriedigt, dass es hiermit zu-
gleich verzehrt wird, und so von der Masse des Ganzen
abgeht.

Von der Hemmung, Schwichung und dem génz-
lichen Verlust des Sinnenvermogens.

§. 25.

Das Sinnenvermodgen kann geschwécht, gehemmt, oder
ginzlich aufgehoben werden. Daher die Zustdnde der
Trunkenheit, des Schlafs, der Ohnmacht, des Scheintodes
(Asphyxie), und des wirklichen Todes.

Die Trunkenheit ist der widernatiirliche Zustand des
Unvermdgens, seine Sinnenvorstellungen nach Erfahrungs-
gesetzen zu ordnen, so ferne er die Wirkung eines iiber-
missig genommenen Genussmilteis ist.

Der Schlaf ist, der Worteikldrung nach, ein Zustand
des Unvermogens eines gesunden Menschen, sich der Vor-
stellungen durch &ussere Sinne bewusst werden zu kon-
nen. Hierzu die Sacheikldrung zu finden, bleibt den
Physiologen {iberlassen, welche diese Abspannung, die
doch zugleich eine Sammlung der Krifte zu erneuerter
dusseren Sinnenempfindung ist (wodurch sich der Mensch
gleich als neugeboren in der Welt sieht, und womit wohl
ein Dritttheil unserer Lebenszeit unbewusst und unbe-
dauert dahin geht), — wenn sie konnen, erkldren mdgen.

Der widernatiirliche Zustand einer Betdubung der Sin-
nenwerkzeuge, welche einen geringeren Grad der Auf-
merksamkeit auf sich selbst als im natiirlichen zur Eolge
hat, ist ein Analogon der Trunkenheit, daher der aus
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einem festen Schlaf schnell aufgeweckte schlaftrunken ge-
nannt wird. — Er hat noch nicht seine vollige Besin-
nung. — Aber auch im Wachen kann eine plétzlich Je-
manden anwandelnde Verlegenheit, sich zu besinnen, was
man in einem unvorhergesehenen Falle zu thun habe,
als Hemmung des ordentlichen und gewdhnlichen Gebrauchs
seines Reflexionsvermdgens, einen Stillstand im Spiel der
Sinnenvorstellungen hervorbringen, bei dem man sagt:
er ist aus der Fassung gebracht, dusser sich (vor Freude
oder Schreck), perplex, verdutzt, verbliifft, hat den
Framontano  verloren u. d. g. und dieser Zustand ist
wie ein augenblicklich anwandelnder Schlaf, der eines
Sammelns seiner Sinnenempfindungen bedarf, anzusehen.
Im heftigen plotzlich erregten Aflect (des Schrecks, des
Zorns, auch wohl der Freude) ist der Mensch, wie man
sagt, dusser sich (in einer Ekstasis, wenn man sich in
einer Anschauung, die nicht die der Sinne ist, begriffen
zu seyn glaubt), seiner selbst nicht michtig und fiir den Ge-
brauch dusserer Sinne einige Augenblicke gleichsam geldhmt.

§. 26.

Die Ohnmacht, welche auf einen Schwindel (einen
schnell im Kreise wiederkehrenden und die Fassungskraft

*  Tramontano oder Tramontana heisst der Nordstern; und perder
la tramontana den Nordstern (als Leitstern der Seefahrer) verlieren, heisst
aus der Fassung kommen, sich nicht zu finden wissen.

(Dazu hat K an't in der ersten Ausgabe, weil er den Tramontano fiir
einen beschwerlichen Nordwind in Italien annahm, noch folgende Erléu-
terung hinzugefiigt: ,,Wenn ein junger ungeiibter Mann in eine iiber seine
Erwartung glianzende Gesellschaft (vorndmlich von Damen) tritt, so gerith
er leicht in Verlegenheit, wovon er zu sprechen anfangen solle. Nun wire
es unschicklich, mit einer Zeitungsnachricht den Anfang zu machen: denn
man sicht nicht, was ihn gerade darauf gebracht hat. Da er aber eben
von der Strasse kommt, so ist das schlimme Wetter das beste Ein'eitungs-
inittel, und wenn er sich auch aufdieses (z. B. den Nordwind) nicht besinnt,
so sagt der Italiener, er hat den Tramontano verloren. Vergleiche tiber-
dies die erste Anmerkung zu §. 31), die in allen Ausgaben sich befindet.

Sch.)
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iibersteigenden Wechsel vieler ungleichartigen Empfindun-
gen) zu folgen pflegt, ist ein Vorspiel von dem Tod. Die
ginzliche Hemmung dieser insgesammt ist Asphyxie, oder
der Scheintod, welcher, so viel man dusserlich wahrneh-
men kann, nur durch den Erfolg von dem wahren zu un-
terscheiden ist (wie bei Ertrunkenen, Gehenkten, im Dampf
Erstickten).

Das Sterben kann kein Mensch an sich selbst erfah-
ren (denn eine Erfahrung zu machen, dazu gehort Le-
ben), sondern nur an Andern wahrnehmen. Ob es schmerz-
haft sey, ist aus dem Rocheln, oder den Zuckungen des
Sterbenden nicht zu beurtheilen; vielmehr scheint es eine
blos mechanische Reaction der Lebenskraft, und vielleicht
eine sanfte Empfindung der allmiligen Freiwerdens von
allem Schmerz zu seyn.— Die allen Menschen, selbst dem
Ungliicklichsten oder auch dem Weisesten, natiirliche
Furcht vor dem Tod ist also nicht ein Grauen vor dem
Sterben, sondern, wie Montaigne richtig sagt, vor dem
Gedanken gestorben (d. i. todt) zu seyn; den also der
Candidat des Todes nach dem Sterben noch zu haben ver-
meint, indem er das Cadaver, das nicht mehr Er selbst
ist, doch als sich selbst im diistern Grabe, oder irgend
sonst wo denkt. — Die Tduschung ist hier nicht zu he-
ben; denn sie liegt in der Natur des Denkens, als eines
Sprechens zu und von sich selbst. Der Gedanke: ich bin
nicht, kann gar nicht existiren; denn bin ich nicht, so
kann ich mir auch nicht bewusst werden, dass ich nicht
bin. Ich kann wohl sagen, ich bin nicht gesund, u. d. g.
Pradicata von mir selbst verneinend denken (wie es bei
allen verbis geschieht); aber in der ersten Person spre-
chend das Subject selbst verneinen, wobei alsdann die-
ses sich selbst vernichtet, ist ein Widerspruch.
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Von der Einbildungskraft.

§. 27.

Die Einbildungskraft (facultas imaginandi), als ein
Vermogen der Anschauungen auch ohne Gegenwart des
Gegenstandes, ist entweder productiv, d. i. ein Vermo-
gen der urspriinglichen Darstellung des letzteren feah ;bitio
originaria), welche also vor der Erfahrung vorhergeht;
oder reproductiv, der abgeleiteten exhibitio derivativa),
welche eine vorher gehabte empirische Anschauung ins
Gemiith zuriickbringt. — Reine Raumes- und Zeitanschau-
ungen gehoren zur erstem Darstellung; alle {ibrigen setzen
empirische Anschauung voraus, welche, wenn sie mit dem
Begriffe vom Gegenstinde verbunden und also empiri-
sches Erkenntniss wird, Erfahrung heisst. — FEin Ein-
bildungskraft, so ferne sie auch unwillkiihrlich Einbildun-
gen hervorbringt, heisst Phantasie. Der, welcher diese
fir (innere oder dussere) Erfahrungen zu halten gewohnt
ist, ist ein Phantast. — Im Schlaf (einem Zustande
der Gesundheit) ein unwillkiihrliches Spiel seiner Ein-
bildungen zu seyn, heisst triumen.

Die Einbildungskraft ist (mit andern Worten) entwe-
der dichtend (productiv), oder blos zuriickrufend (re-
productiv). Die productive aber ist dennoch darum eben
nicht schopferisch, ndmlich nicht vermdgend, eine Sin-
nenvorstellung, die vorher unserem Sinnesvermdgen nie
gegeben war, hervorzubringen, sondern man kann den
Stoff zu derselben immer nachweisen. Dem, der unter den
siecben Farben die rothe nie gesehen hitte, kann man
diese Empfindung nie fasslich machen, dem Blindgebornen
aber gar keine; selbst nicht die Mittelfarbe, die aus der
Vermischung zweier hervorgebracht wird, z. B. die griine.
Gelb und blau, mit einander gemischt, geben griin; aber
die Einbildungskraft wiirde nicht die mindeste Vorstellung
von dieser Farbe, ohne sie vermischt gesehen zu haben,
hervorbringen.
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Eben so ist es mit jedem besonderen aller fiinf Sinne
bewandt, dass ndmlich die Empfindungen aus denselben
in ihrer Zusammensetzung nicht durch die Einbildungs-
kraft konnen gemacht, sondern urspriinglich dem Sinnes-
vermogen abgelockt werden miissen. Es hat Leute gege-
ben, die fiir die Lichtsvorstellung keinen grosseren Vor-
rath in ihrem Sehevermégen hatten, als weiss oder schwarz,
und fiir die, ob sie gleich gut sehen konnten, die sichtbare
Welt nur wie ein Kupferstich erschien. Eben so giebt
es mehr Leute, als man wohl glaubt, die von gutem, ja
sogar dusserst feinem, aber schlechterdings nicht musikali-
schem Gehor sind, deren Sinn fiir Téne nicht blos um
sie nachzumachen (zu singen), sondern auch nur vom blos-
sen Schall zu unterscheiden, ganz unempfanglich ist. —
Eben so mag es mit den Vorstellungen des Geschmacks
und Geruchs bewandt seyn, dass nadmlich fiir manche spe-
zifische Empfindungen dieser Stoffe des Genusses der
Sinn mangelt, und einer den anderen hieriiber zu ver-
stehen glaubt, indessen dass die Empfindungen des einen
von denen des zXnderen nicht blos dem Grade nach, son-
dern specifisch ganz und gar unterschieden seyn mogen. —
Es giebt Leute, denen der Sinn des Geruchs génzlich man-
gelt, die die Empfindung des Einziehens der reinen Luft
durch die Nase fiir Geruch halten, und daher aus allen
Beschreibungen, die man ihnen von dieser Art zu empfin-
den machen mag, nicht klug werden kénnen; wo aber der
Geruch mangelt, da fehlt es auch sehr am Geschmack, den,
wo er nicht ist, zu lehren und beizubringen vergebliche
Arbeit ist. Der Hunger aber und die Befriedigung des-
selben (die Sattigung), ist ganz was anders als der Ge-
schmack.

Wenn also gleich die Einbildungskraft eine noch so
grosse .Kiinstlerin, ja Zauberin ist, so ist sie doch nicht
schopferisch, sondern muss den Stoff zu ihren Bildun-
gen von den Sinnen hernehmen. Diese aber sind, nach
den eben gemachten Erinnerungen, nicht so allgemein mit-
theilbar, als die Verstandesbegriffe. Man nennt aber (wie-
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wohl nur uneigentlich) auch die Empfénglichkeit fiir Vor-
stellungen der Einbildungskraft in der Mittheilung biswei-
len einen Sinn und sagt: dieser Mensch hat hierfiir keinen
Sinn, ob es zwar eine Unfdhigkeit nicht des Sinnes,
sondern zum Theil des Verstandes ist, mitgetheilte Vor-
stellungen aufzufassen und im Denken zu vereinigen. Er
denkt selbst nichts bei dem, was er spricht, und andere
verstechen ihn daher auch nicht; er spricht Unsinn (non
sense); welcher Fehler noch von dem sinnleeren zu un-
terscheiden ist, wo Gedanken so zusammen gepaart wer-
den, dass ein Anderer nicht weiss, was er daraus machen
soll. — Dass das Wort Sinn (aber nur im Singular) so
héufig fiir Gedanken gebraucht, ja wohl gar eine noch ho-
here Stufe, als die des Denkens ist, bezeichnen soll; dass
man von einem Ausspruche sagt: esliege in ihm ein reich-
haltiger oder tiefer Sinn (daher das Wort Sinnspruch), und
dass man den gesunden Menschenverstand auch Gemein-
sinn nennt, und ihn, obzwar dieser Ausdruck eigentlich
nur die niedrigste Stufe vom Erkenntnissvermdgen bezeich-
net, doch obenan setzt, griindet sich darauf, dass die Ein-
bildungskraft, welche dem Verstande Stoff unterlegt, um
den Begriffen desselben Inhalt (zum Erkenntnisse) zu ver-
schaffen, vermoge der Analogie ihrer (gedichteten) Anschau-
ungen mit wirklichen Wahrnehmungen, jener Realitit zu
verschaffen scheint.

§. 28.

Die Einbildungskraft* zu erregen oder zu besénftigen,

* Ich libergehe hier, was nicht Mittel zu einer Absicht, sondern natiir-

liche Folge aus der Lage ist, darin Jemand gesetzt wird, und wodurch
blos seine Einbildungskraft ihn dusser Fassung bringt. Dahin gehort der
Schwindel beim Herabsehen vom Rande einer steilen Hohe (allenfalls
auch nur einer schmalen Briicke ohne Geldnder) unddie Seekrankheit.—
Das Bret, worauf der sich schwach fiihlende Mensch tritt, wiirde, wenn
es auf der Erde ldage, ihm keine Furcht einjagen; wenn es aber, als ein
Steg, iiber einen tiefen Abgrund gelegt ist, vermag der Gedanke von der
blossen Moglichkeit, fehl zu treten, soviel, dass er bei seinem Versuche
KANT’S WERKE. VIIL 2. 5
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giebt es kein korpeiliches Mittel in dem Geniisse berau-
schender Genussmittel, deren einige als Gifte die Lebens-
kraft schwiachend (gewisse Schwiamme, Porsch, wilder
Biérenklau, das Chika der Peruaner und das Ava der Siid-
seeindianer, das Opium), andere sie starkend, wenigstens
ihr Gefiihl erhebend (wie gegohrne Getrdnke, Wein und
Bier, oder dieser ihr geistiger Auszug, Branntwein), alle
aber widernatiirlich und gekiinstelt sind. Der, welcher sie
in solchem Lbermaasse zu sich nimmt, dass er die Sinnen-
vorstellungen nach Erfahrungsgesetzen zu ordnen auf eine
Zeit lang unvermdgend wird, heisst trunken oder be-
rauscht; und sich willkiihrlich oder absichtlich in diesen
Zustand versetzen, heisst sich berauschen. Alle diese
Mittel aber sollen dazu dienen, den Menschen die Last,
die urspriinglich im Leben iiberhaupt zu liegen scheint,
vergessen zu machen. — Die sehr ausgebreitete Neigung
und der Einfluss desselben auf den Verstandesgebrauch
verdient vorziiglich in einer pragmatischen Anthropologie
in Betrachtung gezogen zu werden.

Alle stumme Berauschung, d. i. diejenige, welche die
Geselligkeit und wechselseitige Gedankenmittheilung nicht
belebt, hat etwas Schéndliches an sich, dergleichen die
vom Opium und dem Branntwein ist. Wein und Bier,
wovon der erstere blos reizend, das zweite mehr ndhrend
und gleich einer Speise sittigend ist, dienen zur geselligen
Berauschung, wobei doch der Unterschied ist, dass die
Trinkgelage mit dem letztem mehr trdumerisch verschlos-

wirklich in Gefahr kommt. — Die Seekrankheit (von welcher ich sellisi in
einer Fahrt von Pillau nach Konigsberg eine Erfahnwig gemacht habe,
wenn man anders dieselbe eine Seefahrt nennen will), mit ihrer Anwand-
lung zum Erbrechen, kam, wie ich bemerkt zu haben glaube, mir blos
durch die Augen, da, beim Schwanken des Schiffes aus der Cajiite gesehen,
mir bald das Haff, bald die Hohe von Balga in die Angen fiel, und das
wiederkommende Sinken, nach dem Steigen, vermittelst der Einbildungs-
kraft durch die Bauchmuskeln eine antiperistaltische Bew egung der Ein-
geweide reizte. — (Vergi, die allgemeine Anmerkung zu §. 78.  Sch.)



VOM ERKENNTNISVERMOGEN. 67

(13— 174)

sen, oft auch ungeschliffen, die aber mit dem ersteren
frohlich, laut und mit Witz redselig sind.

Die Lnenthaltsamkeit im gesellschaftlichen Trinken,
die bis zur Benebelung der Sinne geht, ist allerdings eine
Unart des Mannes, nicht blos in Ansehung der Gesellschaft,
mit der man sich unterhilt, sondern auch in Absicht auf
die Selbstschéitzung, wenn er aus ihr taumelnd, wenigstens
nicht sicheren Trittes, oder blos lallend herausgeht. Aber
es ldsst sich auch Vieles zur Milderung des Unbheils iiber
ein solches Versehen, da die Grenzlinie des Selbstbesitzes
so leicht Uibersehen und tliberschritten werden kann, an-
fithren; denn der Wirth will doch, dass der Gast durch
diesen Act der Geselligkeit vollig befriedigt (ul conviva
sabir) herausgehe.

Die Sorgenfreiheit und mit ihr auch wohl die Unbehut-
samkeit, welche der Rausch bewirkt, ist ein tduschendes
Gefiihl vermehrter Lebenskraft; der Berauschte fiihlt nun
nicht die Hindernisse des Lebens, mit deren Uberwiltigung
die Natur unabléssig zu thun hat (worin auch die Gesund-
heit besteht), und ist gliicklich in seiner Schwéche, indem
die Natur wirklich in ihm bestrebt ist, durch allmilige
Steigerung seiner Krifte sein Leben stufenweise wieder
herzustellen. — Weiber, Geistliche und Juden betrinken
gewohnlich sich nicht, wenigstens vermeiden sie sorgfaltig
allen Schein davon, weil sie biirgerlich schwach sind und
Zurilickhaltung néthig haben (wozu durchaus Niichternheit
erfordert wird). Denn ihr dusserer Werth beruht blos auf
dem Glauben Anderer an ihre Keuschheit, Frommigkeit
und separatistische Gesetzlichkeit. Denn was das Letztere
betrifft, so sind alle Separatisten, d. i. solche, die sich
nicht blos einem o6ffentlichen Landesgesetze, sondern noch
einem besonderen (sectenmissig) unterwerfen, als Sonder-
linge und vorgeblich zXuserlesene, der Aufmerksamkeit des
Gemeinwesens und der Schirfe der Kritik vorziiglich au -
gesetzt; konnen also auch in der Aufmerksamkeit auf sich
selbst nicht nachlassen, weil der Rausch, der diese Behut-
samkeit wegnimmt, fiir sie ein Skandal ist.

5 *



68 ANTHROPOLOGISCHE DIDAKTIK.
(74 — 75)

Vom Cato sagt sein stoischer Verehrer: seine Tugend
starkte sich durch Wein (virtus ejus incaluit mero), und
von den alten Deutschen ein Neuerer: ,,sie fassten ihre
Rathschldge (zu Beschiessung eines Krieges) beim Trunk,
damit sie nicht ohne Nachdruck wiren, und iiberlegten sie
niichtern, damit sie nicht ohne Verstand wéren.*

Der Trunk 16st die Zunge (in vino disertus). — Er
Offnet aber auch das Herz und ist ein materiales Vehikel
einer moralischen Eigenschaft, ndmlich der Offenherzig-
keit. — Das Zuriickhalten mit seinen Gedanken ist fiir ein
lauteres Herz ein beklemmender Zustand, und lustige
Trinker dulden es auch nicht leicht, dass Jemand bei einem
Gelage sehr missig sey, weil er einen Aufmerker vorstellt,
der auf die Fehler der Andern Acht hat, mit seinen ecige-
nen aber zurlickhélt. Auch sagt Hume: ,,unangenehm
ist. der Gesellschafter, der nicht vergisst; die Thorheiten
des einen Tages miissen vergessen werden, um denen des
anderen Platz zu machen.” Gutmiithigkeit wird bei dieser
Erlaubniss, die der Mann hat, der geselligen Freude wegen
iiber die Grenzlinie der Niichternheit ein wenig und auf
kurze Zeit hinauszugehen, vorausgesetzt; die vor einem
halben Jahrhundert im Schwang gewesene Politik, als
nordische Hofe Gesandte abschickten, die viel trinken
konnten, ohne sich zu betrinken, Andere aber betrunken
machten, um sie auszuforschen oder zu bereden, war hin-
terlistig, ist aber mit der Rohheit der Sitten damaliger
Zeit verschwunden, und eine Epistel der Warnung wider
dieses Laster mochte wohl in Ansehung der gesitteten
Stande jetzt iiberfliissig seyn.

Oh man beim Trinken auch wohl das Temperament
des Menschen, der sich betrinkt, oder seinen Charakter
erforschen konne? Ich glaube nicht. Es ist ein neues Fliis-
sige seinen in den Adern umlaufenden Séften beigemischt,
und ein anderer Reiz auf die Nerven, der nicht die natiir-
liche Temperatur deutlicher entdeckt, sondern eine an-
dere hineinbringt. — Daher wird der Eine, der sich be-
trinkt, verliebt, der Andere grosssprecherisch, der Dritte
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zankisch werden, der Vierte (vornamlich beim Bier) sich

weichmiithig, oder andichtig, oder gar stumm zeigen, Alle

aber werden, wenn sie den Rausch ausgeschlafen haben,

und man sie an ihre Reden des vorigen Abends erinnert,

tiber diese wunderliche Stimmung oder V erstimmung ihrer
Sinne selber lachen.

§. 29.

Die Originalitdt (nicht nachgeahmte Production) der
Einbildungskraft, wenn sie zu Begriffen zusammenstimmt,
heisst Genie; stimmt sie dazu nicht zusammen, Schwar-
merei. — Es ist merkwiirdig, dass wir uns fiir ein ver-
niinftiges Wesen keine andere schickliche Gestalt, als
die eines Menschen denken koénnen. Jede andere wiirde
allenfalls wohl ein Symbol von einer gewissen Eigenschaft
des Menschen — z. B. die Schlange als Bild der boshaften
Schlauigkeit — aber nicht das verniinftige Wesen selbst
vorstellig machen. So bevolkern wir alle anderen V\ elt-
korper in unserer Einbildung mit lauter Menschengestalten,
obzwar es wahrscheinlich ist, dass sie, nach Verschieden-
heit des Bodens, der sie trdgt und ernédhrt, und der Ele-
mente, daraus sie bestehen, sehr verschieden gestaltet seyn
mogen.  Alle anderen Gestalten, die wir ihnen geben
mochten, sind Fratzen

Wenn der Mangel eines Sinnes (z. B. des Sehens) an-
geboren ist, so cultivirt der Verkriippelte nach Mdglichkeit
einen andern Sinn, der das Vicariat fiir jenen fiihre, und
ibt die productive Einbildungskraft in grossem Maasse, in-
dem er die Formen #usserer Koérper durch Betasten, und,

*  Daher die heilige Drei, ein alter Mann, ein junger Mann und ein

Vogel (die Taube), nicht als wirkliche ihrem Gegenstidnde dhnliche Gestal-
ten, sondern nur als Symbole vorgestellt werden miissen. Eben das be-
deuten die bildlichen Ausdriicke des Herabkommens vom Himmel und Auf-
steigens zu demselben. Wir kénnen, um unsern Begriffen von verniinfti-
gen Wesen Anschauung unterzulegen, nicht anders verfahren, als sie zu
anthropomorphosiren; ungliicklich aber oder kindisch, wenn dabei die
symbolische Vorstellung zum Begriffe der Sache an sich selbst erhoben wird.
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wo dieses, wegen der Grosse (z. B. eines Hauses), nicht
zureicht, die Gerdumigkeit noch durch einen andern
iSinn, etwa den des Gehors, ndmlich durch den VAider-
hall der Stimme in einem Zimmer sich fasslich zu machen
sucht; am Ende aber, wenn eine gliickliche Operation das
Organ fiir die Empfindung frei macht, muss er allererst
sehen und horen lernen, d.i. seine W ahrnehmungen unter
Begriffe von dieser Art Gegenstinde zu bringen suchen.

Begriffe von Gegenstinden veranlassen oft, ihnen ein
selbstgeschaffenes Bild (durch productive Einbildungskraft)
unwillkiihrlich unterzulegen. Wenn man das Leben und
die Thaten eines dem Talent, V erdienst oder Rang nach
grossen Mannes liest, oder sich erzéhlen ldsst, so wird
man gemeiniglich verleitet, ihm in der Einbildungskraft
eine ansehnliche Statur zu geben, und dagegen einem der
Beschreibung nach feinen und sanften im Charakter, eine
kleinlich geschmeidige Bildung. Nicht blos der Bauer,
sondern auch wohl ein genugsam mit der W elt Bekannter,
findet sich doch befremdet, wenn ihm der Held, den er
sich nach den von ihm erzdhlten Thaten dachte, als ein
kleines Méannchen, umgekehrt der feine und sanfte Hume
ihm als ein vierschrotiger Mann vorgewiesen wird. — Da-
her muss man auch die Erwartung von Etwas nicht hoch
spannen, weil die Einbildungskraft natiirlicherweise bis
zum Aussersten zu steigern geneigt ist; denn die W irklich-
keit ist immer beschriankter als die Idee, die ihrer Aus-
fiihrung zum Muster dient. —

Es ist nicht rathsam, von einer Person, die man zu-
erst in eine Gesellschaft einfiihren will, vorher viel Hoch-
preisens zu machen, vielmehr kann es oft ein boshaftes
Stiickchen von einem Schalk seyn, jene lidcherlich zu
machen. Denn die Einbildungskraft steigert die Vorstel-
lung von dem, was erwartet wird, so hoch, dass die ge-
nannte Person, in Vergleichung mit der vorgefassten Idee,
nicht anders als einbiissen kann. Eben das geschieht, w'enn
man eine Schrift, ein Schauspiel, oder sonst Etwas, das
zur schonen Manier gehort, mit iibertriebener Lobpreisung
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ankiindigt; denn da kann es, wenn es zur Darstellung

kommt, nicht anders als sinken. Selbst ein gutes Schau-

spiel nur gelesen zu haben, schwécht schon den Eindruck,

wenn man es auffithren sieht. — 1st nun aber das vorher

Gepriesene gar das gerade Widerspiel von dem, worauf

die Erwartung gespannt war, so erregt der aufgefiihrte

(iegenstand, wenn er sonst unschédlich ist, das grosste
Gelichter.

Wandelbare, in Bewegung gesetzte Gestalten, die fiir
sich eigentlich keine Bedeutung haben, welche Aufmerk-
samkeit erregen konnte, — dergleichen das Flackern eines
Caminfeuers, oder die mancherlei Drehungen und Blasen-
bewegungen eines iiber Steine rieselnden Baches sind, un-
terhalten die Einbildungskraft mit einer Menge von Vor-
stellungen ganz anderer Art (als die hier des Sehens) im
Gemiith zu spielen und sich im Nachdenken zu vertiefen.
Selbst Musik, fiir den, der sie nicht als Kenner anhort,
kann einen Dichter oder Philosophen in eine Stimmung
setzen, darin ein Jeder nach seinen Geschiften oder seiner
Liebhaberei Gedanken haschen und derselben auch méch-
tig werden kann, die er, wenn er in seinem Zimmer ein-
sam sich hingesetzt hitte, nicht so gliicklich wiirde auf-
gefangen haben. Die Ursache dieses Phénomens scheint
darin zu liegen: dass, wenn der Sinn durch Ein Mannig-
faltiges, das fiir sich gar keine Aufmerksamkeit erregen
kann, vom Aufmerken auf irgend einen andern, stidrker in
den Sinn fallenden, Gegenstand abgezogen wird, das Den-
ken nicht allein erleichtert, sondern auch belebt wird, so
ferne es ndmlich einer angestrengteren und anhaltendem
Einbildungskraft bedarf, um seinen Verstandesvorstellungen
Stotl" unterzulegen. — Der Englische Zuschauer erzdhlt
von einem Advocaten: dass er gewohnt war, beim Plaidiren
einen Bindfaden aus der Tasche zu nehmen, den er unauf-
horlich um den Finger auf- und abwickelte; da denn, als

‘ Die bekannte ion Addison und Steeje herausgegebene Zeitschrift:
The Spectator. Sch.



72 ANTHROPOLOGISCHE DIDAKTIK.

(79 — 80)

der Schalk, sein Gegenadvocat, ihn heimlich aus der Tasche
prakticirte, Jener ganz in Verlegenheit kam und lauter
Lnsinn redete, weswegen man sagte: ,,er habe den Faden
seiner Rede verloren.” — Der Sinn, der an einer Empfin-
dung fest gehalten wird, ldsst (der Angewohnung wegen)
auf keine andern fremden Empfindungen Acht geben, wird
also dadurch nicht zerstreut; die Einbildungskraft aber kann
sich hierbei desto besser im regelmissigen Gange erhalten.

Von dem sinnlichen Dichtungsvermdgen nach seinen
verschiedenen Arten.

§. 30.

Es giebt drei verschiedene Arten des sinnlichen Dich-
tungsvermogens. Diese sind das bildende der Anschau-
ung im Raum (imaginatio plastica), das beigesellende
der Anschauung in der Zeit (imaginatio associans), und das
der Verwandtschaft aus der gemeinschaftlichen Abstam-
mung der Vorstellungen von einander (affinitas).

A.

Von dem sinnlichen Dichtungsvermdgen
der Bildung.

Ehe der Kiinstler eine korperliche Gestalt (gleichsam
handgreiflich) darstellen kann, muss er sie in der Einbil-
dungskraft verfertigt haben, und diese Gestalt ist alsdann
eine Dichtung, welche, wenn sie unwillkiihrlich ist (wie
etwa im Traume), Phantasie heisst, und nicht dem
Kiinstler angehort; wenn sie aber durch Willkiihr regiert
wird, Composition, Erfindung genannt wird. Arbeitet
nun der Kiinstler nach Bildern, die den Werken der Natur
dhnlich sind, so heissen seine Producte natiirlich; ver-
fertigt er aber nach Bildern, die nicht in der Erfahrung
vorkommen konnen, so gestaltete Gegenstinde (wie der
Prinz Palagonia in Sicilien), so heissen sie abenteuerlich,
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unnatiirlich, Fratzengestalten, und solche Einfille sind

gleichsam Traumbilder eines Wachenden (velut aegri som-

nia vanae finguntur species). — Wir spielen oft und gern

mit der Einbildungskraft; aber die Einbildungskraft (als

Phantasie) spielt eben so oft und bisweilen sehr ungelegen
auch mit uns.

Das Spiel der Phantasie mit dem Menschen im Schlafe
ist der Traum, und findet auch im gesunden Zustande statt;
dagegen es einen krankhaften Zustand verrdth, wenn es
im Wachen geschieht. — Der Schlaf, als Abspannung alles
Vermogens dusserer Wahrnehmungen und vorndmlich will-
kiihrlicher Bewegungen, scheint allen Thieren, ja selbst
den Pflanzen (nach der Analogie der letztem mit den erstem),
zur Sammlung der im Wachen aufgewandten Kréfte noth-
wendig; aber eben das scheint auch der Fall mit den Tréau-
men zu seyn; so, dass die Lebenskraft, wenn sie im Schlafe
nicht durch Trdume immer rege erhalten wiirde, erloschen
und der tiefste Schlaf zugleich den Tod mit sich fiihren
miisste. — Wenn man sagt: einen festen Schlaf, ohne
Traume, gehabt zu haben, so ist das doch wohl nicht mehr,
als dass man sich dieser beim Erwachen gar nicht erinnere,
welches, Avenn die Einbildungen schnell wechseln, einem
wohl auch im Wachen begegnen kann, ndmlich im Zustande
einer Zerstreuung zu seyn, wo man auf die Frage, was der
mit starrem Blicke eine Weile auf denselben Punct geheftete
jetzt denke, die Antwort erhélt: ich habe nichts gedacht.
Wiirde es nicht beim Erwachen viele Liicken (aus Unauf-
merksamkeit iibergangene verkniipfende Zwischenvorstel-
lungen) in unserer Erinnerung geben, wiirden wir die fol
gende Nacht da wieder zu trdumen anfangen, wo wir es
in der vorigen gelassen haben, so weiss ich nicht, ob wir
nicht uns in zwei verschiedenen Welten zu leben wihnen
wiirden. — Das Trdumen ist eine weise Veranstaltung der
Natur, zur Erregung der Lebenskraft durch Affecte, die
sich auf unwillkiihrlich gedichtete Begebenheiten beziehen,
indessen dass die auf der Willkiibr beruhenden Bewegungen
des Korpers, ndmlich die der Muskeln, suspendirt sind.—
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Nur muss mau die Traumgeschichten nicht fiir Offenbarun-
gen aus einer unsichtbaren Welt annehmen.

B.

Von dem sinnlichen Dichtungsvernidgen
der Beigesellung.

Das Gesetz der Association ist: empirische Vorstel-
lungen, die nach einander oft folgten, bewirken eine An-
gewohnheit im Gemiith, wenn die eine erzeugt wird, die
andere auch entstechen zu lassen. — FEine physiologische
Erklarung hiervon zu fordern, ist vergeblich; man mag sich
auch hierzu was immer fiir einer Hypothese bedienen (die
selbst wiederum eine Dichtung ist), wie der des Cartesius,
von seinen sogenannten materiellen Ideen im Gehirn. We-
nigstens ist keine dergleichen Erkldarung pragmatisch,
d. i man kann sie zu keiner Kunstausiibung brauchen,
weil wir keine Kenntniss vom Gehirn und den Plétzen in
demselben haben, worin die Spuren der Eindriicke aus
Vorstellungen sympathetisch mit einander in Einklang kom-
men mochten, indem sie sich einander (wenigstens mittel-
bar) gleichsam beriihren.

Diese Nachbarschaft geht oOfters sehr weit, und die
Einbildungskraft geht vom hundertsten auf tausendste oft
so schnell, dass es scheint, man habe gewisse Zwischen-
glieder in der Kette der Vorstellungen gar iibersprungen,
obgleich man sich ihrer nur nicht bewusst geworden ist,
so dass man sich selbst Ofters fragen muss: wo war ich?
von wo war ich in meinem Gesprich ausgegangen, und
wie bin ich zu diesem Endpuncte gelangt? *

*  Datier muss der, welcher eiuen gesellschaftlichen Diseurs anheld,
von dem, was ihm nahe und gegenwirtig ist, anfangen, und so allmilig
auf das Entferntere, so wie es interessiren kann, hinleiten. Das bdse
Wetter ist fiir den, der von der Strasse in eine zur wechselseitigen 1'nter-
haltung versammelte Gesellschaft tritt, hierzu ein guter und gewdhnlicher
Behelf. Denn etwa von den Nachrichten aus der Tiirkei, die eben inden
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C.

Das sinnliche Dichtungsvermdgen
der Verwandtschaft.

Ich verstehe unter Verwandtschaft die Vereinigung
aus der Abstammung des Mannigfaltigen von einem Grunde.
— In einer gesellschaftlichen Unterhaltung ist das Ab-
springen von einer Materie auf eine ganz ungleichartige,
wozu die empirische Association der Vorstellungen, deren
Grund blos subjectiv ist (d. i. bei dem Einen sind die Vor-
stellungen anders associirt, als bei dem Anderen)— wozu
sage ich, diese zXssociation verleitet, eine Art Unsinn der
Form nach, welcher alle Unterhaltung unterbricht und
zerstort. — Nur wenn eine Materie erschdpft worden, und
eine kleine Pause eintritt, kann Jemand eine andere, die
interessant ist, auf die Bahn bringen. Die regellos herum-
schweifende Einbildungskraft verwirrt, durch den Wechsel
der Vorstellungen, die an nichts objectiv angekniipft sind,
den Kopf so, dass dem, der aus einer Gesellschaft dieser
z\rt gekommen ist, zu Muthe wird, als ob er getrdumt
hétte. — Es muss immer ein Thema seyn, sowohl beim
stillen Denken als in Mittheilung der Gedanken, an wel-
ches das Mannigfaltige angereiht wird, mithin auch der
Verstand dabei wirksam seyn; aber das Spiel der Einbil-
dungskraft folgt hier doch den Gesetzen der Sinnlichkeit,
welche den Stoff dazu hergiebt, dessen Association, ohne
Bewusstseyn der Regel, doch derselben und hiermit dem
A erstinde gemaéss, obgleich nicht als aus dem Verstéinde
abgeleitet, verrichtet wird.

Das M ort Verwandtschaft (affinitas) erinnert hier
an eine aus der Chemie genommene, jener Verstandesver-

Zeitungen stehen, wenn man ins Zimmer tritt, anzufangen, thut der
Einbildungskraft Anderer Gewalt an, die nicht sehen, was ihn darauf ge-
bracht habe. Das Gemiith verlangt zu aller Mittheilung der Gedanken eine
gewisse Ordnung, wobei es auf die einleitenden Vorstellungen und den
Anfang eben sowohl im Discurse, wie in einer Predigt, sehr ankommt.
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bindung analoge, Wechselwirkung zweier specifisch ver-
schiedenen, korperlichen, innigst auf einander wirkenden
und zur Einheit strebenden Stofte, wo diese Vereinigung
etwas Drittes bewirkt, was Eigenschaften hat, die nur
durch die Vereinigung zweier heterogener Stofte erzeugt
werden konnen. Verstand und Sinnlichkeit verschwistern
sich, bei ihrer Ungleichartigkeit, doch so von selbst zur
Bewirkung unserer Erkenntniss, als wenn eine von der
anderen, oder beide von einem gemeinschaftlichen Stamme
ithren Ursprung hiétten, welches doch nicht seyn kann,
wenigstens fiir uns unbegreiflich ist, wie das Ungleich-
artige aus einer und derselben Wurzel entsprossen seyn
konne *

§ 31

Die Einbildungskraft ist indessen nicht so schopferisch,
als man wohl vorgiebt. Wis koénnen uns fiir ein verniinf-
tiges Wesen keine andere Gestalt als schicklich denken,
als die Gestalt ecines Menschen. Daher macht der Bild-

*  Man konnte die zwei ersten Arten der Zusammensetzung der Vorstel-
lungen die mathematische (der Vergrosserung), die dritte aber die
dynamische (der Erzeugung) nennen, wodurch ein ganz neues Ding
(wie etwa das Mittelsalz in der Chemie) hervorkommt. Das Spiel der
Krifte, in der leblosen Natur sowohl als der lebenden, in der Seele eben
sowohl als des Korpers, beruht aufZersetzungen und Vereinigungen des
Ungleichartigen. Wir gelangen zwar zur Erkenntniss derselben durch
Erfahrung ihrer Wirkungen ; die oberste Ursache aber und die einfachen
Bestandtheile, darin ihr Stoff aufgelost werden kann, sind fiir uns uner-
reichbar.------- Was mag wohl die Ursache davon seyn, dass alle organi-
sche Wesen, die wir kennen, ihre Art nur durch die Vereinigung zweier Ge-
schlechter (die man dann das ménnliche und weibliche nennt) fortgepflanzt
werden? Man kann doch nicht annehmen, dass der Schopfer, blos der
Sonderbarkeit halber, und nur um auf unserem Erd-Glob eine Einrich-
tung, die ihm so gefiele, zu machen, gleichsam nur gespielt habe; son-
dern es scheint, es miisse unmoglich seyn, aus der Materie unsere
Erdballs organische Geschopfe durch Fortpflanzung anders entstehen zu
lassen, ohne dass dazu zwei Geschlechter gestiftet wiren.------- In wel-
chem Dunkel verliert sich die menschliche Vernunft, wenn sie hier den
Ahstamm zu ergriinden, ja auch nur zu errathen, es unternechmen will ?



VOM ERKENNTNISVERMOGEN. 77

(86 —87)

hauer oder Maler, wenn er einen Engel oder einen Gott

verfertigt, jederzeit einen Menschen. Jede andere Figur

scheint ihm Theile zu enthalten, die sich, seiner Idee

nach, mit dem Bau eines verniinftigen Wesens nicht zu-

sammen vereinigen lassen (alsFliigel, Krallen, oder Hufe).
Die Grosse dagegen kann er dichten, wie er will.

Die Téuschung durch die Stdrke der Einbildungs-
kraft des Menschen geht oft so weit, dass er dasjenige,
was er nur im Kopf hat, dusser sich zu sehen und zu fiih-
len glaubt. Daher der Schwindel, der den, welcher in
einen Abgrund sicht, befillt, ob er gleich eine genugsam
breite Fliche um sich hat, um nicht zu fallen, oder gar
an einem festen Geldnder steht. — Wunderlich ist die
Furcht einiger Gemiithskranken vor der Anwandelung
eines inneren Antriebes, sich wohl gar freiwillig herunter-
zustlirzen. — Der Anblick des Genusses ekeler Sachen
an Anderen (z. B. wenn die Tungusen den Rotz aus den
Nasen ihrer Kinder mit einem Tempo aussaugen und ver-
schlucken) bewegt den Zuschauer eben so zum Erbrechen,
als wenn ihm selbst ein solcher Genuss aufgedrungen
wiirde.

Das Heimweh der Schweizer (und wie ich es aus
dem Munde eines erfahrnen Generals habe, auch der
Westphéler und der Pommern in einigen Gegenden), wel-
ches sie befillt, wenn sie in andere Linder versetzt wer-
den, ist die Wirkung einer durch die Zuriickrufung der
Bilder der Sorgenfreiheit und nachbarlichen Gesellschaft
in ihren Jugendjahren erregten Sehnsucht nach den Ortern,
wo sie die sehr einfachen Lebensfreuden genossen, da sie
dann nach dem spdtem Besuche derselben sich in ihrer
Erwartung sehr getduscht und so auch geheilt finden; zwar
in der Meinung, dass sich dort alles sehr geéndert habe,
in der That aber, weil sie ihre Jugend dort nicht wieder-
um hinbringen konnen; wobei es denn doch merkwiirdig
ist, dass dieses Heimweh mehr die Landleute einer geld-
armen, dafiir aber durch Briider - und Vetterschaftcn ver-
bundenen Provinz, als diejenigen befillt, die mit Geld-
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erwerb beschiftigt sind und das patria abi bene sich zum
Wahlspruch machen.

Wenn man vorher gehort hat, dass dieser oder jener
ein boser Mensch ist, so glaubt man ihm die Ticke im
Gesicht lesen zn konnen, und Dichtung mischt sich hier,
vorndmlich wenn Atiect und Leidenschaft hinzukommen,
mit der Erfahrung zu Einer Empfindung. Nach Helvetius
sah eine Dame durch ein Teleskop im Monde die Schat-
ten zweier V erliebten; der Pfarrer, der nachher dadurch
beobachtete, sagte: ,,Nicht doch, Madam, es sind zwei
Glockenthiirme an einer Hauptkirche.*

Man kann zu allen diesen noch die Wirkungen durch
die Sympathie der Einbildungskraft zdhlen. Dei Anblick
eines Menschen in convulsivischen, oder gar epileptischen
Zuféllen, reizt zu &hnlichen krampfhaften Bewegungen;
so wie das Gdhnen Anderer, um mit ihnen zu gdhnen, und
der Arzt, Herr Michaelis, fiihrt an, dass, als bei der
Armee in Nordamerica ein Mann in heftige Raserei ge-
rieth, zwei oder drei Dabeistehende durch den Anblick des-
selben plotzlich auch darein versetzt wurden, wiewohl die-
ser Zufall nur vorbeigehend war; daher es Nervenschwa-
chen (Hypochondrischen) nicht zu rathen ist, aus Neu-
gierde Tollhduser zu besuchen. Mehrentheils vermeiden
sie dieses auch von selbst, weil sie fiir ihren Kopf fiirch-
ten. — Man wird auch finden, dass lebhafte Personen,
wenn Jemand ihnen Etwas im Atiect, vorndmlichdesZorns,
was ihm begegnet sey, erzdhlt, bei starker Attention Ge-
sichter dazu schneiden, und unwillkiihrlich in ein Spiel
der Mienen, die zu jenem Atiect passen, versetzt werden.
— Man will auch bemerkt haben, dass mit einander sich
wohlvertragende Eheleute nach und nach eine Ahnlichkeit
in Gesichtsziigen bekommen, und deutet es dahin aus, die
Ursache sey, weil sie sich um dieser Ahnlichkeit halber
(similis simili gaudet) geehlicht haben, welches doch falsch
ist; denn die Natur treibt beim Instinct der Geschlechter
eher zur Verschiedenheit der Subjecte, die sich in einander
verlieben sollen, damit alle Mannigfaltigkeit, welche sie in
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ihre Keime gelegt hat, entwickelt werde, sondern die Ver-

traulichkeit und Neigung, mit der sie einander in ihren

einsamen Unterhaltungen, dicht neben einander, oft und

lange in die Augen sehen, bringt sympathetische dhnliche

Mienen hervor, die, wenn sie fixirt werden, endlich in
stehende Gesichtsziige iibergehen.

Endlich kann man zu diesem unabsichtlichen Spiel der
productiven Einbildungskraft, die alsdann Phantasie ge-
nannt werden kann, auch den Hang zum arglosen Liigen
rechnen, der bei Kindern allemal, bei Erwachsenen, aber
sonst gutniiithigen, dann und wann, bisweilen fast als
anerbende Krankheit angetroilen wird, wu beim Erzéhlen
die Begebenheiten und vorgeblichen Abenteuer, wie eine
herabrollende Schneelavine wachsend, aus der Einbildungs-
kraft hervorgehen, ohne irgend einen Y ortheil zu beab-
sichtigen, als blos sich interessant zu machen; wie der
Ritter John Fallstalt beim Shakspeare, der aus zwei Mén-
nern in Frieskhi.lern fiinf Personen machte, che er seine
Erzdhlung endigte. —

§. 32.

M eil die Einbildungskraft reicher und fruchtbarer an
Vorstellungen ist, als der Sinn, so wird sie, wenn eine
Leidenschaft hinzutritt, durch die Abwesenheit des Ge-
genstandes mehr belebt als durch die Gegenwart, wenn
Etwas geschieht, was dessen Vorstellung, die eine Zeit
lang durch Zerstreuungen getilgt zu seyn schien, wiederum
ins Gemiith zuriickruft. — So hatte ein Deutscher Fiirst,
sonst ein rauher Krieger, aber doch edler Mann, um seine
Verliebung in eine biirgerliche Person in seiner Residenz
sich aus dem Sinn zu bringen, eine Reise nach Italien un-
ternommen; der erste Anblick aber ihrer Wohnung bei
seiner Wiederkehr erweckte weit stiarker, als es ein an-
haltender Umgang gel han hitte, die Einbildungskraft, so
dass er der Entschliessung ohne weitere Zdgerung nach-
gab, die gliicklicher Weise auch der Erwartung entsprach.

Diese Krankheit, als Wirkung einer dichtenden Ein-



80 ANTHROPOLOGISCHE DIDAKTIK.

(89 —91)

bildungskraft, ist unheilbar: dusser durch die Ehe. Denn
diese ist Wahrheit (eripitur persona, manet res. Lu-
cretias).

Die dichtende Einbildungskraft stiftet eine Art von
Umgang mit uns selbst, obgleich blos als Erscheinungen
des inneren Sinnes, doch nach einer Analogie mit &dusse-
ren. Die Nacht belebt sie und erhoht sie iiber ihren wirk-
lichen Gehalt: so wie der Mond zur Abendzeit eine grosse
Figur am Himmel macht, der am hellen Tage nur wie ein
unbedeutendes Wolkchen anzusehen ist. Sie schwérmt in
demjenigen, der in der Stille der Nacht lucubrirt, oder
auch mit seinem eingebildeten Gegner zankt, oder, in sei-
nem Zimmer herumgehend, Luftschldsser baut. Aber Alles,
was ihm da wichtig zu seyn scheint, verliert an dem auf
den Nachtschlaf folgenden Morgen seine ganze Wichtig-
keit; wohl aber fiihlt er mit der Zeit von dieser Ubeln Ge-
wohnheit Abspannung der Gemiithskrifte. Daher ist die
Bezdhmung seiner Einbildungskraft durch frithes Schlafen-
gehen, um friith wieder aufstehen zu konnen, eine zur psy-
chologischen Didt gehdrige sehr niitzliche Regel; das
Frauenzimmer aber und die Hypochondristen (die gemei-
niglich eben daher ihr Ubel haben) lieben mehr das ent-
gegengesetzte Verhalten. — Warum lassen sich Geister-
geschichten in spiter Nacht noch wohl anhéren, die am
Morgen, bald nach dem Aufstehen, Jedem abgeschmackt
und fiir die Unterhaltung ganz unschicklich vorkommen;
wo man dagegen fragt: was Neues im Haus - oder gemei-
nen Wesen vorgefallen sey, oder seine Arbeit des vorigen
Tages fortsetzt? Die Ursache ist: weil, was an sich blos
Spiel ist, dem Nachlassen der den Tag iiber erschopften
Krifte, was aber Geschéaft ist, dem durch die Nacht-
ruhe gestdrkten und gleichsam neugebornen Menschen an-
gemessen ist.

Die Vergehungen (vitia) der Einbildungskraft sind: dass
ihre Dichtungen entweder blos ziigellos oder gar regel-
los sind (effrenis aut perversa). Der letztere Fehler ist
der drgste. Die erstem Dichtungen koénnten doch wohl
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in einer moglichen Welt (der Fabel) ihre Stelle finden;
die letztem in gar keiner, weil sie sich widersprechen. —
Dass die in der Lybischen Wiiste Ras - Sem hiufig anzu-
treffenden in Stein gehauenen Menschen - und Thierge-
stalten von den Arabern mit Grauen angesechen werden,
weil sie solche fiir durch den Fluch versteinerte Menschen
halten, gehort zu den Einbildungen der ersteren Gattung,
namlich der ziigellosen Einbildungskraft. — Dass aber,
nach der Meinung derselben Araber, diese Bildsdulen von
Thieren, am Tage der allgemeinen Auferstehung, den
Kiinstler anschnarchen und ihm es verweisen werden, dass
er sie gemacht und ihnen doch keine Seele habe geben
konnen, ist ein Widerspruch. — Die ziigellose Phantasie
kann immer noch einbeugen (wie die jenes Dichters, den
der Cardinal Este bei Uberreichung des ihm gewidmeten
Buchs fragte: ,,Meister Ariosto, wo Henker habt ihr alles
das tolle Zeug her 7*); sie ist Uppigkeit aus ihrem Reich-
thum; aber die regellose nidhert sich dem Wahnsinn, wo
die Phantasie ginzlich mit dem Menschen spielt, und der
Ungliickliche den Lauf seiner Vorstellungen gar nicht in
seiner Gewalt hat.

Lbrigens kann ein politischer Kiinstler, eben so gut
wie ein dsthetischer, durch Einbildung, die er statt der
Wirklichkeit vorzuspiegeln versteht, z. B. von Freiheit
des Volks die (wie die im Englischen Parlament) oder des
Ranges und der Gleichheit (wie im Franzosischen Con-
vent) in blossen Formalien besteht, die Welt leiten und
regieren Cmundus wilt decipi),; aber es ist doch besser, auch
nur den Schein von dem Besitz dieses die Menschheit ver-
edelnden Guts fiir sich zu haben, als sich dessen hand-
greiflich beraubt zu fiihlen.

KANT’S WERKK. VIL 6
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Von dem Vermoégen der Vergegenwartigung des
Vergangenen und Kiinftigen durch die Einbil-
dungskraft.

§. 33.

Das Vermogen, sich vorsétzlich das Vergangene zu
vergegenwirtigen , ist das Erinnerungsvermodgen; und
das Vermogen, sich Etwas als zukiinftig vorzustellen, das
Vorhersehungsvermégen.  Beide griinden sich, so
ferne sie sinnlich sind, auf die Association der Vorstel-
lungen des vergangenen und kiinftigen Zustandes des Sub-
jects mit dem Gegenwartigen, und, obgleich nicht selbst
Wahrnehmungen, dienen sie zur V erkniipfung der VV ahr-
nehmungen in der Zeit, das, was nicht mehr ist, mit
dem, was noch nicht ist, durch das, was gegenwaértig
ist, in einer zusammenhingenden Erfahrung zu verkniipfen.
Sie heissen Erinnerungs- und Divinationsvermdgen
der Kespicienz und Prospicienz (wenn man sich diese Aus-
driicke erlauben darf), da man sich seiner Vorstellungen
als solcher, die im vergangenen oder kiinftigen Zustande
anzutreiien waren, bewusst ist.

A.
Vom Gedichtniss.

Das Gedéchtniss ist von der bios reproductiven Ein-
bildungskraft darin unterschieden, dass es die vormalige
Vorstellung willkiihrlich zu reproduciren vermodgend,
das Gemiith also nicht ein blosses Spiel von jener ist.
Phantasie, d. i. schopferische Einbildungskraft, muss sich
nicht darin mischen, denn dadurch wiirde das Gedicht-
niss untreu. — Etwas bald ins Gedéachtniss fassen, sich
leicht worauf besinnen und es lange behalten, sind die
formalen Vollkommenheiten des Gedéchtnisses. Diese
Eigenschaften sind aber selten beisammen. W enn Jemand
glaubt, Etwas im Gedédchtniss zu haben, aber es nicht zum
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Bewusstsein bringen kann, so sagt er, er konne es nicht
entsinnen (nicht sich entsinnen, denn das bedeutet so
viel, als sich sinnlos machen). Die Bemiihung hierbei ist,
wenn man doch darauf bestrebt ist, sehr kopfangreifend,
und man thut am besten, dass man sich eine Weile durch
andere Gedanken zerstreut, und von Zeit zu Zeit nur
flichtig auf das Object zuriickblickt; dann ertappt man
gemeiniglich eine von den associirten Vorstellungen, wel-
che jene zuriickruft.

Methodisch etwas ins Gedéichtniss fassen {memoriae
mandare) heisst memoriren (nicht studiren, wie der
gemeine Mann es von dem Prediger sagt, der seine kiinf-
tig zu haltende Predigt blos auswendig lernt). — Dieses
Memoriren kann mechanisch, oder ingenids, oder auch
judicios seyn. Das erstere beruht blos auf 6fterer, buch-
stablicher, Wiederholung: z. B. beim Erlernen des Ein-
maleins, wo der Lernende die ganze Reihe der auf einan-
der in der gewohnlichen Ordnung folgenden Worte durch-
gehen muss, um auf das Gesuchte zu kommen, z. B. wenn
der Lehrling gefragt wird, wie viel macht 3 mal 7?7 so
wird er, von 3 mal 3 anfangend, wohl auf ein und zwanzig
kommen; fragt man ihn aber, wie viel macht 7 mal 3? so
wird er sich nicht so bald besinnen konnen, sondern die
Zahlen umkehren miissen, um sie in die gew'ohnte Ord-
nung zu stellen. Wenn das Erlernte eine feierliche For-
mel ist, in der kein Ausdruck abgedndert werden, sondern
die, wie man sagt, hergebetet werden muss, so sind wohl
Leute von dem besten Gedichtniss furchtsam, sich darauf
zu verlassen (wie denn diese Furcht selbst sie irre machen
konnte), und halten es daher fiir nothig, sie abzulesen;
wie es auch die gelibtesten Prediger thun, weil die min-
deste Abédnderung der Worte hierbei ldcherlich seyn
wiirde.

Das ingeniGse Memoriren ist eine Methode, gewisse
Vorstellungen durch Association mit Nebenvorstellungen,
die an sich (fiir den Verstand) gar keine Verwandschaft
mit einander haben, z. B. Laute einer Sprache mit gidnz-

6
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lich ungleichartigen Bildern, die jenen correspondiren sol-
len, dem Gedéchtniss einzuprigen; wo man, um etwas
leichter ins Gedéachtniss zu fassen, dasselbe noch mit mehr
Nebenvorstellungen beldstigt; folglich ungereimt, als re-
gelloses Verfahren der Einbildungskraft in der Zusammen-
paarung dessen, was nicht unter einem und demselben Be-
griffe zusammen gehoren kann; und zugleich Widerspruch
zwischen Mittel und Absicht, da man dem Gedéchtniss die
Arbeit zu erleichtern sucht, in der That aber sie durch
die ihm unnéthig aufgebiirdete Association sehr disparater
Vorstellungen erschwert *  Dass Witzlinge selten ein
treues Gedéchtniss haben (ingeniosis non admodum fida est
-memoria), ist eine Bemerkung, die jenes Phinomen er-
kléart.

Das judicidse Memoriren ist kein anderes als das
einer Tafel der Eintheilung eines Systems (z. B. des
Linn&us) in Gedanken, wo, wenn man irgend etwas sollte
vergessen haben, man sich durch die Aufzéhlung der Glie-
der, die man behalten hat, wieder zurecht finden kann;
oder auch der Abtheilungen eines sichtbar gemachten
Ganzen (z. B. der Provinzen eines Landes auf einer Charte,
welche nach Norden, Westen u. s. w. liegen), weil man
auch dazu Verstand braucht, und dieser wechselseitig der
Einbildungskraft zu Hiilfe kommt. Am meisten die To-
pik, d. i. ein Fachwerk fiir allgemeine Begriffe, Gemein-
platze genannt, welches durch Classeneintheilung, wie
wenn man in einer Bibliothek die Biicher in Schréinke
mit verschiedenen Aufschriften vertheilt, die Erinnerung

erleichtert.

*  So ist die Bilderfibel, wie die Bilderbibel, oder gar eine in Bildern
vorgestellte Pandektenlehre ein optischer Kasten eines kindischen
Lehrers, um seine Lehrlinge noch kindischer zu machen, als sie waren.
Von der letzteren kann ein auf solche Art dem Gedichtniss anvertrauter
Titel der Pandekten: de heredibus suis et legitimis, zum Beispiel dienen.
Das erste Wort wurde durch einen Kasten mit Vorhidngeschldssern sinnlich
gemacht, das zweite durch eine Sau, das dritte durch die zwei Tafeln

Mosis.
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Eine Gedachtnisskunst (ars mnemonica) als all-
gemeine Lehre giebt es nicht. Unten die besondern dazu
gehorigen Kunstgriffe gehoren die Denkspriiche in \ ersen
(versus memoriales)', weil der Rhythmus einen regelmaés-
sigen Sylbenfall enthélt, der dem Mechanism des Ge-
dichtnisses sehr zum A ortheil gereicht. — Von den Wun-
derménnern des Gedachtnisses, einem Picus von Mirandola,
Scaliger, Angelus Politianus, Magliabechi u. s. w., den
Polyhistoren, die eine Ladung Récher fiir hundert Kameele
als Materialien fiir die Wissenschaften in ihrem Kopf her-
umtragen, muss man nicht verédchtlich sprechen, weil sie
vielleicht die, fiir das Vermdgen der Auswahl aller dieser
Kenntnisse zum zweckmissigen Gebrauch angemessene,
Urtheilskraft nicht besassen; denn es ist doch schon
Verdienst genug, die rohe Materie reichlich herbeigeschatft
zu haben; wenn gleich andere Kopfe nachher hinzukom-
men miissen, sie mit Urtheilskraft zu verarbeiten (tan-
tum scimus. quantum memoria tenemus). Einer der Alten
sagte: ,,Die Kunst zu schreiben hat das Gedéchtniss zu
Grunde gerichtet (zum Theil entbehrlich gemacht).“ Etwas
Wahres ist in diesem Satz: denn der gemeine Mann hat
das Mannigfaltige, das ihm aufgetragen wird, gemeiniglich
besser auf der Schnur, es nach der Reihe zu verrichten
und sich darauf zu besinnen: eben darum, weil das Ge-
dichtniss hier mechanisch ist und sich kein \ erniinfteln
einmischt; da hingegen dem Gelehrten, welchem viele
fremdartige Nebengedanken durch den Kopf gehen, Vieles
von seinen Auftrigen oder hiuslichen Angelegenheiten
durch Zerstreuung entwischt, weil er sie nicht mit geniig-
samer Aufmerksamkeit aufgefasst hat. Aber, mit der
Schreibtafel in der Tasche, sicher zu seyn, alles, was man
in den Kopf zum Aufbewahren niedergelegt hat, ganz ge-
nau und ohne Miihe wiederzufinden, ist doch eine grosse
Bequemlichkeit, und die Schreibkunst bleibt immer eine
herrliche Kunst, weil, wenn sie auch nicht zur Mittheilung
seines Wissens an Andere gebraucht wiirde, sie doch die
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Stelle des ausgedehntesten und treuesten Gedédchtnisses
vertritt, dessen Mangel sie ersetzen kann.
Vergesslichkeit (obliviositas) hingegen, wo der
Kopf, so oft er auch gefiillt wird, doch, wie ein durch-
lochertes Fass, immer leer bleibt, ist ein um desto gros-
seres Ubel. Dieses ist bisweilen unverschuldet; wie bei
alten Leuten, welche sich zwar die Begebenheiten ihrer
Jingern Jahre gar wohl erinnern kdnnen, aber das nichst
Vorhergehende immer aus den Gedanken verlieren. Aber
oft ist es doch auch die Wirkung einer hai fuellen Zer-
streuung, welche vorndmlich die Romanleserinnen anzu-
wandeln pflegt. Denn, weil bei dieser Leserei die Ab-
sicht nur ist, sich fiir den Augenblick zu unterhalten, in-
dem man weiss, dass es blosse Erdichtungen sind, die Le-
serin hier also volle Freiheit hat, im Lesen nach dem Laufe
ihrer Einbildungskraft zu dichten, welches natiirlicher
Weise zerstreut, und die Geistesabwesenheit (Mangel
der Aufmerksamkeit auf das Gegenwiértige) habituell macht,
so muss das Gedachtniss dadurch unvermeidlich geschwécht
werden. — Diese Lbung in der Kunst, die Zeit zu tédten
und sich fiir die Welt unniitz zu machen, hintennach aber
doch iiber die Kiirze des Lebens zu klagen, ist, abgese-
sehen von der phantastischen Gemiithsstimmung, welche
sie hervorbringt, einer der feindseligsten Angriffe aufs
Gedichtniss.

B.

Von dem Vorhersehungsvernidgen.

(Praevisio.)

§. 34,

Dieses Vermdgen zu besitzen interessirt mehr als je-
des andere; weil es die Bedingung aller moglichen Praxis
und der Zwecke ist, worauf der Mensch den Gebrauch
seiner Kréfte bezieht. Alles Begehren enthilt ein (zwei-
felhaftes oder gewisses) Voraussehen dessen, was durch
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diese moglich ist. Das Zuriicksehen aufs Vergangene

(Erinnern) geschieht nur in der Absicht, um das A oraus-

sehen des Kiinftigen dadurch moéglich zu machen; indem

wir im Standpuncte der Gegenwart iiberhaupt um uns se-

hen, um etwas zu beschliessen, oder worauf gefasst zu
seyn.

Das empirische Voraussehen ist die Erw artung dhn-
licher Fille (exspectatio casuum similium) und bedarf
keiner Vernunftkunde von Ursachen und Wirkungen, son-
dern nur der Erinnerung beobachteter Begebenheiten, wie
sie gemeiniglich auf einander folgen, und wiederholte Er-
fahrungen bringen darin eine Fertigkeit hervor. W ie Wind
und W etter stehen Averden, interessirt sehr den Schiffer
und Ackersmann. Aber wir reichen hierin mit unserer
Vorhersagung nicht viel weiter, als der sogenannte Bauer-
calender, dessen Voraussagungen, wenn sie etwa eintref-
fen, gepriesen, treffen sie nicht ein, vergessen werden
und so immer in einigem Credit bleiben. — Man sollte fast
glauben, die Vorsehung habe das Spiel der Witterungen
absichtlich so undurchschaulich verflochten, damit es Men-
schen nicht so leicht wére, fiir jede Zeit die dazu erfor-
derlichen Anstalten zu treffen, sondern damit sie Verstand
zu brauchen genothigt wiirden, um auf alle Fille bereit
Zu seyn.

In den Tag hinein (ohne Vorsicht und Besorgniss)
leben, macht zwar dem Verstande des Menschen eben
nicht viel Ehre; wie dem Caraiben, der des Morgens seine
Hangmatte verkauft und des Abends dariiber betreten ist,
dass er nicht weiss, wie er des Nachts schlafen wird.
Wenn aber dabei nur kein Verstoss wider die Moralitat
vorkommt, so kann man einen, der fiir alle Ereignisse
abgehértet ist, wohl fiir gliicklicher halten, als den, der
sich immer nur mit triiben Aussichten die Lust am Leben
verkiimmert. Unter allen Aussichten aber, die der Mensch
nur haben kann, ist die wohl die trostlichste, wenn er
nach seinem gegenwartigen moralischen Zustande Ursache
hat, die Fortdauer und das fernere Fortschreiten zum noch
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Besseren im Prospect zu haben. Dagegen wenn er zwar
muthig den Vorsatz fasst, von nun an einen neuen und
besseren Lebenswandel einzuschlagen, sich aber selbst
sagen muss: es wird doch wohl nichts daraus werden, weil
Du ofters dieses Versprechen (durch Procrastination) Dir
gegeben, es aber immer, unter dem Vorwande einer Aus-
nahme fiir dieses einzige Mal, gebrochen hast; so ist das
ein trostloser Zustand der Erwartung dhnlicher Fille.

Mo es aber auf das Schicksal, was iiber uns schwe-
ben mag, nicht auf den Gebrauch unserer freien Willkiihr,
ankommt, da ist die Aussicht in die Zukunft enweder Vor-
empfindung, d. i. Ahndung (praesensio) oder * Vorher-
erwartung (praesagitio). Das erstere deutet gleichsam
einen verborgenen Sinn fiir das an, was noch nicht gegen-
wartig ist; das zweite ein durch Reflexion iiber das Ge-
setz der Folge der Begebenheiten nach einander (das der
Causalitét) erzeugtes Bewusstseyn des Kiinftigen.

Man sieht leicht, dass alle Ahndung ein Hirngespenst
sey; denn wie kann man empfinden, was noch nicht ist?
Sind es aber Urtheile aus dunkeln Begriffen eines solchen
Causalverhiltnisses, so sind es nicht Vorempfindungen,
sondern man kann die Begriffe, die dazu fiihren, ent-
wickeln, und, wie es mit dem gedachten Urtheil zustehe,
erkldren. — Ahndungen sind mehrentheils von der dngst-
lichen Art; die Bangigkeit, welche ihre physische Ur-
sachen hat, geht vorher, unbestimmt was der Gegenstand
der Furcht sey. Aber es giebt auch frohe und kithne Ahn-
dungen von Schwérmern, welche die nahe Enthiillung ei-
nes Geheimnisses, fiur das der Mensch doch keine Em-
pfanglichkeit der Sinne hat, wittern, und die Vorempfin-

* Man hat neuerlich zwischen etwas ahnen und ahnden -einen
Unterschied machen wollen; allein das erstere ist kein Deutsches Wort
und es bleibt nur das letztere. — Ahnden bedeutet so viel als ge-
denken. Es ahndet mir, heisst, es schwebt etwas meiner Erinnerung
dunkel vor; etwas ahnden, bedeutet, Jemandes That ihm im UtiSen
gedenken (d. i. sie bestrafen). Es ist immer derselbe Begriff, aber
anders gewandt.
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dung dessen, was sie, als Epopten, in mystischer Anschau-

ung erwarten, so eben entschleiert zu sehen glauben. —

Der Bergschotten ihr zweites Gesicht, mit welchem etliche

unter ihnen einen am Mastbaum Aufgekniipften zu schen

glauben, von dessen Tode sie, wenn sie wirklich in den

entfernten Hafen eingelaufen sind, die Nachricht erhalten

zu haben vorgeben, gehort auch in diese Classe der Be-
zauberungen.

C.

Von der Wahrsagergabe.
(Facullas divinatrijc.)

§. 3.

Vorhersagen, wahrsagen und weissagen sind darin
unterschieden, dass das erstere im Vorhersehen nach
Erfahrungsgesetzen (mithin natiirlich), das zweite den
bekannten Erfahrungsgesetzen entgegen (widernatiirlich),
das dritte aber Eingebung einer von der Natur unter-
schiedenen Ursache (iibernatiirlich) ist, oder dafiir gehal-
ten wird, deren Fahigkeit, weil sie von dem Einfliisse
eines Gottes herzurithren scheint, auch das eigentliche
Divinationsvermégen genannt wird (denn uneigentlich
wird jede scharfsinnige Errathung des Kiinftigen auch Di-
vination genannt).

A\ enn es von Jemandem heisst: er wahrsagt dieses
oder jenes Schicksal, so kann dieses eine ganz natiirliche
Geschicklichkeit anzeigen. Von dem aber, der hierin eine
iibernatiirliche Einsicht vorgiebt, muss es heissen, er wahr-
sagert, wie die Zigeuner von Hinduischer Abstammung,
die das Wahrsagen aus der Hand, Planetenlesen nen-
nen; oder die Astrologen und Schatzgrdber, denen sich
auch die Goldmacher anschliessen, iiber welche alle im
Griechischen Alterthum die Pythia, zu unserer Zeit aber
der lumpige Sibirische Schaman hervorragt. Die Wahr-
sagungen der Auspicen und Haruspicen der Romer hatten
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nicht sowohl die Entdeckung des Verborgenen im Laufe
der Begebenheiten der Welt, als vielmehr des Willens der
Gotter, dem sie sich ihrer Religion gemaéss zu fligen hatten,
zur Absicht. — Wie aber gar die Poeten dazu kamen,
sich auch fiir begeistert (oder besessen) und fiir wahrsa-
gend (tales) zu halten, und in ihren dichterischen Anwand-
lungen (furor poeticus) Eingebungen zu haben, sich beriih-
men konnten, kann nur dadurch erkldrt werden, dass der
Dichter, nicht so wie der Prosaredner bestellte Arbeit
mit Muse verfertigt, sondern den giinstigen Augenblick
seiner ihn anwandelnden inneren Sinnenstimmung haschen
muss, in welchem ihm lebendige und kréftige Bilder und
Gefiihle von selbst zustromen, und er hierbei sich gleich-
sam nur leidend verhélt; wie es denn auch schon eine alte
Bemerkung ist, dass dem Genie eine gewisse Dosis von
Tollheit beigemischt sey. Hierauf griindet sich auch der
Glaube an Orakelspriiche, die in den blind gewéhlten
Stellen beriihmter (gleichsam durch Eingebung getriebener)
Dichter vermuthet wurden (sortes Virgilianae), e¢in dem
Schatzkistlein  der neueren Frommler &hnliches Mittel,
den Willen des Himmels zu entdecken; oder auch die Aus-
legung Sybillinischer Biicher, die den Romern das Staats-
schicksal vorherverkiindigt haben sollen, und deren sie,
leider! durch iibelangewandte Knickerei zum Theil ver-
lustig geworden sind.

Alle Weissagungen, die ein unablenkbares Schicksal
eines Volks vorherverkiindigen, was doch von ihm selbst
verschuldet, mithin durch seine freie Willkiihr herbei-
gefiihrt werden soll, haben, dusser dem, dass das A orher-
wissen thm unniitz ist, weil es ihm doch nicht entgehen
kann , das Ungereimte an sich, dass in diesem unbedingten
Verhéngniss (decretum absolutum) ein Freiheitsmecha-
nismus gedacht wird, wovon der Begriff sich selbst
widerspricht.

Das Ausserste der Ungereimtheit, oder des Betrugs,
im Wahrsagen war wohl dies, dass ein Verriickter fiir ei-
nen Seher (unsichtbarer Dinge) gehalten wurde; als ob
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aus ihm gleichsam ein Geist rede, der die Stelle der See-
le, die so lange von der Behausung des Korpers Abschied
genommen habe, vertrete; und dass der arme Seelenkranke
(oder auch nur epileptische) fiir einen Energumenen (Be-
sessenen) galt, und er, wenn der ihn besitzende Didmon
fir einen guten Geist gehalten wurde, bei den Griechen
ein Mantis, dessen Ausleger aber Prophet hiess.— Alle
Thorheit musste erschopft werden, um das Kiinftige, des-
sen Voraussehung uns so sehr interessirt, mit Lbersprin-
gung aller Stufen, welche vermittelst des Verstandes durch
Erfahrung dahin fiihren mdchten, in unseren Besitz zu
bringen. O, curas hominum!

Es giebt sonst keine so sichere und doch in so grosse
Weite hinaus erstreckte Wahrsagungswissenschaft, als
die der Astronomie, welche die Umwélzungen der Himmels-
korper ins Unendliche vorherverkiindigt. Aber das hat
doch nicht hindern konnen, dass sich bald eine Mystik
hinzugesellt hat, welche nicht etwa, wie die Ver-
nunft es verlangt, die Zahlen der Weltepochen von den
Begebenheiten, sondern umgekehrt die Begebenheiten von
gewissen Zahlen abhingig machen wollte und so die Chro-
nologie selbst, eine so nothwendige Bedingung aller Ge-
schichte, in eine Fabel verwandelte.

Von der unwillkiihrlichen Dichtung im gesunden Zu-
stande, d. i. vom Traume.

§. 36.

Was Schlaf, was Traum, was Somnambulism
(wozu auch das laute Sprechen im Schlafe gehdrt) seiner
Naturbeschaft'enheit nach sey, zu erforschen, ist ausser-
halb des Feldes einer pragmatischen Anthropologic ge-
legen; denn man kann aus diesem Phidnomen keine Regeln
des A erhaltens im Zustande des Traumens ziehen; indem
diese nur fiir den Wachenden gelten, der nicht triumen
oder gedankenlos schlafen will. Und das Urtheil jenes
Griechischen Kaisers, der einen Menschen, welcher seinen



92 ANTHROPOLOGISCHE DIDAKTIK.
(104 — 105)

Traum, er habe den Kaiser umgebracht, seinen Freunden
erziahlte, zum Tode verurtheiltc, unter dem Vorwand,
,,es wiirde ihm nicht getrdumt haben, wenn er nicht im
Wachen damit umgegangen wire,” ist der Erfahrung zu
wider und grausam. ,,Wenn wir wachen, so haben wir
eine gemeinschaftliche Welt; schlafen wir aber, so hat ein
Jeder seine eigene.““— Das Trdumen scheint zum Schla-
fen so nothwendig zu gehoren, dass Schlafen und Sterben
einerlei.seyn wiirde, wenn der Traum nicht als eine na-
tirliche, obzwar unwillkiihrliche Agitation der inneren
Lebensorgane, durch die Einbildungskraft hinzukdme. So
erinnere ich mich sehr wohl, wie ich als Knabe, wenn
ich mich, durch Spiele ermiidet, zum Schlafe hinlegte, im
Augenblick des Einschlafens durch einen Traum, als ob
ich ins Wasser gefallen wire, und dem Versinken nahe,
im Kreise herumgedreht wiirde, schnell erwachte, um aber
bald wieder und ruhiger einzuschlafen, vermuthlich weil
die Thatigkeit der Brustmuskeln im Athemholen, welches
von der Willkiihr génzlich abhéngt, nachlésst, und so,
mit der Ausbleibung des Athemholens, die Bewegung des
Herzens gehemmt, dadurch aber die Einbildungskraft des
Traums wieder ins Spiel versetzt werden muss. — Dahin
gehort auch die wohlthétige W irkung des Traums beim
sogenannten Alpdriicken (incubus). Denn, ohne diese
fiirchterliche Einbildung von einem uns driickenden Ge-
spenst und der Anstrengung aller Muskelkraft, sich in eine
andere Lage zn bringen, wiirde der Stillstand des Bluts
dem Leben geschwind ein Ende machen. Eben darum
scheint die Natur es so eingerichtet zu haben, dass bei
Weitem die meisten Triume Beschwerlichkeiten und ge-
fahrvolle Umsténde enthalten; weil dergleichen Vorstel-
lungen die Krifte der Seele mehr aufreizen, als wenn alles
nach Wunsch und Willen geht. Man trdumt oft, sich
nicht auf seine Fiisse erheben zu konnen, oder sich zu
verirren, in einer Predigt stecken zu bleiben, oder aus
Vergessenheit statt der Perriicke in grosser A ersammlung
eine Nachtmiitze auf dem Kopfe zu haben, oder dass man
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in der Luft nach Belieben hin und her schweben konne,
oder im frohlichen Lachen, ohne zu wissen warum, auf-
wache. — Wie es zugehe, dass wir oft im Traume in die
langst vergangene Zeit versetzt werden, mit ldngst Ver-
storbenen sprechen, dieses selbst fiir einen Traum zu hal-
ten versucht werden, aber doch diese Einbildung fiir Wirk-
lichkeit zu halten uns gendthigt sehen, wird wohl immer
unerklért bleiben. Man kann aber wohl fiir sicher anneh-
men, dass kein Schlaf ohne Traum seyn konne, und wer
nicht getrdumt zu haben wéhnt, seinen Traum nur verges-

sen habe.

Von dem Bezeichnnngsvermogen.

(Facultas signatrix.)

§. 37.

Das A'ermdgen der Erkenntniss des Gegenwirtigen,
als Mittel der Verkniipfung der Vorstellung des A orherge-
sehenen mit der des Vergangenen, ist das Bezeich-
nungsvermOgen. — Die Handlung des Gemiiths, diese
A erkniipfung zu bewirken, ist die Bezeichnung (signa-
tio), die auch das Signalisiren genannt wird, von der nun
der grossere Grad die Auszeichnung genannt wird.

Gestalten der Dinge (Anschauungen), so ferne sie nur
zu Mitteln der Vorstellung durch Begriffe dienen, sind
Symbole, und das Erkenntniss durch dieselbe heisst
symbolisch oder figirlich (speciosa)— Charaktere
sind noch nicht Symbole; denn sie kdnnen auch blos
mittelbare (indirecte) Zeichen seyn, die an sich nichts
bedeuten, sondern nur durch Beigesellung auf Anschau-
ungen und durch diese auf Begriffe fiihren; daher das
symbolische Erkenntniss nicht der intuitiven, son-
dern der discursiven entgegengesetzt werden muss, in
welcher letzteren das Zeichen (character) den Begriff
nur als Wichter (custos) begleitet, um ihn gelegentlich
zu reproduciren. Das symbolische Erkenntniss ist also
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nicht der intuitiven (durch sinnliche Anschauung), sondern
der intellectuellen (durch Begriffe) entgegengesetzt. Sym-
bole sind blos Mittel des Verstandes, aber nur indirect,
durch eine Analogie, mit gewissen Anschauungen, auf
welche der Begriff'desselben angewandt werden kann, um
ihm durch Darstellung eines Gegenstandes Bedeutung zu
verschaffen.

Wer sich immer nur symbolisch ausdriicken kann, hat
noch wenig Begriffe des Verstandes, und das so oft Be-
wunderte der lebhaften A orstellung, welche die Wilden,
(bisweilen auch die vermeinten Weisen in einem noch ro-
hen Volk) in ihren Reden horen lassen, ist nichts als
Armuth an Begriffen und daher auch an Wortern, sie
auszudriicken: z. B. wenn der Americanische Wilde sagt:
,,Wir wollen die Streitaxt begraben, so heisst das so viel
als: Wir wollen Friede machen, und in der That haben
die alten Gesdnge, vom Homer an bis zum Ossian, oder
von einem Orpheus bis zu den Propheten, das Glidnzende
ihres Vortrags blos dem Mangel an Mitteln, ihre Begriffe
auszudriicken, zu verdanken.

Die wirklichen, den Sinnen vorliegenden Welterschei-
nungen (mit Swedenborg) fiir blosses Symbol einer
im Riickhalt verborgenen intelligibelen Welt ausgeben, ist
Schwirmerei. Aber in den Darstellungen der zur Mo-
ralitdt, welche das Wesen aller Religion ausmacht, mit-
hin zur reinen Vernunft gehorigen, Begriffe (Ideen ge-
nannt), das Symbolische vom Intellectuellen (Gottesdienst
von Religion), die, zwar einige Zeit hindurch niitzliche
und nothige, Hiille von der Sache selbst zu unterschei-
den, ist Aufklarung; weil sonst ein Ideal (der reinen
praktischen Vernunft) gegen ein Idol vertauscht und der
Endzweck verfehlt wird. — Dass alle Volker der Erde
mit dieser Vertauschung angefangen haben, und dass,
wenn es darum zu thun ist, was ihre Lehrer selbst, hei
Abfassung ihrer heiligen Schriften wirklich gedacht haben,
man sie alsdann, nicht symbolisch, sondern buchstéib-
lich auslegen miisse, ist nicht zu streiten; weil es unred-
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lich gehandelt seyn wiirde, ihre VS orte zu verdrehen.

Wenn es aber nicht blos um die Wahrhaftigkeit des

Lehrers, sondern auch und zwar wesentlich, um die Wahr-

heit der Lehre zu thun ist, so kann und soll man diese,

als blosse symbolische Vorstellungsart, durch eingefiihrte

Formlichkeit und Gebriuche jene praktischen Ideen zu be-

gleiten, auslegen; weil sonst der intellectuelle Sinn, der
den Endzweck ausmacht, verloren gehen wiirde.

§. 38

Man kann die Zeichen in willkiihrliche (Kunst-),
in natiirliche und in Wunderzeichen eintheilen.

A. Zu den ersteren gehoren 1. die der Geberdung
(mimische, die zum Theil auch natiirliche sind); 2.
Schriftzeichen (Buchstaben, welche Zeichen fiir Laute
sind); 3. Tonzeichen (Noten); 4. zwischen Einzelnen
verabredete Zeichen, blos fiirs Gesicht (Ziffern); 5. Stan-
deszeichen freier, mit erblichem Vorrang beehrter Men-
schen (Wappen); 6. Dienst Zeichen, in gesetzlicher Be-
kleidung (Uniform und Liverei); 7. Ehrenzeichen des
Dienstes (Ordensbander); 8. Schandzeichen (Brand-
mark u. d. g.) — Dazu gehoren in Schriften die Zeichen
der Verweilung, der Frage oder des Affects, der Verwun-
derung (die Interpunctionen).

Alle Sprache ist Bezeichnung der Gedanken, und um-
gekehrt die vorziiglichste Art der Gedankenbezeichnung
ist die durch Sprache, dieses grosste Mittel, sich selbst
und Andere zu verstehen. Denken ist reden mit sich selbst
(die Indianer auf Otaheite nennen das Denken: die Spra-
che im Bauch), folglich sich auch innerlich (durch repro-
ductive Einbildungskraft) horen. Dem Taubgebornen ist
sein Sprechen ein Gefiithl des Spiels seiner Lippen, Zunge
und Kinnbackens, und es ist kaum moglich, sich vorzu-
stellen, dass er bei seinem Sprechen etwas mehr thue als
ein Spiel mit korperlichen Gefiihlen zu treiben, ohne eigent-
liche Begriffe zu haben und zu denken. — Aber auch die,
welche sprechen und horen kénnen, verstehen darum nicht
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immer sich selbst oder Andere, und an dem Mangel des
Bezeichnungsvermogens, oder dem fehlerhaften Gebrauch
desselben (da Zeichen fiir Sachen und umgekehrt genom-
men werden) liegt es, vorndmlich in Sachen der Vernunft,
dass Menschen, die der Sprache nach einig sind, in Begriffen
himmelweitvon einander abstehen, welches nurzufalligerwei-
se, wenn ein Jeder nach den seinigen handelt, offenbar wird.

B. Zweitens: was die natiirlichen Zeichen betritlt, so
ist der Zeit nach das Verhiltniss der Zeichen zu den be-
zeichneten Sachen entweder demonstrativ, oder reme-
morativ, oder prognostisch.

Der Pulsschlag bezeichnet dem Arzt den gegenwirti-
gen fieberhaften Zustand des Patienten, wie der Rauch
das Feuer. Die Reagentien entdecken dem Chemiker die
im Wasser befindlichen verborgenen Stoffe, so wie die
Wetterfahne den Wind u. s. w. Ob aber das Errothen
das Bewusstseyn der Schuld, oder vielmehr ein zartes Ehr-
gefiihl, auch nur eine Zumufhung von Etwas, dessen man
sich zu schdmen hitte, erdulden zu miissen, verrathe, ist in
vorkommenden Fillen ungewiss.

Grabhiigel und Mausoleen sind Zeichen des Anden-
kens an Verstorbene. Eben so, oder auch zum immer-
wihrenden Andenken der vormaligen grossen Macht eines
Konigs, Pyramiden. — Die Muschelschichten in weit von
der See gelegenen Landgegenden, oder die Locher der
Pholaden in den hohen Alpen, oder vulcanische Uber-
bleibsel, wo jetzt kein Feuer aus der Erde hervorbricht,
bezeichnen uns den alten Zustand der Welt und begriin-
den eine Archdologie der Natur: freilich nicht so an-
schaulich, als die vernarbten Wunden des Kriegers. —
Die Ruinen von Palmyra, Balbeck und Persepolis sind
sprechende Denkzeichen des Kunstzustandes alter Staa-
ten und traurige Merkmale vom Wechsel aller Dinge.

Die prognostischen Zeichen interessirenunter allen
am meisten, weil in der Reihe der Verdnderungen die
Gegenwart nur ein Augenblick ist, und der Bestimmungs-
grund des Begehrungsvermogens das Gegenwértige nur
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um der kiinftigen Folgen willen (0b futura consetjuentia)
beherzigt, und auf diese vorziiglich aufmerksam macht. —
In Ansehung kiinftiger Weltbegebenheiten findet sich die
sicherste Prognose in der Astronomie; sie ist aber kindisch
und phantastisch, wenn die Sterngestalten, Verbindungen
und verdnderte Planetenstellungen als allegorische Schrift-
zeichen am Himmel von bevorstehenden Schicksalen des
Menschen (in der Astrologia judiciaria) vorgestellt werden.
Die natiirlichen prognostischen Zeichen einer bevor-
stehenden Krankheit, oder Genesung, oder (wie die facies
[[ippocratica) des nahen Todes, sind Erscheinungen, die,
auf lange und Oftere Erfahrung gegriindet, auch nach der
Einsicht des Zusammenhanges derselben, als Ursachen und
Wirkungen, dem Arzt zur Leitung in seiner Cur dienen;
dergleichen die kritischen Tage sind. Aber die von den
Romern in staatskluger Absicht veranstalteten Augurien
und Haruspicinen waren ein durch den Staat geheiligter Aber-
glaube, um in gefdhrlichen Zeitlauften das Volk zu lenken.
C. Was die Wunderzeichen (Begebenheiten, in wel-
chen die Natur der Dinge sich umkehre) betrifft, so sind
dusser denen, aus welchen man sich jetzt nichts macht
(den Missgeburten unter Menschen und Vieh), die Zeichen
und Wunder am Himmel, die Kometen, in hoher Luft
schiessende Luftbélle, Nordlichter, ja selbst Sonnen- und
Mondfinsternisse, wenn vorndmhch sich mehrere solcher
Zeichen zusammenfinden, und wohl gar von Krieg, Pest
u. d. g. begleitet werden, Dinge, die dem erschrockenen
grossen Haufen den nicht weit mehr entfernten jlingsten
Tag und das Ende der Welt vorher zu verkiindigen diinken.

Anhang.

Ein wunderliches Spiel der Einbildungskraft mit dem
Menschen, in Verwechselung der Zeichen mit Sachen, in
jene eine innere Realitit zu setzen, als ob diese sich nach
jenen richten miissten, verlohnt sich hier noch zu bemer-
ken. — Da der Mondlauf nach den 4 Aspecten (dem Neu-
licht, ersten Viertheil, Volllicht und letzten Viertheil) in

KANT’S WERKE. VIL 2. 7
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ganzen Zahlen nicht genauer als in 28 Tagen (und der
Thierkreis daher von den Arabern in die 28 Hauser des
Mondes) eingetheilt wird, von denen ein Viertheil 7 Ta-
ge ausmacht, so hat die Zahl sieben dadurch eine mysti-
sche Wichtigkeit bekommen, so, dass auch die Welt-
schopfung sich nach derselben hat richten miissen; vor-
nimlich da es (nach dem Ptolemiischen System) sieben
Planeten, wie sieben Tone auf der Tonleiter, sieben ein-
fache Farben im Regenbogen und sicben Metalle geben
sollte. — Hieraus sind denn auch die Stufenjahre (7 x 7,
und, weil 9 bei den Indiern auch eine mystische Zahl ist,
7x9, ingleichen 9x9) entstanden, bei deren Schluss
das menschliche Leben in grosser Gefahr seyn soll, und
die 70 Jahrwochen (490 Jahre) machen auch wirklich in
der Jiidisch-christlichen Chronologie nicht allein die Ab-
schnitte der wichtigsten Verdnderungen (zwischen dem Ruf
Gottes an Abraham und der Geburt Christ) aus, sondern
bestimmen auch ganz genau die Grenzen derselben gleich-
sam a priori, als ob sich nicht die Chronologie nach der
Geschichte, sondern, umgekehrt, die Geschichte nach der
Chronologie richten miisste.

Aber auch in anderen Fillen wird es Gewohnheit,
die Sachen von Zahlen abhingig zu machen. Ein Arzt,
dem der Patient durch seinen Diener ein Gratini schickt,
wenn er hei Aufwickelung des Papiers darin eilf Ducaten
findet, wird in den Argwohn gerathen, dass dieser wohl
einen mdochte unterschlagen haben; denn warum nicht ein
Dutzend voll? Wer auf einer Auction Porcellangeschirr
von gleicher Fabrication kauft, wird weniger bieten, wlenn
es nicht ein volles Dutzend ist, und wiren es dreizehn
Teller, so wird er auf den dreizehnten nur so ferne einen
Werth setzen, als er dadurch gesichert wird, wrenn
auch einer zerbrochen wiirde, doch jene Zahl voll zu
haben. Da man aber seine Géste nicht zu Dutzenden ein-
ladet, was kann es interessiren, dieser geraden Zahl einen
Vorzug zu geben? Ein Mann vermachte im Testament
seinem \ etter eilf silberne Loffel und setzte hinzu: ,,w arum
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ich ithm nicht den zwolften vermache, wird er selbst am
besten wissen® (der junge liiderliche Mensch hatte an je-
nes seinem Tisch einen Loffel heimlich in die Tasche ge-
steckt, welches jener wohl bemerkte, aber ihn damals
nicht beschdmen wollte). Bei Eroffnung des Testaments
konnte man leicht errathen, was die Meinung des Erb-
lassers war, aber nur aus dem angenommenen Vorurtheil,
dass nur das Dutzend eine volle Zahl sey. — Auch die
zw'0lf Zeichen des Thierkreises (welcher Zahl analogisch
die 12 Richter in England angenommen zu seyn scheinen)
haben eine solche mystische Bedeutung erhalten. In Ita-
lien, Deutschland, vielleicht auch anderswro, wird eine
Tischgesellschaft von gerade 13 Giésten fiir omings gehal-
ten, weil man wihnt, dass alsdann einer von ihnen, wler
es auch sey, das Jahr sterben werde: so wie an einer Ta-
fei von 12 Richtern der 13te, der sich darunter befindet,
kein anderer als der Delinquent seyn konne, der gerichtet
werden soll.  (Ich habe mich selbst einmal an einer sol-
chen Tafel befunden, wo die Frau des Hauses beim Nie-
dersetzen diesen vermeinten Ubelstand bemerkte und in-
geheim ihren darin befindlichen Sohn aufzustehen und in
einem anderen Zimmer zu essen befahl, damit die Froh-
lichkeit nicht gestort wiirde.) — Aber auch die blosse
Grosse der Zahlen, wenn man der Sachen, die sie bezeich-
nen, genug hat, erregt blos dadurch, dass sie im Zahlen
nicht einen der Dekadik geméssen (folglich an sich will-
kiihrlichen) Abschnitt fiillen, Verwunderung. So soll der
Kaiser von China eine Flotte von 9999 Schiffen haben,
und man fragt sich bei dieser Zahl ingeheim : warum nicht
noch eins mehr? obgleich die Antwort seyn konnte: weil
diese Zahl Schiffe zu seinem Gebrauch hinreichend ist; im
Grunde aber ist die Absicht der Frage nicht auf den Ge-
brauch, sondern blos auf eine Art von Zahlenmystik ge-
stellt. — Arger, obzwar nicht ungewdhnlich, ist, dass Je-
mand, der durch Kargen und Betriigen es auf einen Reich-
thum von 90,000 Thalern baar gebracht hat, nun keine Ruhe
hat, als bis er 100,000 voll besitze, ohne sie zu brauchen,

7
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und dariiber sich vielleicht den Galgen, wo nicht erwirbt,
wenigstens doch verdient.

Zu welchen Kindereien sinkt nicht der Mensch selbst
in seinem reifen Alter hinab, wenn er sich am Leitseil der
Sinnlichkeit fiihren ldsst! Wir wollen jetzt sehen, um
wie viel oder wenig er es besser mache, wenn er unter
der Beleuchtung des Verstandes seinen Weg verfolgt.

Vom Erkenntnissvermogen, so ferne es auf Ver-
stand gegriindet wird.

Eintheilung.

§. 39

Verstand, als das Vermodgen zu denken (durch
Begriffe sich etwas vorzustellen), wird auch das obere
Erkenntnissvermodgen (zum Unterschiede von der Sinnlich-
keit, als des unteren) genannt, darum, weil das Vermo-
gen der Anschauungen (reiner oder empirischer) nur das
Einzelne in Gegenstinden, dagegen das der Begriffe das
Allgemeine der Vorstellungen derselben, die Regel, ent-
hélt, der das Mannigfaltige der sinnlichen Anschauungen
untergeordnet werden muss, um Einheit zur Erkenntniss
des Objects hervorzubringen. — Vornehmer ist also
zwar freilich der Verstand als die Sinnlichkeit, mit der
sich die verstandlosen Thiere nach eingepflanzten Instin-
cten schon nothdiirftig behelfen kénnen; so wie ein Volk
ohne Oberhaupt; statt dessen ein Oberhaupt ohne Volk
(Verstand ohne Sinnlichkeit) gar nichts vermag. Es ist
also zwischen beiden kein Rangstreit, obgleich der Eine ein
Oberer und der Andere als Unterer betitelt wird.

Er wird aber das Wort Verstand auch in beson-
derer Bedeutung genommen: da er ndmlich als ein Glied
der Eintheilung mit zwei anderen dem V erstinde in all-
gemeiner Bedeutung untergeordnet wird, und da besteht
das obere Erkenntnissvermodgen (materialiter, d. i. nicht
fiir sich allein, sondern in Beziehung auf das Erkennt-
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niss der Gegenstinde betrachtet) aus Verstand, Lr-

theilskraft und Vernunft. — Lasst uns jetzt Beobach-

tungen iiber den Menschen anstellen, wie Einer von dem

Andern in diesen Gemiithsgaben, oder deren gewohntem

Gebrauch oder Missbrauch, unterschieden ist, erstlich in

einer gesunden Seele, dann aber auch in der Gemiiths-
krankheit.

Anthropologische Vergleichung der drei oberen
Erkcnntniss vermdgen mit einander.

§. 40.

Ein richtiger Verstand ist der, welcher nicht sowohl
durch Vielheit der Begriffe schimmernd ist; als vielmehr
durch Angemessenheit derselben zur Erkenntniss des
Gegenstandes, also zur Auffassung der Wahrheit das
Vermogen und die Fertigkeit enthdlt. Mancher Mensch
hat viel Begrifle im Kopf, die insgesammt auf Ahnlich-
keit mit dem, was man von ihm vernehmen will, hinaus-
laufen, aber mit dem Object und der Bestimmung dessel-
ben doch nicht zutreffen. Er kann Begriffe von grossem
Umfange haben, ja auch von behenden Begriffen seyn.
Der richtige Verstand, welcher fiir Begriffe der gemeinen
Erkenntniss zulangt, heisst der gesunde (fiir das Haus
hinreichende) Verstand. Er sagt mit dem Wachtmeister
bei Juvenal: Quod sapio salis esl mihi, non ego euro —
esse quod Arcesilas aerunmosique Solones. Es versteht sich
von selber, dass die Naturgabe eines blos geraden und
richtigen Verstandes sich selbst, in Ansehung des Umfan-
ges des ihm zugemuthetenWissens, einschrianken, und der
damit Begabte bescheiden verfahren wird.

§. 41.

Wenn unter dem Worte Verstand das Vermogen der
Erkenntniss der Regeln (und so durch Begriffe) iiberhaupt
gemeint wird, so, dass er das ganze obere Erkenntniss-
vermogen in sich fasst, so sind darunter nicht diejenigen
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Regeln zu verstehen, nach welchen die Natur den Men-
schen in seinem Verfahren leitet, wie es bei den durch
Naturinstinct getriebenen Thieren geschieht, sondern nur
solche, die er selbst macht. Was er blos lernt, und so
dem Gedichtniss anvertraut, das verrichtet er nur mecha-
nisch (nach Gesetzen der reproductive!! Einbildungskraft)
und ohne Verstand. Ein Bedienter, der blos ein Com-
pliment nach einer bestimmten Formel abzustatten hat,
braucht keinen Verstand, d. i. er hat nicht nothig selbst
zu denken, aber wohl, wenn er, in Abwesenheit seines
Herrn, dessen hiusliche Angelegenheit zu besorgen hat;
wobei mancherlei nicht buchstiblich vorzuschreibende Ver-
haltungsregeln nothig werden diirften.

Ein richtiger A erstand, geilibte Urtheilskraft, und
grindliche Vernunft machen den ganzen Umfang des
intellectuellen Erkenntnissvermdgens aus; vorndmlich so
ferne dieses auch als Tiichtigkeit zu Beforderung des Prak-
tischen, d. i. zu Zwecken, beurtheilt wird.

Ein richtiger Verstand ist der gesunde Verstand, so
ferne er Angemessenheit der Begriffe zum Zwecke ih-
res Gebrauchs enthilt. So wie nun Zuldnglichkeit {suffi-
cientia) und Abgemessenheit {praecisio), vereinigt, die
Angemessenheit, d. i. die Beschaffenheit des Begriffs
ausmacht, nicht mehr auch nicht weniger, als der Gegen-
stand erfordert, zu enthalten (conceptus rem adaequans)-.
so ist ein richtiger Verstand unter den intellectuellen Ver-
mogen das Erste und Vornehmste, weil er mit den wenig-
sten Mitteln seinem Zweck ein Geniige thut.

Arglist, der Kopf zur Intrigue, wird oft fiir grossen,
obwohl missbrauchten Verstand gehalten; aber er ist ge-
rade nur die Denkungsart sehr eingeschriankter Menschen,
und von der Klugheit, deren Schein sie an sich hat, sechr
unterschieden. Man kann nur einmal den Treuherzigen
hintergehen; was dann der eigenen Absicht des Listigen
in der Folge sehr nachtheilig wird.

Der unter gemessenen Befehlen stehende Haus- oder
Staatsdiener braucht nur 4 erstand zu haben; der Offi-
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cier, dem fiir das ihm aufgetragene Geschift nur die all-
gemeine Regel vorgeschrieben und nun {iberlassen wird,
was in vorkommendem Falle zu thun sey, selbst zu bestim-
men, bedarf Urtheilskraft; der General, der die moglichen
Falle beurtheilen und fir sie sich die Regel selbst ausden-
ken soll, muss Vernunft besitzen. — Die zu diesen ver-
schiedenen Vorkehrungen erforderlichen Talente sind sehr
verschieden. ,,Mancher glianzt auf der zweiten Stufe, wel-
cher auf der obersten unsichtbar wird™“ (Tel brille mi se-
cond rang qui s'éclipse au premier).

Kliigeln ist nicht Verstand, haben, und, wie Chri-
stina von Schweden, Maximen zur Schau aufstellen, ge-
gen welche doch ihre That im Widerspruche ist, heisst
nicht verniinftig seyn. — Es ist hiermit, wie mit der Ant-
wort des Grafen Rochester, die er dem Englischen Konige
Karl II. gab, bewandt, als dieser ihn in einer tief nach-
denkenden Stellung antraf und fragte: Was sinnet Thr
denn so tief nach? — Antwort: ,,Ich mache Ewr. Maj. die
Grabschrift. — Fr.: Wie lautet sie? Antw.: ,,Hier ruht
Konig Karl 1L, welcher in seinem Leben viel Kluges ge-
sagt und nie was Kluges gelhan hat.*

In Gesellschaft stumm seyn, und nur dann und wann
ein ganz gemeines Urtheil fallen lassen, sieht aus wie ver-
stindig seyn, so wie ein gewisser Grad Grobheit fiir
(alte Deutsche) Ehrlichkeit ausgegeben wird.

Der natiirliche Verstand kann nun noch durch Beleh-
rung mit vielen Begriffen bereichert und mit Regeln ausge-
stattet werden; aber das zweite intellectuelle Vermdgen,
ndamlich das der Unterscheidung, ob etwas ein Fall der Re-
gel sey oder nicht, die Urtheilskraft (judicium) kann
nicht belehrt, sondern nur geiibt werden; daher ihrWachs-
thum Reife, und derjenige Verstand heisst, der nicht vor
Jahren kommt. Es ist auch leicht einzusehen, dass dies
nicht anders seyn koénne, denn Belehrung geschieht durch
Mittheilung der Regeln. Sollte es also Lehren fiir die Ur-
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theilskraft geben, so miisste es allgemeine Regeln geben,
nach welchen man unterscheiden konnte, ob etwas der Fall
der Regel sey oder nicht: welches ein Riickfrage ins Un-
endliche abgiebt. Dies ist also der 4 erstand, von dem
man sagt, dass er nicht vor den Jahren kommt, der auf
eigene lange Erfahrung gegriindet ist, und dessen Urtheil
eine Franzosische Republik bei dem Hause der so genann-
ten Altesten sucht.

Dieses 4 ermdgen, welches nur auf das geht, was
thunlich ist, was sich schickt und was sich geziemt (fiir
technische, dsthetische und praktische Urtheilskraft), ist
nicht so schimmernd, als dasjenige, welches erweiternd
ist; denn es geht blos dem gesunden Verstinde zur Seite
und macht den Verband zwischen diesem und der Ver-
nunft.

§. 42.

44renn nun Verstand das 4 ermdgen der Regeln, die
Urtheilskraft das Vermogen, das Resondere, so ferne es
ein Fall dieser Regel ist, aufzufinden, ist, so ist die Ver-
nunft das 4 ermdgen, von dem Allgemeinen das Resondere
abzuleiten und dieses letztere also nach Principien und als
nothwendig vorzustellen. — Man kann sie also auch durch
das Vermogen nach Grundsitzen zu urt heilen und (in
praktischer Riicksicht) zu handeln, erkldren. Zu jedem
moralischen Urtheile (mithin auch der Religion) bedarf der
Mensch 4 ernunft und kann sich nicht auf Satzungen und
eingefiihrte Gebrauche tussen. — Ideen sind 4 ernunftbe-
griffe, denen kein Gegenstand in der Erfahrung adéquat
gegeben werden kann. Sie sind Aveder Anschauungen (wie
die von Raum und Zeit), noch Gefiihle (wie die Gliickse-
ligkeitslehre sie sucht), welche beide zur Sinnlichkeit ge-
horen; sondern Begriffe von einer Vollkommenheit, der
man sich zwar immer nidhern, sie aber nie vollstindig er-
reichen kann.

Verniinftelei (ohne gesunde Vernunft) ist ein den
Endzweck vorbeigehender Gebrauch der Vernunft, theils
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aus Unvermdgen, theils aus Verfehlung des Gesichtspuncts.

Mit Vernunft rasen heisst: der Form seiner Gedanken

nach zwar nach Principien verfahren, der Materie aber

oder dem Zwecke nach, die diesem gerade entgegenge-
setzten Mittel anwenden.

Subalterne miissen nicht verniinfteln (rdsonniren),
weil ihnen das Princip, wonach gehandelt werden soll, oft
verhehlt werden muss, wenigstens unbekannt bleiben darf;
der Befehlshaber (General) aber muss Vernunft haben, weil
ihm nioht fiir jeden vorkommenden Fall Instruction gege-
ben werden kann. Dass aber der sogenannte Laie (Lai-
dis) in Sachen der Religion, da diese als Moral gewiirdigt
werden muss, sich seiner eigenen Vernunft nicht bedienen,
sondern dem bestallten Geistlichen (Klericus), mithin
fremder Vernunft, folgen solle, ist ungerecht zu verlangen,
da im Moralischen ein Jeder sein Thun und Lassen selbst
verantworten muss, und der Geistliche die Rechenschaft
dariiber nicht auf seine ecigene Gefahr iibernehmen wird,
oder es auch nur kann.

In diesen Féllen aber sind die Menschen geneigt, mehr
Sicherheit fiir ihre Person darin zu setzen, dass sie sich
alles eigenen Vernunftgebrauchs begeben, und sich passiv
und gehorsam unter eingefiihrte Satzungen heiliger Manner
fiigen. Dies thun sie aber nicht sowohl aus dem Gefiihl
ihres Unvermdgens in Einsichten (denn das Wesentliche
aller Religion ist doch Moral, die jedem Menschen bald
von selbst einleuchtet), sondern aus Arglist, theils um,
wenn etwa hierbei gefehlt seyn mochte, die Schuld aufAn-
dere schieben zu konnen, theils und vorndmlich um jenem
Wesentlichen (der Herzensdnderung), welches viel schwe-
rer ist als Cultus, mit guter Art auszuweichen.

Weisheit, als die Idee vom gesetzmissigvollkomme-
nen praktischen Gebrauch der Vernunft, ist wohl zu viel
von Menschen gefordert; aber auch selbst dem mindesten
Grade nach kann sie ein Anderer ihm nicht eingiessen,
sondern er muss sie aus sich selbst herausbringen. Die
Vorschrift, dazu zu gelangen, enthélt drei dahin fiihrende
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Maximen: 1. Selbstdenken, 2. sich (in der Mittheilung mit.
Menschen) an die Stelle des Anderen zu denken, 3.jederzeit
mit sich selbst einstimmig zu denken ¥

Das Zeitalter der Gelangung des Menschen zum voll-
standigen Gebrauch seiner Vernunft kann in Ansehung sei-
ner Geschicklichkeit (Kunstvermogens zu beliebiger
Absicht) etwa ins zwanzigste, das in Ansehung der Klug-
heit (andere Menschen zu seinen Absichten zu brauchen)
ins vierzigste, endlich das der Weisheit etwa im sechzig-
sten anberaumt werden, in welcher letzteren Epoche aber
sie mehr negativ ist, alle Thorheiten der beiden ersteren
einzusehen, wo man sagen kann: ,,es ist Schade, alsdann
sterben zu miissen, wenn man nun allererst gelernt hat,
wie man recht gut hitte leben sollen,” und wo selbst die-
ses Urtheil noch selten ist, indem die Anhédnglichkeit am
Leben desto stiarker wird, je weniger es, sowohl im Thun
als Geniessen, Werth hat.

§. 43.

So wie das Vermdgen, zum Allgemeinen (der Regel)
das Besondere auszufinden Urth eilskraft, so ist dasjenige,
zum Besondern das Allgemeine auszudenken, der Witz
(ingenium). Das erstere geht auf Bemerkung der Unter-
schiede unter dem Mannigfaltigen zum Theil Identischen;
das zweite auf die Identitdt des Mannigfaltigen zum Theil
Verschiedenen. — Das vorziiglichste Talent in beiden ist,
auch die kleinsten Ahnlichkeiten oder Unihnlichkeiten zu
bemerken. Das Vermdgen dazu ist Scharfsinnigkeit
(acnmen), und Bemerkungen dieser Art heissen Subtili-
taten, wrelche, wenn sie doch die Erkenntniss nicht wei-
ter bringen, leere Spitzfindigkeiten oder eitle Ver-
niinfteleien (vanae argutationes) heissen, und, obgleich
eben nicht unwahre, doch unniitze Verwendung des Ver-
standes liberhaupt sich zu Schulden kommen lassen. — JIi-

s. unten S. 142. in §. 58. Sch.
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so ist die Scharfsinnigkeit nicht blos an die Urtheilskraft
gebunden, sondern kommt auch dem Witze zu, nur dass
sie im erstem Fall mehr der Genauigkeit halber (cognitio
exacta), im zweiten des Reichthums des guten Kopfs
wegen, als verdienstlich betrachtet wird: weshalb auch
der Witz blithend genannt wird, und wie die Natur in
ihren Blumen mehr ein Spiel, dagegen in den Friichten
ein Geschift zu treiben scheint, so wird das Talent, das
in diesem angelrofien wird, fiir geringer im Rang (nach den
Zwecken der Vernunft), als das beurtheilt, das der erste-
ren zukommt. — Der gemeine und gesunde Verstand
macht weder Anspruch auf Witz, noch auf Scharfsinnig-
keit, welche eine Art von Luxus der Kopfe abgeben, da
hingegen jener sich auf das wahre Bediirfniss einschréankt.

Von den Schwichen und Krankheiten der Seele in
Ansehung ihres Erkenntnissvermogens.

A.
Allgemeine Eintheilung.

§. 44.

Die Fehler des Erkenntnissvermdgens sind entweder
Gemuthsschwichen, oder Gemiithskrankheiten. Die
Krankheiten der Seele in Ansehung des Erkenntnissvermo-
gens lassen sich unter zwei Hauptgattungen bringen. Die
eine ist die Grillenkrankheit (Hypochondrie) und die
andere das gestorte Gemiith (Manie). Beider ersteren
ist sich der Kranke wohl bewusst, dass es mit dem Laufe
seiner Gedanken nicht richtig zugehe, indem den Gang
derselben zu richten, ihn aufzuhalten oder anzutreiben, sei-
ne Vernunft nicht hinreichende Gewalt {iber sich selbst hat.
Unzeitige Freude und unzeitige Bekiimmernisse, mithin
Launen, wechseln, wie das Wetter, das man nehmen
muss, wie es sich findet, in ihm ab. — Das zweite ist ein
willkiihrlicher Lauf seiner Gedanken, der seine eigene
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(subjective) Regel hat, welche aber den (objectiven), mit
Erfahrungsgesetzen zusammenstimmenden, zuwider lauft.

In Ansehung der Sinnenvorstellung ist die Gemiiths-
storung entweder Unsinnigkeit oder Wahnsinn. zVls
Verkehrtheit der Urtheilskraft und der Vernunft, heisst
sie Wahnwitz oder Aberwitz. Wer bei seinen Einbil-
dungen die Vergleichung mit den Gesetzen der Erfahrung
habituell unterlasst (wachend traumt), ist Phantast (Gril-
lenfanger); ist er es mit Affect, so heisster Enthusiast.
Unerwartete Anwandlungen des Phantasten heissen Uber-
falle der Phantasterei (raptus).

Der Einfiltige, Unkluge, Dumme, Geck, Thor und
Narr unterscheiden sich vom Gestorten nicht blos in Gra-
den, sondern in der verschiedenen Qualitédt ihrer Gemdiths-
verstimmung, und jene gehoren, ihrer Gebrechen wegen,
noch nicht ins Narrenhospital, d. i. einen Ort, wo Men-
schen, ungeachtet der Reife und Stirke ihres Alters, doch
in Ansehung der geringsten Lebensangelegenheiten durch
fremde Vernunft in Ordnung gehalten werden miissen. —
Wahnsinn mit Affect ist Tollheit, welche oft original,
dabei aber unwillkiihrlich anwandelnd seyn kann und als-
dann, wie die dichterische Begeisterung (furor poeticus),
an das Genie grenzt; ein solcher Anfall aber der leichte-
ren, aberungeregelten Zustromung von Ideen, wenn er die
Vernunft trifft, heisst Schwirmerei. Das Hinbriiten
iber einer und derselben Idee, die doch keinen mdoglichen
Zweck hat, z. B. iiber den Verlust eines Gatten, der doch
ins Leben nicht zuriickzurufen ist, um in dem Schmerz
selbst Beruhigung zu suchen, ist stumme Verriicktheit.—
Der Aberglaube ist mehr mit dem Wahnsinn, die Schwér-
merei mit dem Wahnwitz zu vergleichen. Der letztere
Kopfkranke wird oft auch (mit gemildertem Ausdrucke)
exaltirt, auch wohl excentrischer Kopf genannt.

Das Irrereden in Fiebern, oder der mit Epilepsie ver-
wandte Anfall von Raserei, w elcher bisweilen durch starke
Einbildungskraft beim blossen starren Anblick eines Rasen-
den sympathetisch erregt wird (weshalb es aueh Leuten
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von sehr beweglichen Nerven nicht zu rathen ist, ihre Cu-
riositdt bis zu den Clausen dieser Ungliicklichen zu er-
strecken), ist, als voriibergehend, noch nicht fiir Verriik-
kung zu halten. — Was man aber einen Wurm nennt
(nicht Gemiithskrankkeit, denn darunter versteht man ge-
wohnlich schwermiithige Verschrobenheit des inneren Sin-
nes), ist mehrentheils ein an Wahnsinn grenzender
Hochmuth des Menschen, dessen Ansinnen, dass Andere
sich selbst in V ergleichung mit ihm verachten sollen, seiner
eigenen Absicht (wie die eines V erriickten) gerade zuwider
ist; indem er diese eben dadurch reizt, seinem Eigendiinkel
auf alle mogliche Art Abbruch zu thun, ihn zu zwacken,
und seiner beleidigenden Thorheit wegen, dem Gelédchter
bloss zu stellen. — Gelinder ist der Ausdruck von einer
Grille (marotte), die Jemand bei sich nédhrt: ein populér
seyn sollender Grundsatz, der doch nirgend bei Klugen
Beifall findet, z. B. von seiner Gabe der Ahndungen, ge-
wissen dem Genius des Sokrates &hnlichen Eingebungen,
gewissen in der Erfahrung begriindet seyn sollenden, ob-
gleich unerklarlichen Einfliissen, als der Sympathie, Anti-
pathie, Idiosynkrasie (qualitates occultae), die ihm gleich-
sam, wie eine Hausgrille im Kopfe zirpt und die doch kein
Anderer horen kann. — Die gelindeste unter allen Ab-
schweifungen iiber die Grenzlinie des gesunden Verstandes
ist das Steckenpferd, eine Liebhaberei sich an Gegen-
stinden der Einbildungskraft, mit denen der Verstand zur
Unterhaltung blos spielt, als mit einem Geschift geflissent-
lich zu befassen, gleichsam ein beschéftigter Miissiggang.
Fiir alte, sich in Ruhe setzende und bemittelte Leute ist
diese, gleichsam in die sorglose Kindheit sich wieder zu-
riickziehende, Gemiithslage nicht allein als eine die Lebens-
kraft immer rege erhaltende Agitation der Gesundheit zu-
traglich, sondern auch liebenswiirdig, dabei aber auch be-
lachenswerth, so doch dass der Belachte gutmtilhig mit-
lachen kann. — Aber auch bei Jiingeren und Beschéftigten
dient diese Reiterei zur Erholung, und Kliiglinge, die so
kleine unschuldige Thorheiten mit pedantischem Ernste
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riigen, verdienen Sterne’s Zurechtweisung: ,,LLass doch
einen Jeden auf seinem Steckenpferde die Strassen der Stadt
auf und nieder reiten: wenn er Dich nur nicht no-
thigt, hinten aufzusitzen.*

B.

Von den Gemiithsschwéchen im Erkenntnissverniégen.

§. 45.

Dem es an Witz mangelt, ist der stumpfe Kopf
(oblusum caput). Er kann lbrigens, wo es auf Verstand
und Vernunft ankommt, ein sehr guter Kopf seyn; nur
muss man ihm nicht zumuthen, den Poeten zu spielen, wie
dem Clavius, den sein Schulmeister schon beim Grob-
schmied in die Lehre geben wollte, weil er keine Verse
machen konnte, der aber, als er ein mathematisches Buch
in die Hinde bekam, ein grosser Mathematiker ward. —
Ein Kopf von langsamer Begreifung ist darum noch nicht
ein schwacher Kopf, so wie der von behenden Begrif-
fen nicht immer auch ein griindlicher, sondern oft sehr
seicht ist.

Der Mangel der Urtheilskraft ohne Witz ist Dumm-
heit (stupiditas). Derselbe Mangel aber mit Witz ist
Albernheit.— Wer Urtheilskraft in Geschéften zeigt, ist
gescheut. Hat er dabei zugleich Witz, so heisst er klug.
— Der, welcher eine dieser Eigenschaften blos affectirt,
der Witzling sowohl als der Kliigling, ist ein ekelhaf-
tes Subject. — Durch Schaden wird man gewitzigt, wer
es aber in dieser Schule so weit gebracht hat, dass er An-
dere durch ihren Schaden klug machen kann, ist abge-
witzt. — Unwissenheit ist nicht Dummheit: wie eine
gewisse Dame auf die Frage eines Akademikers: ,,Fressen
die Pferde auch des Nachts?“ erwiederte: Mie kann doch
ein so gelehrter Mann so dumm seyn? Sonst ist es Beweis
von gutem Verstande, wenn der Mensch auch nur weiss,
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wie er gut fragen soll (um entweder von der Natur oder
einem anderen Menschen belehrt zu werden).

Einfaltig ist der, welcher nicht viel durch seinen
Verstand auffassen kann, aber er ist darum nicht dumm,
wenn er es nicht verkehrt auffasst. Ehrlich, aber dumm
(wie Einige ungebiihrlich den Pommerschen Bedienten be-
schreiben), ist ein falscher und hochst tadelhafter Spruch.
Er ist falsch, denn Ehilichkeit (Pflichtbeobachtung aus
Grundsitzen) ist praktische Vernunft. Er ist hochst tadel-
haft, weil er voraussetzt, dass ein Jeder, wenn er sich nur
dazu geschickt fiihlte, betriigen wiirde, und dass er nicht
betriigt, blos von seinem Unvermdgen herrithre. — Daher
die Sprichworter: ,,Er hat das Schiesspulver nicht erfun-
den, er wird das Land nicht verrathen, er ist kein Hexen-
meister, menschenfeindliche Grunsétze verrathen: dass man
némlich, bei Voraussetzung eines guten Willens der Men-
schen, die wir kennen, doch nicht sicher seynkénne, son-
dern nur beim Unvermdgen derselben. — So, sagt Hume,
vertraut der Grosssultan seinen Harem nicht der Tugend
derjenigen, welche ihn bewachen sollen, sondern ihrem
Unvermdgen (als schwarzen Verschnittenen) an. — In An-
sehung des Umfangs seiner Begriffe sehr beschrinkt (bor-
nirt) zu seyn, macht diec Dummbheit noch nicht aus, son-
dern es kommt auf die Beschaffenheit derselben (die
Grundsitze) an. — Dass sich Leute von Schatzgribern,
Goldmachern und Lotteriehdndlern hinhalten lassen, ist
nicht ithrer Dummbheit, sondern ihrem bdsen Willen zuzu-
schreiben, ohne proportionirte eigene Bemiihung auf Ko-
sten Anderer reich zu werden. Die Verschlagenheit,
Verschmitztheit, Schlauigkeit (versutia, astutia) ist die
Geschicklichkeit, Andere zu betriigen. Die Frage ist nun:
Ob der Betriiger kliiger seyn miisse, als der, welcher
leicht betrogen w'ird, und der letztere der Dumme sey.
Der Treuherzige, welcher leicht vertraut (glaubt, Cre-
dit giebt), wird auch wohl bisweilen, weil er ein leichter
Fang fiir Schelme ist, obzw ar sehr ungebiihrlich, Narr ge-
nannt, in dem Sprichwort: wenn die Narren zu Markte
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kommen, so freuen sich die Kaufleute. Es ist wahr und
klug, dass ich dem, der mich einmal betrogen hat, nie-
mals mehr traue, denn er ist in seinen Grundsitzen ver-
dorben. Aber darum, weil mich Einer betrogen hat, kei-
nem anderen Menschen zu trauen, ist Misanthropie. Der
Betriiger ist eigentlich der Narr. — z\ber wie, wenn er
auf einmal durch einen grossen Betrug sich in den Stand
zu setzen gewusst hat, keines Anderen und seines Zutrauens
mehr zu bediirfen? In dem Fall &ndert sich wohl der Cha-
rakter, unter dem er erscheint, aber nur dahin: dass,
anstatt der betrogene Betriiger ausgelacht, der gliick-
liche angespieen wird, wobei doch auch kein dauernder
Vortheil fst

*  Die unter uns lebenden Paléstiner sind durch ihren Wuchergeist seit
ihrem Exil, auch was die grésste Menge betrifft, inden nicht ungegriin-
deten Rufdes Betruges gekommen. Es scheint nun zwar befremdlich, sich
eine Nation von Betriigern zu denken; aber eben so befremdlich ist es
doch auch, eine Nation von lauter Kaufleuten zu denken, deren bei Weitem
grosster Theil durch einen alten, von dem Staat, darin sie leben, aner-
kannten Aberglauben verbunden, keine biirgerliche Ehre sucht, sondern
dieser ihren Verlust durch die Vortheile der Uberlistung des Volks, unter
dem sie Schutz finden, und selbst ihrer untereinander, ersetzen wollen.
Nun kann dieses bei einer ganzen Nation von lauter Kaufleuten, als nicht
producirenden Gliedern der Gesellschaft (z. B. der Juden in Polen), auch
nicht anders seyn; mithin kann ihre, durch alte Satzungen sanctionirte,
von uns (die wir gewisse heilige Biicher mit ihnen gemein haben) unter de-
nen sie leben, selbst anerkannte Verfassung, ob sie zwar den Spruch:
,,Kaufer thue die Augen auf*’ zum obersten Grundsitze ihrer Moral im Ver-
kehr mit uns machen, ohne Inconsequenz nicht aufgehoben werden. —
Statt der vergeblichen Plane dieses Volk, in Riicksicht auf den Punct des
Betrugs und der Ehrlichkeit, zu moralisiren, will ich lieber meine Vermu-
thung vom Urspriinge dieser sonderbaren Verfassung (ndmlich eines Volks
von lauter Kaufleuten) angeben. — —Der Relchthum ist in den dltesten
Zeiten durch den Handel mit Ind en und von da tiber Land bis zu den west-
lichen Kiisten des Mittelldandischen Meeres und den Hifen von Phénicien
(wozu auch Paldstina gehort) gefithrt worden. — Nun hat er zwar liber
manche andere Orter, z.B. Palmyra, in &lteren Zeiten Tyrus, Sidon oder
auch, mit einigem Absprung iiber Meer, als Eziongeber und Elat, auch
wohl von der Arabischen Kiiste auf Grosstheben und so iiber Agypten nach
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Zerstreuung (distractio) ist der Zustand einer Ab-
kehning der Aufmerksamkeit (absiraclio) von gewissen
herrschenden Vorstellungen, durch Vertheilung derselben
auf andere ungleichartige. Ist sie vorsitzlich, so heisst sie
Dissipation; die unwillkiihrliche aber ist Abwesenheit
(absentia) von sich selbst.

Es ist eine von den Gemiithsschwichen, durch die
reproductive Einbildungskraft an eine V erstellung, auf wel-
che man grosse oder anhaltende Aufmerksamkeit verwandt
hat, geheftet zu seyn, und von ihr nicht abkommen, d. i.
den Lauf der Einbildungskraft wiederum frei machen zu
konnen, Wenn dieses Lhel habituell und auf einen und
denselben Gegenstand gerichtet wird, so kann es in Wahn-
sinn ausschlagen. In Gesellschaft zerstreut zu seyn, ist
unhoflich, oft auch liacherlich. Das Frauenzimmer ist
dieser Anwandlung gewo6hnlich nicht unterworfen, sie miiss-
ten denn sich mit Gelehrsamkeit abgehen. Ein Bedienter,
der in seiner Aufwartung bei Tische zerstreut ist, hat ge-
meiniglich etwas Arges, entweder was er vorhat, oder wo-
von er die Folge besorgt, im Kopfe.

jener syrischen Kiiste seinen Weg nehmen konnen; aber Palédstina, worin
Jerusalem die Hauptstadt war, lag: fiir den Karavanenhandel auch sehr
vortheilhaft. Vermuthlich ist das Phidnomen des ehemaligen Salomoni-
schen Reichthums die Wirkung davon, und das Land umher selbst bis zur
Zeit der Romer voller Kaufleute gewesen, die nach Zerstérung dieser Stadt
weil sie mit anderen Handelsleuten dieser Sprache und Glaubens schon vor-
her im ausgebreiteten Verkehr gestanden hatten, sich, sammt beiden, nach
und nach in weit entfernte Lander (in Europa) verbreiten, im Zusammen-
hédnge bleiben, und bei den Staaten, dahin sie zogen, wegen der Vortheile
ihres Handels Schutz finden konnten; — so, dass ihre Zerstreuung in alle
‘Welt mit ihrer Vereinigung in Religion und Sprache gar nicht auf Rechnung
eines iiber dieses Volk ergangenen Fluchs gebracht, sondern vielmehr als
Segn ung angesehen werden muss: zumal der Reichthum derselben, als
Individuen geschizt, wahrscheinlich den eines jeden anderen Volks von
gleicher Personenzahl jetzt {ibersteigt.
KANT’S WERKE VIL 2. . X
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Aber sich zu zerstreuen, d. i. seiner unwillkiihrlich
reproductiven Einbildungskraft eine Diversion machen,
z. B. wenn der Geistliche seine memorirte Predigt gehal-
ten, und das Nachrumoren im Kopf verhindern will, dies
ist ein nothwendiges, zum Theil auch kiinstliches Vei-
fahren der Vorsorge fiir die Gesundheit seines Gemiitbs.
Ein anhaltendes Nachdenken iiber einen und denselben
Gegenstand lédsst gleichsam einen Nachklang zuriick, der
(wie eben dieselbe Musik zu einem Tanz, wenn sie
lange fortdauert, dem von der Lustbarkeit Zuriickkehren-
den noch immer nachsummt, oder wie Kinder ein und das-
selbe bon mol von ihrer Art, vorndmlich wenn es rhyth-
misch klingt, unaufhérlich wiederholen) — der, sage ich,
den Kopf beléstigt und nur durch Zerstreuung und Verwen-
dung der Aufmerksamkeit auf andere Gegenstinde, z. B.
Lesung der Zeitungen, gehoben werden kann. — Das sich
Wiedersammeln (collectio animi), um zu jeder neuen
Beschéftigung bereit su seyn, ist eine die Gesundheit des
Gemiiths befordernde Herstellung des Gleichgewichts seiner
Seelenkrifte. Dazu ist gesellschaftliche, mit wechselnden
Materien — gleich einem Spiel — angefiillte Unterhaltung
das heilsamste Mittel; sie muss aber nicht von einer auf
die andere, wider die natiirliche Verwandtschaft der Ideen,
abspringend seyn, denn sonst geht die Gesellschaft im Zu-
stande eines zerstreuten Gemiiths auseinander, indem das
Hundertste mit dem Tausendsten vermischt, und Einheit der
Unterredung génzlich vermisst wird, also das Gemiith sich
verwirrt findet, und einer neuen Zerstreuung bedarf, um
jene los zu werden.

Man sieht hieraus, dass es eine (nicht gemeine) zur
Didtetik des Gemiiths gehorige Kunst fiir Beschéftigte giebt,
sich zu zerstreuen, um Krifte zu sammeln. — Wenn man
aber seine Gedanken gesammelt, d. i. in Bereitschaft ge-
setzt hat, sie nach beliebiger Absicht zu benutzen, so kann
man doch den, der an einem nicht schicklichen Orte, oder
in einem dergleichen Geschéfts - Verhdltnis» zu Anderen
seinen Gedanken geflissentlich nachhingt, und dartiber jene



VOM ERKENNTNISVERMOGEN. 115
(133 —134)
Verhéltnisse nicht in Acht nimmt, nicht den Zerstreuten
nennen, sondern ihm nur Geistesabwesenheit vorwerfen,
welche freilich in der Gesellschaft etwas Unschickliches
ist. — Es ist also eine nicht gemeine Kunst sich zu zer-
streuen, ohne doch jemals zerstreut zu seyn; welches letz-
tere, wenn es habituell wird, dem Menschen, der diesem
Ubel unterworfen ist, das Ansehen eines Triumers giebt,
und ihn fiir die Gesellschaft unniitz macht, indem er seiner,
durch keine Vernunft geordneten, Einbildungskraft in ih-
rem freien Spiel blindlings folgt. — Das Romanlesen
hat, dusser manchen andern Verstimmungen des Gemiiths,
auch dieses zur Folge, dass es die Zerstreuung habituell
macht. Denn ob es gleich, durch Zeichnung von Charak-
teren, die sich wirklich unter Menschen auffinden lassen
(wenn gleich mit einiger Ubertreibung), den Gedanken ei-
nen Zusammenhang als in einer wahren Geschichte giebt,
deren Vortrag immer auf gewisse Weise systematisch
seyn muss, so erlaubt es doch zugleich demGemiith, wéh-
rend des Lesens Abschweifungen (ndmlich noch andere
Begebenheiten als Erdichtungen) mit einzuschieben, und
der Gedankengang wird fragmentarisch, so dass man
die Vorstellungen eines und desselben Objects zerstreut
(sparsim), nicht verbunden (comjunctim), nach Verstandes-
einheit im Gemiithe spielen ldsst. Der Lehrer von der
Canzel, oder im akademischen Horsal, oder auch der Ge-
richtsankldger oder Advocat, wenn er im freien Vortrage
(aus dem Stegreif), allenfalls auch im Erzéhlen, Gemiiths-
fassung beweisen soll, muss drei Aufmerksamkeiten be-
weisen, erstlich des Sehens auf das, was er jetzt sagt, um
es klar vorzustellen; zweitens des Zuriicksehens auf das,
was er gesagt hat, und dann drittens des Vorhersehens
auf das, was er eben nun sagen will. Denn unterldsst er
die Aufmerksamkeit auf eines dieser drei Stiicke, ndmlich
sie in dieser Ordnung zusammenzustellen, so bringt er sich
selbst und seinen Zuhdrer oder Leser in Zerstreuung, und
ein sonst guter Kopf kann doch nicht von sich ablehnen,
ein confuser zu heissen.
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§. 47.

Ein an sich gesunder Verstand (ohne Gemiithsschwé-
che) kann doch auch mit Schwéchen in Ansehung seiner
Ausiibung begleitet seyn, die entweder Aufschub zum
Wachsthum bis zur gehodrigen Reife, oder auch Sieil -
Vertretung seiner Person durch eine andere in Ansehung
der Geschifte, die von biirgerlicher Qualitit sind, notwen-
dig machen. Die (natiirliche oder gesetzliche) Unféhigkeit
eines librigens gesunden Menschen zum eigenen Gebrauch
seines Verstandes in biirgerlichen Geschéften, heisst Un-
miindigkeit; ist diese in der Unreife des Alters gegriin-
det, so heisst sie Minderjdhrigkeit (Minorennitit); be-
ruht sie aber auf gesetzlichen Einrichtungen, in Riicksicht
auf biirgerliche Geschifte, so kann sie die gesetzliche
oder biirgerliche Unmiindigkeit genannt werden.

Kinder sind natiirlicherweise unmiindig und ihre El-
tern ihre natiirlichen Vormiinder. Das Weih in jedem
Alter wird fiir biirgerlich-unmiindig erklart; der Ehemann
ist ihr natiirlicher Curator. Wenn sie aber mit ihm in ge-
teilten Giitern lebt,' ist es ein Anderer. — Denn obgleich
das Weib, nach der Natur ihres Geschlechts, Mundwerks
genug hat, sich und ihren Mann, wenn es aufs Sprechen
ankommt, auch vor Gericht (was das Mein und Dein be-
trifft) zu vertreten, mithin dem Ruchstaben nach gar fiir
tibermiindig erkléart werden konnte, so konnen die Frauen
doch, so wenig es ihrem Geschlecht zusieht, in den Krieg
zu ziehen, eben so wenig ihre Rechte personlich vertei-
digen, und staatsbiirgerliche Geschifte fiir sich selbst, son-
dern nur vermittelst eines Stellvertreters treiben, und diese
gesetzliche Unmiindigkeit in Ansehung o6ffentlicher Ver-
handlungen macht sie in Ansehung der hiuslichen Wohl-
fahrt nur desto vermdgender, weil hier das Recht des
Schwicheren einlritt, welches zu achten und zu vertei-
digen sich das miénnliche Geschlecht durch seine Natur
schon berufen fiihlt.
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Aber sich selbst unmiindig zu machen, so herab-
wiirdigend es auch seyn mag, ist doch sehr bequem, und
natiirlicherweise kann es nicht an Hauptern fehlen, die
diese Lenksamkeit des grossen Haufens (weil er von selbst
sich sclnverlich vereinigi) zu benutzen, und die Gefahr,
sich, ohne Leitung eines Andern, seines eigenen Verstan-
des zu bedienen, als sehr gross, ja als tddtlich vorzustellen
wissen werden. Staatsoberhdupter nennen sich Landes -
viater, weil sie es besser, als ihre Unterthanen ver-
stehen, wie diese gliicklich zu machen sind; das Volk aber
ist, seines eigenen Besten wegen, zu einer bestindigen Un-
miindigkeit verurtheilt, und wenn Adam Smith von jenen
ungebiihrlicherweise sagt: ,,sic wéren selbst ohne Aus-
nahme unter Allen die grdéssten Verschwender,” so wird
er doch durch die in manchen Landern ergangenen (weisen!)
Aufwandgesetze kriftig widerlegt.

Der Klerus hilt den Laiker strenge und bestindig
in seiner Unmiindigkeit. Das A olk hat keine Stimme und
kein Urtheil in Ansehung des Weges, den es zum Himmel-
reich zu nehmen hat. Es bedarf nicht eigener Augen des
Menschen, um dahin zu gelangen; man wird ihn schon
leiten, und wenn ihm gleich heilige Schriften in die Hinde
gegeben werden, um mit eigenen Augen zu sehen, so wird
er doch zugleich von seinen Leitern gewarnt, ,,nichts An-
deres darin zu finden, als was diese darin zu finden ver-
sichern,” und iiberall ist mechanische Handhabung der
Menschen unter dem Regiment Anderer das sicherste Mittel
zur Befolgung einer gesetzlichen Ordnung.

Gelehrte lassen sich in Ansehung der héuslichen An-
ordnungen gemeiniglich gern von ihren Frauen in der Un-
miindigkeit erhalten. Ein unter seinen Biichern begrabener
Gelehrter antwortete auf das Geschrei eines Bedienten, es
sey in einem der Zimmer Feuer: ,,IThr wisst, dass derglei-
chen Dinge vor meine Frau gehoren. — Endlich kann
auch von Staats wegen die schon erworbene Miindigkeit
eines Verschwenders einen Riickfall in die biirgerliche Un-
miindigkeit nach sich ziehen, wenn er nach dem gesetz-
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Heben Eintritt in die Majorennitét eine Schwiche des Ver-
standes in Absicht auf die Verwaltung seines Vermogens
zeigt, die ihn als Kind oder Blddsinnigen darstellt, wor-
uber aber das Urtheil dusser dem Felde der Anthropologie
liegt-

§: 48.

Einfaltig (hebes), éhnlich einem nicht gestéhlten
Messer oder Beil, ist der, welchem man nichts beibringen
kann, der zum lernen unfdhig ist. Der nur zum Nach-
ahmen geschickt ist, heisst ein Pinsel; dagegen der, wel-
cher selbst Urheber eines Geistes- oder Kunstproducts seyn
kann, ein Kopf. Ganz unterschieden ist davon Einfalt
(im Gegensatz der Kiinstelei, von der man sagt: ,voll-
kommene Kunst wird wieder zur Natur,” und zu der man
nur spit gelangt), ein Vermogen durch Ersparung der Mit-
tel — d. i. ohne Umschweif — zu eben demselben Zweck
zu gelangen. Der diese Gabe besitzt (der Weise), ist, bei
seiner Einfalt, gar nicht einfaltig.

Dumm heisst vorndmlich der, welcher zu Geschiften
nicht gebraucht werden kann, weil er keine Urtheilskraft
besitzt.

Thor ist der, welcher Zwecken, die keinen Werth
haben, das aufopfert, was einen Werth hat, z. B. die hius-
liche Gliickseligkeit dem Glanz &dusser seinem Hause. Die
Thorheit, wenn sie beleidigend ist, heisst Narrheit. —
Man kann Jemanden thoricht nennen, ohne ihn zu beleidi-
gen, ja er kann es selbst von sich gestehen, aber das Werk-
zeug der Schelme (nach Pope), Narr genannt zu heissen,
kann Niemand gelassen #nhoren Hochmuth ist Narr-
heit; denn erstlich ist es thoricht, Andern zuzumuthen,

*  Wenn man Jemandem auf seine Schwinke erwiedert: Ihr seyd nicht
klug, so ist das ein etwas platter Ausdruck fiir Thr scherzt, oder Thr
seyd niclit gescheut. — Ein gescheuter Mensch ist ein richtig und
praktisch, aber kunstlos urtheilendcr Mensch. Erfahrung kann zwar einen
gescheuten Menschen klug, d.i. zum kiinstlichen Verstandesgebrauch
geschickt, die Natur aber allein ihn gescheut machen.
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dass sie sich selbst in Vergleichung mit mir gering schitzen
sollen, und so werden mir immer Querstreiche zur Folge.
Aber in dieser Zumuthung steckt auch Beleidigung, und
diese bewirkt verdienten Hass. Das Wort Narrin, gegen
ein Frauenzimmer gebraucht, hat nicht die harte Bedeutung,
weil ein Mann durch die eitle Anmaassung des letzteren
nicht glaubt beleidigt werden zu kénnen. Und so scheint
Narrheit blos an den Begriff des Hochmuths eines Mannes
gebunden zu seyn. — Wenn man den, der sich selbst (zeit-
lich oder ewig) schadet, einen Narren nennt, folglich in
die Verachtung desselben Hass mischt, ob er zwar uns
nicht beleidigt hat, so muss man sie sich als Beleidigung
der Menschheit iiberhaupt, folglich als gegen einen Andern
ausgeiibt, denken. Wer seinem eigenen rechtmissigen
Vortheil gerade entgegen handelt, wird auch bisweilen
Narr genannt, ob er zwar nur sich allein schadet. Arouet,
der Vater des Voltaire, sagte zu Jemandem, der ihm zu
seinen vortheilhaft bekannten Séhnen gratulirte: ,,ich habe
zwei Narren zu So6hnen, der eine ist ein Narr in Prosa,
der andere in Versen® (der eine hatte sich in den Jansenism
geworfen und wurde verfolgt, der andere musste seine
Spottgedichte mit der Bastille btissen). Uberhaupt setzt
der Thor einen grossem Werth in Dinge, der Narr in
sich selbst, als er verniinftigerweise thun sollte.

Die Betitelung eines Menschen als Laffen oder
Gecken legt auch den Begriff ihrer Unklugheit als Narr-
heit zum Grunde. Der erste ist ein junger, der andere
ein alter Narr; beide von Schelmen oder Schilken verlei-
tet, wo der erstere doch noch Mitleiden, der andere aber
bitteres Hohnlachen auf sich zieht. Ein witziger Deutscher
Philosoph und Dichter machte die Titel /a# und sot (unter
dem Gemeinnamen /ou) durch ein Beispiel begreiflich:
,Der erstere, sagte er, ist ein junger Deutsche, der nach
Paris zieht; der zweite ist eben derselbe, nachdem er eben
von Paris zuriickgekommen ist.*
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Die ginzliche Gemiithsschwache, die entweder selbst
nicht zum tlnerisciteli Gebrauch der Lebenskraft iwie bei
den Cretinen des Walliserlandes), oder auch nur eben
zur blos mechanischen Nachahmung &usserer, durch Thiere
moglicher Handlungen (Sdgen, Graben etc.) zureicht, heisst
Blodsinnigkeit und kann nicht wohl Seelenkrankheit,
sondern eher Seelenlosigkeit betitelt werden.

C.
Von den Gemiithskrankheiten.

§. 49.

Die oberste Eintheilung ist, wie bereits oben bemerkt
worden, die in Grillenkrankheit (Hypochondrie) und
das gestorte Genitith (Manie). Die Benennung der er-
steren ist von der Analogie des Aufmerkens auf den zirpen-
den Laut einer Heime (Hausgrille) in der Stille der Nacht
hergenommen, welcher die Ruhe des Gemiiths stort, die
zum Schlafen erfordert wird. Die Krankheit des Hypo-
chondristen besteht nun darin, dass gewisse innere korper-
liche Empfindungen nicht sowohl ein wirklich vorhandenes
iibel im Korper entdecken, als vielmehr es nur besorgen
lassen, und die menschliche Natur von der besonderen Be-
schaffenheit ist (die das Thier nicht hat), durch Aufmerk-
samkeit auf gewisse locale Eindriicke das Gefiihl der-
selben zu verstirken oder auch anhaltend zu machen; da
hingegen, eine entweder vorsitzliche oder durch andere
zerstreuende Beschiftigungen bewirkte Abstraction, jene
nachlassen, und wenn die letztere habituell wird, gar weg-
bleiben fhacht  Auf solche AVeise wird die Hypochondrie,

* ich habe in einer andern Schrift angemerkt: dass Abwendung der
Aufmerksamkeit von gewissen schmerzhaften Empfindungen und Anstren-
gung derselben aufirgend einen andern willkiihrlich in Gedanken gefassten
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als Grillenkrankheit, die Ursache von Einbildungen kérper-
licher Ubel, von denen sich der Patient bewusst ist, dass
es Einbildungen sind, von Zeit zu Zeit aber sich nicht ent-
brechen kann, sie fiir etwas Wirkliches zu halten, oder
umgekehrt, aus einem wirklichen kérperlichen Ubel (wie
das der Beklommenheit aus eingenommenen bldhenden
Speisen nach der Mahlzeit) sich Einbildungen von allerlei
bedenklichen dusseren Begegnissen und Sorgen iiber seine
Geschifte zu machen, die sobald verschwinden, als, nach
vollendeter Verdauung, die Bldhung aufgehoért hat.-------
Der Ilypochondrist ist ein Grillenfanger (Phantast) von der
kiimmerlichsten Art, eigensinnig sich seine Einbildungen
nicht ausreden zu lassen, und dem Arzte immer zu Halse
gehend, der mit ihm seine liebe Noth hat, ihn auch nicht
anders als ein Kind (mit Pillen aus Brotkrumen statt Arz-
neimitteln) beruhigen kann; und wenn dieser Patient, der
vor immerwihrendem Krinkeln nie krank werden kann,
medicinische Biicher zu Bathe zieht, so wird er \ollends
unertriiglich, weil er alle die Ubel in seinem Kérper zu
fiihlen glaubt, die er im Buche liest. — — Zum Kenn-
zeichen dieser Einbildungskrankheit dient die ausserordent-
liche Lustigkeit, der lebhafte Witz und das frohliche Lachen,
denen sich dieser Kranke bisweilen iiberlassen fiihlt, und
so das immer wandelbare Spiel seiner Launen ist. Die auf
kindische Art é&ngstliche Furcht vor dem Gedanken des
Todes ndhrt diese Krankheit. Wer aber iiber diesen Ge-
danken nicht mit ménnlichem Muthe wegsieht, wird des
Lebens nie recht froh werden.
Noch diesseit der Grenze des gestorten Gemiiths ist
der plotzliche Wechsel der Launen (raptus). Ein un-
erwarteter Absprung von einem Thema zu einem ganz ver-

Gegenstand vermdgend ist, jene so weit abzuwehren, dass sie nicht in
Krankheit ausschlagen konnen.— (Vergi, die Abhandlung von der Macht
des Gemiiths, durch den blossen Vorsatz seiner krankhaften Gefiihle
Meister zu seyn, welche zum Streit der Facultiten gehort und im zehnten
Baude dieser Gesanimtausgabe abgedruckt ist. Sch.)
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schiedenen, den sich Niemand gewairtigt. Bisweilen gehl
er vor jener Storung, die er ankiindigt, vorher; oft aber
ist der Kopf schon so verkehrt gestellt, dass diese Uber-
falle der Regellosigkeit bei ihm zur Regel werden. — Der
Selbstmord ist oft blos die Wirkung von einem Raptus.
Denn der, welcher sich in der Heftigkeit des Affects die
Gurgel abschneidet, ldsst sich bald darauf geduldig sie
wieder zundhen.

Die Tiefsinnigkeit (melancholia) kann auch ein
blosser Wahn von Elend seyn, den sich der triibsinnige
(zum Gramen geneigte) Selbstquiler schafft. Sie ist selber
zwar noch nicht Gemiithsstoning, kann aber wohl dahin
fiihren. — Ubrigens ist es ein verfehlter, doch oft vorkom-
mender Ausdruck, von einem tiefsinnigen Mathematiker
(z. B. Prof. Hausen) zu reden, indessen dass man blos den
tiefdenkenden meint.

§. 50.

Das Irrereden (delirium) des Wachenden im fieber-
haften Zustande ist eine korperliche Krankheit und bedarf
medicinischer Vorkehrungen. Nur der Irreredende, bei
welchem der Arzt keine solchen krankhaften Zufalle wahr-
nimmt, heisst verriickt, wofiir das Wort gestort nur ein
mildernder Ausdruck ist. Wenn also Jemand vorsitzlich
ein Ungliick aagerichtet hat, und nun, ob und welche Schuld
deswegen auf ihm hafte, die Frage ist, mithin zuvor aus-
gemacht werden muss, ob er damals verriickt gewesen sey
oder nicht, so kann das Gericht ihn nicht an die medicini-
sche, sondern miisste (der Incompetent des Gerichtshofes
halber) ihn an die philosophische Facultit verweisen. Denn
die Frage: ob der Angeklagte bei seiner That im Besitz
seines natiirlichen Verstandes- und Beurtheilungsvermdgens
gewesen sey, ist ginzlich psychologisch, und, obgleich
korperliche Verschrobenheit der Seelenorgane vielleicht
wohl bisweilen die Ursache einer unnatiirlichen Lbertretung
des (jedem Menschen beiwohnenden) Pflichtgesetzes seyn
mochte, so sind die Arzte und Physiologen iiberhaupt doch
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nicht so weit, um das Maschinenwesen im Menschen so
tief einzusehen, dass sie die Anwandlung zu einer solchen
Gréuelthat daraus erkldren, oder (ohne Anatomie des Kor-
pers) sie vorher sehen konnten; und eine gerichtliche
Arzneikunde (medicina forensis) ist — wenn es auf die
Frage ankommt: ob der Gemiithszustand des Théters Ver-
rickung, oder mit gesundem Verstinde genommene Ent-
schliessung gewesen sey — Einmischung in fremdes Ge-
schift, wovon der Richter nichts versteht, wenigstens es,
als zu seinem Forum nicht gehorend, an eine andere Fa-
cultit verweisen muss ¥

§ 51.

Es ist schwer, eine systematische Eintheilung in das
zu bringen, was wesentliche und unheilbare Unordnung ist.
Es hat auch wenig Nutzen, sich damit zu befassen, weil,
da die Kréfte des Subjects dahin nicht mitwirken (wie es
wohl bei korperlichen Krankheiten der Fall ist), und doch
nur durch den eigenen Verstandesgebrauch dieser Zweck
erreicht werden kann, alle Heilmethode in dieser Absicht
fruchtlos ausfallen muss. Indessen fordert doch die An-
thropologie, obgleich sie hierbei nur indirect pragmatisch
seyn kann, nidmlich nur Unterlassungen zu gebieten, we-
nigstens einen allgemeinen Abriss dieser tiefsten, aber von
der Natur herrithrenden Erniedrigung der Menschheit zu
versuchen. Man kann die Verriickung iiberhaupt in die

* So erklarte ein solcher Richter in dem Falle: da eine Person, die,

weil sie zum Zuchthause verurtheilt war und aus Verzweiflung ein Kind
umbrachte, diese fiir verriickt, und so fiir frei von der Todesstrafe.—
Denn, sagte er: wer aus falschen Pramissen wahre Schliisse folgert, ist
verriickt. Nun nahm jene Person es als Grundsatz an: dass die Zuchthaus-
strafe eine unausldschliche Entehrung sey, die édrger ist als der Tod (wel-
ches doch falsch ist), und kam durch den Schluss daraus aufden Vorsatz,
sich den Tod zu verdienen. — Folglich war sie verriickt, und, als eine
solche, der Todesstrafe zu iiberheben.— Auf den Fuss dieses Arguments
mochte es wohl leicht seyn, alle Verbrecher fiir Verriickte zu erklaren,
die man bedauern und curiren, aber nicht bestrafen miisste.
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tumultuarische, methodische und systematische
eintheilen.

1. Unsinnigkeit (amentia) ist das Unvermdgen, seine
A orstellungen auch nur in den zur Moglichkeit der Erfah-
rung nothigen Zusammenhang zu bringen. In den Toll-
hdusern ist das weibliche Geschlecht, seiner Schwatzhaftig-
keit halber, dieser Krankheit am meisten unterworfen,
namlich unter das, was sie erzdhlen, so viel Einschiebsel
ihrer lebhaften Einbildungskraft zu machen, dass Niemand
begreift, ivas sie eigentlich sagen wollten. Diese erste
Verriickung ist tumultuaris ch.

2. Wahnsinn (dementia) ist diejenige Storung des
Gemiiths, da Alles, was der Verriickte erzdhlt, zwar den
formalen Gesetzen des Denkens zu der Mdglichkeit einer
Erfahrung gemadss ist, aber durch falsch dichtende Einbil-
dungskraft selbstgemachte Vorstellungen fiir Wahrnehmun-
gen gehalten werden. Von der Art sind diejenigen, welche
allerwirts Feinde um sich zu haben glauben, die alle Mie-
nen, Worte oder sonstige gleichgiiltige Handlungen Anderer
als auf sich ahgezielt, und als Schlingen betrachten, die
ihnen gelegt werden. — Diese sind in ihrem ungliicklichen
M ahne oft so scharfsinnig in Auslegung dessen, was An-
dere unbefangen thun, um es als auf sich angelegt auszu-
deuten, dass, wenn die Data nur wahr wiren, man ihrem
Verstande alle Ehre miisste widerfahren lassen. — Ich
habe nie gesehen, dass Jemand von dieser Krankheit je
geheilt worden ist (denn es ist eine besondere Anlage, mit
Vernunft zu rasen). Sie sind aber doch nicht zu den
Hospitalnarren zu zéhlen, weil sie, nur fiir sich selbst be-
sorgt, ihre vermeinte Schlauigkeit nur auf ihre eigene Er-
haltung richten, ohne Andere in Gefahr zu setzen, mithin
nicht Sicherheitshalber eingeschlossen zu werden bediirfen.
Diese zweite Verriickung ist methodisch.

3. Wahnwitz (insania) ist eine gestorte Urtheils-
kraft, wodurch das Gemiith durch Analogien hingehalten
wird, die mit Begriffen einander &hnlicher Dinge verwech-
selt werden, und so die Einbildungskraft ein dem Verstande
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dhnliches Spiel der Verkniipfung disparater Dinge als das
Allgemeine vorgaukelt, worunter die letzteren Vorstellun-
gen enthalten waren. Die Seelenkranken dieser Art sind
mehrentheils sehr vergniigt, dichten abgeschmackt und ge-
fallen sich in dem Reichthum einer so ausgebreiteten Ver-
wandtschaft sich, ihrer Meinung nach, zusammenreimender
Begriffe. — Der Wahnsinnige dieser Art ist nicht zu heilen,
weil er, wie die Poesie iiberhaupt, schopferisch und durch
Mannigfaltigkeit unterhaltend ist. — Diese dritte Ver-
riickung ist zwar methodisch, aber nur fragmentarisch.

4. Aberwitz (vesania) ist die Krankheit einer gestor-
ten Vernunft. — Der Seelenkranke iiberfliegt die ganze
Erfahrungsleiter und hascht nach Principien, die des Pro-
biersteins der Erfahrung ganz iiberhoben seyn kénnen, und
wiahnt das Unbegreifliche zu begreifen. — Die Erfindung
der Quadratur des Cirkels, des Perpetuum Mobile, die Ent-
hiillung der ibersinnlichen Krifte der Natur, und die Be-
greifung des Geheimnisses der Dreieinigkeit sind in seiner
Gewalt. Er ist der ruhigste unter allen Hospitaliter!, und
seiner in sich verschlossenen Speculation wegen am wei-
testen von der Raserei entfernt, weil er mit voller Selbst-
geniigsamkeit iiber alle Schwierigkeiten der Nachforschung
wegsieht. — Diese vierte Art der Verriickung kdnnte man
systematisch nennen.

Denn es ist in der letzteren Art der Gemiithsstorung
nicht blos Unordnung und Abweichung von der Regel des
Gebrauchs der Vernunft, sondern auch positive Unver-
nunft, d. i. eine andere Regel, ein ganz verschiedener
Standpunct, worin, so zu sagen, die Seele versetzt wird,
und aus dem sie alle Gegenstinde anders sieht, und aus
dem Sensorio communi, das zur Einheit des Lebens (des
Thiers) erfordert wird, sich in einen davon entfernten Platz
versetzt findet (daher das Wort Verriickung). Wie eine
bergige Landschaft, aus der Vogelperspective gezeichnet,
ein ganz anderes Urtheil tiber die Gegend veranlasst, als
wenn sie von der Ebene aus betrachtet wird. Zwar fiihlt
oder sieht die Seele sich nicht an einer andern Stelle (denn
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sie kann sich selbst nach ihrem Orte im Raum, ohne einen
Widerspruch zu begehen, nicht wahrnehmen, weil sie sich
sonst als Object ihres dusseren Sinnes anschauen wiirde,
da sie sich selbst nur Object des inneren Sinnes seynkann);
aber man erklért sich dadurch, so gut wie man kann, die
sogenannte Verrliickung. — Es ist aber verwunderungswiir-
dig, dass die Krifte des zerriitteten Gemiiths sich doch in
einem System zusammenordnen, und die Natur auch sogar
in die Unvernunft ein Princip der Verbindung derselben
zu bringen strebt, damit das Denkungsvermdgen, wenn
gleich nicht objectiv zum wahren Erkenntniss der Dinge,
doch blos subjectiv zum Behufdes thierischen Lebens, nicht
unbeschiéftigt bleibe.

Dagegen zeigt der Versuch, sich selbst durch physi-
sche Mittel in einem Zustande, welcher der Verriickung
nahe kommt, und in den man sich willkiihrlich versetzt,
zu beobachten, um durch diese Beobachtung auch den un-
willkiihrlichen besser einzusehen, Vernunft genug, den Ur-
sachen der Erscheinungen nachzuforschen. Aber es ist ge-
fahrlich, mit dem Gemiith Experimente, und es ist in ge-
wissem Grade krank zu machen, um es zu beobachten, und
durch Erscheinungen, die sich da vorfinden mochten, seine
Natur zu erforschen. — So will Hel mont, nach Einneh-
mung einer gewissen Dosis Napell (einer Giftwurzel), eine
Empfindung wahrgenommen haben, als ob er im Magen
diachte. Ein anderer Arzt vergrosserte nach und nach
die Gabe Campher, bis es ihm vorkam, als ob alles auf
der Strasse in grossem Tumult wére. Mehrere haben mit
dem Opium so lange an sich experimentirt, bis siec in Ge-
miithsschwiche fielen, wenn sie nachliessen, dieses Hiilfs-
niittel der Gedankenbelebung ferner zu gebrauchen. —
Ein gekiinstelter Wahnsinn konnte leicht ein wahrer
werden.
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Zerstreute Anmerkungen.

§. 32

Mit der Entwickelung der Keime zur Fortpflanzung
entwickelt sich zugleich der Keim der Verriickung; wie
diese dann auch erblich ist. Es ist gefdhrlich, in Familien
zu heirathen, wo auch nur ein einziges solches Subject
vorgekommen ist. Denn es mogen auch noch so viel Kin-
der eines Ehepaars seyn, die vor dieser schlimmen Erb-
schaft bewahrt bleiben, weil sie, z. B. insgesammt dem
Vater, oder seinen Eltern und Voreltern nachschlagen, so
kommt doch, wenn die Mutter in ihrer Familie nur ein ver-
ricktes Kind gehabt hat (ob sie selbst gleich von diesem
Ubel frei ist), einmal in dieser Ehe ein Kind zum Vorschein,
welches in die miitterliche Familie einschligt (wie man
es auch aus der Gestaltihnlichkeit abmerken kann) und
an geerbte Gemiithsstorung an sich hat.

Man will ofters die zufallige Ursache dieser Krank-
heit anzugeben wissen, sodass sie als nicht angeerbt, son-
dern zugezogen, vorgestellt werden solle, als ob der Un-
gliickliche selbst daran Schuld sey. ,,Er ist aus Liebe
toll geworden, sagt man von dem Einen; von dem Ande-
ren: ,,er wurde aus Hochmuth verriickt; von einem
Dritten wohl gar: ,,er hat sich tiberstudirt. — Die
Verliebung in eine Person von Stande, der die Ehe zuzu-
muthen die grosste Narrheit ist, war nicht die Ursache,
sondern die Wirkung der Tollheit, und was den Hochmuth
anlangt, so setzt die Zumuthung eines nichts bedeutenden
Menschen an andere, sich vor ihm zu biicken, und der
Anstand sich gegen ihn zu briisten, eine Tollheit voraus,
ohne die er auf ein solches Betragen nicht gefallen seyn
wiirde.

Was aber das L berstudiren ** anlangt, so hat es da-
mit wohl keine Noth, um junge Leute davor zu warnen.

*  Die erste Ausgabe beginnt diesen §. mit dem Satz: ,,Es giebt kein
gestortes Kind.“ Sch.

**  Dass sich Kaufleute tiberhandeln und iiber ihre Krifte in weit.
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Es bedarf hier bei der Jugend eher der Spornen, als des
Ziugels. Selbst die heftigste und anhaltendste Anstrengung
in diesem Punct kann wohl das Geiniith ermiiden, so dass
der Mensch dariiber gar der Wissenschaft gram wird, aber
es nicht verstimmen, wo es nicht vorher schon verschro-
ben war, und daher Geschmack an mystischen Biichern und
an Offenbarungen fand, die iiber den gesunden Menschen-
verstand hinausgehen. Dahin gehort auch der Hang, sich
dem Lesen der Biicher, die eine gewisse heilige Salbung
erhalten haben, blos dieses Buchstabens halber, ohne das
Moralische dabei zu beabsichtigen, ganz zu widmen, wofiir
ein gewisser Autor den Ausdruck: ,,er ist schrifttoll aus-
gefunden hat.

Ob es einen Unterschied zwischen der allgemeinen
Tollheit (delirium generale) und der an einem bestimmten
Gegenstéinde haftenden (delirium circa objectum) gebe, dar-
an zweifle ich. Die Unvernunft (die etwas Positives,
nicht blosser Vernunftmangel ist) ist, ebensowohl wie die
Vernunft, eine blosse Form, der die Objecte konnen an-
gepasst werden, und beide sind also aufs Allgemeine ge-
stellt.  Was nun aber beim Ausbruche der verriickten
Anlage (der gemeiniglich plotzlich geschieht) dem Geiniith
zuerst in den Wurf kommt (die zufillig aufstossende Ma-
terie, worliber nachher gefaselt wird), dariiber schwarmt
nun der Verriickte fortan vorziiglich; weil es durch die
Neuigkeit des Eindrucks stidrker, als das iibrige Nachfol-
gende, in ihm haftet.

Man sagt auch von Jemandem, dem es im Kopfe iiber-
gesprungen ist: ,,er hat die Linie passirt:* gleich als ob
ein Mensch, der zum ersten Mal die Mittellinie des heis-

laufigen Plénen verlieren, ist eine gewohnliche Erscheinung. Fir die
Ubertreibung des Heisses junger Leute aber (wenn ihr Kopf nur sonst ge-
sund war) haben besorgte Eltern nichts zu fiirchten. Die Natur verhiitet
solche Uberladungen des Wissens schon von selbst dadurch, dass dem
Studirenden die Dinge anekeln, iiber die er kopfbrechend und doch ver-
geblich gebriitet hat.
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sen Weltstrichs iiberschreite, in Gefahr sey, den Verstand

zu verlieren. Aber das ist nur Missverstand. Es will nur

soviel sagen, als: der Geck, der ohne lange Miihe durch

eine Reise nach Indien auf einmal Gold zu fischen hofft,

entwirft schon hier als Narr seinen Plan; wihrend dessen

Ausfithrung aber wichst die junge Tollheit, und bei seiner

Zuriickkunft, wenn ihm auch das Gliick hold gewesen,
zeigt sie sich entwickelt, in ihrer Vollkommenheit.

Der Verdacht, dass es mit Jemandes Kopf nicht rich-
tig sey, fallt schon auf den, der mit sich selbst laut
spricht, oder dariiber ertappt wird, dass er fiir sich im
Zimmer gesticulirt. — Mehr noch, wenn er sich mit Ein-
gebungen begnadigt, oder heimgesucht und mit hoéheren
Wesen im Gespriache und Umgénge zu seyn glaubt: doch
dann eben nicht, wenn er zwar andere heilige Manner die-
ser ibersinnlichen Anschauungen vielleicht fiir fahig ein-
rdumt, sich selbst aber dazu nicht auserwihlt zu seyn wéhnt,
ja es auch nicht einmal zu wiinschen versteht, und also
sich ausnimmt.

Das einzige allgemeine Merkmal der Verriicktheit ist
der Verlust des Gemeinsinnes (sensus communis), und
der dagegen eintretende logische Eigensinn (sensus pri-
vatus), z. B. ein Mensch sieht am hellen Tage auf seinem
Tisch ein brennendes Licht, das doch ein anderer Dabei-
stehender nicht sieht, oder hort eine Stimme, die kein An-
derer hort. Denn es ist ein subjectiv nothwendiger Pro-
bierstein der Richtigkeit unserer Urtheile iiberhaupt und
also auch der Gesundheit unseres Verstandes, dass wir die-
sen auch an den Verstand Anderer halten, nicht aber
uns mit dem unsrigen isoliren, und mit unserer Privat-
vorstellung doch gleichsam o6ffentlich urtheilen. Daher
das Verbot der Biicher, die blos auf theoretische Meinun-
gen gestellt sind (vorndmlich wenn sie auf das gesetzliche
Thun und Lassen gar nicht Einfluss haben), die Mensch-
heit beleidigt. Denn man nimmt uns ja dadurch, wo nicht
das einzige, doch das grosste und brauchbarste Mittel, un-
sere eigenen Gedanken zu berichtigen, welches dadurch

KANT’S WERKE. VIL 2. 9
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geschieht, dass wir sie 6ffentlich aufstellen, um zu sehen,
ob sie auch mit Anderer ihrem Verstande zusammenpassen,
weil sonst etwas blos Subjectives (z. B. Gewohnheit oder
Neigung) leichtlich fiir objectiv wiirde gehalten werden: als
worin gerade der Schein besteht, von dem man sagt, er
betriigt, oder vielmehr wodurch man verleitet wird, in der
Anwendung einer Regel sich selbst zu betriigen. — Der,
welcher sich an diesen Probierstein gar nicht kehrt, son-
dern es sich in den Kopf setzt, den Privatsinn, ohne, oder
selbst wider den Gemeinsinn, schon fiir giiltig anzuerken-
nen, ist einem Gedankenspiel hingegeben, wobei er nicht
in einer mit Anderen gemeinsamen Welt, sondern (wie im
Traum) in seiner eigenen sich sieht, verfahrt und urtheilt.
— Bisweilen kann es doch blos an den Ausdriicken liegen,
wodurch ein sonst helldenkender Kopf seine &dusseren
Wahrnehmungen Anderen mittheilen will, dass sie nicht
mit dem Princip des Gemeinsinnes zusammenstimmen wol-
len, und er auf seinem Sinne beharrt. So hatte der geist-
volle Verfasser der Oceana HMarrington die Grille, dass
seine Ausdiinstungen (ejjluvia) in Form der Fliegen von
seiner Haut abspriangen. FEs konnen dieses aber wohl
elektrische Wirkungen auf einen mit diesem Stoff iiberla-
denen Korper gewesen seyn; wovon man auch sonst Er-
fahrung gehabt haben will, und er hat damit auch viel-

* James Harrington, geboren 1611 zu Upton in Northampton-

shire, gehorte anfianglich zu den eifrigsten Anhingern der Stuarts und
Verliese den personlichen Dienst bei Konig Karl 1. nicht eher, als bis er
demselben noch auf dem Blutgeriiste Versicherungen seiner treuen Liebe
gegeben. Darauf in eine lebensgefdhrliche langwierige Krankheit verfal-
len, wandte er sich nach seiner Genesung zu den gerade entgegenstehen-
den politischen Grundsitzen und vertheidigte seine republicanischen An-
sichten in der oben von Kant angefiihrten Oceana. Deshalb wurde er
nach der Restauration der Stuarts unter Karl li. in den Tower gesteckt,
und erst nach langer Haft erlangte er seine Freiheit unter der Bedingung,
England zu verlassen. Er ging darauf nach Italien, zeigte aber hier schon
die deutlichsten Spuren des Wahnsinns, der nach seiner ihm wieder ver-
gonnten Riickkehr ins Vaterland nur noch zunahm und von dem er nur
durch seinen Tod (7. Sept. 1677) befreit wurde. Sch.



VOM ERKENNTNISSVERMOGEN. 131

(152 — 154)

leicht nur eine Ahnlichkeit seines Gefiihls mit diesem Ab-
sprunge, nicht das Sehen dieser Fliegen andeuten wollen.
Die Verriickung mit Wuth (rabies), einem Affecte

des Zorns (gegen einen wahren oder eingebildeten Ge-
genstand), welcher ihn gegen alle Eindriicke von aussen
unempfindlich macht, ist nur eine Spielart der Storung,
die ofters schreckhafter aussieht, als sie in ihren Folgen
ist, welche wie der Paroxysm in einer hitzigen Krankheit,

nicht sowohl im Gemiith gewurzelt, als vielmehr durch

materielle Ursachen erregt wird, und oft durch den Arzt

mit Einer Gabe gehoben werden kann.

Von den Talenten im Erkenntnissvermogen.

§. 53.

Unter Talent (Naturgabe) versteht man diejenige
Vorziiglichkeit des Erkenntnissvermdgens, welche nicht
von der Unterweisung, sondern der natiirlichen Anlage
des Subjects abhingt. Sie sind der productive Witz
{ingenium strictius s. materialiter dictum), die Sagaci-
tat und die Originalitat im Denken (das Genie).

Der Witz ist entweder der vergleichende (inge-
nium comparans), oder der verniinftelnde Witz (inge-
nium argutans). Der Witz paart (assimilirt) heterogene
Vorstellungen, die oft nach dem Gesetze der Einbildungs-
kraft (der Association) wreit auseinander liegen, und ist
ein eigenthiimliches Verdhnlichungsvermdgen, welches dem
Verstande (als dem Vermdgen der Erkenntniss des Allge-
meinen), so ferne er die Gegenstinde unter Gattungen
bringt, angehort. Er bedarf nachher der Urtheilskraft, um
das Besondere unter dem Allgemeinen zu bestimmen, und das
Denkungsvermégen zum Erkennen anzuwenden. Wiz-
zig (im Reden oder Schreiben) zu seyn, kann durch den
Mechanism der Schule und ihren Zwang nicht erlernt wer-
den, sondern gehort, als ein besonderes Talent, zur Li-
beralitat der Sinnesart in der wechselseitigen Gedanken-
mittheilung (veniam damus petimusque vicissim), einer

9*
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schwer zu erkldarenden Eigenschaft des Verstandes iiber-
haupt — gleichsam seiner Gefédlligkeit — die mit der
Strenge der Urtheilskraft (judicium discreticum) in der
Anwendung des Allgemeinen auf das Besondere (der Gat-
tungsbegriffe auf die der Species) contrastirt, als welche
das Assimilationsvermdgen sowohl, als auch den Hang
dazu, einschrankt.

Von dein specifischen Unterschiede des vergleichen-
den und des verniinftelnden Witzes.

A.
Von dem productiven Witze.

§. 54

Es ist angenchm, beliebt und aufmunternd, Ahn-
lichkeiten unter ungleichartigen Dingen aufzufinden, und
so, was der Witz thut, fiir.den Verstand Stoft" zu geben,
um seine Begriffe allgemein zu machen. Urtheilskraft
dagegen, welche die Begriffe einschrinkt und mehr zur
Berichtigung als zur Erweiterung derselben beitrdgt, wird
zwar in allen Ehren genannt und empfohlen, ist aber
ernsthaft, strenge und in Ansehung der Freiheit zu den-
ken, einschrinkend, eben darum aber unbeliebt. Des
vergleichenden Witzes Thun und Lassen ist mehr Spiel;
das der Urtheilskraft aber mehr Geschift. — Jener ist
eher eine Bliithe der Jugend, diese mehr eine reife Frucht
des Alters.— Der im hoheren Grade in einem Geistespro-
duct beide verbindet, ist sinnreich (perspicua;).

Witz hascht nach Einfédllen; Urtheilskraft strebt nach
Einsichten. Bedachtsamkeit ist eine Burgemeister-
tugend (die Stadt, unter dem Oberbefehl der Burg, nach
gegebenen Gesetzen zu schiitzen und zu verwalten). Da-
gegen , kihn (hardi) mit Beiseitzetzung der Bedenklich-
keiten der Urtheilskraft, absprechen, wurde dem grossen
Verfasser des Natursystems Buffon von seinen Landsleu-
ten zum Verdienst angerechnet, ob es zwar als Wagstiick
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ziemlich nach Unbescheidenheit (Frivolitidt) aussieht. —
Der Witz geht mehr nach der Briihe, die Urtheilskraft
mehr nach der Nahrung. Die Jagd auf Witz Worter
(bons mots), wie sie der Abt Trublet reichlich aufstellte,
und den Witz dabei auf die Folter spannte, macht seichte
Kopfe, oder ekelt den griindlichen nach gerade an. Er ist
erfinderisch in Moden, d. i. den angenommenen Verhal-
tungsregeln, die nur durch die Neuheit gefallen, und ehe
sie Gebrauch werden, gegen andere Formen, die eben
so voriibergehend sind, ausgetauscht werden miissen.

Der Witz mit Wortspielen ist schaal; leere Grii-
belei (Mikrologie) der Uriheilskraft aber pedantisch.
Launiger Witz heisst ein solcher, der aus der Stim-
mung des Kopfs zum Paradoxen hervorgeht, wo hin-
ter dem treuherzigen Ton der Einfalt doch der (durch-
triebne) Schalk hervorblickt, Jemanden (oder auch seine
Meinung) zum Geldchter aufzustellen; indem das Ge-
gentheil des Beifallswiirdigen mit scheinbaren Lobsprii-
chen erhoben wird (Persiflage). z. B. ,,.Swift's Kunst
in der Poesie zu kriechen®, oder Buttler’s Hudibras;
ein solcher Witz, das Verichtliche durch den Contrast
noch verichtlicher zu machen, ist durch die Uberraschung
des Unerwarteten sehr aufmunternd; aber doch immer nur
ein Spiel und leichter Witz (wie der des Aoltaire); da-
gegen der, welcher wahre und wichtige Grundsétze in
der Einkleidung aufstellt (wie Young in seinen Satyren),
ein centnerschwerer Witz genannt werden kann, weil es
ein Geschift ist und mehr Bewunderung als Belustigung
erregt.

Ein Sprichwort (proverbium) ist kein Witzwort (bon
mot), denn es ist eine gemein gewordene Formel, welche
einen Gedanken ausdriickt, der durch Nachahmung fort-
gepflanzt wird, und im Munde des Ersten wohl ein Witz-
wort gewesen seyn kann. Durch Sprichworter reden,
ist daher die Sprache des Pobels, und beweist den ginz-
lichen Mangel des Witzes im Umgidnge mit der feine-
ren Welt.
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Griindlichkeit ist zwar nicht eine Sache des Witzes;
aber so ferne dieser durch das Bildliche, das er den Ge-
danken anhéngt, ein Vehikel oder Hiille fiir die Vernunft
und dereq Handhabung fiir ihre moralisch - praktischen
Ideen seyn kann, lédsst sich ein griindlicher Witz (zum
Unterschiede des seichten) denken. Als eine von den,
wie es heisst, bewunderungswiirdigen Sentenzen Samuel
Johnson’s iiber Weiber, wird die in Waller s Leben
angefiihrt: ,,er lobte ohne Zweifel Viele, die er sich zu
heirathen wiirde gescheut haben, und heirathete vielleicht
Eine, die er sich geschamt haben wiirde, zu loben.” Das
Spielende der Antithese macht hier das ganze Bewun-
dernswiirdige aus; die Vernunft gewinnt dadurch nichts. —
Wo es aber auf streitige Fragen fiir die A ernunft ankam,
da konnte sein Freund Boswell keinen von ihm so un-
abldssig gesuchten Orakelspruch herauslocken, der den
mindesten Witz verrathen hitte; sondern Alles, was er
iber die Zweifler im Puncte der Religion, oder des
Rechts einer Regierung, oder auch nur die menschliche
Freiheit iiberhaupt herausbrachte, fiel, bei seinem natiir-
lichen und durch Verwdhnung von Schmeichlern einge-
wurzelten Despotism des Absprechens, auf plumpe Grob-
heit hinaus, die seine Verehrer Rauhigkeit zu nennen
belieben, die aber sein grosses Unvermogen eines in dem-
selben Gedanken mit Griindlichkeit vereinigten Witzes
bewies. — Auch scheinen die Ménner von Einfliisse, die
seinen Freunden kein Gehor gaben, welche ihn als ein
fir das Parlament ausnehmend taugliches Glied vorschlu-
gen, sein Talent wohl gewiirdigt zu haben. — Denn der
Witz, der zur Abfassung des Worterbuchs einer Sprache

* Boswell erzidhlt, dass, da ein gewisser Lord in seiner Gegenwart
sein Bedauern dusserte, dass Johnson nicht eine feinere Erzichung gehabt
hitte, Baretti gesagt habe: ,,Nein, nein, Mylord! Sie hétten mit ihm
machen mogen, was sie gewollt, er wiare immer ein Bér geblieben, ,,doch
wohl ein Tanzbar?*“ sagte der Andere, welches ein Dritter, seinFreund,
dadurch zu mildern vermeinte, dass er sagte: ,,Er hat nichts vom Bé-
ren als das Fell.”
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zureicht, langt darum noch nicht zu, Vernunftideen, die
zur Einsicht in wichtigen Geschéften erforderlich sind, zu
erwecken und zu beleben.------- Bescheidenheit tritt
von selbst in das Geiniith dessen ein, der sich hierzu be-
rufen sieht, und Misstrauen in seine Talente, fiir sich al-
lein nicht zu entscheiden, sondern Anderer Urtheile (allen-
falls unbemerkt) auch mit in Anschlag zu bringen, w ar eine
Eigenschaft, die Johnson nie anwandelte.

B.

Von der Sagacitit oder der Nachforschungsgabe.

§. 55

Um Etwas zu entdecken (was entweder in uns
selbst, oder anderwérts verborgen liegt), dazu gehort in
vielen Féllen ein besonderes Talent, Bescheid zu wissen,
wie man gut suchen soll: eine Naturgabe vorlaufig zu
urtheilen (judicii praevii), wo die M ahrheit wohl
mochte zu finden seyn; den Dingen auf die Spur zu kom-
men, und die kleinsten Anldsse der A erwandtschaft zu
benutzen, um das Gesuchte zu entdecken, oder zu erfin-
den. Die Logik der Schulen lehrt uns nichts hieriiber.
Aber ein Baco von Verniam gab ein glinzendes Beispiel
an seinem Organon von der Methode, wie durch Experi-
mente die verborgene Beschaffenheit der Naturdinge kon-
ne aufgedeckt werden. Aber selbst dieses Beispiel reicht
nicht zu, eine Belehrung nach bestimmten Regel zu ge-
ben, wie man mit Gliick suchen solle, denn man muss
immer hierbei etwas zuerst voraussetzen (von einer Hypo-
these anfangen), von da man seinen Gang antreten will,
und das muss nach Principien, gewissen Anzeigen zu Fol-
ge, geschehen, und daran liegt es eben, wie man diese
auswittern soll. Denn blind, auf gut Gliick, da man {iber
einen Stein stolpert und eine Erzstufe findet, hiermit auch
einen Erzgang entdeckt, es zu wagen, ist wohl eine
schlechte Anweisung zum Nachforschen. Dennoch giebt
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es Leute von einem Talent, gleichsam mit der Wiinschei-
ruthe in der Hand den Schitzen der Erkenntniss auf die
Spur zu kommen, ohne dass sie es gelernt haben; was sie
denn auch Andere nicht lehren, sondern es ihnen nur ver-
machen konnen, weil es eine Naturgabe ist.

C.

Von der Originalitdt des Erkenntnissvernidgens oder
dem Genie.

§. 56

Etwas erfinden ist ganz was Anderes als Etwas ent-
decken. Denn die Sache, welche man entdeckt, wird
als vorher schon existirend angenommen, nur dass sie
noch nicht bekannt war, z. B. America vor dem Colum-
bus; was man aber erfindet, z. B. das Schiesspul-
ver, war vor dem Kinstler der es machte, noch gar
nicht bekannt. Beides kann Verdienst seyn. Man kann
aber Etwas finden, was man gar nicht sucht (wie der
Goldkoch den Phosphor), und da ist es auch gar kein Ver-
dienst. — Nun heisst das Talent zum Erfinden das Genie.
Man legt aber diesen Namen immer nur einem Kiinstler
bei, also dem, der Etwas zu machen versteht, nicht dem,
der blos Vieles kennt und weiss; aber auch nicht einem
blos nachahmenden, sondern einem seine Welt urspriing-
lich hervorzubringen aufgelegten Kiinstler; endlich auch
diesem nur, wenn sein Product musterhaft ist, d.i. wenn
es verdient als Beispiel (exemplar) nachgeahmt zu wer-
den. — Also ist das Genie eines Menschen ,,die muster-

*  Das Schiesspulver war lange vor des Monchs Schwartz Zeit schon
in der Belagerung von Algeziras gebraucht worden, und die Erfindung des-
selben scheint den Chinesen anzugehdren. Es kann aber doch seyn, dass
jener Deutsche, der dieses Pulver in seine Hinde bekam, Versuche zur
Zergliederung desselben (z. B. durch Auslaugen des darin befindlichen Sal-
peters, Abschwemmung der Kohle und Verbrennung des Schwefels) machte,
und so es entdeckt, obgleich nicht erfunden hat,
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hafte Originalitét seines Talents® in Ansehung dieser oder

jener Art von Kunstproducten). Man nennt aber auch

einen Kopf, der die Anlage dazu hat, ein Genie; da als-

dann dieses Wort nicht blos die Naturgabe einer Person,

sondern auch die Person selbst bedeuten soll. — In vielen

Fachern Genie zu seyn, ist ein vastes Genie (wie Leo-
nardo da Vinci).

Das eigentliche Feld fiir das Genie ist das der Ein-
bildungskraft; weil diese schopferisch ist, und weniger,
als andere Vermogen, unter dem Zwange der Regeln
steht, dadurch aber der Originalitdt desto fahiger ist. —
Der Mechanism der Unterweisung, weil diese jederzeit
den Schiiler zur Nachahmung néthigt, ist dem Aufkeimen
eines Genies, ndmlich was seine Originalitét betrifft, zwar
allerdings nachtheilig. Aber jede Kunst bedarf doch ge-
wisser mechanischer Grundregeln, ndmlich der Angemessen-
heit des Products zur untergelegten Idee, d. i. Wahrheit
in der Darstellung des Gegenstandes, der gedacht wird.
Das muss nun mit Schulstrenge gelernt werden, und ist
allerdings eine Wirkung der Nachahmung. Die Einbil-
dungskraft aber auch von diesem Zwange zu befreien, und
das eigenthiimliche Talent, sogar der Natur zuwider, re-
gellos verfahren und schwirmen zu lassen, wiirde viel-
leicht originale Tollheit abgeben, die aber freilich nicht
musterhaft seyn, und also auch nicht zum Genie gezéhlt
werden wiirde.

Geist ist das belebende Princip im Menschen. In
der Franzosischen Sprache fithren Geist und Witz einer-
lei Namen, Esprit. Im Deutschen istes anders. Man sagt:
eine Rede, eine Schrift, eine Dame in Gesellschaft, u. s. w.
ist schon, aber ohne Geist. Der Vorrath von Witz macht
es hier nicht aus; denn man kann sich auch diesen ver-
ekeln, weil seine Wirkung nichts Rleibendes hinterlésst.
M enn alle jene obgenannten Sachen und Personen geist-
voll heissen sollen, so miissen sie ein Interesse erregen
und zwar durch Ideen. Denn das setzt die Einbildungs-
kraft in Bewegung, welche fiir dergleichen Begriffe einen
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grossen Spielraum vor sich sieht. Wie wiére es also:
wenn wir das Franzosische Wort genie mit dem Deutschen
eigentiimlicher Geist ausdriickten; denn unsere Na-
tion ldsst sich hereden, die Fianzosen hétten ein Wort
dafiir aus ihrer eigenen Sprache, dergleichen wir in der
unsrigen nicht hétten, sondern von ihnen borgen miissten,
da sie es doch selbst aus dem Lateinischen (genius) ge-
borgt haben, welches nichts anders als einen eigentiimli-
chen Geist bedeutet.

Die Ursache aber, weswegen die musterhafte Origi-
nalitdt des Talents mit diesem mystischen Namen be-
nannt wird, ist, weil der, welcher dieses hat, die Ausbri-
che desselben sich nicht erkldaren, oder auch, wie er zu ei-
ner Kunst komme, die er nicht hat erlernen konnen, sich
selbst nicht begreiflich machen kann. Denn Unsicht-
barkeit (der Ursache zu einer Wirkung) ist ein Neben-
begriff vom Geiste (einem genius, der dem Talentvollen
schon in seiner Geburt beigesellt worden), dessen Einge-
bung gleichsam er nur folgt. Die Gemiithskrifte aber
miissen hierbei vermittelst der Einbildungskraft harmonisch
bewegt werden, wreil sie sonst nicht beleben, sondern
sich einander storen wiirden, und das muss durch die Na-
tur des Subjects geschehen: weshalb man Genie auch das
Talent nennen kann, ,,durch welches die Natur der Kunst
die Regel giebt.”

§. 57

Ob der Welt durch grosse Genies im Ganzen son-
derlich gedient sey, weil sie doch oft ncue Wege ein-
schlagen und neue Aussichten erdffnen, oder ob mecha-
nische Kdpfe, wenn sie gleich nicht Epoche machten, mit
ihrem alltdgigen, langsam am Stecken und Stabe der
Erfahrung fortschreitenden Verstande, nicht das Meiste
zum Wachsthum der Kiinste und Wissenschaften beigetra-
gen haben (indem sie, wenn gleich keiner von ihnen Be-
wunderung erregte, doch auch keine Unordnung stifteten):
mag hier unerortert bleiben. — Aber ein Schlag von ih-
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nen, Genieméanner (besser Genieaffen) genannt, hat
sich unter jenem Aushédngeschilde mit eingedringt, wel-
cher die Sprache ausserordentlich von der Natur begiin-
stigler Kopfe fiihrt, das miihsame Lernen und Forschen
fur stimperhaft erklart, und den Geist aller M issenschaft
mit einem Grifte gehascht zu haben, ihn aber in kleinen
Gaben concentrirt und kraftvoll zu reichen, vorgiebt. Die-
ser Schlag ist, wie der der Quacksalber und Markt-
schreier, den Fortschritten in wissenschaftlicher und sittli-
her Bildung sehr nachtheilig, wenn er iiber Religion,
Staatsverhiltnisse und Moral, gleich dem Eingeweihten,
oder Machthaber, vom Weisheitssitze herab im entschei-
denden Tone abspricht und so die Armseligkeit des Geistes
zu verdecken w'eiss. Was ist hiewider anders zu thun,
als zu lachen, und seinen Gang mit Fleiss, Ordnung und
Klarheit geduldig fortzusetzen, ohne auf jene Gaukler
Riicksicht zu nehmen?

§. 58.

Das Genie scheint auch, nach der Verschiedenheit des
Nationalschlages und des Bodens, dem es angeboren ist,
verschiedene urspriingliche Keime in sich zu haben, und
sie verschiedentlich zu entwickeln. Es schlidgt bei den
Deutschen mehr in die Wurzel, bei den Italienern in
die Krone, bei den Franzosen in die Bliithe, und bei
den Englidndern in die Frucht.

Noch ist der allgemeine Kopf (der alle verschie-
denartige Wissenschaften befasst) vom Genie, als dem
erfinderischen, unterschieden. Der erstere kann es in Dem-
jenigen seyn, was gelernt werden kann; nidmlich der die
historische Erkenntniss von dem, was in Ansehung aller
Wissenschaften bisher gethan ist, besitzt (Polyhistor),
wie Jul. Cés. Scaliger. Der letztere ist der Mann,
nicht sowohl von grossem Umfange des Geistes, als inten-
siver Grosse desselben in Allem Epoche zu machen, was
er unternimmt (wie Newton, Leibnitz). Der architek-
tonische, der den Zusammenhang aller Wissenschaften,
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und wie sie einander unterstiitzen, methodisch einsieht,
ist ein nur subalternes, aber doch nicht gemeines Genie.—
Es giebt aber auch gigantische Gelehrsamkeit, die doch
oft cyklopisch ist, der ndmlich ein Auge fehlt: nidmlich
das, der wahren Philosophie, um diese Menge des histo-
rischen Wissens, die Fracht von hundert Kameelen, durch
die Vernunft zweckmissig zu benutzen.

Die blossen Naturalisten des Kopfs (éleves de la na-
ture. Autodidacti) konnen in manchen Fillen auch fiir
Genies gellen, weil sie, ob sie zwar Manches, was sie
wissen, von Anderen hitten lernen konnen, filir sich selbst
ausgedacht haben, und in dem, was an sich keine Sache
des Genies ist, doch Genies sind: wie es, was mecha-
nische Kiinste betrifft, in der Schweiz manche giebt, wel-
che in diesen Kiinsten Erfinder sind; aber ein frith-kluges
Wunderkind (ingenium praecox), wie in Liibeck Hei-
necke, oder in Halle Baratier, von ephemerischer Exi-
stenz, sind Abschweifungen der Natur von ihrer Regel,
Raritdten fiir das Naturaliencabinet, und lassen ihre iiber-
friihe Zeitigung zwar bewundern, aber oft auch von de-
nen, die sie beforderten, im Grunde bereuen.

* *

Weil am Ende der ganze Gebrauch des Erkenntniss-
vermdgens, zu seiner eigenen Beforderung, selbst im theo-
retischen Erkenntnisse, doch der Aernunft bedarf, welche
die Regel giebt, nach welcher es allein befordert werden
kann: so kann man den Anspruch, den die Vernunft an
dasselbe macht, in die drei Fragen zusammenfassen, wel-
che nach den drei Facultiten desselben gestellt sind:

Was will ich? (fragt der ¥Verstand)
Worauf kommt es an? (fragt die Urtheilskraft)

Was kommt heraus? (fragt die Vernunft.)

e Das Wollen wird hier bios im theoretischen Sinn verstanden; Was
will ich als wahr behaupten?
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Die Kopfe sind in der Féhigkeit der Beantwortung
aller dieser drei Fragen sehr verschieden. — Die erste er-

fordert nur einen klaren Kopf sich selbst zu verstehen:
und diese Naturgabe ist, bei einiger Cultur, ziemlich ge-
mein; vorndmlich wenn man darauf aufmerksam macht. —
Die zweite treffend zu beantworten, ist weit seltener, denn
es bieten sich vielerlei ArJ”n der Bestimmung des vor-
liegenden Begriffs und der scheinbaren Auflosung der Auf-
gabe dar: welche ist nun die einzige, die dieser genau an-
gemessen ist? (z. B. in Processen oder im Beginnen ge-
wisser Handlungsplane zu demselben Zweck.) Hierzu
giebt es ein Talent der Auswahl des in einem gewissen
Falle gerade zutreffenden (judicium discretivum), welches
sehr erwiinscht, aber auch sehr selten ist. Der Advocat,
der mit viel Griinden angezogen kommt, die seine Be-
hauptung bewédhren sollen, erschwert dem Richter sehr
seine Sentenz, weil er selbst nur herumtappt; weiss er
aber, nach der Erklarung dessen, was er will, den Punct
zu treffen (denn der ist nur ein einziger), worauf es an-
kommt, so ist es kurz abgemacht, und der Spruch der
Vernunft folgt von selbst.

Der Verstand ist positiv und vertreibt die Finster-
niss der Unwissenheit — die Urtheilskraft mehr negativ
zu Verhiitung der Irrthiimer aus dem ddmmernden Lichte,
darin die Gegenstinde erscheinen. — Die Vernunft ver-
stopft die Quelle der Irrthiimer (die Vorurtheile) und si-
chert hiermit den Verstand durch die Allgemeinheit der
Principien------- Biichergelehrsamkeit vermehrt zwar die
Kenntnisse, aber erweitert nicht den Begriff und die Ein-
sicht, wo nicht Vernunft dazu kommt. Diese ist aber
noch vom Vernunfteln, dem Spiel mit blossen Versu-
chen im Gebrauche der X ernunft, ohne ein Gesetz der-
selben, unterschieden. Wenn die Frage ist: ob ich Ge-
spenster glauben soll? so kann ich iiber die Moglichkeit
derselben auf allerlei Art verniunfteln; aber die Ver-
nunft verbietet, abergldaubisch, d. i. ohne ein Princip
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der Erklirung des Phdnomens nach Erfahrungsgesetzen,
die Moglichkeit derselben anzunehmen.

Durch die grosse Verschiedenheit der Kopfe, in der
Art, wie sie eben dieselben Gegenstinde, ingleichen sich
untereinander ansehen; durch das Reiben derselben an
einander und die Verbindung derselben sowohl als ihre
Trennung, bewirkt die Natur ein sehenswiirdiges Schau-
spiel auf der Bithne der Beobachter und Denker von un-
endlich verschiedener Art. Fiir die Classe der Denker
konnen folgende Maximen (die als zur Weisheit fiihrend
bereits oben erwihnt worden) zu unwandelbaren Geboten
gemacht #erden

1. Selbst denken.

2. Sich (in der Mittheilung mit Menschen) in die Stelle
jedes Anderen zu denken.

3. Jederzeitmit sich selbst einstimmig zu denken.

Das erste Princip ist negativ (nullius addictus jurare
in verba Magistri), das der zwangsfreien; das zweite
positiv, der liberalen, sich den Begriffen Anderer be-
quemenden; das dritte der consequenten (folgerechten)
Denkungsart; von deren jeder, noch mehr aber von ihrem
Gegentheil, die Anthropologie Beispiele aufstellen kann.

Die wichtigste Revolution in dem Innern des Men-
schen ist: ,,der Ausgang desselben aus seiner selbstverschul-
deten Unmiindigkeit.” Statt dessen, dass bis dahin Andere
fiir ihn dachten und er blos nachahmte, oder am Gén-
gelbande sich leiten liess, wagt er es jetzt, mit eigenen
Fiissen auf dem Boden der Erfahrung, wenn gleich noch
wackelnd, fortzuschreiten.

Vergi, oben S. 106 in §. 42. Sch.



Zweites Buch.

Das Gefiihl der Lust und Unlust.

Einteilung.

1. Die sinnliche, 2. die intellectuelle Lust. Die
erstere entweder A. durch den Sinn (das Vergniigen),
oder B. durch die Einbildungskraft (den Geschmackl;
die zweite (ndmlich intellectuelle) entweder a. durch dar-
stellbare Begriffe oder b. durch Ideen,------ und so
wird auch das Gegentheil, die Unlust vorgestellt.

Von der sinnlichen Lust.

A.

Vom Gefiihl fiir das Angenehme oder der sinnlichen Lust in
der Empfindung eines Gegenstandes.

§. 59.

Vergniigen ist eine Lust durch den Sinn, und was
diesen belustigt, heisst angenehm. Schmerz ist die
Unlust durch den Sinn, und was jenen hervorbringt, ist
unangenehm. — Sie sind einander nicht wie Erwerb
und Mangel (4- und 0), sondern wie Erwerb und Verlust
(+ und —), d. i. eines dem anderen nicht blos als Ge-
gentheil (contradictorie, s. logice oppositum), sondern
auch als Widerspiel (contrarie s. realiter oppositum) ent-
gegengesetzt. — Die Ausdriicke von dem, was gefallt
oder missfallt, und dem, was dazwischen ist, dem Gleich-
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giltigen, sind zu weit, denn sie kénnen auch aufs In-
tellectuelle gehen, wo sie dann mit Vergniigen und Schmerz
nicht Zusammentreffen wiirden.

Man kann diese Gefiihle auch durch die Wirkung er-
kldren, die die Empfindung unseres Zustandes auf das Ge-
miith macht. Was unmittelbar (durch den Sinn) mich an-
treibt, meinen Zustand zu verlassen (aus ihm herauszu-
gehen), ist mir tinangenehm — es schmerzt mich; was
eben so mich antreibt, ihn zu erhalten (in ihm zu blei-
ben), ist mir angenehm — es vergniigt mich. Wir sind
aber unauthaltsam im Strome der Zeit und dem damit ver-
bundenen Wechsel der Empfindungen fortgefiihrt. Ob nun
gleich das Verlassen des einen Zeitpunctes und das Ein-
treten in den anderen ein und derselbe Act (des Wechsels)
ist, so ist doch in unserem Gedanken und dem Bewusst-
seyn dieses Wechsels eine Zeitfolge; dem Verhiltniss der
Ursache und Wirkung gemiss. — Es fragt sich nun, ob
das Bewusstseyn des Verlassens des gegenwirtigen Zu-
standes, oder ob der Prospect des Eintretens in einen
kiinftigen in uns die Empfindung des Vergniigens erwecke’
Im ersten Fall ist das Vergniigen nichts anders als Auf-
hebung eines Schmerzes und etwas Negatives; im zweiten
wiirde es Vorempfindung einer Annehmlichkeit, also Ver-
mehrung des Zustandes der Lust, mithin etwas Positives
seyn. Es lédsst sich aber auch schon zum Voraus erra-
then, dass das erstere allein statt finden werde; denn
die Zeit schleppt uns vom Gegenwirtigen zum Kiinftigen
(nicht umgekehrt), und dass wir zuerst gendthigt werden,
aus dem Gegenwirtigen herauszugehen, unbestimmt in
welchen Anderen wir treten werden, nur so dass er doch
ein Anderer ist, das kann allein die Ursache des angeneh-
men Gefiihls seyn.

Vergniigen ist das Gefiihl der Beférderung; Schmerz
das eines Hindernisses des Lebens. Leben aber (des Thiers)

* Verg. §. 75. Sch.
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ist, wie auch schon die Arzte angemerkt haben, ein con-
tinuirliches Spiel des Antagonismus von beiden.

Also muss vor jedem Vergniigen der Schmerz
vorhergehen; der Schmerz ist immer das erste. Denn
was wiirde aus einer continuirlichen Beforderung der Le-
benskraft, die iiber einen gewissen Grad sich doch nicht
steigern lédsst, anders folgen als ein schneller Tod vor
Frende’

Auch kann kein Vergniigen unmittelbar auf
das andere folgen; sondern zwischen einem und dem
anderen muss sich der Schmerz einfinden. Es sind kleine
Hemmungen der Lebenskraft, mit dazwischen gemengten
Beforderungen derselben, welche den Zustand der Ge-
sundheit ausmachen, den wir irrigerweise fiir ein conti-
nuirlich gefithltes Wohlbefinden halten; da er doch nur
aus ruckweise (mit immer dazwischen eintretendem Schmerz)
einander folgenden angenehmen Gefiihlen besteht. Der
Schmerz ist der Stachel der Théatigkeit, und in dieser fiih-
len wir allererst unser Leben; ohne diesen wiirde Leblo-
sigkeit eintreten.

Die Schmerzen, die langsam vergehen (wie das
allmilige Genesen von einer Krankheit oder der langsame
Wiedererwerb eines verlornen Capitals), haben kein
lebhaftes Vergniigen zur Folge, weil der Ubergang
unmerklich ist. — Diese Sitze des Grafen Veeri * unter-
schreibe ich mit voller Uberzeugung.

* Kant hat hier des bekannten staatswissenschaftlichen Schriftstellers
Meditazioni sulla economia politica im Sinne, die bereits 1771 in Mailand
erschienen und durch einen Lausanner Nachdruck von demselben Jahre
und durch zwei Deutsche Ubersetzungen, Dresden 1774, 8., und von
L. B. M. Schmidt, Mannheim 1785, 8., in Deutschland allgemein ver-
breitet waren. Sch.

KANT’S WERKE, VIL 2. 10
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Erliduterung durch Beispiele.

Warum ist das Spiel (vorndmlich um Geld) so anzie-
hend, und wenn es nicht gar zu eigenniitzig ist, die beste
Zerstreuung und Erholung nach einer langen Anstrengung
der Gedanken, denn durch Nichtsthun erholt man sich nur
langsam ! Weil es der Zustand eines unabléssig wech-
selnden Fiirchtens und Hoffens ist. Die Abendmahlzeit
nach demselben schmeckt und bekommt auch besser. —
Wodurch sind Schauspiele (es mogen Trauer-oder Lust-
spiele seyn) so anlockend! Weil in allen gewisse Schwie-
rigkeiten,— Angstlichkeit und Verlegenheit, zwischen
Hoffhung und Freude,— eintreten und so das Spiel ein-
ander widriger Affecten beim Schliisse des Stiicks dem Zu-
schauer Beforderung des Lebens ist, indem es ihn inner-
lich in Motion versetzt hat. — Warum schliesst ein Lie-
besroman mit der Trauung, und weswegen ist ein ihm an-
gehingter Supplementband (wie im Fielding), der ihn, von
der Hand eines Stiimpers, noch in der Ehe fortsetzt, wi-
drig und abgeschmackt? Weil Eifersucht, als Schmerz
der Verliebten, zwischen ihre Freuden und Hoffnungen,
vor der Ehe Wiirze fiir den Leser, in der Ehe aber Gift ist;
denn, um in der Romanensprache zu reden, ist ,,dasEnde
der Liebesschmerzen zugleich das Ende der Liebe* (ver-
steht sich mit Affect). — Warum ist Arbeit die beste Art,
sein Leben zu geniessn! Weil sie beschwerliche (an sich
unangenechme und nur durch den Erfolg ergétzende) Be-
schiftigung ist, und die Ruhe, durch das blosse V erschwin-
den einer langen Beschwerde, zur fiihlbaren Lust, dem
Frohseyn, wird; dasie sonst nichts Geniessbares seyn
wiirde. — Der Tabak (er werde geraucht oder geschnupft)
ist zundchst mit einer unangenehmen Empfindung verbun-
den. Aber gerade dadurch, dass die Natur (durch Abson-
derung eines Schleims des Gaumens oder der Nase) diesen
Schmerz augenblicklich authebt, wird er (vorndmlich der
erstere) zu einer Art von Gesellschaft, durch Unterhaltung
und immer neue Erweckung der Empfindungen und selbst
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der Gedanken, wenn diese gleich hierbei nur herumschwei-
fend sind. — Wen endlich auch kein positiver Schmerz,

zur Thétigkeit anreizt, den wird allenfalls ein negativer,
die lange Weile, als Leere an Empfindung, die der an
den Wechsel derselben gewohnte Mensch in sich wahr-
nimmt, indem er den Lebenstrieb doch womit auszufiillen
bestrebt ist, oft dermaassen afficiren, dass er eher etwas
zu seinem Schaden, als gar nichts zu thun sich angetrieben
fiihlt.

Von der langen Weile und dem Kurzweil.

§. 60.

Sein Leben fiihlen, sich vergniigen, ist also nichts
anders als: sich continuirlich getrieben fiihlen, aus dem
gegenwértigen Zustande herauszugehen (der also ein eben
so oft wiederkommender Schmerz seyn muss). Hieraus er-
klart sich auch die driickende, ja &ngstliche Beschwer-
lichkeit der langen Weile, fiir Alle, welche auf ihr Leben
und auf die Zeit aufmerksam sind (cultivirte Menschen) *
Dieser Druck oder Antrieb, jeden Zeifpunct, darin wir
sind, zu verlassen und in den folgenden iiberzugehen, ist
accelerirend und kann bis zur Entschliessung wachsen, sei-
nem Leben ein Ende zu machen, weil der iippige Mensch
den Genuss aller Art versucht hat, und keiner fur ihn

*  Der Caraibe ist durch seine angeborne Leblosigkeit von dieser Be-
schwerlichkeit frei. Er kann stundenlang mit seiner Angelruthe sitzen,
ohne etwas zu fangen ; die Gedankenlosigkeit ist ein Mangel des Stachels
der Thitigkeit, der immer einen Schmerz bei sich fiihrt, und dessen jener
iiberhoben ist. — Unsere Lesewelt von verfeinertem Geschmack wird durch
ephemerische Schriften immer im Appetit, selbst im Heisshunger zur Le-
serei (eine Art von Nichtsthun) erhalten, nicht um sich zu cultiviren,
sondern zu geniessen; so, dass die Kopfe dabei immer leer bleiben und
keine Ubersittigung zu besorgen ist; indem sie ihrem geschiftigen Miissig-
gédnge den Anstrich einer Arbeit geben, und sich in demselben einen wiirdi-
gen Zeitaufwand vorspiegeln, der doch um nichts besser ist als jener, wel-
chen das Journal des Luxus und der Moden dem Publicum an-
bietet.

10
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mehr neu ist; wie man in Paris vom Lord Mordaunt sagte:
,die Englénder erhenken sich, um sich die Zeit zu passi-
ren.” — Die in sich wahrgenommene Leere an Empfin-
dungen erregt ein Grauen (horror vacui), und gleichsam
das Vorgefiihl eines langsamen Todes, der fiir peinlicher
gehalten wird, als wenn das Schicksal den Lehensfaden
schnell abreisst.

Hieraus erkldart sich auch, warum Zeitverkiirzungen
mit Vergniigen fiir einerlei genommen werden; weil, je
schneller wir tiber die Zeit wegkommen, wir uns desto er-
quickter fithlen; wie eine Gesellschaft, die sich auf einer
Lustreise im Wagen drei Stunden lang mit Gespridchen
wohl unterhalten hat, beim Aussteigen, wenn Einer von
ihnen nach der Uhr sieht, frohlich sagt: wo ist die Zeit
geblieben? oder wie kurz ist uns die Zeit geworden? Da
im Gegentheil, wenn die Aufmerksamkeit auf die Zeit
nicht Aufmerksamkeit auf einen Schmerz, liber den wir
wegzuseyn uns bestreben, sondern auf ein Vergniigen
W'ire, man wie billig jeden Verlust der Zeit bedauern
wiirde. — Unterredungen, die wenig Wechsel der Vorstel-
lungen enthalten, heissen langweilig, eben hiermit auch
beschwerlich, und ein kurzweiliger Mann wird, wenn
gleich nicht fiir einen wichtigen, doch fiir einen angeneh-
men Mann gehalten, der, sobald er nur ins Zimmer tritt,
gleich aller Mitgiste Gesichter erheitert; wie durch ein
Frohseyn wegen Befreiung von einer Beschwerde.

Wie ist aber das Phidnomen zu erkldren, dass ein
Mensch, der sich den grossten Theil seines Lebens hin-
durch mit langer Weile gequélt hat, so dass ihm jeder
Tag lang wurde, doch am Ende des Lebens iiber die
Kiirze des Lebens klagt? — Die Ursache hiervon ist in
der Analogie mit einer dhnlichen Beobachtung zu suchen:
woher die Deutschen (nicht gemessenen oder mit Meilen-
zeiger, wie die Russischen M erste, versehenen) Meilen,
je ndher zur Hauptstadt (z. B. Berlin), immer desto klei-
ner, je weiter aber davon (in Pommern), desto grosser
werden; nidmlich die Fiille der gesehenen Gegenstinde
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(Dorfer und Landhéuser) bewirkt in der Erinnerung den
tduschenden Schluss auf einen grossen zuriickgelegten
Kaum, folglich auch auf eine ldngere dazu erforderlich ge-
wesene Zeit; das Leere aber im letzteren Fall wenig Er-
innerung des Gesehenen, und also den Schluss auf einen
kiirzeren Weg und folglich kiirzere Zeit, als sich nach der
Uhr ergeben wiirde. — Eben so wird die Menge der Ab-
schnitte, die den letzten Theil des Lebens mit mannigfal-
tigen verdnderten Arbeiten auszeichnen, dem Alten die
Einbildung von einer lédngeren zuriickgelegten Lebenszeit
erregen, als er nach der Zahl der Jahre geglaubt hatte,
und das Ausfiillen der Zeit durch planmaéssig fortschrei-
tende Beschéftigungen, die einen grossen beabsichtigten
Zweck zur Folge haben (vilam extendere factis), ist das ein-
zige sichere Mittel, seines Lebens froh und dabei doch auch
lebenssatt zu werden. ,,Je mehr Du gedacht, je mehr Du
gethan hast, desto ldnger hast Du (selbst in Deiner eigenen
Einbildung) gelebt.” — Ein solcher Beschluss des Lebens
geschieht nun mit Zufriedenheit.

Wie steht es aber mit der Zufriedenheit (ac-
quiescentia) wahrend des Lebens! — Sie ist dem Men-
schen unerreichbar: weder in moralischer (mit sich selbst,
im Wohlverhalten zufrieden zu seyn) noch in pragmatischer
Hinsicht (mit seinem Wohlbefinden, das er sich durch Ge-
schicklichkeit und Klugheit zu verschaffen denkt). Die
Natur hat den Schmerz zum Stachel der Thétigkeit in ihn
gelegt, dem er nicht entgehen kann, um immer zum Bes-
sern fortzuschreiten, und auch im letzten Augenblicke des
Lebens ist die Zufriedenheit mit dem letzten Abschnitte
desselben nur comparativ (theils indem wir uns mit dem
Loose Anderer, theils auch mit uns selbst vergleichen) so
zu nennen; nie aber ist sie rein und vollstindig. — Im
Leben (absolut) zufrieden zu seyn, wire thatlose Ruhe
und Stillstand der Triebfedern, oder Abstumpfung der Em-
pfindungen uud der damit verkniipften Thétigkeit. Eine
solche aber kann eben so wenig mit dem intellectuellen
Leben des Menschen zusammen bestehen, als der Still-
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stand des Herzens in einem thierischen Kog>er, auf den,
wenn nicht (durch den Schmerz) ein neuer Anreitz ergeht,
unvermeidlich der Tod folgt.

Anmerkung. In diesem Abschnitte sollte nun auch
von Affecten, als Gefiihlen der Lust und Unlust, die die
Schranken der inneren Freiheit im Menschen iiberschrei-
ten, gehandelt werden. Allein da diese mit den Leiden-
schaften, welche in einem anderen Abschnitte, ndmlich
dem des Begehrungsvermogens, vorkommen, oft vermengt
zu werden pflegen, und doch auch damit in naher Ver-
wandtschaft stehen, so werde ich ihre Erorterung bei Ge-
legenheit dieses dritten Abschnittes vornehmen.

§. 6l

Habituell zur Frohlichkeit gestimmt zu seyn, ist zwar
mehrentheils eine Temperamentseigenschaft, kann aber
auch oft eine Wirkung von Grundsitzen seyn; wie Epi-
kur's, von Anderen so genanntes und darum verschrieenes
Wollustprincip, das eigentlich das stets frohliche
Herz des Weisen bedeuten sollte. — Gleichmiithig ist
der, welcher sich weder erfreut noch betriibt, und von
dem, der gegen die Zufdlle des Lebens gleichgiiltig,
mithin von stumpfem Gefiihl ist, sehr unterschieden. —
Von der Gleichmiithigkeit unterscheidet sich die launische
Sinnesart (vermuthlich hat sie anfinglich lunatisch geheis-
sen), welche eine Disposition zu Anw andlungen eines Sub-
jects zur Freude oder Traurigkeit ist, von denen dieses
sich selbst keinen Grund angeben kann, und die vornidm-
lich den Hypochondristen anhéngt. Sie ist von dem lau-
nigen Talent (eines Buttler oder Sterne) ganz unterschie-
den, welches durch die absichtlich-verkehrte Stellung, in
die der witzige Kopf die Gegenstinde setzt (gleichsam sie
auf den Kopf stellt), mit schalkhafter Einfalt dem Zuhorer
oder Leser das A ergniigen macht, sie selbst zurecht zu
stellen. — Empfindsamkeit ist jener Gleichmiithigkeit
nicht entgegen. Denn sie ist ein Vermdgen und eine
Stiarke, den Zustand sowohl der Lust als Unlust zuzu-
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lassen, oder auch vom Gemiith abzuhalten, und hat also
eine Wahl. Dagegen ist Empfindeiei eine Schwiche,
durch Theilnehmung an Anderer ihrem Zustande, die
gleichsam auf dem Organ des Empfindelnden nach Belie-
ben spielen kénnen, sich auch wider Willen afficiren zu
lassen. Die erstere ist médnnlich; denn der Mann, welcher
einem Weibe oder Kinde Beschwerlichkeiten oder Schmerz
ersparen will, muss so viel feines Gefiihl haben, als nothig
ist, um Anderer ihre Empfindung, nicht nach seiner
Starke, sondern ihrer Schwiche zu beurtheilen, und die
Zartheit seiner Empfindung ist zur Grossmuth nothwen-
dig. Dagegen ist die thatleere. Theilnehmung seines Ge-
fiihls, sympathetisch zu Anderer ihren Gefiihlen das seine
mitténen, und sich so blos leidend afficiren zu lassen, lap-
pisch und kindisch. — So kann und sollte es Frommigkeit
in guter Laune geben; so kann und soll man beschwer-
liche, aber nothwendige, Arbeit in guter Laune verrichten;
ja selbst sterben in guter Laune; denn alles dieses verliert
seinenWerth dadurch, dass es in ubler Laune und miirri-
scher Stimmung begangen oder erlitten wird.

Von dem Schmerz, iiber dem man vorsitzlich als ei-
nem, der nie anders als mit dem Leben aufhéren soll,
briitet, sagt man, dass Jemand sich Etwas (ein Ubel) zu
Gemiithe ziehe. — Man muss sich aber nichts zu Ge-
miithe ziehen; denn was sich nicht dndern ldsst, muss aus
dem Sinn geschlagen werden, weil es Unsinn wéire, das
Geschehene ungeschehen machen zu wollen. Sich selbst
bessern, geht wohl an, und ist auch Pflicht, an dem aber,
was schon dusser meiner Gewalt ist, noch bessern zu wol-
len, ist ungereimt. Aber Etwas zu Herzen nehmen,
worunter jeder gute Bath, oder Lehre verstanden wird,
die man sich angelegen zu seyn den festen Vorsatz fasst,
ist eine tberlegte Gedankenrichtung, seinen Willen mit
genugsam starkem Gefiihl zur Austibung desselben zu ver-
kniipfen.— Die Busse des Selbstpeinigers, statt der schnel-
len X erwendung seiner Gesinnung auf einen besseren Le-
benswandel, ist rein verlorene Miihe, und hat noch wohl
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die schlimme Folge, blos dadurch (durch die Reue) sein
Schuldregister fiir getilgt zu halten, und so sich die, ver-
niinftiger Weise jetzt noch zu verdoppelnde, Bestrebung
zum Besseren zu ersparen.

§. 62.

Eine Art sich zu vergniigen ist zugleich Cuitur,
namlich Vergrésserung der Fahigkeit, noch mehr Vergnii-
gen dieser Art zu geniessen; dergleichen das mit Wissen-
schaften und schonen Kiinsten ist. Eine andere Art aber
ist Abnutzung, welche uns des ferneren Genusses immer
weniger fahig macht. Auf welchem Wege man aber auch
immer Vergniigen suchen mag, so ist es, wie bereits oben
gesagt, eine Hauptmaxime, es sich so zuzumessen, dass
man noch immer damit steigen kann; denn damit geséttigt
zu seyn, bewirkt denjenigen ekelnden Zustand, der dem
verwOhnten Menschen das Leben selbst zur Last macht,
und Weiber unter dem Namen der Vapeurs verzehrt. —
Junger Mensch ! (ich wiederhole es) gewinne die Arbeit
lieb; versage Dir Vergniigen, nicht um ihnen zu entsa-
gen, sondern, so viel als moglich, immer nur im Prospect
zu behalten. Stumpfe die Empfanglichkeit fiir dieselben
nicht durch Genuss frithzeitig ab. Die Reife des Alters,
welche die Entbehrung eines jeden physischen Genusses
nie bedauern ldasst, wird selbst in dieser Aufopferung Dir
ein Capital von Zufriedenheit zusichern, welches vom Zu-
fall oder dem Naturgesetz unabhéngig ist.

§. 63.

Wir urtheilen aber auch iiber Vergniigen und Schmerz
durch ein hoéheres Wohlgefallen oder Missfallen an uns
selbst (namlich das moralische): ob wir uns demselben
weigern oder iiberlassen sollen.

1, Der Gegenstand kann angenechm seyn, aber das
Vergniigen an demselben missfallen. Daher der Aus-
druck von einer bitteren Freude. — Der, welcher in
misslichen Gliicksumsténden ist, und nun seine Eltern, oder
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einen wiirdigen und wohlthdtigen Anverwandten beerbt,

kann nicht vermeiden, sich uUber ihr Absterben zu freuen,

aber auch nicht, sich diese Freude zu verweisen. Eben

das geschieht im Gemiithe eines Adjuncts, der einem von

ihm verehrten Vorgédnger mit ungeheuchelter Traurigkeit
im Leichenbegéngnisse folgt.

2. Der Gegenstand kann unangenehm seyn, aber
der Schmerz iber ihn gefallt. Daher der Ausdruck
suisser Schmerz, z. 13. einer sonst wohlhabend hinterlas-
senen Wittwe, die sich nicht will trésten lassen; welches
oft ungebiihrlicher Weise fiir Affectation ausgelegt wird.

Dagegen kann das Vergniigen iiberdies noch gefallen,
namlich dadurch, dass der Mensch an solchen Gegenstén-
den, mit denen sich zu beschiftigen ihm Ehre macht, ein
Vergniigen findet, z. B. die Unterhaltung mit schonen
Kiinsten, statt des blossen Sinnengenusses, und dazu noch
das Wohlgefallen daran, dass er (als ein feiner Mann) ei-
nes solchen Vergniigens fihig ist. — Eben so kann der
Schmerz eines Menschen obenein ihm noch missfallen.
Jeder Hass eines Beleidigten ist Schmerz; aber der Wohl-
denkende kann doch nicht umhin, es sich zu verweisen,
dass, selbst nach der Genugthuung, er noch immer einen
Groll gegen ihn iibrig behilt.

§. 64.

Vergniigen, das man selbst (gesetzmissig) erwirbt,
wird verdoppelt gefiihlt, einmal als Gewinn und dann
noch obenein als Verdienst (die innere Zurechnung, selbst
Urheber desselben zuseyn).— Erarbeitetes Geld vergniigt,
wenigstens dauerhafter, als im Gliicksspiel gewonnenes,
und, wenn man auch iber das Allgemeinschidliche der
Lotterie wegsieht, so liegt doch im Gewinn durch dieselbe
Etwas, dessen sich ein wohldenkender Mensch schidmen
muss. — Ein Ubel, daran eine fremde Ursache Schuld ist,
schmerzt; aber woran man selbst Schuld ist, betriibt und
schligt nieder.
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Wie ist es aber zu erkldren oder zu vereinigen, dass
bei einem Ubel, das Jemandem von Anderen widerfahrt,
zweierlei Sprache gefiihrt wird? — So sagt z. B. Einer der
Leidenden: ,,ich wollte mich zufrieden geben, wenn ich
nur die mindeste Schuld daran hétte; ein Zweiter aber:
,,es ist mein Trost, dass ich daran ganz unschuldig hin.”
— Unschuldig leiden entriistet, weil es Beleidigung von
einem Anderen ist. — Schuldig leiden schlagt nieder,
weil es innerer Vorwurf ist. — Man sieht leicht, dass von
jenen Beiden der Zweite der bessere Mensch sey.

§. 65.

Es ist eben nicht die lieblichste Bemerkung an Men-
schen, dass ihr Vergniigen durch Vergleichung mit Ande-
rer ihrem Schmerz erhéht, der eigene Schmerz aber durch
die Vergleichung mit Anderer dhnlichen, oder noch gros-
seren Leiden, vermindert wird. Diese Wirkung ist aber
blos psychologisch (nach dem Satze des Contrastes: oppo-
sita juxta se posita magis elucescunt”) und hat keine Be-
ziehung aufs Moralische: etwa Anderen Leiden zu wiin-
schen, damit man die Behaglichkeit seines eigenen Zu-
standes desto inniglicher filhlen moge. Man leidet ver
mittelst der Einbildungskraft mit dem Anderen mit (so wie,
wenn man Jemanden, aus dem Gleichgewicht gekommen,
dem Fallen nahe siecht, man unwillkiihrlich und vergeb-
lich sich auf die Gegenseite hinbeugt, um ihn gleichsam
gerade zu stellen) und ist nur froh, in dasselbe Schicksal
nicht auch verflochten zu seyn * Daher lauft das Volk
mit heftiger Begierde, die Hinfiihrung eines Deliquenten
und dessen Hinrichtung anzusehen, als zu einem Schau-
spiel. Denn die Gemiithsbewegungen und Gefiihle, die

Suave mart magno, turbantibus aequora ventis

E terra alterius magnum spectare laborem.

Non quia verari quenquam est jucunda voluptas,

Sed quibus ipse malis careas, quia cernere suave est.
Lucretius.
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sich an seinem Gesicht und Betragen &ussern, wirken
sympathetisch auf den Zuschauer und hinterlassen, nach
der Bedngstigung desselben durch die Einbildungskraft (de-
ren Stdrke durch die Feierlichkeit noch erhoht wird), das
sanfte, aber doch ernste Gefiihl einer Abspannung, welche
den darauf folgenden Lebensgenuss desto fiihlbarer macht.

Auch wenn man seinen Schmerz mit andern mdglichen
an seiner eigenen Person vergleicht, wird er dadurch doch
ertraglicher. Dem, welcher ein Bein gebrochen hat, kann
man dadurch sein Ungliick doch ertrdglicher machen,
wenn man ihm zeigt, dass es leicht hitte das Genick tref-
fen konnen.

Das griindlichste und leichteste Besénftigungsmitfel
aller Schmerzen ist der Gedanke, den man einem verniinf-
tigen Menschen wohl anmuthen kann: dass das Leben
iiberhaupt, was den Genuss desselben betrifft, der von
Gliicksumstanden abhéngt, gar keinen eigenen Werth, und
nur was den Gebrauch desselben anlangt, zu welchen
Zwecken es gerichtet ist, einen Werth habe, den nicht
das Gliick, sondern allein die Weisheit dem Menschen
verschaffen kann; der also in seiner Gewalt ist. Ver
dngstlich wegen des Verlustes desselben bekiimmert ist,
wird des Lebens nie froh werden.

B.

Vom Gefiihl fur das Schone,

d. i. der theils sinnlichen theils intellectuellen Lust in
der reflectirten Anschauung, oder
dem Geschmack.

§. 66.

Geschmack, in der eigentlichen Bedeutung des
Worts, ist, wie schon oben gesagt, die Eigenschaft eines
Organs (der Zunge, des Gaumens und des Schlundes),
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von gewissen aufgelosten Materien im Essen oder Trinken
specifisch afficirt zu werden. Er ist in seinem Gebrauche
entweder blos als Unterscheidungs- oder auch zugleich
als Wohlgeschmack, zu verstehen [z. B. ob etwas siiss
oder bitter sey, oder ob das Gekostete (Siisse oder Bittere)
angenehm seyj. Der erstere kann allgemeine Uberein-
stimmung in der Art, wie gewisse Materien zu benennen
sind, der letztere aber kann niemals ein allgemeingiiltiges
Urtheil abgeben: dass ndmlich (z. B. das Bittere), was mir
angenechm ist, auch Jedermann angenechm seyn werde.
Der Grund davon ist klar; weil Lust oder Unlust nicht
zum Erkenntnissvermdgen in Ansehung der Objecte ge-
horen, sondern Bestimmuegen des Subjects sind, also
dusseren Gegenstinden nicht beigelegt werden konnen. —
Der Wohlgeschmack enthélt also zugleich den Begriff' von
einer Unterscheidung durch Wohlgefallen oder Missfallen,
welche ich mit der Vorstellung des Gegenstandes in der
Wahrnehmung oder Einbildung verbinde.

Nun wird aber auch das Wort Geschmack fiir ein
sinnliches Beurtheilungsvermdgen genommen, nicht blos,
nach der Sinnenempfindung, fiir mich selbst, sondern auch,
nach einer gewissen Begel zu wihlen, die als fiir Jeder-
mann geltend vorgestellt wird. Diese Regel kann em-
pirisch seyn, wo sie aber alsdann auf keine wahre All-
gemeinheit, folglich auch nicht auf Nothwendigkeit (es
miisse im Wohlgeschmack jedes Anderen Urtheil mit
dem meinigen iibereinstimmen) — Anspruch machen kann.
So gilt ndmlich die Geschmacksregel in Ansehung der
Mahlzeiten, fiir die Deutschen mit einer Suppe, fiir Eng-
lander aber mit derber Kost anzufangen, vteil eine durch
Nachahmung allmilig verbreitete Gewohnheit es zur Re-
gel der Anordnung einer Tafel gemacht hat.

Aber es giebt auch einen Wohlgeschmack, dessen Re-
gel a priori begriindet seyn muss, weil sie Nothwen-
digkeit, folglich auch Giiltigkeit fiir Jedermann, ankiin-
digt, wie die Vorstellung eines Gegenstandes in Bezie-
hung auf das Gefiihl der Lust oder Unlust zu beurtheilen
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sey (wo also die Vernunft ingeheim mit im Spiel ist,
ob man zwar das Urtheil derselben nicht aus Vernunft-
principien ableiten und es danach beweisen kann), und
diesen Geschmack konnte man den verniinftelnden,
zum Unterschiede vom empirischen als dem Sinnenge-
schmack (jenen gustus reflectens, diesen reflexus) nennen.

Alle D arstellung seiner eigenen Person oder seiner
Kunst mit Geschmack setzt einen gesellschaftlichen
Zustand (sich mitzutheilen) voraus, der nicht immer ge-
sellig (theilnehmend an der Lust Anderer), sondern im
Anfinge gemeiniglich barbarisch, ungesellig und blos
wetteifernd ist. — In voélliger Einsamkeit wird Niemand
sich sein Haus schmiicken oder ausputzen, er wird es auch
nicht gegen die Seinigen (Weib und Kinder), sondern nur
gegen Fremde thun, um sich vortheilhaft zu zeigen. Im
Geschmack (der Auswahl) aber, d. i. in der dsthetischen
Uriheilskraft, ist es nicht unmittelbar die Empfindung
(das Materiale der Vorstellung des Gegenstandes), son-
dern wie es die freie (productive) Einbildungskraft durch
Dichtung zusammenpaart, d. i. die Form, was das Wohl-
gefallen an demselben hervorbringt: denn nur die Form
ist es, was des Ausspruchs auf eine allgemeine Regel fiir
das Gefiithl der Lust fdhig ist. Von der Sinnenempfin-
dung, die, nach Verschiedenheit der Sinnesfahigkeit der
Subjecte, sehr verschieden seyn kann, darf man eine sol-
che allgemeine Regel nicht erwarten. — Man kann also
den Geschmack so erkldren: ,,Geschmack ist das Ver-
mogen der &sthetischen Uriheilskraft, allgemeingiiltig zu
wiahlen.*

Es ist also ein Vermodgen der gesellschaftlichen
Beurfheilung &dusserer Gegenstinde in der Einbildungs-
kraft. — Hier fuhlt das Gemiith seine Freiheit im Spicle
der Einbildungen (also der Sinnlichkeit); denn die So-
cialitdit mit andern Menschen setzt Freiheit voraus, —
und dieses Gefiihl ist Lust. — Aber die Allgeinein-
gultigkeit dieser Lust fiir Jedermann, durch welche die
Wahl mit Geschmack (des Schonen) sich von der \\ ahi
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durch blosse Sinnenempfindung (des blos subjectiv Gefal-
lenden), d. i. des Angenehmen, unterscheidet, fithrt den
Begriff eines Gesetzes bei sich; denn nur nach diesem kann
die Giltigkeit des Wohlgefallens fiir den Beurtheilenden
allgemein seyn. Das Vermogen der Vorstellung des All-
gemeinen aber ist der \ erstand. Also ist das Ge-
schmacksurtheil sowohl ein dsthetisches, als ein Verstan-
desurtheil, aber in beider Vereinigung (mithin das letz-
tere nicht als rein) gedacht. — Die Beurtheilung eines
Gegenstandes durch Geschmack ist ein Uriheil tiber die
Einstimmung oder den Widerstreit der Freiheit im Spiele
der Einbildungskraft und der Gesetzmassigkeit des Ver-
standes, und geht also nur die Form (diese Vereinbarkeit
der Sinnenvorstellungen), dsthetisch zu beurtheilen, nicht
Producte, in welchen jene wahrgenommen wird, hervorzu-
bringen, an; denn das wire Genie, dessen aufbrausende
Lebhaftigkeit durch die Sittsamkeit des Geschmacks ge-
massigt und eingeschrinkt zu werden oft bedarf.
ScliOSIlicit ist allein das, was fiir den Geschmack
gehort; das Erliabeile gehoit zwar auch zur dstheti-
schen Beurtheilung, aber nicht fiir den Geschmack. Aber
es kann und soll die Vorstellung des Erhabenen doch
an sich schon seyn, sonst ist sie rauh, barbarisch und ge-
schmackwidrig. Selbst die Darstellung des Bosen oder
Hasslichen (z. B. der Gestalt des personificirten Todes
bei Milton) kann und muss schdn seyn, wenn einmal ein
Gegenstand dsthetisch vorgestellt werden soll, und wenn
es auch ein Thersites wire, denn sonst bewirkt sie ent-
weder Unschmackhafligheit oder Ekel, welche beide das
Bestreben enthalten, eine Vorstellung, die zum Genuss
dargeboten wird, von sich zu stossen, da hingegen Schon-
heit den Begriff der Einladung zur innigsten Vereinigung
mit dem Gegenstinde, d. i. zum unmittelbaren Genuss,
bei sich fiihrt. — Mit dem Ausdruck einer schonen
Seele sagt man Alles, was sich, sie zum Zweck der in-
nersten Vereinigung mit ihr zu machen, sagen lasst; denn
Seelengrosse und Seelenstirke betreffen die Materie



VOM GEFUHL DER LUST UND UNLUST. 159

(188 — 189)

(die Werkzeuge zu gewissen Zwecken); aber die Seelen-

gute, die reine Form, unter der alle Zwecke sich miissen

vereinigen lassen, und die daher, wo sie angetroften wird,

gleich dem Eros der Fabelwelt, urschopferisch, aber

auch Uberirdisch ist, — diese Seelengiite ist doch der

Mittelpunct, um welchen das Geschmacksurtheil alle seine

Urtheile der mit der Freiheit des Verstandes vereinbaren
sinnlichen Lust versammelt.

Anmerkung. Wie mag es doch gekommen seyn,
dass vorndmlich die neueren Sprachen das &sthetische
Beurtheilungsvermdgen mit einem Ausdruck (gustus, sa-
por)s der blos auf ein gewisses Sinnenwerkzeug (das Innere
des Mundes) und die Unterscheidung sowohl als die Wahl
geniessbarer Dinge durch dasselbe hinweist, bezeichnet
haben? — Es ist keine Lage, wo Sinnlichkeit und Ver-
stand in einem Geniisse vereinigt so lange fortgesetzt, und
so oft mit Wohlgefallen wiederholt werden konnen, —
als eine gute Mahlzeit in guter Gesellschaft. — Die er-
stere wird aber hierbei nur als Vehikel der Unterhaltung
der letzteren angesehen. Der é&sthetische Geschmack des
Wirths zeigt sich nun in der Geschicklichkeit, allgemein-
giiltig zu wihlen, welches er aber durch seinen eigenen
Sinn nicht beAverkstelligen kann: weil seine Géste sich
vielleicht andere Speisen oder Getrdnke, jeder nach sei-
nem Privatsinn, auswidhlen wirden. Er setzt also seine
\ eranstaltung in der Mannigfaltigkeit, dass nimlich
fiir Jeden nach seinem Sinn Einiges angetroften werde;
welches eine comparative Allgemeingiiltigkeit abgiebt. Von
seiner Geschicklichkeit, die Giste selbst zur wechselsei-
tigen allgemeinen Unterhaltung zu wihlen (welche auch
wohl Geschmack genannt wird, eigentlich aber Vernunft
in ihrer Anwendung auf den Geschmack, und von diesem
noch verschieden ist), kann in der gegenwirtigen Frage
nicht die Rede seyn. Und so hat das Organgefithl durch
einen besondern Sinn den Namen fiir ein ideales, nim-
lich einer sinnlich-allgemeingiiltigen Wahl liberhaupt, her-
geben konnen. — Noch sonderbarer ist es, dass die Ge-
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Schicklichkeit der Erprobung durch den Sinn, ob Etwas
ein Gegenstand des Genusses eines und desselben Sub-
jects (nicht ob dessen Wahl allgemeingiiltig) sey (sapor).,
sogar zur Benennung der Weisheit (sapientia) hinaufge-
schroben worden, vermuthlich deswegen, weil ein unbe-
dingt nothwendiger Zweck keines Uberlegens und Versu-
chens bedarf, sondern unmittelbar gleichsam durch Schmek-
ken des Zutraglichen in die Seele kommt.

§. 67.

Das Erhabene (sublime) ist die ehrfurchterregende
Grossheit (magnitudo reverenda), dem Umfange oder
dem Grade nach, zu dem die Anndherung (um ihm mit
seinen Kriften angemessen zu seyn) einladend, die Furcht
aber, in der Vergleichung mit demselben in seiner eigenen
Schéitzung zu verschwinden, zugleich abschreckend ist
(z. B. der Donner iiber unserem Haupte, oder ein hohes
wildes Gebirge); wobei, wenn man selbst in Sicherheit ist,
Sammlung seiner Kréfte, um die Erscheinung zu fassen,
und dabei Besorgniss, ihre Grosse nicht erreichen zu kon -
neu, AVerwunderung (ein angenchmes Gefithl durch con-
tinuirliche Uberwindung des Schmerzens), erregt wird.

Das Erhabene ist zwar das Gegengewicht, aber
nicht das Widerspiel vom Schoénen; weil die Bestrebung
und der Versuch, sich zu der Fassung {apprehensio) des
Gegenstandes zu erheben, dem Subject ein Gefiihl seiner
eigenen Grosse und Kraft erweckt; aber die Gedankenvor-
stellung desselben in der Beschreibung oder Darstellung
kann und muss immer schén seyn. Denn sonst wird die
Verwunderung Abschreckung, welche von Bewunde-
rung, als einer Beurtheilung, wobei man des Verwunderns
nicht satt wird , sehr unterschieden ist.

Die Grossheit, die zweckwidrig ist (magnitudo mon-
strose), ist das Ungeheure. Daher haben die Schrift-
steller, welche die weitldufige Grosse des Russischen Reichs
erheben wollten, es schlecht getroffen, dass sie es als un-
geheuer betitelten, denn hierin liegt ein Tadel: als ob es,
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fiir einen einzigen Beherrscher, zu gross sey. — Aben-

teuerlich ist ein Mensch, der den Hang hat, sich in Be-

gebenheiten zu verflechten, deren wahre Erzdhlung einem
Roman &hnlich ist.

Das Erhabene ist also zwar nicht ein Gegenstand fiir
den Geschmack, sondern fiir das Gefiihl der Rithrung; aber
die kiinstliche Darstellung desselben in der Beschreibung
und Bekleidung (bei Nebenwerken, parerga) kann und soll
schon sey, weil es sonst wild, rauh und abstossend und so
dem Geschmack zuwider ist.

Der Geschmack enthédlt eine Tendenz =zur &dusseren
Beforderung der Moralitit.

§. 68.

Der Geschmack (gleichsam als formaler Sinn) geht auf
Mittheilung seines Gefiihls der Lust oder Unlust an An-
dere und enthilt eine Empfinglichkeit, durch diese Mit-
theilung selbst mit Lust afficirt, ein Wohlgefallen (compla-
centia) daran gemeinschaftlich mit Anderen (gesellschaft-
lich) zu empfinden. Nun ist das Wohlgefallen, das nicht
blos als fiir das empfindende Subject, sondern auch fiir jeden
Anderen, d. i. als allgemeingiiltig betrachtet werden kann,
weil es Nothwendigkeit (dieses Wohlgefallens), mithin ein
Princip desselben a priori enthalten muss, um als ein sol-
ches gedacht werden zu konnen, ein Wohlgefallen an der
Ubereinstimmung der Lust des Subjects mit dem Gefiihl
jedes Anderen, nach einem allgemeinen Gesetz, welches
aus der allgemeinen Gesetzgebung des Fithlenden, mithin
aus der Vernunft, entspringen muss, d. i. die Wahl nach
diesem Wohlgefallen steht der Form nach unter dem Prin-
cip der Pflicht. Also hat der ideale Geschmack eine Ten-
denz zur dusseren Beforderung der Moralitdt. — Den Men-
schen fiir seine gesellschaftliche Lage gesittet zu machen,
will zwar nicht ganz so viel sagen, als ihn sittlich-gut
(moralisch) zu bilden, aber bereitet doch, durch die Be-
strebung in dieser Lage Anderen wohlzugefallen (beliebt

KANT’S WERKE. VIL 2. 11
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oder bewundert zu werden), dazu vor. — Auf diese Weise
koénnte man den Geschmack Moralitdt in der dusseren Er-
scheinung nennen; obzwar dieser Ausdruck, nach dem
Buchstaben genommen, einen Widerspruch enthilt, denn
gesittet seyn enthdlt doch den Anschein oder Anstand
vom Sittlichguten und selbst einen Grad davon, ndmlich
die Neigung, auch schon in den Schein desselben einen
Werth zu setzen.

§. 69.

Gesittet, wohlanstindig, manierlich, geschliffen (mit
Abstossung der Rauhigkeit) zu seyn, ist doch nur die ne-
gative Bedingung des Geschmacks. Die Vorstellung dieser
Eigenschaften in der Einbildungskraft kann eine adusserlich
intuitive Vorstellungsart eines Gegenstandes oder seiner
eigenen Person mit Geschmack seyn, aber nur fiir zwei
Sinne, fiir das Gehor und Gesicht. Musik und bildende
Kunst (Malerei, Bildhauer-, Bau- und Gartenkunst) ma-
chen Anspriiche auf Geschmack, als Empfanglichkeit eines
Gefiihls der Lust fiir die blossen Formen &usserer An-
schauung, erstere in Ansehung des Gehors, die andere des
Gesichts. Dagegen enthélt die discursive Vorstellung:-
art, durch laute Sprache oder durch Schrift, zwei Kiinste,
darin der Geschmack sich zeigen kann: die Beredtsam-
keit und Dichtkunst.

Anthropologische Bemerkungen tiber den Geschmack.

A.
Vom Modegeschmack.

5. 70.

Es ist ein natiirlicher Hang des Menschen, in seinem
Betragen sich mit einem bedeutendem (des Kindes mit den
Erwachsenen, des Geringeren mit den Vornehmeren) in
Vergleichung zu stellen und seine Weise nachzuahmen.
Ein Gesetz dieser Nachahmung, um blos nicht geringer
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zu erscheinen als Andere, und zwar in dem, wobei tbri-
gens auf keinen Nutzen Riicksicht genommen wird, heisst
Mode. Diese gehort also unter den Titel der Eitel-
keit, weil in der Absicht kein innerer Werth ist; ingleichen
der Thorheit, weil dabei doch ein Zwang ist, sich durch
blosses Beispiel, das uns Viele in der Gesellschaft geben,
knechtisch leiten zu lassen. In der Mode seyn, ist eine
Sache des Geschmacks; der dusser der Mode einem vori-
gen Gebrauch anhingt, heisst altvaterisch; der gar einen
Werth darin setzt, dusser der Mode zu seyn, ist ein Son-
derling. Besser ist es aber doch immer, ein Narr in der
Mode als ein Narr dusser der Mode zu seyn, wenn man
jene Eitelkeit iberhaupt mit diesem harten Namen belegen
will, Avelchen Titel doch die Modesucht wirklich verdient,
wenn sie jener Eitelkeit wahren Nutzen oder gar Pflichten
aufopfert. — Alle Moden sind schon ihrem Begriffe nach
verdnderliche Lebensweisen. Denn, wenn das Spiel der
Nachahmung fixirt wird, so wird diese zum Gebrauche,
wobei dann auf den Geschmack gar nicht mehr gesehen
wird. Die Neuigkeit ist es also, was die Mode beliebt
macht, und erfinderisch in allerlei &usseren Formen zu
seyn, wenn diese auch oOfters ins Abenteuerliche und zum
Theil Hassliche ausarten, gehort zum Ton der Hofleute,
vorndmlich der Damen, denen dann Andere begierig nach-
folgen, und sich in niedrigen Stinden noch lange damit
schleppen, wenn jene sie schon abgelegt haben. — Also
ist die Mode eigentlich nicht eine Sache des Geschmacks
(denn sie kann &dusserst geschmackwidrig seyn), sondern
der blossen Eitelkeit vornehm zu thun, und des Wetteifers
einander dadurch zu iibertreffen. (Die elegants de la cour,
sonst petits maitres genannt, sind Windbeutel.)

Mit dem wahren, idealen Geschmack ldsst sich Pracht,
mithin etwas Erhabenes, das zugleichschon ist, verbinden
(wie ein prachtvoller bestirnter Himmel, oder wenn es nicht
zu widrig klingt, eine St. Peterskirche in Rom). Aber
Pomp, eine prahlerische Ausstellung zur Schau, kann zwar
auch mit Geschmack verbunden werden, aber nicht ohne

11 *
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VVeigernng des Letzteren, weil der Pomp fiir den grossen
Haufen, der viel Pobel in sich fasst, berechnet ist, dessen
Geschmack, als stumpf, mehr Sinnenempfindung als Beur-
theilungsfahigkeit erfordert.

B.

Vom Kunstgeschinack.

Ich ziehe hier nur die redenden Kiinste: Beredtsam-
keit und Dichtkunst, in Betrachtung, weil diese auf eine
Stimmung des Gemiiths angelegt sind, wodurch dieses un-
mittelbar zur Thitigkeit aufgeweckt wird, und so in einer
pragmatischen Anthropologie, wo man den Menschen
nach dem zu kennen sucht, was aus ihm zu machen ist,
ihren Platz hat.

Man nennt das durch Ideen belebende Princip des
Gemiiths GGeist. — Geschmack ist ein blosses regula-
tives Beurtheilungsvermégen der Form in der Verbindung
des Mannigfaltigen in der Einbildungskraft; Geist aber das
productive Vermdgen der \ ernunft, ein Muster fiir jene
Form apriorider Einbildungskraft unterzulegen. Geist und
Geschmack: der erste, um Ideen zu schaffen, der zweite,
um sie fiir die, den Gesetzen der productiven Einbildungskraft
angemessene, Form zu beschrinken, und so urspriinglich
(nicht nachahmend) zu bilden (jutgendi). Ein mit Geistund
Geschmack abgefasstes Product kann iiberhaupt Poesie ge-
nannt werden und ist ein Werk der schonen Kunst; es mag
den Sinnen vermittelst der Augen, oder der Ohren unmittel-
bar vorgelegt werden, welche auch Dichtkunst (poetica in
sensu lato) genannt werden kann: sie mag Maler-, Garten-,
Baukunst oder Ton- und Versmacherkunst (poetica in sen-
su stricto) seyn. Dichtkunst aber, im Gegensatz mit der
Beredtsamkeit, ist von dieser nur der wechselseitigen
Unterordnung des Verstandes und der Sinnlichkeit nach
unterschieden, so, dass die erstere ein Spiel der Sinnlich-
keit durch den Verstand geordnet, die zweite aber ein
Geschift des Verstandes durch Sinnlichkeit belebt, beide
aber, der Redner sowohl als der Poet (in weitem Sinn),



VOM GEFUHL DER LUST UND UNLUST. 165
(195 — 197)
Dichter sind, und aus sich selbst neue Gestalten (Zusam-
menstellungen des Sinnlichen) in ihrer Einbildungskraft her-
vorbringen ¥
Weil die Dichtergabe ein Kunstgeschick, und mit Ge-
schmack verbunden, ein Talent fiir schone Kunst ist, die
zum Theil auf (obzwar siisse, oft auch indirect heilsame)
Tauschung ausgeht, so kann es nicht fehlen, dass von
ihr grosser (oft auch nachtheiliger) Gebrauch im Leben
gemacht werde. — Uber den Charakter des Dichters also,
oder auch, uber den Einfluss, den sein Geschift auf ihn
und Andere hat, und die Wiirdigung desselben, verlohnt
es wohl einige Fragen und Bemerkungen aufzustellen.
Warum gewinnt unter den schonen (redenden) Kiin-
sten die Poesie den Preis iiber die Beredtsamkeit, bei eben
denselben Zwecken? — Weil sie zugleich Musik (singbar)
und Ton, ein fiir sich allein angenehmer Laut ist, derglei-
chen die blosse Sprache nicht ist. Selbst die Beredtsam-
keit borgt von der Poesie einen dem Ton nahe kommenden
Laut, den Accent, ohne welchen die Bede der nothigen
dazAvischen kommenden Augenblicke der Ruhe und der Be-
lebung entbehrte. Die Poesie gewinnt aber nicht blos den
Preis iiber die Beredtsamkeit, sondern auch iiber jede an-
dere schone Kunst: iiber die Malerei (wozu die Bildhauer-

*  Die Neuigkeit derDarstellung eines Begriffs ist eine Hauptfor-
derung der schonen Kunst an den Dichter, wenn gleich der Begriff seihst
auch nicht neu seyn sollte.— Fiir den Verstand aber (abgesehen vom Ge-
schmack) hat man folgende Ausdriicke fiir die Vermehrung unserer Kennt-
nisse durch neue Wahrnehmung. — Etwas entdecken, zuerst wahrneh-
men, was schon da war, z. B. America, die magnetische nach den Polen
sich richtende Kraft, die Luftelektricitiat. — Etwas erfinden (was noch
nicht da war, zur Wirklichkeit bringen), z. B. den Compass, den Aerostat.
— Etwas ausfindig machen, das Verlorne durch Nachsuchen wiederfin-
den. — Ersinnen und au sdenken (z. B. von Werkzeugen fiir Kiinstler,
oder Maschinen). — Erdichten, mit dem Bewusstseyn das Unwahre als
wahr vorstellig machen, wie in Romanen, wenn es nur zur Unterhaltung
geschieht. — Eine fiir Wahrheit ausgegebene Erdichtung aber ist Liige.

(Turpiter, atrum desinit in piscem mulier formosa superne.)
Horatius.
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kunst gehort) und selbst iiber die Musik. Denn die letztere
ist nur darum schone (nicht biosangenehme) Kunst, weil
sie der Poesie zum Vehikel dient. Auch giebt es unter
den Poeten nicht so viel seichte (zu Geschiften untaugliche)
Kopfe, als unter den Tonkiinstlern, weil jene doch auch
zum Verstande, diese aber blos zu den Sinnen reden. —
Ein gutes Gedicht ist das eindringendste Mittel der Bele-
bung des Gemiiths. — — Es gilt aber nicht blos vom Poe-
ten, sondern von jedem Besitzer der schénen Kunst: man
miisse dazu geboren seyn und koénne nicht durch Fleiss
und Nachahmung dazu gelangen; ingleichen, dass der
Kiinstler zum Gelingen seiner Arbeit noch einer ihm an-
wandelnden gliicklichen Laune, gleich als dem Augenblick
einer Eingebung, bediirfe (daher er auch vales genannt
wird), weil, was nach Vorschrift und Regeln gemacht wird,
geistlos (sklavisch) ausfillt, ein Product der schonen Kunst
aber nicht blos Geschmack, der auf Nachahmung gegriin-
det seyn kann, sondern auch Originalitit des Gedankens
erfordert, die, als aus sich selbst belebend, Geist genannt
wird. — Der Naturmaler mit dem Pinsel oder der Feder
(das letztere sey in Prosa oder in Versen) ist nicht der schone
Geist, weil er nur nachahmt; der Ideenmaler ist allein
der Meister der schonen Kunst.

Warum versteht man unter dem Poeten gewohnlich
einen Dichter in Versen, d. i. in einer Rede, die scan-
dirt (der Musik dhnlich, tactmissig gesprochen) wird? Weil
er, ein Werk der schonen Kunst ankiindigend, mit einer
Feierlichkeit auftritt, die dem feinsten Geschmack (der
Form nach) geniigen muss; denn sonst wire es nicht schon.
— Weil diese Feierlichkeit aber am meisten zur schonen
Vorstellung des Erhabenen erfordert wird, so wird der-
gleichen affectirte Feierlichkeit ohne Vers (von Hugo
Blair) ,,toll gewordene Prosa‘“ genannt. — Vers-
macherei ist andererseits auch nicht Poesie, wenn sie ohne
Geist ist.

Warum ist der Reim in den Versen der Dichter neue-
rer Zeiten, wenn er gliicklich den Gedanken schliesst, ein
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grosses Erforderniss des Geschmacks in unserem Wehtheil |
dagegen ein widriger Verstoss gegen den Vers in Gedichten
der alten Zeiten, so dass z. B. im Deutschen reimfreie
Verse wenig gefallen, ein in Reim gebrachter Lateinischer
Virgil aber noch weniger behagen kann?  Vermuthlich
weil bei den alten classischen Dichtern die Prosodie be-
stimmt war, den neuern Sprachen aber grossentheils man-
gelt, und dann doch das Ohr, durch den Reim, der den
Vers gleichtonend mit dem vorigen schliesst, dafiir schad-
los gehalten wird. In einer prosaischen feierlichen Rede
wird ein von ungefdhr zwischen andre Sitze einfallender
Reim l4cherlich.

Woher schreibt sich die poetische Freiheit, die
doch dem Redner nicht zusteht, dann und wann wider die
Sprachgesetze zu verstossen?  Vermuthlich davon, dass
er durch das Gesetz der Form nicht gar zu sehr beengt
werde, einen grossen Gedanken auszudriicken.

Warum ist ein mittelméssiges Gedicht unleidlich, eine
mittelmissige Rede aber noch wohl ertrdglich? Die Ur-
sache scheint darin zu liegen, dass die Feierlichkeit des
Tons in jedem poetischen Product grosse Erwartung erregt
und eben dadurch, dass diese nicht befriedigt wird, wie
gewohnlich, noch tiefer sinkt, als der prosaische Werth
desselben es etwa noch verdienen wiirde. — Die Endigung
eines Gedichts mit einem Verse, der als Sentenz aufbehal-
ten werden kann, wirkt ein Vergniigen im Nachgeschmécke,
und macht dadurch manches Schaale wieder gut; gehort
also auch zur Kunst des Dichters.

Dass im Alter die poetische Ader vertrocknet, zu
einer Zeit, da Wissenschaften dem guten Kopf noch immer
gute Gesundheit und Thitigkeit in Geschéften ankiindigen,
kommt wohl daher, dass Schonheit eine Bliithe, Wissen-
schaft aber Frucht ist, d. i. die Poesie eine freie Kunst
seyn muss, welche, der Mannigfaltigkeit halber, Leichtig-
keit erfordert, im Alter aber dieser leichte Sinn (und das
mit Recht) schwindet; weil ferner Gewohnheit, in der-
selben Bahn der Wissenschaften nur fortzuschreiten, zu-
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gleich Leichtigkeit bei sich fiihrt, Poesie also, welche zu
jedem ihrer Producte Originalitit und Neuigkeit (und
hierzu GeAvandtheit) erfordert, mit dem Alter nicht wohl
zusammenstimmt, dusser etwa in Sachen des kaustischen
Witzes, in Epigrammen und Xenien, wo sie aber auch
mehr Ernst als Spiel ist.

Dass Poeten kein solches Gliick machen, als Advocaten
und andere Professionsgelehrte, liegt schon in der Anlage
des Temperaments, welches {iberhaupt zum gebornen Poe-
ren erforderlich ist: ndmlich die Sorgen durch das gesellige
Spiel mit Gedanken zu verjagen. — Eine Eigenheit aber,
die den Charakter betrifft, nidmlich die, keinen Cha-
rakter zu haben, sondern wetterwendisch, launisch und
(ohne Bosheit) unzuverldssig zuseyn, sich muthwillig Fein-
de zu machen, ohne doch eben Jemanden zu hassen, und sei-
nen Freund beissend zu bespétteln, ohne ihm wehe thun
zu wollen, liegt in einer iiber die praktische iirtheilskraft
herrschenden, zumTheil angebornen, Anlage des verschro-
benen Witzes,

Von der Uppigkeit.

§. 71

Uppigkeit (luxus) ist das Ubermaass des gesellschaft-
lichen Wohllebens mit Geschmack in einem gemeinen
Wesen (der also der Wohlfahrt desselben zuwider ist).
Jenes Lbermaass, aber ohne Geschmack, ist die offent-
liche Schwelgerei (luxuries)) — Wenn man beiderlei
Wirkungen auf die Wohlfahrt in Betrachtung zieht, so ist
Uppigkeit ein entbehrlicher Aufwand, der arm macht,
Schwelgerei aber ein solcher, der krank macht. Die er-
ste ist doch noch mit der fortschreitenden Cultur des Volks
(in Kunst und Wissenschaft) vereinbar; die zweite aber
iberfiillt mit Genuss und bewirkt endlich Ekel. Beide
sind mehr prahlerisch (von Aussen zu glédnzen), als selbst-
geniessend; die erstere durch Eleganz (wie auf Béllen und
in Schauspielen) fiir den idealen Geschmack; die zweite
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durch Uberfluss und Mannigfaltigkeit fiir den Sinn des
Schmeckens (den physischen, wie z. B. ein Lordmayor-
schmaus). — Ob die Regierung befugt sey, beide durch
Aufwandsgesetze einzuschrianken, ist eine Frage, deren
Beantwortung hierher nicht gehért. Die schonen aber so-
wohl, als die angenehmen Kiinste, welche das Volk zum
Theil schwichen, um es besser regieren zu kénnen, wiir
den mit Eintretung eines rauhen Lakonicismus der Absicht
der Regierung gerade zuwider wirken.

Gute Lebensart ist die Angemessenheit des Wohl-
lebens zur Geselligkeit (also mit Geschmack). Man sieht
hieraus, dass der Luxus der guten Lebensart Abbruch thuf,
und der Ausdruck ,,er weiss zu leben‘‘, der von einem be-
giiterten oder vornehmen Mann gebraucht wird, bedeutet
die Geschicklichkeit seiner Wahl im geselligen Genuss,
der Niichternheit (Sobrietdt) enthilt, beiderseitig den Ge-
nuss gedeihlich macht, und fir die Dauer berechnet ist.

Man sieht hieraus, dass, da Uppigkeit eigentlich nicht
dem hé&uslichen, sondern nur dem Offentlichen Leben vor-
geriickt werden kann, das Verhéltniss des Staatsbiirgers
zum gemeinen Wesen, was die Freiheit im Wetteifer be-
trifft, um in Verschonerung seiner Person oder Sachen (in
Festen, Hochzeiten und Leichenbegéngnissen und so her-
ab bis zu dem guten Ton des gemeinen Umgangs) dem
Nutzen allenfalls vorzugreifen, schwerlich mit Aufwands-
verboten beldstigt werden diirfe; weil sie doch den Vor-
theil schafft, die Kiinste zu beleben und so dem gemei-
nen Wesen die Kosten wieder erstattet, welche ihm ein
solcher Aufwand verursacht haben mdchte.



Drittes Buch.
\om Begehrungsvermjgen.

§ 72.

Begierde (appetitio) ist die Selbstbestimmung der
Kraft eines Subjects durch die Vorstellung von etwas
Kiinftigem, als einer Wirkung derselben. Die habituelle
sinnliche Begierde heisst Neigung. Das Begehren ohne
Kraftanwendung zu Hervorbringung des Objects ist der
Wunsch. Dieser kann auf Gegenstinde gerichtet seyn,
zu deren Herbeischaflung das Subject sich selbst unver-
mogend fiihlt, und ist dann ein leerer (miissiger) Wunsch.
Der leere Wunsch, die Zeit zwischen dem Begehren und
Erwerben des Begehrten vernichten zu kénnen, ist Sehn-
sucht. Die in Ansehung des Objects unbestimmte Begierde
(appetitio vaga), welche das Subject nur antreibt, aus sei-
nem gegenwirtigen Zustande herauszugehen, ohne zu wis-
sen, in welchen es dann eintreten will, kann der launische
Wunsch genannt werden (den nichts befriedigt).

Die durch die Vernunft des Subjects schwer oder gar
nicht bezwingliche Neigung ist Leidenschaft. Dagegen
ist das Gefiihl einer Lust oder Unlust im gegenwirtigen
Zustande, welches im Subject die Uberlegung (die Ver-
nunftvorstellung, ob man sich ihm iiberlassen oder weigern
solle) nicht aufkommen lésst, der Affect.

Affecten und Leidenschaften unterworfen zu seyn, ist
wohl immer Krankheit des Gemiths, weil beides die
Herrschaft der Vernunft ausschliesst. Beide sind auch
gleich heftig dem Grade nach; was aber ihre Qualitdt be-
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trifft, so sind sie wesentlich von einander unterschieden,

sowohl in der Vorbeugungs-, als in der Heilmethode, die
der Seeclenarzt dabei anzuwenden hitte.

Von den Affecten in Gegeneinanderstellung derselben
mit der Leidenschatft.

§. 73.

Der Affect ist Uberraschung durch Empfindung, wo-
durch die Fassung des Gemiiths (animus sui compos) auf-
gehoben wird. Er ist also ibereilt, d. i. er wichst ge-
schwinde zu einem Grade des Gefiihls, der die Uberlegung
unmoglich macht (ist unbesonnen). — Die Affectlosigkeit,
ohne Verminderung der Stirke der Triebfedern zum Han-
deln, ist das Phlegma im guten Verstande, eine Eigen-
schaft des wackern Mannes (animi strenui)s sich durch je-
ner ihre Stirke nicht aus der ruhigen Uberlegung bringen
zu lassen. Was der Affect des Zornes nicht in der Ge-
schwindigkeit thut, das thut er gar nicht; und er vergisst
leicht. Die Leidenschaft des Hasses aber nimmt sich Zeit,
um sich tief einzuwurzeln und es seinem Gegner zu den-
ken. — Ein A ater, ein Schulmeister, konnen nicht strafen,
wenn sie die Abbitte (nicht die Rechtfertigung) anzuhéren
nur die Geduld gehabt haben. — Nothigt Einen, der im
Zorn zu Euch ins Zimmer tritt, um Euch in heftiger Ent-
ristung harte Worte zu sagen, hoflich, sich zu setzen;
wenn es Euch hiermit gelingt, so wird sein Schelten schon
gelinder, weil die Gemichlichkeit des Sitzens eine Abspan-
nung ist, welche mit den drohenden Geberdungen und
dem Schreien im Stehen sich nicht wohl vereinigen lésst.
Die Leidenschaft hingegen (als zum Begehrungsvermdgen
gehorige Gemiithsstimmung) lédsst sich Zeit, und ist iber-
legend, so heftig sie auch seyn mag, um ihren Zweck zu
erreichen. — Der Affect wirkt wie ein Wasser, das den
Damm durchbricht; die Leidenschaft wie ein Strom, der
sich in seinem Bette immer tiefer eingribt. Der Affect
wirkt auf die Gesundheit, wie ein Schlagfluss; die Leiden-
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schaft wie eine Schwindsucht, oder Abzehrung. — Er ist
wie ein Rausch, den man ausschlift, obgleich Kopfweh
darauf folgt; die Leidenschaft aber wie eine Krankheit aus
verschlucktem Gift oder Verkriippelung anzusehen, die einen
innern oder dussern Seelenarzt bedarf, der doch mehren-
theils keine radicale, sondern fast immer nur palliativ hei-
lende Mittel zu verschreiben weiss.

Wo viel Affect ist, da ist gemeiniglich wenig Leiden-
schaft; wie bei den Franzosen, welche durch ihre Lebhaftig-
keit verdnderlich sind, in Vergleichung mit Italienern und
Spaniern (auch Indiern und Chinesen), die in ihrem Groll
uber Rache briiten, oder in ihrer Liebe bis zum Wahnsinn
beharrlich sind. — Affecte sind ehrlich und offen, Leiden-
schaften dagegen hinterlistig und versteckt. Die Chinesen
werfen den Englindern vor, dass sie ungestiim und hitzig
wiren ,,wie die Tataren®, diese aber jenen, dass sie aus-
gemachte (aber gelassene) Betriiger sind, die sich durch
diesen Vorwurfin ihrer Leidenschaft gar nicht irre machen
lassen.------- Affect ist wie ein Rausch, der sich aus-
schliaft; Leidenschaft als ein Wahnsinn anzusehen, der
iber einer Vorstellung briitet, die sich immer tiefer ein-
nistelt. — Wer liebt, kann dabei doch wohl noch sehend
bleiben; der sich aber verliebt, wird gegen die Fehler
des geliebten Gegenstandes unvermeidlich blind, wiewohl
der Letztere acht Tage nach der Hochzeit sein Gesicht
wieder zu erlangen pflegt. — Wen der Affect wie ein Raptus
anzuwandeln pflegt, der ist, so gutartig jener auch seyn
mag, doch einem Gestorten #dhnlich, weil es ihn aber
schnell darauf reut, so ist es nur ein Paroxysm, den man
Unbesonnenheit betitelt. Mancher wiinscht wohl sogar,
dass er ziirnen konne, und Sokrates war im Zweifel, ob
es nicht auch manchmal gut wéire, zu ziirnen; aber den
Affect so in seiner Gewalt zu haben, dass man kaltbliitig
iiberlegen kann, ob man ziirnen solle oder nicht, scheint
etwas Widersprechendes zu seyn. — Leidenschaft dagegen
wiinscht sich kein Mensch. Denn wer will sich in Ketten
legen lassen, wenn er frei seyn kann?
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Aon den Affecten insbesondere.

A.
Von der Regierung des Gemiiths in Ansehung der Affecten.

§. 74.

Das Princip der Apathie, dass ndmlich der Weise
niemals im Affect, selbst nicht in dem des Mitleids mit den
Ubeln seines besten Freundes, seyn miisse, ist ein ganz
richtiger und erhabener moralischer Grundsatz der stoischen
Schule, denn der Affect macht (mehr oder weniger) blind.—
Dass gleichwohl die Natur in uns die Anlage dazu ein-
gepflanzt hat, war Weisheit der Natur, um provisorisch,
ehe die Vernunft noch zu der gehdrigen Stérke gelangt ist,
den Ziigel zu fiihren, ndmlich den moralischen Triebfedern
zum Guten noch die des pathologischen (sinnlichen) An-
reizes, als einstweiliges Surrogat der Vernunft, zur Be-
lebung beizufiigen. Denn iibrigens ist Affect fiir sich allein
betrachtet jederzeit unklug; er macht sich selbst unfdhig,
seinen eigenen Zweck zu verfolgen, und es ist also un-
weise, ihn in sich vorsitzlich entstehen zu lassen. — Gleich-
wohl kann die Vernunft in Vorstellung des Moralisch-
Guten durch Verkniipfung ihrer Ideen mit Anschauungen
(Beispielen), die ihnen untergelegt werden, eine Belebung
des Willens hervorbringen (in geistlichen oder auch politi-
schen Reden ans Volk, oder auch einsam an sich selbst),
und also nicht als Wirkung, sondern als Ursache eines
Affects in Ansehung des Guten seelenbelebend seyn, wobei
diese Vernunft doch immer noch den Ziigel fiihrt, und ein
Enthusiasm des guten Vorsatzes bewirkt wird, der aber
eigentlich zum Begehrungsvermdgen und nicht zum
Affect, als einem stdrkeren sinnlichen Gefiihl, gerechnet
werden muss. —
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Die Naturgabe einer Apathie, bei hinreichender
Seelenstéirke, ist wie gesagt, das gliickliche Plfclegma
(irm moralischen Sinne). Wer damit begabt ist, der ist
zwar darum eben noch nicht ein Weiser, hat aber doch
die Begilinstigung von der Natur, dass es ihm leichter wird,
als Anderen, es zu werden.

iberhaupt ist es nicht die Starke eines gewissen Ge-
fiihls, welche den Zustand des Affects ausmacht, sondern
der Mangel der Uberlegung, dieses Gefiihl mit der Summe
aller Gefiihle (der Lust oder Unlust) in seinem Zustande
zu vergleichen. Der Reiche, welchem sein Bedienter bei
einem Feste einen schonen und seltenen glidsernen Pocal
im Herumtragen ungeschickterweise zerbricht, wiirde die-
sen Zufall fiir nichts halten, wenn er in demselben Augen-
blicke diesen Verlust eines Vergniigens mit der Menge
aller Vergniigen, die ihm sein glicklicher Zustand als
eines reichen Mannes darbietet, vergliche. Nun Uberlasst
er sich aber ganz allein diesem einen Gefiihl des Schmerzes
(ohne jene Berechnung in Gedanken schnell zu machen);
kein Wunder also, dass ihm dabei so zu Muthe wird, als
ob seine ganze Gliickseligkeit verloren wire.

B.
Von den verschiedenen Affecten selbst.

§. 75.

Das Gefiihl, welches das Subject antreibt, in dem
Zustande, darin es ist, zu bleiben, ist angenehm; das
aber, was antreibt, ihn zu verlassen, tinangenehm
MitBewusstseyn verbunden, heisst das erstere Vergniigen
(voluptas), das zweite Missvergniigen (taedium). Als
Affect heisst jenes Freude, dieses Traurigkeit. — Die
ausgelassene Freude (die durch keine Besorgniss eines
Schmerzes gemissigt wird) und die versinkende Traurigkeit

Vergi. §. 59. Sch.
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(die durch keine Hoffnung gelindert wird), der Gram, sind
Affecte, die dem Leben drohen. Doch hat man aus den
Sterbelisten ersehen, dass doch mehr Menschen durch die
erstere, als durch die letztere das Leben plotzlich ver-
loren haben, weil der Hoffnung, als Affect, durch die
unerwartete Eroffnung der Aussicht in ein nicht auszumes-
sendes Gliick, das Gemiith sich ganz tiberlédsst, und so der
Affect, bis zum Ersticken, steigend ist; dagegen dem immer
firchtenden Grame doch natiirlicherweise vom Gemiith auch
immer noch widerstritten wird, und er also nur langsam
todtend ist.

Der Schreck ist die plotzlich erregte Furcht, welche
das Gemiith &usser Fassung bringt. Einem Schreck &hnlich
ist das Auffallende, was stutzig (noch nicht bestiirzt)
macht und was das Gemiith erweckt, sich zur Uberlegung
zu sammeln, es ist der Anreiz zur Verwunderung (welche
schon Uberlegung in sich enthilt). Erfahrenen widerfihrt
das nicht so leicht, aber zur Kunst gehort es, das Gewdhn-
liche von einer Seite, da es auffallend wird, vorzustellen.
Der Zorn ist ein Schreck, der zugleich die Kriafte zum
Widerstand gegen das Ubel schnell rege macht. Furcht
iiber einen unbestimmtes Ubel drohenden Gegenstand ist
Bangigkeit. Es kann einem Bangigkeit anhiingen, ohne
ein besonderes Object dazu zu wissen: eine Beklommenheit
aus blos subjectiven Ursachen (einem krankhaften Zustande).
Scham ist Angst aus der besorgten Verachtung einer
gegenwartigen Person und, als solche, ein Affect. Sonst
kann Einer sich auch empfindlich schdmen ohne Gegenwart
dessen, vor dem er sich schiamt; aber dann ist es kein
Affect, sondern, wie der Gram, eine Leidenschaft, sich
selbst mit Verachtung anhaltend, aber vergeblich zu qué-
len; die Scham dagegen, als Afiect, muss plétzlich ein-
treten.

Affecte sind iiberhaupt krankhafte Zufille (Sympto-
me) und kdénnen (nach einer Analogie mit Brown’s System)
in sthenische, aus Stdrke, und asthenische, aus
Schwéche, eingetheilt werden. Jene sind von der erre-
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genden, dadurch aber oft auch erschopfenden, diese von
einer die Lebenskraft abspannenden, aber oft dadurch auch
Erholung vorbereitenden Beschaffenheit — Lachen mit
Affect ist eine convulsivische Frohlichkeit. Weinen
begleitet die schmelzende Empfindung eines ohnméchtigen
Zurnens mit dem Schicksal, oder mit andern Menschen,
gleich einer von ihnen erlittenen Beleidigung, und diese
Empfindung ist Wehmuth. Beide aber, das Lachen und
das Weinen, heitern auf, denn es sind Befreiungen von
einem Hinderniss der Lebenskraft durch Ergiessungen (man
kann namlich auch bis zu Thrianen lachen, wenn man bis
zur Erschopfung lacht). Lachen ist ménnlich, weinen
dagegen weiblich (beim Manne weibisch), und nur die
Anwandlung zu Thrénen und zwar aus grossmiithiger,
aber ohnmichtiger Theilnehmung am Leiden Anderer,
kann dem Mann verzichen werden, dem die Thridne im
Auge glinzt, ohne sie in Tropfen fallen zu lassen, noch
weniger sie mit Schluchzen zu begleiten und so eine wider-
wirtige Musik zu machen.

Von der Furchtsamkeit und der Tapferkeit.

§. 76.

Bangigkeit, Angst, Grauen und Entsetzen sind Grade
der Furcht, d. i. des Abscheues vor Gefahr. Die Fassung
des Gemiiths, die letztere mit Uberlegung zu iibernehmen,
ist der Muth; die Stirke des innern Sinnes (Ataraxia),
nicht leicht wodurch in Furcht gesetzt zu werden, ist Un-
erschrockenheit. Der Mangel des ersteren ist Feig-
Tieit  des zweiten Schiichternheit.

Herzhaft ist der, welcher nicht erschrickt; Muth
hat der, welcher mit Uberlegung der Gefahr nicht weicht;
tapfer ist der, dessen Muth in Gefahren anhaltend ist.

* Das Wort Poltron (von pollex truncatus hergenommen) wurde im
spéteren Lateinischen mit murcus gegeben, und bedeutete einen Menschen,
der sich den Daumen abhackt, um nicht in den Krieg ziehen zu diirfen.
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Wagehalsig ist der Leichtsinnige, der sich in Gefahren

wagt, weil er sie nicht kennt. Kiihn, der sie wagt, ob er

sie gleich kennt; tollkiihn der, bei sichtbarer Unmdglich-

keit, seinen Zweck zu erreichen, sich in die grosste Gefahr

setzt (wie Karl XII. bei Bender). Die Tiirken nennen

ihre Braven (vielleicht durch Opium) Tolle. — Feigheit
ist also ehrlose Verzagtheit.

Erschrockenheit ist nicht eine habituelle Beschaf-
fenheit, leicht in Furcht zu gerathen, denn diese heisst
Schiichternheit; sondern blos ein Zustand und zufillige
Disposition, mehrentheils blos von korperlichen Ursachen
abhingend, sich gegen eine plotzlich aufstossende Gefahr
nicht gefasst genug zu fithlen. Einem Feldherrn, der im
Schlafrock ist, indem ihm die unerwartete Anndherung des
Feindes angekiindigt wird, kann wohl das Blut einen Au-
genblick in den Herzkammern stocken, und an einem ge-
wissen General bemerkte sein Arzt, dass, wenn er Sdure
im Magen hatte, er kleinmiithig und schiichtern war.
Herzhaftigkeit aber ist blos Temperamentseigenschaft.
Der .Muth dagegen beruht auf Grundsdtzen und ist eine
Tugend. Die Vernunft reicht dem entschlossenen Mann
alsdann Stdrke, die ihm die Natur bisweilen versagt. Das
Erschrecken in Gefechten bringt sogar wuhlthdtige Aus-
leerungen hervor, welche einen Spott (das Herz nicht am
rechten Ort zu haben) sprichwortlich gemacht haben; man
will aber bemerkt haben, dass diejenigen Matrosen, wel-
che, bei dem Aufrufe zum Schlagen, zum Ort ihrer Er-
ledigung eilen, hernach die Muthigsten im Gefechte sind.
Eben das bemerkt man doch auch an dem Reiher, wenn
der Stossfalk iiber ihm schwebt und jener sich zum Ge-
fecht gegen ihn anschickt.

Geduld ist demnach nicht Muth. Sie ist eine weib-
liche Tugend, weil sie nicht Kraft zum Widerstande auf-
bietet, sondern das Leiden (Dulden) durch Gewohnheit
unmerklich zu machen hofft. Der unter dem chirurgischen
Messer, oder bei Gicht- und Steinschmerzen schreit, ist
darum in diesem Zustande nicht feig oder weichlich; es ist

KANT’S WERKE. VII. 2. 12
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so wie das Fluchen, wenn man im Gehen an einen frei
liegenden Strassenstein (mit der grossen Zehe, davon das
Wort haUucinari hergenommen) stosst, vielmehr ein Aus-
bruch des Zorns, in welchem die Natur durch Geschrei
das Stocken des Bluts am Herzen zu zerstreuen bestrebt
ist. — Geduld aber von besonderer Art beweisen die In-
dianer in America, welche, wenn sie umzingelt sind, ihre
Warten wegwerfen, und, ohne um Pardon zu bitten, sich
ruhig niedermachen lassen. Ist nun hierbei mehr Muth,
als die Europder zeigen, die sich in diesem Falle bis auf
den letzten Mann wehren? Mir scheint es blos eine bar-
barische Eitelkeit zu seyn : ihrem Stamm dadurch die Ehre
zu erhalten, dass ihr Feind sie zu Klagen und Seufzern,
als Beweisthiimern ihrer Unterwerfung, nicht sollte zwin-
gen konnen.

Der Muth als Affect (mithin einerseits zur Sinnlichkeit
gehorend) kann aber auch durch Vernunft erweckt und
so wahre Tapferkeit (Tugendstirke) seyn. Sich durch Sti-
cheleien und mit Witz geschérfte, eben dadurch aber
nur desto gefdhrlichere, spéttische Verhohnungen dessen,
was ehrwiirdig ist, nicht abschrecken zu lassen, sondern
seinen Gang standhaft zu verfolgen, ist ein moralischer
Muth, den Mancher nicht besitzt, welcher in der Feld-
schlacht, oder dem Duell, sich als einen Braven beweist.
Es gehort ndmlich zur Entschlossenheit, Etwas, das die
Pflicht gebietet, selbst auf die Gefahr der Verspottung von
Anderen zu wagen, sogar ein hoher Grad von Muth, weil
Ehrliebe die bestindige Begleiterin der Tugend ist, und
der, welcher sonst wider Gewalt hinreichend gefasst ist,
doch der Verhohnung sich selten gewachsen fiihlt, wenn
man ihm diesen Anspruch auf Ehre mit Hohnlachen ver-
weigert.

Der Anstand, der einen &dusseren Anschein von Muth
giebt, sich in Vergleichung mit Anderen in der Achtung
nichts zu vergeben, heisst Dreistigkeit, im Gegensatz
der Blodigkeit, einer Art von Schiichternheit und Be-
sorgniss, Anderen nicht vortheilhaft in die Augen zu fai-
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len. — Jene kann, als billiges Vertrauen zu sich selbst,

nicht getadelt werden. Diejenige Dreistigkeit * aber

im Anstande, welche Jemandem den Anschein giebt, sich

aus dem Urtheil Anderer iiber ithn nichts zu machen, ist

Dummdreistigkeit, Unverschdmtheit, im gemilderten

Ausdruck aber Unbescheidenheit; diese gehort also nicht
zum Muthe, in der sittlichen Bedeutung des Worts.

Ob Selbstmord auch Muth, oder immer nur Verzagt-
heit voraussetze, ist nicht eine moralische, sondern blos
psychologische Frage. Wenn er veriibt wird, blos um
seine Ehre nicht zu tiberleben, also aus Zorn, so scheint
er Muth; ist es aber die Erschopfung der Geduld im Lei-
den durch Traurigkeit, welche alle Geduld langsam er-
schopft, so ist es ein Verzagen. Es scheint dem Men-
schen eine Art von Heroism zu seyn, dem Tode gerade
ins Auge zu sehen und ihn nicht zu fiirchten, wenn er das
Leben nicht ldnger lieben kann. Wenn er aber, ob er
gleich den Tod fiirchtet, doch das Leben auf jede Be-
dingung zu lieben immer nicht aufhdéren kann, und so
eine Gemiithsverwirrung aus Angst vorhergehen muss, um
zum Selbstmorde zu schreiten, so stirbt er aus Feigheit,
weil er die Qualen des Lebens nicht linger ertragen kann.
— Die Art der Vollfilhrung des Selbstmordes giebt diesen
Unterschied der Gemiithsstimmung gewissermaassen zu
erkennen. Wenn das dazu gewdéhlte Mittel plotzlich und
ohne mogliche Rettung tdodtend ist, wie z. B. der Pistolen-
schuss, oder (wie es ein grosser Monarch auf den Fall, dass
er in Gefangenschaft geriethe, im Kriege bei sich fiihrte)
ein geschirftes Sublimat, oder tiefes Wasser und mit Stei-

*  Dieses Wort sollte eigentlich Draustigkeit (ron Driuen oder Dro-

hen), nicht Dreistigkeit geschrieben werden, weil der Ton, oder auch die
Miene eines solchen Menschen Andere besorgen ldsst, er konne auch wohl
grobsejn. Eben so schreibt inan liederlich fiir liiderlich, da doch
das erste einen leichtfertigen, niuthwilligen, sonst nicht unbrauchbaren
und gutmiithigen, das zweite aber einen verworfenen, jeden Anderen an-
ekelnden Menschen (vom Wort Luder) bedeutet.

12 *
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neu angefiillte Taschen, so kann man dem Selbstmdrder
den Muth nicht streiten. Ist es aber der Strang, der noch
von Anderen abgeschnitten, oder gemeines Gift, das durch
den Arzt noch aus dem Korper geschallt, oder ein Schnitt
in den Hals, der wieder zugendht und geheilt werden
kann, bei welchen Attentaten der Selbstmoérder, wenn er
noch gerettet wird, gemeiniglich seihst froh wird und es
nie mehr versucht, so ist es feige Verzweiflung aus Schwi-
che, nicht riistige, welche noch Stiarke der Gemiithsfas-
sung zu einer solchen That erfordert.

Es sind nicht immer blos verworfene, nichtswiirdige
Seelen, die auf solche Weise der Last des Lebens loszu-
werden beschliessen; vielmehr hat man von solchen, die
fiir wahre Ehre kein Gefiihl haben, dergleichen That nicht,
leicht zu besorgen. — Indessen da sie doch immer gréss-
lich bleibt, und der Mensch sich selbst dadurch zum Scheu-
sal macht, ist es doch merkwiirdig, dass, in Zeitldufen der
offentlichen und fiir gesetzmaéssig erklarten Ungerechtigkeit
eines revolutiondren Zustandes (z. B. des Wohlfahrtsaus-
schusses der Franzosischen Republik), ehrliebende Minner
(z. B. Roland) der Hinrichtung nach dem Gesetz durch
Selbstmord zuvorzukommen gesucht haben, den sie in ei-
ner constitutionellen selbst wiirden fiir verwerflich erklart
haben. Der Grund davon ist dieser. Es liegt in jeder
Hinrichtung nach einem Gesetz etwas Beschimpfendes,
weil sie Strafe ist, und wenn jene ungerecht ist, so kann
der, welcher das Opfer des Gesetzes wird, diese nicht fir
eine verdiente anerkennen. Dieses aber beweist er da-
durch, dass, wenn er dem Tode einmal geweiht worden,
er ihn nun lieber wie ein freier Mensch wahlt und ihn
sich selbst anthut. Daher auch Tyrannen (wie Nero) es
fiir eine Gunstbezeigung ausgaben, zu erlauben, dass der
Verurtheilte sich selbst umbrichte, weil es dann mit mehr
Ehre geschah. — Die Moralitdt aber hiervon verlange ich
nicht zu vertheidigen.

Der Muth des Kriegers aber ist von dem des Duel-
lanten noch sehr verschieden, wenn gleich das Duell von
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der Regierung Nachsicht erhidlt, und gewissermaassen
Selbsthiilfe wider Beleidigung zur Ehrensache in der Ar-
mee gemacht wird, in die sich das Oberhaupt derselben
nicht mischt, ohne sie doch durchs Gesetz 6ffentlich erlaubt
zu machen. — Dem Duell durch die Finger zu sehen, ist
ein vom Staatsoberhaupt nicht wohl iiberdachtes schreck-
liches Princip; denn es giebt auch Nichtswiirdige, die ihr
Leben aufs Spiel setzen, um Etwas zu gelten, und, die,
fiir die Erhaltung des Staats Etwas mit ihrer eigenen Ge-
fahr zu thun, gar nicht gemeint sind.

Tapferkeit ist gesetzmissiger Muth, in dem, was
Pflicht gebietet, selbst den Verlust des Lebens nicht zu
scheuen. Die Furchtlosigkeit macht es allein nicht aus, son-
dern die moralische Untadelhaftigkeit (mens conscia recti)
muss damit verbunden seyn, wie beim Ritter Bayard
(chevalier sans peur et sans reproche).

Von Affecten, die sich selbst in Ansehung ihres
Zwecks schwichen.

(Impotentes animi motus.)

5. 77.

Die Affecte des Zorns und der Schaam haben das
Eigne, dass sie sich selbst in Ansehung ihres Zweckes
schwiichen. Es sind plétzlich erregte Gefiihle eines Ubels
als Beleidigung, die aber durch ihre Heftigkeit zugleich
Unvermdgend machen , es abzuwehren.

Wer ist mehr zu fiirchten, der, welcher im heftigen
Zorn erblasst, oder der hierbei errothet? Der Erstere
ist auf der Stelle zu fiirchten; der Zweite desto mehr hin-
ter her (der Rachgier halber). Im ersteren Zustande er-
schrickt der aus der Fassung gebrachte Mensch vor sich
selbst, zu einer Heftigkeit im Gebrauche seiner Gewalt
hingerissen zu werden, die ihn nachher reuen mdéchte. Im
zweiten geht der Schreck plétzlich in die Furcht iiber, dass
das Bewusstseyn seines Unvermoégens der Selbstverthei-
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digung sichtbar werden mdochte. — Beide, wenn sie sich
durch die behende Fassung des Gemiiths Luft machen
konnen, sind der Gesundheit nicht nachtheilig; wo aber
nicht, so sind sie theils dem Leben selbst gefdhrlich, theils
wenn ihr Ausbruch zuriickgehalten wird, hinterlassen sie
einen Groll, d. i. eine Kridnkung dariiber, sich gegen Be-
leidigung nicht mit Anstand benommen zu haben; welche
aber vermieden wird, wenn sie nur zu Worten kommen
konnen. So aber sind beide Affecte von der Art, dass
sie stumm machen, und sich dadurch in einem unvorteil-
haften Lichte darstellen.

Der Jahzorn kann durch innere Disciplin des Ge-
miiths noch wohl abgewohnt werden; aber die Schwiche
eines iiberzarten Ehrgefiihls in der Schaam ldsst sich nicht
so leicht wegkiinsteln. Denn wie Hume sagt (der selbst
mit dieser Schw ache,— der Blodigkeit 6ffentlich zu reden,
— behaftet war), macht der erste Versuch zur Dreistigkeit,
wenn er fehlschldgt, nur noch schiichterner, und es ist
kein anderes Mittel, als von seinem Umgéinge mit Perso-
nen, aus deren Urtheil iiber den Anstand man sich wenig
macht, anhebend, allmélig von der vermeinten Wichtig-
keit des Urtheils Anderer iiber uns abzukommen und sich
hierin innerlich auf den Fuss der Gleichheit mit ihnen zu
schidtzen. Die Gew ohnheit hierin bewirkt die Frei inii-
thigkeit, welche von der Blodigkeit und beleidigenden
Dreistigkeit gleich weit entfernt ist

Wir sympathisiren zwar mit der Schaam des Ande-
ren, als einem Schmerz, aber nicht mit dem Zorn des-
selben, wenn er uns die Anreizung zu demselben in die-
sem Affect gegenwirtig erzahlt; denn vor dem, der in
diesem Zustand ist, ist der, w'elcher seine Erzdhlung (von
einer erlittenen Beleidigung) anhort, selbst nicht sicher.

Verwunderung (Verlegenheit, sich in das Unerwar-
tete zu finden) ist eine das natiirliche Gedankenspiel zuerst
hemmende, mithin unangenehme, dann aber das Zustro-
men der Gedanken zu der unerwarteten Vorstellung desto
mehr beférdernde und daher angenehme Erregung des Ge-
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fiihls; Erstaunen heisst aber dieser Affect eigentlich als-
dann nur, wenn man dabei gar ungewiss ist, ob die Wahr-
nehmung wachend oder trdumend geschehe. Ein Neuling
in der Welt verwundert sich {iber alles; wer aber mit dem
Lauf der Dinge durch vielfiltige Erfahrung bekannt ge-
worden, macht es sich zum Grundséitze, sich iiber nichts
zu verwundern (nihil admirari). Wer hingegen mit for-
schendem Blicke die Ordnung der Natur, in der grossen
Mannigfaltigkeit derselben, nachdenkend verfolgt, gerdlh
iiber eine Weisheit, deren er sich nicht gewirtig war, in
Erstaunen: eine Bewunderung, von der man sich nicht
losreissen (sich nicht genug verwundern) kann; welcher
Affect aber alsdann nur durch die V ernunft angeregt wird,
und eine Art von heiligem Schauer ist, den Abgrund des
Ubersinnlichen sich vor seinen Fiissen erdffnen zu sehen.

Von den Affecten, durch welche die Natur die Ge-
sundheit mechanisch befordert.

§. 78.

Durch einige Affecte wird die Gesundheit von der
Natur mechanisch befordert. Dahin gehort vorndmlich
das Lachen und das Weinen. Der Zorn, wenn man
(doch ohne Widerstand zu besorgen) brav schelten darf,
ist zwar auch ein ziemlich sicheres Mittel zur Verdauung,
und manche Hausfrau hat keine andere innigliche Motion,
als das Ausschelten der Kinder und des Gesindes, wie
dann auch, wenn sich Kinder und Gesinde nur hierbei ge-
duldig betragen, eine angenchme Miidigkeit der Lebenskraft
durch die Maschine sich gleichférmig verbreitet; aber ohne
Gefahr ist dieses Mittel doch auch nicht wegen des be-
sorglichen Widerstandes jener Hausgenossen.

Das gutmiithige (nicht hdmische, mit Bitterkeit ver-
bundene) Lachen ist dagegen beliebter und gedeihlicher,
niamlich das, welches man jenem Persischen Konige hitte em-
pfehlen sollen, der einen Preis fiir den aussetzte, ,,welcher
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ein neues Vergniigen erfinden wiirde.” — Die dabei stoss-
weise (gleichsam convulsivisch) geschehende 'Ausathmung
der Luft (von welcher das Niesen nur ein kleiner, doch
auch belebender Effect ist, wenn ihr Schall unverhalten
ertonen darf) starkt durch die heilsame Bewegung des
Zwerchfells das Gefiihl der Lebenskraft. Es mag nun ein
gedungener Possenreisser (Harlekin) seyn, der uns zu la-
chen macht, oder ein zur Gesellschaft der Freunde geho-
render durchtriebener Schalk, der nichts Arges im Sinn
zu haben scheint, ,,der es hinter den Ohren hat* und nicht
mitlacht, sondern mit scheinbarer Einfalt eine gespannte
Erwartung (wie eine gespannte Saite) plotzlich losldsst: so
ist das Lachen immer Schwingung der Muskeln, die zur
Verdauung gehoren, welche diese weit besser befordert,
als es die Weisheit des Arztes thun wiirde. Auch eine
grosse Albernheit einer fehlgreifenden Urtheilskraft kann —
freilich aber auf Kosten des vermeintlich Kldagern — eben
dieselbe Wirkung thun *

Das Weinen, ein mit Schluchzen geschehenes (con-
vulsivisches) Einatlimen, wenn es mit Thrdnenguss ver-
bunden ist, ist, als ein schmerzlinderndes Mittel, gleich»

*  Beispiele von Letzteren kann man in Menge geben. Ich will aber nur
eines anfiihren, das ich aus dem Munde der verstorbenen Frau Grifin von
K—g habe, einer Dame, die die Zierde ihres Geschlechts war. Bei ihr
hatte der Graf Sagramoso, de. damals die Einrichtung des Mallheser-
ritterordens in Polen (aus der Ordination Ostrog) zu besorgen den Auftrag
hatte, den Besuch gemacht, und zufilliger Weise war ein aus Konigsberg
gebiirtiger, aber in Hamburg fiir die Liebhaberei einiger reichen Kaufleute
zum Naturaliensammler und Aufseher dieser ihrer Cabinette angenomme-
ner Magister, der seine Verwandten in Preussen besuchte, hinzugekom-
men, zu welchem der Graf, um doch Etwas mit ihm zu reden, im gebro-
chenen Deutsch sprach: ,,ick abe in Amburg eine Ant geabt (ich habe in
Hamburg eine Tante gehabt), aber die ist mir gestorben.” Flugs ergriff
der Magister das Wort und fragte: ,,warum liessen Sie sie nicht abziehen
und ausstopfen Er nahm das Englische Wort Ant, welches Tante be-
deutet, fiir Ente, und weil er gleich darauf fiel, sie miisse sehr rar ge-
wesen sc)n, bedauerte er den grossen Schaden. Man kann sich vorstel-
len, welches Lachen dieses Missverstehen erregen musste.
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falls eine Vorsorge der Natur fiir die Gesundheit, und
eine Wittwe, die, wie man sagt, sich nicht will trosten
lassen, d. i. die Ergiessung der Thrénen nicht gehindert
wissen will, sorgt, ohne es zu wissen oder eigentlich zu
wollen, fir ihre Gesundheit. Ein Zorn, der in diesem
Zustande eintrite, wiirde diesen Erguss, aber zu ihrem
Schaden, bald hemmen; obzwar nicht immer Wehmuth,
sondern auch Zorn Weiber und Kinder in Thrénen ver-
setzen kann. — Denn das Gefiihl seiner Ohnmacht
gegen ein Ubel, bei einem starken Affect (es sey des Zorns
oder der Traurigkeit), ruft die &dussern natiirlichen Zei-
chen zum Beistdnde auf, die dann auch (nach dem Recht
des Schwachem), eine ménnliche Seele wenigstens, ent-
waffnen. Dieser Ausdruck der Zartlichkeit als Schwiche
des Geschlechts aber darf den theilnehmenden Mann nicht
bis zum M einen, aber doch wohl bis zur Thriane im Auge
rithren; weil er im ersteren Falle sich an seinem eigenen
Geschlecht vergreifen und so mit seiner Weiblichkeit dem
schwachem Theil nicht zum Schutz dienen, im zweiten
aber gegen das andere Geschlecht nicht die Theilnehmung
beweisen wiirde, welche ihm seine Méannlichkeit zur Pflicht
macht, ndmlich dieses in Schutz zu nehmen, wie es der
Charakter, den die Ritterbiicher dem tapfern Mann zueig-
nen, mit sich bringt, der gerade in dieser Beschiitzung ge-
setzt wird.

Marum aber lieben junge Leute mehr das Tragi-
sche Schauspiel und fithren dieses auch lieber auf, wenn
sie ithren Eltern etwa ein Fest geben wollen, Alte aber
lieben das Komische, bis zum Burlesken. Die Ursache
des Ersteren ist zum Theil eben dieselbe, als die, welche
die Kinder treibt, das Gefdhrliche zu wagen, verniutblich
durch einen Instinct der Natur, um ihre Kréifte zu versu-
chen, zum Theil aber auch, weil bei dem Leichtsinn der
Jugend von den herzbeklemmenden oder schreckenden
Eindriicken, sobald das Stiick geendigt ist, keine Schwer-
muth {iibrig bleibt, sondern nur eine angenehme Miidigkeit,
nach einer starken inneren Motion, welche aufs Neue zur
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Frohlichkeit stimmt. Dagegen verwischt sich bei /Viten
dieser Eindruck nicht so leicht, und sie kénnen die Stim-
mung zum Frohsinn nicht so leicht wieder in sich hervor-
bringen. Ein Harlekin, der behenden VS itz hat, bewirkt
durch seine Einfélle eine wohlthdtige Erschiitterung ihres
Zwerchfelles und der Eingeweide, wodurch der Appetit fiir
die darauf folgende gesellschaftliche zXbendmahlzeit ge-
shérft und durch Gespréchigkeit gedeihlich wird.

Allgemeine Anmerkung.

Gewisse innere korperliche Gefiihle sind mit Affecten
verwandt, sind es aber doch nicht selbst, weil sie nur
augenblicklich, voiirbergehend sind und von sich keine Spur
hinterlassen; dergleichen das Grausein ist, welches die
Kinder anwandelt, wenn sie von Ammen des Abends Ge-
spenstererzdhlungen anhéren. — Das Schauern, gleich-
sam mit kaltem Wasser iibergossen werden (wie beim Re-
genschauer), gehort auch dahin.  Nicht die Wahrnehmung
der Gefahr, sondern der blosse Gedanke von Gefahr, —
obgleich man weiss, dass keine da ist,— bringt diese
Empfindung hervor, die, wenn sie blosse Anwandlung,
nicht Ausbruch des Schrecks ist, eben nicht unangenehm
zu seyn scheint.

Der Schwindel und selbst die Seekrankheit
scheint ihrer Ursache nach in die Classe solcher idealen
Gefahren zu gehdren. — Auf einem Breil, das auf der
Erde fiegt kann man ohne Wanken fortschreiten, liegt
es aber Uiber einen Abgrund, oder fiir den, der nerven-
schwach ist, auch nur liber einen Graben: so wird oft die
leere Besorgniss der Gefahr wirklich geféhrlich. Das
Schwanken eines Schiffs selbst bei gelindem Winde ist ein
wechselndes Sinken und Gehobenwerden. Bei dem Sinken
ist die Bestrebung der Natur sich zu heben (weil alles

Vergleiche die Note zu §. 28. Sch.
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Sinken iiberhaupt Vorstellung von Gefahr bei sich fuhrt),
mithin die Bewegung des Magens und der Eingeweide von
unten nach oben zu mit einem Anreiz zum Erbrechen
mechanisch veihunden, welcher alsdann noch vergrossert
wird, wenn der Patient in der Kajiite zum Fenster dersel-
ben hinausschaut und wechselsweise bald den Himmel
bald die See in die Augen bekommt, wodurch die T&u-
schung eines unter ihm weichenden Sitzes noch mehr ge-
hoben wird.

Ein Acteur, der selbst kalt ist, iibrigens aber nur
Verstand und starkes Vermogen der Einbildungskraft be-
sitzt, kann durch einen affectirten (gekiinstelten) Affect oft
mehr rithren als durch den wahren. Ein ernstlich Ver-
liebter ist in Gegenwart seiner Geliebten verlegen, unge-
schickt und wenig einnehmend. Einer aber, der blos den
Verliebten macht und sonst Talent hat, kann seine Rolle
so natiirlich spielen, dass er die arme Betrogene ganz in
seine Schlingen bringt, gerade darum, weil sein Herz un-
befangen, sein Kopf klar, und er also im ganzen Besitz
des freien Gebrauchs seiner Geschicklichkeit und Krifte
ist, den Schein des Liebenden sehr natiirlich nachzu-
machen.

Das gutmflthige (offenherzige) Lachen ist (als zum
Affect der Frohlichkeit gehorend) gesellig; das hdmische
(Grinsen) feindselig. Der Zerstreute (wie Terrasson mit
der Nachtmiitze statt der Perriicke auf dem Kopf und dem
Hute unter dem Arm, voll von dem Streit iiber den Vor-
zug der Alten und der Neuen in Ansehung der Wissen-
schaften, gravititisch einhertretend) giebt oft zum ersteren
Anlass; er wird belacht, darum aber doch nicht ausge-
lacht. Der nicht unverstindige Sonderling wird bela-
chelt, ohne dass es ihm was kostet; er lacht mit. — Ein
mechanischer (geistloser) Lacher ist schaal und macht die
Gesellschaft schmacklos. Der darin gar nicht lacht, ist
entweder gramlich oder pedantisch. Kinder, vorndmlich
Maédchen, miissen frith zum freimiithigen ungezwungenen
Lécheln gewohnt werden, denn die Erheiterung der Ge-
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sichtsziige hierbei driickt sich nach und nach auch im In-
neren ab und begriindet eine Disposition zur Frohlich-
keit, Freundlichkeit und Geselligkeit, welche diese An-
ndherung zur Tugend des Wohlwollens friihzeitig vorbe-
reitet.

Einen in der Gesellschaft zum Stichblatt des Witzes
(zum Besten) zu haben, ohne doch stachlicht zu seyn
(Spott ohne Anziiglichkeit), gegen den der Andere mit
dem seinigen zu dhnlicher Erwiederung geriistet, und so
ein frohliches Lachen in sie zu bringen bereit ist, ist eine
gutmiithige und zugleich -cultivirende Belebung dersel-
ben. Geschieht dieses aber auf Kosten eines Einfaltspin-
sels, den man, wie einen Ball, dem Andern zuschlidgt, so
ist das Lachen, als schadenfroh, wenigstens unfein, und
geschieht es an einem Schmarotzer, der sich Schwelgens
halber zum muthwilligen Spiel hingiebt oder zum Narren
machen lésst, ein Beweis von schlechtem Geschmack so-
wohl, als stumpfem moralischen Gefiihl derer, die dariiber
aus vollem Halse lachen konnen. Die Stelle eines Hof-
narren aber, der zur Wohlthitigen Erschiitterung des
Zwerchfells der hochsten Person durch Anstichelung ihrer
vornehmen Diener die Mabhlzeit durch Lachen wiirzen
soll, ist, wie man es nimmt, Uber oder unter aller
Kritik.

Von den Eeidenschaften

§. 79.

Die subjective Moglichkeit der Entstehung einer
gewissen Begierde, die vor der Vorstellung ihres Gegen-
standes vorhergeht, ist der Hang (propensio). — Die
innere NOthigung des Begehrungsvermdgens zur Besitz-
nehmung dieses Gegenstandes, ehe man ihn noch kennt,
der Instinct (wie der Begattungstrieb, oder der Eltern-

Statt dieser Uberschrift hatte die erste Ausgabe die allgemeine ,,vom
Begehrungsvermdgen® wiederholt. Sch.
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trieb des Thiers, seine Jungen, zu schiitzen u. dgl.).— Die
dem Subject zur Regel (Gewohnheit) dienende sinnliche
Begierde heisst Neigung (inclinatio). — Die Neigung,
durch welche die Vernunft verhindert wird, sie, in /\nse-
hung einer gewissen Wahl, mit der Summe aller Neigun-
gen zu vergleichen, ist die Leidenschaft (passio animi).
Man sieht leicht ein, dass Leidenschaften, weil sie
sich mit der ruhigsten Uberlegung zusammenpaaren las-
sen, mithin nicht unbesonnen seyn diirfen, wie der Affect,
daher auch nicht stiirmisch und voriibergehend, sondern
sich einwurzelnd, selbst mit dem V erniinfteln zusammen
bestechen konnen,— der Freiheit den grossten Abbruch
thun, und wenn der Affect ein Rausch ist, die Leiden-
schaft eine Krankheit sey, welche alle Arzneimittel ver-
abscheut und daher weit schlimmer ist, als alle jene vor-
iibergehenden Gemiithsbewegungen, die doch wenigstens
den Vorsatz rege machen, sich zu bessern; statt dessen
die letztere eine Bezauberung ist, die auch die Besserung
ausschlégt.

Man benennt die Leidenschaft mit dem Worte Sucht
(Ehrsucht, Rachsucht, Herrschsucht u. dgl.), dusser die
der Liebe nicht, in dem Verliebtseyn. Die Ursache
ist, weil, wenn die letztere Begierde (durch den Genuss)
befriedigt worden, die Begierde, wenigstens in Ansehung
eben derselben Person, zugleich aufthért, mithin man wohl
ein leidenschaftliches V erliebtseyn (so lange der andere
Theil in der yVeigerung beharrt), aber keine physische
Liebe, als Leidenschaft, autluhren kann, weil sie in An-
sehung des Objects nicht ein beharrliches Princip ent-
hélt. Leidenschaft setzt immer eine Maxime des Subjects
voraus, nach einem, von der Neigung ihm vorgeschriebe-
nen, Zwecke zu handeln. Sie ist also jederzeit mit der
V ernunft desselben verbunden, und blossen Thieren kann
man keine Leidenschaften beilegen; so wenig wie reinen
V ernunftwesen. Ehrsucht, Rachsucht u. s. w., weil sie nie
vollkommen befriedigt sind, werden eben darum unter die
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Leidenschaften gezihlt, als Krankheiten, wider die es nur
Palliativmittel giebt.

§. 80.

Leidenschaften sind Krebsschéden fiir die reine prakti-
sche Vernunft und mehrentheils unheilbar, weil der Kranke
nicht will geheilt seyn und sich der Herrschaft des Grund-
satzes entzieht, durch den dieses allein geschehen konnte.
Die Vernunft geht auch im Sinnlichpraktischen vom All-
gemeinen zum Besondern nach dem Grundsitze: nicht Einer
Neigung zu gefallen die iibrigen alle im Schatten oder in
den Winkel zu stellen sondern darauf zu sehen, dass jene
mit der Summe aller Neigungen zusammen bestehen
konne. — Die Ehrbegierde eines Menschen mag immer
eine durch die A ernunft gebilligte Richtung seiner Neigung
seyn; aber der Ehrbegierige will doch auch von Andern
geliebt seyn, er bedarf gefilligen Umgang mit Andern, Er-
haltung seines Vermdgenszustandes u. d. g. mehr. Ist er
nun aber leidenschaftlich ehrbegierig, so ist er blind fiir
diese Zwecke, dazu ihn doch seine Neigungen gleichfalls
einladen, und dass er von Andern gehasst, oder im Um-
ginge geflohen zu werden, oder durch Aufwand zu ver-
armen Gefahr lduft — das iibersieht er Alles. Es ist Thor-
heit (den Theil seines Zwecks zum Ganzen zu machen),
die der Vernunft, selbst in ihrem formalen Princip, gerade
widerspricht.

Daher sind Leidenschaften nicht blos, wie die Affecte,
ungliickliche Gemiithsstimmungen, die mit viel Lbeln
schwanger gehen, sondern auch ohne Ausnahme bose, und
die gutartigste Begierde, wenn sie auch auf das geht, was
(der Materie nach) zur Tugend, z. B. der Wohlthitigkeit
gehorte, ist doch (der Form nach), sobald sie in Leiden-
schaft ausschldgt, nicht blos pragmatisch verderblich,
sondern auch moralisch verwerflich.

Der Affect thut einen augenblicklichen Abbruch an der
Freiheit und der Herrschaft iiber sich selbst. Die Leiden-
schaft giebt sie auf und findet ihre Lust und Befriedigung
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am Sklavensinn. Weil indessen die Vernunft mit ihrem

Aufruf zur innern Freiheit doch nicht nachldsst, so seufzt

der Ungliickliche unter seinen Ketten, von denen er sich

gleichwohl nicht losreissen kann, weil sie gleichsam schon
mit seinen Gliedmaassen verwachsen sind.

Gleichwohl haben die Leidenschaften auch ihre Lob-
redner gefunden (denn wo finden die sich nicht, wenn ein-
mal Bosartigkeit in Grundsdtzen Platz genommen hat?),
und es heisst: ,,dass nie etwas Grosses in der Welt ohne
heftige Leidenschaften ausgerichtet worden, und die Vor-
sehung selbst habe sie weislich gleich als Springfedern in
die menschliche Natur gepflanzt.”“ — Von den mancherlei
Neigungen mag man wohl dieses zugestehen, derer, als
eines natiirlichen und thierischen Bediirfnisses, die lebende
Natur (selbst die des Menschen) nicht entbehren kann.
Aber dass sie Leidenschaften werden diirften, ja wohl
gar sollten, hat die Vorsehung nicht gewollt, und sie in
diesem Gesichtspunct vorstellig zu machen, mag einem
Dichter verziehen werden (ndmlich mit Pope zu sagen:
,ist die Vernunft nun ein Magnet, so sind die Leiden-
schaften Winde®?); aber der Philosoph darf diesen Grund-
satz nicht an sich kommen lassen, selbst nicht um sie als
eine provisorische Veranstaltung der V orsehung zu preisen,
welche absichtlich, ehe das menschliche Geschlecht zum
gehorigen Grade der Cultur gelangt wire, sie in die mensch-
liche Natur gelegt hatte.

EintHeilung der Leidenschaften.

Sie werden in die Leidenschaften der natiirlichen
(angebornen) und die der aus der Cultur der Menschen
hervorgehenden (erworbenen) Neigung eingetheilt.

Die Leidenschaften der ersteren Gattung sind die
Freiheits- und Geschlechtsneigung, beide mit Affect
verbunden. Die der zweiten Gattung sind Ehrsucht,
Herrschsucht und Habsucht, welche nicht mit dem
Ungestim eines Affects, sondern mit der Beharrlichkeit
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einer auf gewisse Zwecke angelegten Maxime verbunden
sind. Jene konnen erhitzte (passiones ardentes), diese,
wie der Geiz, kalte Leidenschaften (frigidae) genannt
werden. Alle Leidenschaften aber sind immer nur von
Menschen auf Menschen, nicht auf Sachen, gerichtete Be-
gierden, und man kann zu einem fruchtbaren Acker, oder
dergleichen Kuh, zwar zur Benutzung derselben viel Nei-
gung, aber keine Affection (welche in der Neigung zur
Gemeinschaft mit Andern besteht) haben, viel weniger
eine Leidenschaft.

A.

Von der Freiheitsneigung als Leidenschaft.

§. 81.

Sie ist die heftigste unter allen am Naturmenschen,
in einem Zustande, da er es nicht vermeiden kann, mit
Andern in wechselseitige Anspriiche zu kommen.

Wer nur nach eines Andern Wahl gliicklich seyn
kann (dieser mag nun so wohlwollend seyn, als man immer
will), fihlt sich mit Recht ungliicklich. Denn welche Ge-
wihrleistung hat er, dass sein maéchtiger Nebenmensch in
dem Urtheile iiber das Wohl mit dem seine.! zusammen-
stimmen werde? Der Milde (noch nicht an Unterwiirfig-
keit gewohnte) kennt kein grosseres Ungliick, als in diese
zu gerathen, und das mit Recht, so lange noch kein o6ffent-
liches Gesetz ihn sichert, bis ihn Disciplin allmilig dazu
geduldig gemacht hat. Daher sein Zustand des bestdndigen
Kriegs, in der Absicht, Andere so weit wie mdglich von
sich entfernt zu halten und in Wisteneien zerstreut zu
leben. Ja das Kind, welches sich nur eben dem miitter-
lichen Schoosse entwunden hat, scheint, zum Unterschiede
von allen andern Thieren, blos deswegen mit lautem Ge-
schrei in die Welt zu treten, weil es sein Unvermdgen,
sich seiner Gliedmaassen zu bedienen, fiir Zwang ansieht
und so seinen Anspruch auf Freiheit (wovon kein anderes
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Thier eine Vorstellung hat) sofort #nkiindigt — Noma-
dische Volker® indem sie (als Hirtenvolker) an keinen
Boden geheftet sind, z. B. die Araber, hdngen so stark an
ihrer, obgleich nicht vollig zwangsfreien Lebensart, und
haben dabei einen so hohen Geist, mit Verachtung auf die
sich anbauenden Volker herabzusehen, dass die davon
unzertrennliche Miihseligkeit in Jahrtausenden sie davon
nicht hat abwendig machen konnen. Blosse Jagdvolker
(wie die 01 enni-Tungusi) haben sich sogar durch dieses
Freiheitsgefiihl (von den andern mit ihnen verwandten
Stammen getrennt) wirklich veredelt. — So erweckt nicht
allein der Freiheitsbegrift" unter moralischen Gesetzen einen
Affect, der Enthusiasm genannt wird, sondern die blos
sinnliche Vorstellung der dusseren Freiheit erhebt die Nei-
gung, darin zu beharren, oder sie zu erweitern durch die
Analogie mit dem Rechtsbegriffe bis zur heftigen Leiden-
schaft.

* Lucrez, als Dichter, wendet dieses in der That merkwiirdige?
Phinomen im Thierreiche anders:
Vagituque locum lugubri complet ut aequom st
Quoi tantum'n rila restet transire malorum'.

Diesen Prospect kann das neugeborne Kind nun wohl nicht haben, aber
dass das Gefiihl der Unbehaglichkeit in ihm nicht vom koérperlichen
Schmerz, sondern von einer dunkeln Idee (oder dieser analogen Vorstel-
lung) von Freiheit und dem Hinderniss derselben, dem Unrecht, herriihre,
entdeckt sich durch die, ein Paar Monate nach der Geburt, sich mit seinem
Geschrei verbindenden Thrénen, welches eine Art von Erbitterung an-
zeigt, wenn es sich gewissen Gegenstinden zu ndhern, oder iiberhaupt nur
seinen Zustand zu verdndern bestrebt ist, und daran sieh gehindert fiihlt. —
Dieser Trieb, seinen Willen zu haben, und die Verhinderung daran als
eine Beleidigung aufzunehmen, zeichnet sich durch seinen Ton auch be-
sonders aus und ldsst eine Bosartigkeit hervorscheinen, welche die Mutter
zu bestrafen sich gendthigt sieht, aber gewohnlich durch noch heftigeres
Schreien erwiedert wird. Eben dasselbe geschieht, wenn es durch seine
eigene Schuld féllt. Die Jungen anderer Thiere spielen, die des Menschen
zanken frithzeitig unter einander, und es ist, als ob ein gewisser Rechts-
begriff (der sich auf «lie dussere Freiheit bezieht) sich mit der Thierheit zu-
gleich entwickele und nicht etwa allmilig erlernt werde.

KANT’S WERKE. VIL 2. 13
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Man nennt bei blossen Thieren auch die heftigste Nei-
gung (z. B. der Geschlechtsvermischung) nicht Leidenschaft,
weil sie keine Vernunft haben, die allein den Begriff der
Freiheit begriindet und womit die Leidenschaft in Collision
kommt, deren Ausbruch also dem Menschen zugerechnet
werden kann. — Man sagt zwar von Menschen, dass sie
gewisse Dinge leidenschaftlich lieben (den Trunk, das
Spiel, die Jagd) oder hassen (z. B. den Bisam, den Brannt-
wein), aber man nennt diese verschiedenen Neigungen oder
Abneigungen nicht eben so viel Leidenschaften, weil es
nur so viel verschiedene Instincte, d. 1. so vielerlei blos
Leidendes im Begehrungsvermdgen sind, und daher nicht
nach den Objecten des Begehrungsvermdgens als Sachen
(deren es unzéhlige giebt), sondern nach dem Princip des
Gebrauchs oder Missbrauchs, den Menschen von ihrer Per-
son und Freiheit unter einander machen, da ein Mensch
den Andern blos zum Mittel seiner Zwecke macht, classi-
ficirt zu werden verdienen. — Leidenschaften gehen eigent-
lich nur auf Menschen und kénnen auch nur durch sie be-
friedigt werden.

Diese Leidenschaften sind Ehrsucht, Herrschsucht,
Habsucht.

Da sie Neigungen sind, welche blos auf den Besitz der
Mittel gehen, um alle Neigungen, welche unmittelbar den
Zweck betreffen, zu befriedigen, so haben sie in so ferne
den Anstrich der Vernunft, nimlich der Idee eines mit der
Freiheit verbundenen Vermdgens, durch welches allein
Zwecke liberhaupt erreicht werden konnen, nachzustreben.
Der Besitz der Mittel zu beliebigen Absichten reicht
allerdings viel weiter, als die auf eine einzelne Neigung
und deren Befriedigung gerichtete Neigung. — Sie konnen
auch daher Neigungen des Wahnes genannt werden, wel-
cher darin besteht, die blosse Meinung Anderer vom Werthe
der Dinge dem wirklichen Werthe gleich zu schétzen.
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B
Von der Rachbegierde als Leidenschaft.

§. 82.

Da Leidenschaften nur von Menschen auf Menschen
gerichtete Neigungen seyn konnen, so ferne diese auf, mit
einander zusammenstimmende oder einander widerstreitende,
Zwecke gerichtet, d. i. Liebe oder Hass sind, der Rechts-
begrip aber, weil er unmittelbar aus dem Begriff" der aus-
sen! Freiheit hervorgeht, weit wichtiger und den Willen
weit stirker bewegender Antrieb ist, als der des Wohl-
wollens, so ist der Hass aus dem erlittenen Unrecht, d. i.
die Rachbegierde, eine Leidenschaft, welche aus der
Natur des Menschen unwiderstehlich hervorgeht, und, so
bosartig sie auch ist, doch die Maxime der Vernunft, ver-
moge der erlaubten Rechtsbegierde, deren Analogon
jene ist, mit der Neigung verflochten und eben dadurch
eine der heftigsten und am tiefsten sich einwurzelnden Lei-
denschaften, die, wenn sie erloschen zu seyn scheint, doch
immer noch ingeheim einen Hass, Groll genannt, als ein
unter der Asche glimmendes Feuer, iiberbleiben ldsst.

Die Begierde, in einem Zustande mit seinen Mit-
menschen und in Verhiltniss zu ihnen zu seyn, da Je-
dem das zu Theil werden kann, was das Recht will,
ist freilich keine Leidenschaft, sondern ein Bestimmungs-
grund der freien Willkiihr durch reine praktische Vernunft.
Aber die Erregbarkeit derselben durch blosse Selbstliebe,
d. i. nur zu seinem Vortheil, nicht zum Behuf einer Ge-
setzgebung fiir Jedermann, ist sinnlicher Antrieb des Hasses,
nicht der Ungerechtigkeit, sondern des gegen uns Un-
gerechten, welche Neigung (zu verfolgen und zu zersto-
ren), da ihr eine Idee, obzwar freilich selbstsiichtig an-
gewandt, zum Grunde liegt, dic Rechtsbegierde gegen den
Beleidiger in Leidenschaft der Wiedervergeltung verwan-
delt, die oft bis zum Wahnsinn heftig ist, sich selbst dem

13
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Verderben aussusetzen, wenn nur der Feind demselben
nicht entrinnt, und (in de Blutrache) diesen Hass gar selbst
zwischen Volkerschaften erblich zu machen, weil, wie es
heisst, das Blut des Beleidigten, aber noch nicht Geréchten,
schreie, bis das unschuldig vergossene Blut wieder durch
Blut — sollte es auch das eines seiner unschuldigen Nach-
kommen seyn — abgewaschen wird.

C.

Von der Neigung zum Vermdgen, Einfluss iiberhaupt auf
andere Menschen zu haben.

§. 83.
Diese Neigung néhert sich am meisten der technisch-
praktischen Vernunft, d. i. der Klugheitsmaxime. — Denn

anderer Menschen Neigungen in seine Gewalt zu bekom-
men, um sie nach seinen Absichten lenken und bestimmen
zu konnen, ist beinahe eben so viel, als im Besitz An-
derer, als blosser Werkzeuge seines Willens, zu seyn.
Kein Wunder, dass das Streben nach einem solchen Ver-
mogen, auf Andere Einfluss zu haben, Leidenschaft wird.

Dieses A enndgen enthidlt gleichsam eine dreifache
Macht in sich: Ehre, Gewalt und Geld; durch die, wenn
man im Besitz derselben ist, man jedem Menschen, wenn
nicht durch einen dieser Einfliisse, doch durch den andern
beikommen und ihn zu seinen Absichten brauchen kann.—
Die Neigungen hierzu, wenn sie Leidenschaften werden,
sind Ehrsucht, Herrschsucht und Habsucht. Freilich
dass hier der Mensch der Geck (Betrogene) seiner eigenen
Neigungen wird und im Gebrauch solcher Mittel seinen
Endzweck verfehlt; aber wir reden hier auch nicht von
Weisheit, welche gar keine Leidenschaften verstattet,
sondern nur von der Klugheit, mit weicher man die
Narren handhaben kann.

Die Leidenschaften iiberhaupt aber, so heftig sie auch
immer, als sinnliche Triebfedern, seyn mogen, sind doch



VOM BEGEHRUNGSVERMOGEN. 197
(235 — 23G)
in Ansehung dessen, was die Vernunft dem Menschen vor-
schreibt, lauter Schwiachen. Daher das Vermogen des
gescheuten Mannes, jene zu seinen Absichten zu gebrau-
chen, verhéltnissmissig desto kleiner seyn darf, je grosser
die Leidenschaft ist, die den andern Menschen beherrscht.
Ehrsucht ist die Schwiche der Menschen, wegen der
man auf sie durch ihre Meinung, Herrschsucht durch
ithre Furcht und Habsucht durch ihr eigenes Interesse
Einfluss haben kann. — Allerwérts ein Sklavensinn, durch
den, wenn sich ein Anderer desselben beméichtigt, er das
Vermogen hat, ihn durch sgine eigengn }eigungen zu sei-
nen Absichten zu gebrauchen. — Das Bewusstseyn aber
dieses Vermogens an sich und des Besitzes der Mittel,
seine Neigungen zu befriedigen, erregt die Leidenschaft
mehr noch, als der Gebrauch derselben.

a.
Ehrsucht.

§. 84.

Sie ist nicht Ehrliebe, eine Hochschédtzung, die der
Mensch von Andern, wegen seines innern (moralischen)
Werths, erwarten darf, sondern Bestreben nach Ehren-
ruf, wo es am Schein genug ist. Man darf dem Hoch-
muth (einem Ansinnen an Andere, sich selbst in Verglei-
chung mit uns selbst, gering zu schétzen, eine Thorheit,
die ihrem eigenen Zwecke zuwider handelt) — diesem Hoch-
muth, sage ich, darf man nur schmeicheln, so hat man
durch diese Leidenschaft des Thoren iiber ihn Gewalt.
Schmeichler  Jaherren, die einem bedeutenden Manne
gern das grosse Wort einrdumen, ndhren diese ihn schwach-

* Das Wort Schmeichler hat wohl uranfinglich Schmiegier
heissen sollen (einen, der sich schmiegt und biegt), um einen einbilderi-
schen Miéchtigen, selbst durch seinen Hochmuth, nach Belieben zu leiten;
so wie das Wort Heuchler (eigentlich sollte es Hauchler geschrieben
werden) einen, seine fromme Demuth vor einem vielvermogeiiden Geist-
lichen durch in seine Rede gemischte Stossseufzer vorspiegelnden, Be-
triiger — hat bedeuten sollen.
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machende Leidenschaft und sind die Verderber der Grossen
und Miéchtigen, die sich diesem Zauber hingeben.
Hochmuth ist eine verfehlte, ihrem eigenen Zwecke
entgegen handelnde, Ehrbegierde, und kann nicht als ein
absichtliches Mittel, andere Menschen (die er von sich ab-
stosst) zu seinen Zwecken zu gebrauchen, angesehen wer-
den; vielmehr ist der Hochmiithige, das Instrument der
Schelme, Narr genannt. Einstmals fragte mich ein sehr
verniinftiger, rechtschaffener Kaufmann: ,,warum der Hoch-
miithige jederzeit auch niedertrachtig sey? (Jener hatte
namlich die Erfahrung gemacht, dass der mit seinem Reich-
thum, als liberlegener Handelsmacht, Grossthuende beim
nachher eingetretenen Verfall seines Vermodgens sich auch
kein Bedenken machte, zu kriechen.) Meine Meinung war
diese: dass, da der Hochmuth das Ansinnen an einen An-
dern ist, sich selbst, in Vergleichung mit jenem, zu ver-
achten, ein solcher Gedanke aber Niemandem in den Sinn
kommen kann als nur dem, welcher sich selbst zur Nieder-
triachtigkeit bereit fiihlt, der Hochmuth an sich schon von
der Niedertrichtigkeit solcher Menschen ein nie triigendes
vorbedeutendes Kennzeichen abgebe.

b.
Herrschsucht.

Diese Leidenschaft ist an sich ungerecht, und ihre
Ausserung bringt Alles wider sich auf. Sie fingt aber von
der Furcht an, von Andern beherrscht zu werden, und ist
darauf bedacht, sich bei Zeiten in den Vortheil der Gewalt
uber sie zu setzen, welches doch ein missliches und un-
gerechtes Mittel dazu ist, andere Menschen zu seinen Ab-
sichten zu gebrauchen, weil es theils den Widerstand auf-
ruft, und unklug, theils der Freiheit unter Gesetzen, wor-
auf Jedermann Anspruch machen kann, zuwider und un-
gerecht ist. — Was die mittelbare Beherrschungskunst
betrifft, z. B. die des weiblichen Geschlechts durch Liebe,
die es dem ménnlichen gegen sich einflosst, diesen zu ihren
Absichten zu brauchen, so ist sie unter jenem Titel nicht
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mit begriffen, weil sie keine Gewalt bei sich fiihrt, sondern

den Unterthénigen durch seine eigene Neigung zu beherr-

schen und zu fesseln weiss. — Nicht als ob der weibliche

Theil unserer Gattung von der Neigung iiber den ménn-

lichen zu herrschen frei wére (wovon gerade das Gegentheil

wahr ist), sondern weil es sich nicht desselben Mittels

zu dieser Absicht als das Ménnliche bedient, ndmlich nicht

des Vorzugs der Stirke (als welche hier unter dem Worte

herrschen gemeint ist), sondern der Reize, welche eine

Neigung des andern Theils, beherrscht zu werden, in sich
enthalt.

c.
Habsucht.

Geld ist die Losung, und, wen Plutus begiinstigt, vor
dem o6ffnen sich alle Pforten, die vor dem minder Reichen
verschlossen sind. Die Erfindung dieses Mittels, welches
sonst keine Brauchbarkeit hat (wenigstens nicht haben
darf), als blos zum Verkehr des Fleisses der Menschen,
hiermit aber auch alles Physischguten unter ihnen zu die-
nen, vorndmlich nachdem es durch Metalle reprasentirt
wird, hat eine Habsucht Lervorgebracht, die zuletzt, auch
ohne Genuss, in dem blossen Besitze, selbst mit Verzicht-
thuung (des Geizigen) auf allen Gebrauch, eine Macht ent-
hilt, von der man glaubt, dass sie den Mangel jeder an-
dern zu ersetzen hinreichend sey. Diese ganz geistlose,
wenn gleich nicht immer moralisch verwerfliche, doch blos
mechanisch geleitete Leidenschaft, welche vorndmlich dem
Alter (zum Ersatz seines natiirlichen Unvermégens) anhéngt,
und die jenem allgemeinen Mittel, seines grossen Einflusses
halber, auch schlechthin den Namen eines Vermogens
verschafft hat, ist eine solche, die, wenn sie eingetreten
ist, keine Abédnderung verstattet, und, wenn die erste der
dreien gehasst, die zweite gefiirchtet, sie, als die dritte
verachtet thacht

¥ Hier ist die Verachtung im moralischen Sinne zu verstehen, denn

im biirgertichen, wenn es sich zutrifft, dass, wie Pope sagt, ,,der Teufel
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Von der Neigung des Wahnes als Leidenschaft.

§. 85.

Unter dem Wahne, als einer Triebfeder der Begier-
den, verstehe ich die innere praktische T&uschung, das
Subjective in der Bewegursache fiir objectiv zu halten.
Die Natur will von Zeit zu Zeit stirkere Erregungen der
Lebenskraft, uni die Thitigkeit des Menschen aufzufrischen,
damit er nicht im blossen Geniessen das Gefiihl des Le-
bens gar einbiisse. Zu diesem Zwecke hat sie sehr weise
und wohlthdtig dem von Natur faulen Menschen Gegen-
stinde, seiner Einbildung nach, als wirkliche Zwecke (Er-
werbungsarten von Ehre, Gewalt und Geld) vorgespiegelt,
die ihm, der ungern ein Geschéaft unternimmt, doch genug
zu schaffen machen und mit Nichtsthun viel zu thun
geben, wobei das Interesse, das er daran nimmt, ein In-
teresse des blossen Wahnes ist, und die Natur also wirk-
lich mit dem Menschen spielt und ihn (das Subject) zu sei-
nem Zwecke spornt, indessen dass dieser in der Uberredung
steht (objectiv), sich selbst einen eigenen Zweck gesetzt
zu haben. — Diese Neigungen des Wahnes sind, gerade
darum, weil die Phantasie dabei Selbstschopferin ist, dazu
geeignet, um im hochsten Grade leidenschaftlich zu
werden, vorndmlich wenn sie auf einen Wettstreit der
Menschen angelegt sind.

Die Spiele des Knaben im Ballschlagen, Bingen, Wett-
rennen, Soldatenspielen, — weiterhin des Mannes im Schach-
und Kartenspiel (wo in der einen Beschiftigung der blosse
Vorzug des Verstandes, in der zweiten zugleich der haare
Gewinn beabsichtigt wird), endlich des Biirgers, der in
Offentlichen Gesellschaften mit Faro oder Wiirfeln sein
Gliick versucht, — werden insgesammt unw issentlich von der

in einem goldenen Regen von fiinfzig auf hundert dem Wucherer in den
Schooss féllt und sich seiner Seele beméchtigt,” bewundert vielmehr der
grosse Haufe den Mann, der so grosse Handelsweisheit beweist.
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weiseren Natur zu Wagstlicken, ihre Krafte im Streit mit
Andern zu versuchen, angespornt, eigentlich damit die
Lebenskraft {iberhaupt vor dem Ermatten bewahrt und
rege erhalten werde. Zwei solche Streiter glauben, sie
spielen unter sich; in der That aber spielt die Natur mit
beiden, wovon sie die Vernunft klar iiberzeugen kann,
wenn sie bedenken, wie schlecht die von ihnen gewéhlten
Mittel zu ihrem Zwecke passen. — Aber das Wohlbefinden
wihrend dieser Erregung, weil es sich mit (obgleich iibel-
gedeuteten) Ideen des Wahnes verschwistert, ist eben
darum die Ursache eines Hanges zur heftigsten und lange
dauernden Leidenschaft ¥
Neigungen des Wahnes machen den Menschen aber-
glaubisch und den Aberglaubigen schwach, d. i. geneigt,
von Umstinden, die keine Naturursachen (Etwas zu
fiirchten oder zu hoffen) seyn kénnen, dennoch interessante
Wirkungen zu erwarten. Jager, Fischer, auch Spieler
(vorndamlich in Lotterien) sind aberglaubisch, und der Wahn,
der zu der Tduschung, das Subjective fiir objectiv, die
Stimmung des innern Sinnes fiir Erkenntniss der Sache selbst
zu nehmen, verleitet, macht zugleich den Hang zum Aber-
glauben begreiflich.

Von dem hoéchsten physischen Gut.

§. 86.

Der grosste Sinnengenuss, der gar keine Beimischung
von Ekel bei sich fiihrt, ist im gesunden Zustande Ruhe
nach der Arbeit. — Der Hang zur Ruhe ohne vorher-
gehende Arbeit in jenem Zustande ist Faulheit. — Doch

* Ein Mann in Hamburg, der ein ansehnliches Vermogen daselbst ver-
spielt hatte, brachte nun seine Zeit mit Zusehen der Spielenden zu. Thn
fragte ein Anderer, wie ihm zu Muthe wire, wenn er daran dichte, ein
solches Vermogen einmal gehabt zu haben. Der Erstere antwortete:
,,wenn ich es noch einmal besidsse, so wiisste ich doch nicht es auf an-
genehmere Art anzuwenden.*
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ist eine etwas lange Weigerung, wiederum an seine Ge-
schéfte zu gehen, und das siisse Jar niente zur Krifte-
sammlung darum noch nicht Faulheit, weil man (auch im
Spiel) angenehm und dich zugleich niitzlich beschéaftigt
seyn kann, und auch der Wechsel der Arbeiten, ihrer spe-
cifischen Beschaffenheit nach, zugleich so vielfaltige Er-
holung ist, da hingegen an eine schwere unvollendet ge-
lassene Arbeit wieder zu gehen ziemliche Entschlossenheit
erfordert.

Unter den drei Lastern: Faulheit, Feigheit und
Falschheit, scheint das erstere das verdchtlichste zu seyn.
Allein in dieser Beurtheilung kann man dem Menschen oft
sehr unrecht thun. Denn die Natur hat auch den Abscheu
vor anhaltender Arbeit manchem Subject weislich in seinen
fiir ihn sowohl, als Andere heilsamen Instinct gelegt, weil
dieses etwa keinen langen oder oft wiederholten Kréfte-
aufwand ohne Erschopfung vertrug, sondern gewisser Pausen
der Erholung bedurfte. Demetrius hitte daher nicht ohne
Grund immer auch dieser Unholdin (der Faulheit) einen
Altar bestimmen konnen, indem, wenn nicht Faulheit
noch dazwischen trite, die rastlose Bosheit weit mehr
Ubels, als jetzt noch ist, in der Welt veriiben wiirde; wenn
nicht Feigheit sich der Menschen erbarmte, der kriege-
rische Blutdurst die Menschen bald aufreiben wiirde, und,
wire nicht Falschheit [da ndmlich unter vielen sich zum
Completi vereinigenden Bosewichtern in grosser Zahl (z. B.
in einem Regiment) immer einer seyn wird, der es verréth],
bei der angebornen Bosartigkeit der menschlichen Natur
ganze Staaten bald gestiirzt seyn wiirden.

Die stiarksten Antriebe der Natur, welche die Stelle
der unsichtbar das menschliche Geschlecht durch eine ho-
here, das physische Weltbeste allgemein besorgenden Ver-
nunft (des Weltregierers) vertreten, ohne dass menschliche
Vernunft dazu hinwirken darf, sind Liebe zum Leben,
und Liebe zum Geschlecht; die erstere um das Indivi-
duum, die zweite um die Species zu erhalten, da dann durch
Vermischung der Geschlechter im Ganzen das Leben unserer
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mit Vernunft begabten Gattung fortschreitend erhalten

wird, ungeachtet diese absichtlich an ihrer eigenen Zer-

storung (durch Kriege) arbeitet, welche doch die immer

an Cultur wachsenden verniinftigen Geschopfe, selbst mit-

ten in Kriegen, nicht hindert, dem Menschengeschlecht

in kommenden Jahrhunderten einen Glickseligkeitszu-

stand, der nicht mehr riickgdngig seyn wird, im Prospect
unzweideutig vorzustellen.

Von dem hochsten moralisch - physischen Gut.

§. 87.

Die beiden Arten des Gutes, das physische und mo-
ralische, kdnnen nicht zusammen gemischt werden, denn
so wiirden sie sich neutralisiren und zum Zwreck der wah-
ren Gliickseligkeit gar nicht hinwirken; sondern Neigung
zum Wohlleben und Tugend im Kampfe mit einander,
und Einschrinkung des Principe der ersteren durch das der
letzteren machen zusammenstossend den ganzen Zweck
des wohlgearteten, einem Theil nach sinnlichen, dem an-
deren aber moralisch intellectuelle!! Menschen aus; der
aber, weil im Gebrauch die Vermischung schwerlich ab-
zuhalten ist, einer Zersetzung durch gegenwirkende Mittel
(reagentia) bedarf, um zu wissen, welches die Elemente
und die Proportion ihrer Verbindung sind, die, mit einan-
der vereinigt, den Genuss einer gesitteten Gliickselig-
keit verschaften konnen.

Die Denkungsart der A ereinigung des Wohllebens
mit der Tugend im Umginge ist die Humanitédt. Es
kommt hier nicht auf den Grad des ersteren an; denn da
fordert Einer viel, der Andere wenig, was ihm dazu erfor-
derlich zu seyn diinkt, sondern nur auf die Art des Ver-
héltnisses, wie die Neigung zum ersteren durch das Gesetz
des letzteren eingeschriankt werden soll.

Die Umgiénglichkeit ist auch eine Tugend, aber die
Umgangsneigung wird oft zur Leidenschaft. Wenn
aber gar der gesellschaftliche Genuss, prahlerisch, durch



204 ANTHROPOLOGISCHE DIDAKTIK.

(243 — 244)

Verschwendung erhoht wird, so hort diese falsche Um-
ganglichkeit auf Tugend zu seyn, und ist ein Wohlleben,
das der Humanitit Abbruch thut.

* *

Musik, Tanz und Spiel machen eine sprachlose Ge-
sellschaft aus (denn die wenigen Worte, die zum letzteren
noéthig sind, begriinden keine Conversation, welche wech-
selseitige Mittheilung der Gedanken fordert). Das Spiel,
welches, wie man vorgiebt, nur zur Ausfiillung des Lee-
ren der Conversation nach der Tafel dienen soll, ist doch
gemeiniglich die Hauptsache: als Erwerbmittel, wobei
Affecten stark bewegt werden, wo eine gewisse Conven-
tion des Eigennutzes, einander mit der grdssten Hoflich-
keit zu pliindern, errichtet, und ein volliger Egoism, solan-
ge das Spiel dauert, zum Grundsitze gelegt wird, den Kei-
ner verleugnet; von welcher Conversation, bei aller Cultur,
die sie in seinen Manieren bewirken mag, die Vereinigung
des geselligen Wohllebens mit der Tugend, und hiermit
die wahre Humanitit schwerlich sich wahre Beforderung
versprechen diirfte.

Das Wohlleben, das zu der letztem noch am besten
zusammen zu stimmen scheint, ist eine gute Mahlzeit
in guter (und wenn es seyn kann, auch abwechselnder)
Gesellschaft, von der Chesterfield sagt: dass sie nicht
unter der Zahl der Grazien und auch nicht liber die der
Musen seyn miisse ¥

Wenn ich eine Tischgesellschaft aus lauter Ménnern
von Geschmack (dsthetisch vereinigt) nehme * so wie sie

* Zehn an eil em Tische; weil der Wirth, der die Géste bedient, sich
nicht mitzéhlt.

** In einer festlichen Tafel, an welcher die Anwesenheit der Dame
die Freiheit der Chapeaus von selbst aufs Gesittete einschriankt, ist eine
bisweilen sich ereignende plotzliche Stille ein schlimmer, lange Weile
drohender Zufall, bei dem Keiner sich getraut, etwas Neues, zur Fort-

setzung des Gespriachs Schickliches hinein zu spielen; weil er es nicht
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nicht lilos gemeinschaftlich eine Mahlzeit, sondern einan-
der selbst zu geniessen die Absicht haben (da dann ihre
Zahl nicht viel iiber die Zahl der Grazien betragen kann),
so muss diese kleine Tischgesellschaft nicht sowohl die
leibliche Befriedigung, — die ein Jeder auch fiir sich al-
lein haben kann— sondern das gesellige Vergniigen, wo-
zu jene nur das Vehikel zu seyn scheinen muss, zur Ab-
sicht haben, wo dann jene Zahl eben hinreichend ist, um
die Unterredung nicht stocken, oder auch in abgesonder-
ten kleinen Gesellschaften mit dem nichsten Beisitzer sich
(heilen zu lassen, befiirchtet werden darf. Das Letztere
ist gar kein Conversationsgeschmack, der immer Cultur
bei sich filhren muss, AvV0 immer Einer mit Allen (nicht
blos mit seinem Nachbar) spricht; da hingegen die soge-
nannten festlichen Traciamente (Gelag und Abfiitterung)
ganz geschmacklos sind. Es versteht sich hierbei von
selbst, dass in allen Tischgesellschaften, selbst denen an
einer \\ irthstafel, das, was daselbst von einem indiscreten
Tischgenossen zum Nachtheil eines Abwesenden o6ffentlich
gesprochen wird, dennoch nicht zum Gebrauch &dusser
dieser Gesellschaft gehore und nachgeplaudert werden
diirfe. Denn ein jedes Symposium hat, auch ohne einen
besonderen dazu getroffenen Vertrag, eine gewisse Heilig-
keit und Pflicht zur Verschwiegenheit bei sich, in Anse-
hung dessen, was dem Mitgenossen der Tischgesellschaft
nachher Lngelegenheit dusser derselben verursachen konn-
te, weil, ohne dieses Vertrauen, das der moralischen Cul-
tur selbst so zutrdgliche Vergniigen in Gesellschaft, und
selbst diese Gesellschaft zu geniessen, vernichtet werden

aus der Luft greifen, sondern es aus der Neuigkeit des Tages, die aber in-
teressant seyn muss, hernehmen soll. Eine einzige Person, vorndmlich
wenn es die Wirthin des Hauses ist, kann diese Stockung oft allein verhii-
ten und die Conversation im bestdndigen Gange erhalten ; dass sie ndmlich,
wie in einem Concert, init allgemeiner und lauter Frohlichkeit beschliesst,
und eben dadurch desto gedeihlicher ist; gleich dem Gastmahle des Plato,
von dem der Gast sagte: ,,.Deine Mahlzeiten gefallen nicht allein, wenn
man sie geniesst, sondern auch so oft man an sie denkt.”
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wiirde. — Daher wiirde ich, wenn von meinem besten
Freunde in einer sogenannten Offentlichen Gesellschaft
(denn eigentlich ist eine noch so grosse Tischgesell-
schaft immer nur Privatgesellschaft, und nur die staats-
biirgerliche tberhaupt in der Idee ist offentlich) — ich
wiirde, sage ich, wenn von ihm etwas Nachtheiliges gc-
surochen wiirde, ihn zwar vertheidigen, und allenfalls auf
meine eigene Gefahr mit Hérte und Bitterkeit des Aus-
drucks mich seiner annehmen, mich aber nicht zum Werk-
zeuge brauchen lassen, diese iible Nachrede zu verbreiten
und an den Mann zu tragen, den sie angeht. — Es ist
nicht blos ein geselliger Geschmack, der die Conversa-
tion leiten muss, sondern es sind auch Grundsitze, die
dem offenen Verkehr der Menschen mit ihren Gedanken
im Umgénge zur einschrinkenden Bedingung ihrer Freiheit
dienen sollen.

Hier ist etwas Analoges im Vertrauen zwischen Men-
schen, die mit einander an einem Tische speisen, mit alten
Gebriduchen, z. B. des Arabers, bei dem der Fremde, so-
bald er jenem nur einen Genuss (einen Trunk AVasser) in
seinem Zelt hat ablocken kénnen, auch auf seine Sicher-
heit rechnen kann; oder wenn der Russischen Kaiserin
Salz und Brot von den aus Moskau ihr entgegen kom-
menden Deputirten gereicht wurde, und sie durch den Ge-
nuss desselben sich auch vor aller Nachstellung durchs
Gastrecht gesichert halten konnte. — Das Zusammenspei-
sen an einem Tische wird aber als die Formlichkeit eines
solchen Vertrags der Sicherheit angesehen.

Allein zu essen (solipsismus convie(orti) ist fiir einen
philosophirenden Gelehrten ungesund®; nicht Restaura-

* Denn der Philosophirende muse seine Gedanken fortdauernd
bei sich herumtragen, um durch vielféltige Versuche ausfindig zu machen,
an welche Principien er sie systematisch ankniipfen solle, und die Ideen,
weil sie nicht Anschauungen sind, schweben gleichsam in der Luft ihm vor.
Der historisch oder mathematisch Gelehrte kann sie dagegen vor sich hin-
stellen, und so sie, mit der Feder in der Hand, allgemeinen Regeln der
Vernunftgemiss, doch gleich als Facta, empirisch ordnen, und so, weil
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lion, sondern (vorndmlich wenn es gar einsames Schwel-

gen wird) Exhaustion; erschopfende Arbeit, nicht beleben-

des Spiel der Gedanken. Der geniessende Mensch, der

im Denken wihrend der einsamen Mabhlzeit an sich selbst

zehrt, verliert alirndlig die Munterkeit, die er dagegen ge-

winnt, wenn ein Tischgenosse ihm durch seine abwech-

selnden Einfalle neuen Stoft’zur Belebung darbietet, welchen
er selbst nicht hat ausspiiren diirfen.

Bei einer vollen Tafel, wo die Vielheit der Gerichte
nur auf das lange Zusammenhalten der Géste (coenam du-
cere) abgezweckt ist, geht die Unterredung gewdhnlich
durch drei Stufen: 1. Erzdhlen, 2. Rdsonniren und
3. Scherzen. — A. Die Neuigkeit desTages, zuerst ein-
heimische, dann auch auswiértige, durch Privatbriefe und
Zeitungen eingelaufene. — B. Wenn dieser erste Appetit
befriedigt ist, so wird die Gesellschaft schon lebhafter: denn
weil beim Verniinfteln \ erschiedenheit der Beurtheilung
iiber ein und dasselbe aufdie Bahn gebrachte Object schwer-
lich zu vermeiden ist, und Jeder doch von der seinigen
eben nicht die geringste Meinung hat, so erhebt sich ein
Streit, der den Appetit fiir Schiissel und Bouteille rege
und, nach dem Maasse der Lebhaftigkeit dieses Streits und
der Theil ndhme an demselben, auch gedeihlich macht. —
C. Weil aber das A erniinfteln immer eine Art von Arbeit
und Kraflanstrengung ist, diese aber durch einen wihrend
desselben ziemlich reichlichen Genuss endlich beschwerlich
wird, so fallt die Unterredung natiirlicherweise auf das

das Vorige in gewissen Puncten ausgemacht ist, den folgenden Tag die
Arbeit von da fortsetzen, wo er sie gelassen hatte.— Was den Philoso-
phen betrifft, so kann man ihn gar nicht als Arbeiter am Gebédude der
Wissenschaften, d.i. nicht als Gelehrten, sondern muss ihn als Weis-
heitsforscher betrachten. Es ist die blosse Idee von einer Person, die
den Endzweck alles Wissens sich praktisch und (zum Behuf desselben) auch
theoretisch zum Gegenstinde macht, und mau kann diesen Namen nicht
im Plural, sondern nur im Singular brauchen (der Philosoph urtheilt so
oder so), weil er eine blosse Idee bezeichnet, Philosophen aber zu nen-
nen eine Vielheit von dem andeuten wiirde, was doch absolnte Einheit ist.
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blosse Spiel des Mitzes, zum Theil auch dem anwesenden
Frauenzimmer zu gefallen, auf welches die kleinen muth-
willigen, aber nicht beschdmenden Angriffe auf ihr Ge-
schlecht die Wirkung thun, sich in ihrem Witz selbst vor-
teilhaft zu zeigen, und so endigt die Mahlzeit mit Lachen,
welches, wenn es laut uud gutmiithig ist, die Natur durch
Bewegung des Zwerchfells und der Eingeweide ganz eigent-
lich fiir den Magen zur Verdauung, als zum korperlichen
Wohlbefinden bestimmt hat, indessen, dass die Theilneh-
mer am Gastmahl, Wunder wie viel! Geistescultur in ei-
ner Absicht der Natur zu finden wéhnen. — Eine Tafel-
musik bei einem festlichen Schmause grosser Herren ist
das geschmackloseste Unding, das die Schwelgerei immer
ausgesonnen haben mag.

Die Regeln eines geschmackvollen Gastmabhls, das die
Gesellschaft animirt, sind: a. Wahl eines Stoffs zur Un-
terredung, der Alle interessirt und immer Jemandem An-
lass giebt, etwas schicklich hinzuzusetzen; b. keine todt-
liche Stille, sondern nur augenblickliche Pausen in der Un-
terredung entstehen zu lassen; c. den Gegenstand nicht
ohne Noth zu variiren und von einer Materie zu einer an-
dern abzuspringen, weil das Gemiith am Ende des Gast-
mahls, wie am Ende eines Drama (dergleichen auch das
zuriickgelegte ganze Leben des verniinftigen Menschen ist),
sich unvermeidlich mit der Riickerinnerung der mancherlei
Acte des Gesprachs beschéftigt: wo denn, wenn es keinen
Faden des Zusammenhangs herausfinden kann, es sich ver-
wirrt fiihlt und in derCultur nicht fortgeschritten, sondern
eher riickgingig geworden zu seyn mit Unwillen inne
wird. — Man muss einen Gegenstand, der unterhaltend
ist, beinahe erschopfen, ehe man zu einem anderen iiber-
geht, und beim Stocken des Gespriachs etwas Anderes damit
Verwandtes zum Versuch in die Gesellschaft unbemerkt zu
spielen verstehen: so kann ein Einziger in der Gesellschaft
unbemerkt und unbeneidet diese Leitung der Gespriche
iibernehmen; d. keine Rechthaberei, weder fiir sich
noch fiir die Mitgenossen der Gesellschaft entstehen oder
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dauern zu lassen, vielmehr, da diese Unterhaltung kein Ge-
schift, sondern nur Spiel seyn soll, jene Ernsthaftigkeit
durch einen geschickt angebrachten Scherz abwenden ;
e. in dem ernstlichen Streit, der gleichwohl nicht zu ver-
meiden ist, sich selbst und seinen Aftect sorgfiltig so in
Disciplin zu erhalten, dass wechselseitige Achtung und
Wohlwollen immer hervorleuchte, wobei es mehr auf den
Ton (der nicht schreihélsig oder arrogant seyn muss), als auf
den Inhalt des Gesprachs ankommt, damit keiner der Mitgéste
mit dem anderen entzweit aus der Gesellschaft in die
Hauslichkeit zuriickkehre.

So unbedeutend diese Gesetze der verfeinerten Mensch-
heit auch scheinen mdgen, vorndmlich wenn man sie mit
dem Reinmoralischen vergleicht, so ist doch Alles, was
Geselligkeit befordert, wenn es auch nur in gefallenden
Maximen oder Manieren bestinde, ein die Tugend vor-
teilhaft kleidendes Gewand, welches der letzteren auch
in ernsthafter Riicksicht zu empfehlen ist. — Der Purism
des Cynikers und die Fleischestddtung des Anacho-
reten, ohne gesellschaftliches Wohlleben, sind verzerrte
Gestalten der Tugend und fiir diese nicht einladend; son-
dern, von den Grazien verlassen, konnen sie auf Huma-
nitdt nicht Anspruch machen.

KANT’S WERKE VII, 14
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Eintheilun g

A. Der Charakter der Person, B. der Charakter

des Geschlechts, C. der Charakter des Volks, D. der Cha-
rakter der Race ¥ E. der Charakter der Gattung.

A.

Der Charakter der Person.

§. 88.

In pragmatischer Riicksicht bedient sich die allge-
meine, natirliche (nicht biirgerliche) Zeichenlehre (semio-
tica universalis) des Worts Charakter in zwiefacher
Bedeutung, da man theils sagt: ein gewisser Mensch hat
diesen oder jenen (physischen) Charakter: theils er hat
iiberhaupt einen Charakter (einen moralischen), der nur
ein einziger, oder gar keiner seyn kann. Das erste ist
das Unterscheidungszeichen des Menschen als eines sinnli-
chen, oder Naturwesens; das zweite desselben als eines
verniinftigen, mit Freiheit begabten Wesens. Der Mann
von Grundsédtzen, von dem man sicher weiss, wessen man

*  Dieser vierte Charakter war hier bei den Aufschriften der Kintheilung
in allen drei Ausgaben ausgelassen, hatte aber dennoch unten bei der Aus-
fithrung seine abgesonderte Stellung erhalten. Sch.
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sich, nicht etwa von seinem Instinct, sondern von seinem
Willen zu versehen hat, hat einen Charakter. — Daher

kann man in der Charakteristik ohne Tautologie, in dem,
was zu seinem Begehrungsvermogen gehort (praktisch ist),
das Charakteristische in a. Naturell oder Naturan-
lage, b. Temperament, oder Sinnesart und ¢. Charak-
ter schlechthin, oder Denkungsart, eintheilen. — Die
beiden ersteren Anlagen zeigen an, was sich aus dem Men-
schen machen lédsst; die dritte (moralische), was er aus
sich selbst zu machen bereit ist.

L.

Von dem Naturell.

Der Mensch hat ein gutes Gemiith, bedeutet: er ist
nicht storrisch, sondern nachgebend; er wird zwar auf-
gebracht, aber leicht besénftigt und hegt keinen Groll (ist
negativ-gut). — Dagegen, um von ihm sagen zu kon-
nen: ,er hat ein gutes Herz**, ob dieses zwar auch zur
Sinnesart gehort, will schon mehr sagen. Es ist ein An-
trieb zum Praktisch - guten, wenn es gleich nicht nach
Grundsidtzen veriibt wird, so: dass der Gutmiithige und
Gutherzige beides Leute sind, die ein schlauer Gast brau-
chen kann, wie er will. — Und so geht das Naturell mehr
(subjectiv) auf das Gefiihl der Lust oder Unlust, wie ein
Mensch vom andern afficirt wird (und jenes kann hierin
etwas Charakteristisches haben), als (ohjectiv) auf das
Begehrungsvermogen; wo das Leben sich nicht blos
im Gefiihl, innerlich, sondern auch in der Thétigkeit,
dusserlich, obgleich blos nach Triebfedern der Sinnlich-
keit offenbart. In dieser Bezichung besteht nun das Tem-
perament, welches von einer habituellen (durch Gewohn-
heit zugezogenen) Disposition noch unterschieden werden
muss, weil dieser keine Naturanlage, sondern blosse Ge-
legenheitsursachen zum Grunde liegen.
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IL.

Vom Temperament.

Physiologisch betrachtet, versteht man, wenn vom
Temperament die Rede ist, die korperliche Constitu-
tion (den starken oder schwachen Bau) und Complexion
(das Fliissige, durch die Lebenskraft gesetzméssig Beweg-
liche im Korper; worin die Warme oder Kilte in Bearbei-
tu ngdieser Sifte mit begriffen ist).

Psychologisch aber erwogen, d. i. als Tempera-
ment der Seele (Gefiihls- und Begehrungsvermogens), wer-
den jene, von der Blutbeschaffenheit entlehnte, Ausdriicke
nur als nach der Analogie des Spiels der Gefithle und Be-
gierden mit korperlichen bewegenden Ursachen (worunter
das Blut die vornehmste ist) vorgestellt.

Da ergiebt sich nun: dass die Temperamente, die
wir blos der Seele beilegen, doch wohl ingeheim das
Korperliche im Menschen auch zur mitwirkenden Ursache
haben mogen: — ferner dass, da sie erstlich die Ober-
eintheilung derselben in Temperamente des Gefiihls und
der Thatigkeit zulassen, zweitens jede derselben mit
Erregbarkeit der Lebenskraft (intensio), oder Abspan-
nung (remissio) derselben, verbunden werden kann, — ge-
rade nur vier einfache Temperamente (wie in den 4 syl-
logistischen Figuren durch den medius - terminus) aufge-
stellt werden konnen: das sanguinische, das melan-
cholische, das cholerische und das phlegmatische;
wodurch dann die alten Formen beibehalten werden kon-
nen, und nur eine, dem Geist dieser Temperamentenlehre
angepasste, bequemere Deutung erhalten.

Hierbei dient der Ausdruck der Blutbeschaffen-
heit nicht dazu: die Ursache der Phdnomene des sinn-
lich afficirten Menschen anzugeben, — es sey nach der
Unmoral- oder der Nervenpathologie; sondern sie nur den
beobachteten Wirkungen nach zu classificiren; denn man
verlangt nicht vorher zu wissen, welche chemische Blutmi-
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schung es sey, die zur Benennung einer gewissen Tempe-
ramentseigenschaft berechtige, sondern welche Gefiihle und
Neigungen man bei der Beobachtung des Menschen zusam-
menstellt, um fir ithn den Titel einer besonderen Classe
schicklich anzugeben.

Die Obereintheilung der Temperamentenlehre kann
also die seyn: in Temperamente des Gefiihls und Tem-
peramente der Théatigkeit, und diese kann durch Unter-
eintheilung wieder in zwei Arten zerfallen, die zusammen
die 4 Temperamente geben. — Zu dem Temperamenten
des GrCfulblS zihle ich nun das sanguinische, A,
und sein Gegenstiick, das melancholische, B. — Das
erstere hat die Eigenthiimlichkeit, dass die Empfin-
dung schnell und stark afficirt wird, aber nicht tief ein-
dringt (nicht dauerhaft ist); dagegen in dem zweiten die
Empfindung weniger auffallend ist, aber sich tief einwur-
zelt. Hierin muss man diesen Unterschied der Tempera-
mente des Gefiihls, und nicht in den Hang zur Frohlich-
keit oder Traurigkeit setzen. Denn der Leichtsinn der
Sanguinischen disponirt zur Lustigkeit, der Tiefsinn da-
gegen, der iiber einer Empfindung briitet, benimmt dem
Frohsinn seine leichte Verdnderlichkeit, ohne darum eben
Traurigkeit zu bewirken. — Weil aber alle Abwechse-
lung, die man in seiner Gewalt hat, das Gemiith iiber-
haupt belebt und stédrkt, so ist der, welcher Alles, was
ihm begegnet, auf die leichte Achsel nimmt, wenn gleich
nicht weiser, doch gewiss gliicklicher, als der an Empfin-
dungen klebt, die seine Lebenskraft starren macht.

I

Temperamente des Gefiihls.

A.
Das sanguinische Temperament des

Leichtblitigen.

Der Sanguinische giebt seine Sinnesart an folgenden
Ausserungen zu erkennen. Es ist sorglos und von guter
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Hoffnung; giebt jedem Dinge fiir den Augenblick eine
grosse Wichtigkeit, und den folgenden mag er daran nicht
weiter denken. Er verspricht ehrlicherweise, aber halt
nicht Wort, weil er nicht vorher tief genug nachgedacht
hat, ob er es auch zu halten vermogend seyn werde. Er
ist gutmttthig genug, Anderen Hiilfe zu leisten, ist aber
ein schlimmer Schulder, und verlangt immer Fristen. Er
ist ein guter Gesellschafter, scherzhaft, aufgerdumt, mag
keinem Dinge gerne grosse Wichtigkeit geben ( /ive la
bagatelle!), und hat alle Menschen zu Freunden. Er ist
gewohnlich kein boser Mensch, aber ein schlimm zu be-
kehrender Siinder, den etwas zwar sehr reut, der aber
diese Reue (die nie ein Gram wird) bald vergisst. Er er-
miidet unter Geschiften und ist doch rastlos beschéftigt,
in dem, was blos Spiel ist, weil dieses Abwechselung bei
sich fithrt und das Beharren seine Sache nicht ist.

B.

Das melancholische Temperament des
Schwerbliitigen.

Der zur Melancholie Gestimmte (nicht der Me-
lancholische, denn das bedeutet einen Zustand, nicht den
blossen Hang zu einem Zustande) giebt allen Dingen, die
ihn selbst angehen, eine grosse Wichtigkeit; findet aller-
wirts Ursache zu Besorgnissen und richtet seine Aufmerk-
samkeit zuerst auf die Schwierigkeiten: so wie dagegen
der Sanguinische von der Hoffnung des Gelingens anhebt,
daher jener auch tief, so wie dieser nur oberflachlich denkt.
Er verspricht schwerlich, weil ihm das Worthalten theuer,
aber das Vermogen dazu bedenklich ist. Nicht, dass die-
ses Alles aus moralischen Ursachen geschidhe (denn es
ist hier von sinnlichen Triebfedern die Rede), sondern
weil ithm das Widerspiel Ungelegenheit, und ihn eben
darum besorgt, misstrauisch und bedenklich, dadurch aber
auch fiir den Frohsinn unempfinglich macht. — Ubrigens
ist diese Gemiithsstimmung, wenn sie habituell ist, doch
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der des Menschenfreundes, welche mehr ein Erbtheil des
Sanguinischen ist, wenigstens dem Anreize nach, entge-
gen, weil der, welcher selbst dieFreude entbehren muss,
sie schwerlich Anderen gdénnen wird.

1I.
Temperamente der Thatigkeit.

C.

Das cholerische Temperament des
Warmbliitigen.

Man sagt von ihm: er ist hitzig; brennt schnell auf,
wie Strohfeuer; lasst sich durch Nachgeben des Anderen
bald besénftigen, ziirnt alsdann ohne zu hassen, und liebt
wohl gar den noch desto mehr, der ihm bald nachgege-
ben hat. — Seine Thiétigkeit ist rasch, aber nicht anhal-
tend. — Er ist geschiftig, aber unterzieht sich selbst un-
gern den Geschiften, eben darum weil er es nicht anhal-
tend ist, und macht also gern den blossen Befehlshaber,
der sie leitet, aber selbst nicht ausfiithren will. Daher ist
seine herrschende Leidenschaft Ehrbegierde, er hat gern
mit Offentlichen Geschéften zu thun und will laut geprie-
sen seyn. Er liebt daher den Schein und den Pomp der
Formalitiaten; nimmt gerne in Schutz und ist dem Schei-
ne nach grossumihig, aber nicht aus Liebe, sondern aus
Stolz, denn er liebt sich mehr selbst. — Er hilt auf Ord-
nung und scheint deshalb kliiger, als er ist. Er ist hab-
siichtig, um nicht filzig zu seyn; ist hoflich, aber mit Ce-
remonie, steif und geschroben im Umgéinge und hat gerne
irgend einen Schmeichler, der das Stichblatt seines Witzes
ist, leidet mehr Krankungen durch den Widerstand Ande-
rer gegen seine stolzen Anmaassungen, als je der Gei-
zige durch seine habstiichtigen, weil ein Bischen kausti-
schen Witzes ihm den Nimbus seiner M ichtigkeit ganz
wegbldsst; indessen dass der Geizige doch durch den Ge-
winn dafiir schadlos gehalten wird.------ Mit einem M ort
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das cholerische Temperament ist unter allen am wenig-

sten gliicklich, weil es am meisten den Widerstand gegen
sich aufruft.

D.

Das phlegmatische Temperament des
Kaltblitigen.

Phlegma bedeutet Affectiosigkeit, nicht Tragheit
(Leblosigkeit), und man darf den Mann, der viel Phlegma
hat, darum sofort nicht einen Phlegmatiker, oder ihn
phlegmatisch, nennen, und ihn unter diesem Titel in die
Classe der Faullenzer setzen.

Phlegma, als Schwiache, ist Hang zur Unthétig-
keit, sich durch selbst starke Triebfedern zu Geschiften
nicht bewegen zu lassen. Die Unempfindlichkeit dafiir ist
willkiihrliche Unniitzlichkeit, und die Neigungen gehen nur
auf Sattigung und Schlaf.

Phlegma, als Stirke, isf dagegen dig Eigenschaft:
nicht leicht oder rasch, aber, wenn gleich langsam, doch
anhaltend bewegt zu werden. — Der, welcher eine gute
Dosis von Phlegma in seiner Mischung hat, wird langsam
warm, aber er behilt die Warme ldnger. Er gerdth nicht
leicht in Zorn, sondern bedenkt sich erst, ob er nicht ziir-
nen solle; wenn andererseits der Cholerische rasend wer-
den mochte, dass er den festen Mann nicht aus seiner
Kaltbliitigkeit bringen kann.

Mit einer ganz gewdhnlichen Dosis der Vernunft,
aber zugleich diesem Phlegma, von der Natur ausgestat-
tet, ohne zu glinzen und doch von Grundsdtzen, nicht
vom Instinct, ausgehend, hat der Kaltbliitige nichts zu be-
reuen. Sein gliickliches Temperament vertritt bei ihm
die Stelle der Weisheit, und man nennt ihn, selbst im
gemeinen Leben oft den Philosophen. Durch dieses ist er
Anderen iiberlegen, ohne ihre Eitelkeit zu kranken. Man
nennt ihn auch oft durchtrieben, denn alle auf ihn los-
geschnellte Bailisten und Katapulten prallen von ihm als
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einem Wollsack ab. Er ist ein vertrdglicher Ehemann,
und weiss sich die Herrschaft iiber Fran und Verwandte
zu verschaffen, indessen dass er scheint Allen zu M illen
zu seyn, weil er durch seinen unbiegsamen, aber iiberleg-
ten Willen den ihrigen zu dem seinen umzustimmen ver-
steht: wie Korper, welche mit kleiner Masse und grosser
Geschwindigkeit den Stoss ausiiben, durchbohren, mit we-
niger Geschwindigkeit aber und grosserer Masse das ihnen
entgegenstehende Hinderniss mit sich fortfilhren, ohne es
zu zertrimmern.

M enn ein Temperament die Beigesellung eines andern

seyn soll — wie das gemeiniglich geglaubt wild. — z. B.
A — — — B
Das Sanguinische Das Melancholische
c — — — 1)
Das Cholerische Das Phlegmatische

so widerstehen sie entweder einander, oder sie neu-
tralisiren sich. Das erstere geschicht, wenn das san-
guinische mit dem melancholischen, ingleichen wenn das
cholerische mit dem phlegmatischen in einem und demsel-
ben Subject als vereinigt gedacht werden will: denn sie
(z,, und B, ingleichen C und D) stehen gegen einander im
Widerspruch. — Das zweite, ndmlich die Neutralisirung,
wiirde in der (gleichsam chemischen) Mischung des san-
guinischen mit dem cholerischen, und des melancholischen,
mit dem phlegmatischen (zV und C, ingleichen B und D)
geschehen. Denn die gutmiithige Frohlichkeit kann nicht
in demselben Act mit dem abschreckenden Zorn zusam-
menschmelzend gedacht werden, eben so wenig wie die
Pein des Selbstquilers mit der zufriedenen Ruhe des sich
selbst geniigsamen Gemiiths. — Soll aber einer dieser
zwei Zustidnde in demselben Subject mit dem andern wech-
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sein, so giebt das blosse Launen, aber kein bestimmtes
Temperament ab.

Also giebt es keine zusammengesetzten Tempera-
mente, z. B. ein sanguinisch - cholerisches (welches die
Windbeutel alle haben wollen, indem sie alsdann gnéadi-
ge, aber doch auch strenge Herrn zu seyn vorgaukeln),
sondern es sind in Allem deren nur vier, und jedes dersel-
ben einfach, und man weiss nicht, was aus dem Menschen
gemacht werden soll, der sich ein gemischtes zueignet.

Frohsinn und Leichtsinn, Tiefsinn und Wahnsinn,
Hochsinn und Starrsinn, endlich Kaltsinn und Schwach-
sinn sind nur als Wirkungen des Temperaments in Bezie-
hung auf ihre Ursache finterschieden

I11.
Vom Charakter als der Denkungsart.

Von einem Menschen schlechthin sagen zu koénnen:
,,er hat einen Charakter® heisst sehr viel von ihm,
nicht allein gesagt, sondern auch geriihmt, denn das ist
eine Seltenheit, die Hochachtung gegen ihn und Bewun-
derung erregt.

Wenn man unter dieser Benennung iiberhaupt das
versteht, wessen man sich zu ihm sicher zu versehen hat,
es mag Gutes oder Schlimmes seyn, so pflegt man dazu

*  Welchen Einfluss die Verschiedenheit des Temperaments aufdie 6f-
fentlichen Geschifte, oder umgekehrt diese (durch die Wirkung, den die
gewohnte Ubung in diesem auf jenen) hat, will man dann auch, theils
durch Erfahrung, theiis auch mit Beihiilfe der muthmasslichen Gelegen-
heitsursachen erkliigelt haben. So heisst es z. B.

In der Religion ist der Choleriker orthodox
der Sanguinische Freigeist
der Melancholische Schwarmer
der Phlegmatische Indifferentist.—

Allein das sind so hingeworfene Uriheile, die fiir die Cha« *Ateris™*' 80 viet
gellen, als scurrilischer Witz ihnen einrdumt (valent qua;tu,nP0SSUMlj -
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zu setzen; er hat diesen oder jenen Charakter, und dann
bezeichnet der Ausdruck die Sinnesart. — Einen Cha-

rakter aber schlechthin zu haben, bedeutet diejenige Ei-
genschaft des Willens, nach welcher das Subject sich
selbst an bestimmte praktische Principien bindet, die er
sich durch seine eigene Vernunft unabénderlich vorge-
schrieben hat. Ob nun zwar diese Grundsitze auch bis-
weilen falsch und fehlerhaft seyn diirften, so hat doch das
Formelle des Wollens iiberhaupt, nach festen Grundsétzen
zu handeln (nicht wie in einem Miickenschwarm bald hier-
hin bald dahin abzuspringen), etw as Schétzbares und Be-
wundernswiirdiges in sich, wie es denn auch etwas Sel-
tenes ist.

Es kommt hierbei nicht auf das an, was die Natur
aus dem Menschen, sondern was dieser aus sich selbst
macht; denn das erstere gehdrt zum Temperament (wo-
bei das Subject grossenteils passiv ist), und nur das
letztere giebt zu erkennen, dass er einen Charakter habe.

Alle andere gute und nutzbare Eigenschaften dessel-
ben haben einen Preis, sich gegen andere, die eben so
viel Nutzen schaffen, austauschen zu lassen; das Talent
einen Marktpreis, denn der Landes- oder Gutsherr
kann einen solchen Menschen auf allerlei Art brauchen;—
das Temperament einen AffectioilSpreiS, man kann
sich mit ihm gut unterhalten, er ist ein angenchmer Ge-
sellschafter; — aber — der Charakter hat einen inneren
Wertli und ist {iber allen Preis erhaben.

* Ein Seefahrer horte in einer Gesellschaft dem Streite zu, den Ge-
lehrte iiber den Rang unter sich, nach ihren Facultiten, fithrten. Er
entschied ihn aufseine Art, ndmlich: wie viel ihm wohl ein Mensch, den
er gekapert hétte, beim Verkaufauf dem Markt in Algier einbringen wiirde.
Den Theologen und Juristen kann dort kein Mensch brauchen; aber der
Arzt versteht ein Handwerk und kann fiir haar gelten.— Konig Jakobi,
von England wurde von der Amme, die ihn gesdugt hatte, gebeten: er

-1. -v ihren Sohn zum Gentleman (feinem Mann) machen. Jakob
antwortete: das \aull jch nicht; Ich kann ihn wohl zum Grafen, aber zum
Gentleman m< sich geibst machen. — Diogenes (der Cyniker) ward
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Von den Eigenschaften, die blos daraus folgen, dass
der Mensch einen Charakter hat oder ohne
C harakter ist.

1. Der Nachahmer (im Sittlichen) ist ohne Charak-
ter, denn dieser besteht eben in der Originalitdt der Den-
kungsart. Er schopft aus einer von ihm selbst gedffneten
Quelle seines Verhaltens. Darum aber darf der Vernunft-
mensch doch auch nicht Sonderling seyn; ja er wird es
niemals seyn, weil er sich auf Principien fusst, die fiir Je-
dermann gelten. Jener ist der Nachéffer des Mannes,
der einen Charakter hat. Die Gutartigkeit aus Temperament
ist ein Gemilde aus Wasserfarben und kein Charakterzug;
dieser aber in Carricatur gezeichnet, ist ein frevelhafter
Spott iiber den Mann von wahrem Charakter getrieben,
weil er das Bose, das einmal zum offentlichen Gebrauch
(zur Mode) geworden, nicht mitmacht und so als ein Son-
derling dargestellt wird.

2. Die Bosartigkeit, als Temperamentsanlage, ist doch
weniger schlimm, als die Gutartigkeit der letzteren ohne
Charakter; denn durch den letzteren kann man iiber die
erstere die Oberhand gewinnen. — Selbst ein Mensch von
bosem Charakter (wie Sylla), wenn er gleich durch die
Gewaltthitigkeit seiner festen Maximen Abscheu erregt,
ist doch zugleich ein Gegenstand der Bewunderung: wie

(wie die vorgebliche Geschichte lautet) auf einer Seereise bei der Insel
Kreta weggekapert und auf dem Markte bei einem 6ffentlichen Sklavenver-
kaufausgeboten. Was kannst du, was verstehst du? fragte ihn der Mak-
ler, der ihn aufeine Erhohung gestellt hatte. ,,Ich verstehe zu regieren,*
antwortete der Philosoph, ,,und Du suche mir einen Kéufer, der einen Her-
ren nothig hat.“ Der Kaufmann, iiber dieses seltsame Ansinnen insidi
selbst gekehrt, schlug zu in diesem seltsamen Handel, indem er seinen Sohn
demLetztereiizurUildung iibergab, aus ihm zu machen, Was er wollte, selbst
aber einige Jahre in Asien Handlung trieb und dann seinen vorher unge-
schlachten Sohn in einen geschickten, wohlgesitteten, tugendhaften Men-
schen umgebildet zuriick erhielt. — — So ungeféhr kann man die Gra-
dation des Menschenwerths schétzen.
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Seelenstidrke iiberhaupt in Vergleichung mit Seelen-
giite. welche freilich beide in dem Subject vereinigt onge-
troffen werden miissen, um das herauszubringen, was mehr
Ideal, als in der Wirklichkeit ist, ndmlich: zum Titel der
Seelengrosse berechtigt zu seyn.

3. Der steife unbiegsame Sinn bei einem gefassten
Vorsatz (wie etwa an Karl XII.) ist zwar eine dem Cha-
rakter sehr giinstige Naturanlage, aber noch nicht ein be-
stimmter Charakter iiberhaupt. Denn dazu werden Maxi-
men erfordert, die aus der Vernunft und moralisch-prak-
tischen Principien hervorgehen. Daher kann man nicht
fliglich sagen: die Bosheit dieses Menschen ist eine Cha-
raktereigenschaft desselben, denn alsdann wire sie teuflisch;
der Mensch aber billigt das Bose in sich nie, und so giebt
es eigentlich keine Bosheit aus Grundsitzen, sondern nur
aus Verlassung derselben.------- Man fhut also am besten,
wenn man die Grundsitze, welche den Charakter betreffen,
negativ vortrdgt. Sie sind:

*

a. Nicht vorsitzlich unwahr zu reden, daher auch be-
hutsam zu sprechen, damit man nicht den Schimpf des
Widerrufens auf sich ziehe.

b. Nicht heucheln: vor den Augen gut gesinnt scheinen,
hinter dem Biicken aber feindselig seyn.

¢. Sein (erlaubtes) Versprechen nicht brechen; wozu
auch gehort: selbst das Andenken einer Freundschaft, die
nun gebrochen ist, noch zu ehren, und die ehemalige Ver-
traulichkeit und Offenherzigkeit des Andern nicht nach-
her zu missbrauchen.

d. Sich nicht mit schlechtdenkendcn Menschen in ei-
nen Geschmacksumgang einzulassen und, des noscitur ex
socio etc. eingedenk, den Umgang nur auf Geschifte einzu-
schrianken.

e. Sich an die Nachrede aus dem seichten und bos-
haften Urtheil Anderer nicht zu kehren; denn das Gegentheil
verrith schon Schwiche, wie auch die Furcht des Verstosses
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wider die Mode, welche ein fliichtiges, verdanderliches Ding

ist, zu maéssigen, und wenn sic denn schon einige Wich-

tigkeit des Einflusses bekommen hat, ihr Gebot wenigstens
nicht auf die Sittlichkeit auszudehnen.

Der Mensch, der sich eines Charakters in seiner Den-
kungsartbewusst ist, hat ihn nicht von der Natur, sondern
muss ihn jederzeit erworben haben. Man kann auch an-
nehmen, dass die Griindung desselben, gleich einer Art
der Wiedergeburt, eine gewisse Feierlichkeit der Angelo-
bung, die er sich selbst thut, sie und den Zeitpunct, da die-
se Umwandlung in ihm vorging, gleich einer neuen Epoche,
ihm unvergesslich mache. — Erziehung, Beispiele und Be-
lehrung koénnen diese Festigkeit und Beharrlichkeit in
Grundsétzen iiberhaupt nicht nach und nach, sondern
nur gleichsam durch eine Explosion, die auf den Uberdruss
am schwankenden Zustande des Instincts aufeinmal erfolgt,
bewirken. Vielleicht werden nur Wenige seyn, die diese
Bevolution vor dem Biisten Jahre versucht, und noch we-
nigere, die sie vor dem 40sten fest gegriindet haben. —
Fragmentarisch ein besserer Mensch werden zu wollen, ist
ein vergeblicher Versuch; denn der eine Eindruck erlischt,
wihrend dessen man an einem anderen arbeitet; die Griin-
dung eines Charakters aber ist, absolute Einheit des innern
Princips des Lebenswandels liberhaupt. — Auch sagt man:
dass Poeten keinen Charakter haben, z. B. ihre besten
Freunde zu beleidigen, ehe sie einen witzigen Einfall auf-
giben; oder dass er bei Rofleuten, die sich in alle Formen
fiigen miissen, gar nicht zu suchen sey, und dass es bei
Geistlichen, die dem Herrn des Himmels, zugleich aber
auch den Herren der Erde in einerlei Stimmung den Hof
machen, mit der Festigkeit des Charakters nur misslich
bestellt sey, dass also einen inneren (moralischen) Charak-
ter zu haben, wohl nur ein frommer Wunsch sey und blei-
ben werde. Vielleicht aber sind wohl gar die Philosophen
daran Schuld: dadurch dass sie diesen Begriff noch nie ab-
gesondert in ein genugsam helles Licht gesetzt und die
Tugend nur in Bruchstiicken, aber nie ganz in ihrer scho-

KANT’S WERKE VIL 2. 15
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nen Gestalt vorstellig und fiir alle Menschen interessant
zu machen gesucht haben.

Mit einem Worte: Wahrhaftigkeit im Innern des Ge-
stindnisses vor sich selbst und zugleich im Betragen ge-
gen jeden Anderen sich zur obersten Maxime gemacht,
ist der einzige Beweis des Bewusstseyns eines Menschen,
dass er einen Charakter hat, und, da diesen zu haben das
Minimum ist, was man von einem verniinftigen Menschen
fordern kann, zugleich aber auch das Maximum des inne-
ren Werths (der Menschenwiirde), so muss, ein Manu von
Grundsédtzen zu seyn (einen bestimmten Charakter zu ha-
ben), der gemeinsten Menschenvernunft moglich und da-
durch dem grossten Talent, der Wiirde nach, iiberlegen
seyn.

Von der Physiognomik.

Sie ist die Kunst, aus der sichtbaren Gestalt eines
Menschen, folglich aus dem Ausseren, das Innere dessel-
ben zu beurtheilen; es sey seiner Sinnesart oder Denkungs-
art nach. — Man beurtheilt ihn hier nicht in seinem krank-
haften, sondern gesunden Zustande; nicht wenn sein Ge-
miith in Bewegung, sondern wenn es in Ruhe ist. — Es
versteht sich von selbst, dass, wenn der, welchen man in
dieser Absicht beurtheilt, inne wird, dass man ihn beobachte
und sein Inneres ausspdhe, sein Genitith nicht in Ruhe,
sondern im Zustande des Zwanges und der inneren Bewe-
gung, ja selbst des Unwillens sey, sich eines Anderen Cen-
sar ausgesetzt zu sehen.

Wenn eine Uhr ein gefilliges Gehduse hat, so kann
man daraus (sagt ein berithmter Uhrmacher) nicht mit Si-
cherheit urtheilen, dass auch das Innere gut sey; ist das
Gehiduse aber schlecht gearbeitet, so kann man mit ziem-
licher Gewissheit schliessen, dass auch das Innere nicht
viel tauge; denn der Kiinstler wird doch ein fleissig und
gut gearbeitetes Werk dadurch nicht in Misscredit bringen,
dass er das Aussere desselben, welches die wenigste Ar-
beit kostet, vernachléssigt. — Aber nach der Analogie ei-
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nes menschlichen Kiinstlers mit dem unerforschlichen Scho-
pfer der Natur, wére es ungereimt auch hier zu schliessen:
dass er etwa einer guten Seele auch einen schonen Leib
werde beigegeben haben, um den Menschen, den er schuf,
bei andern Menschen zu empfehlen und in Aufnahme zu
bringen, oder auch umgekehrt, einen von dem andern,
(durch das hic niger est, hunc tu Romane caveto) abge-
schreckt haben werde. Denn der Geschmack, der einen
blos subjectiven Grund des Wohlgefallens oder Missfallens
eines Menschen an dem anderen (nach ihrer Schonheit oder
Hasslichkeit) enthilt, kann der Weisheit, welche objectiv
das Daseyn derselben mit gewissen Naturbeschaffenheiten
zum Zweck hat (den wir schlechterdings nicht einsehen
konnen), nicht zur Richtschnur dienen, um diese zwei he-
terogenen Dinge, als in einem und demselben Zweck ver-
einigt, im Menschen anzunehmen.

Von der Leitung der Natur zur
Physiognomik.

Dass wir dem, welchem wir uns anvertrauen sollen,
er mag uns auch noch so gut empfohlen seyn, vorher ins
Gesicht, vorndmlich in die Augen, sehen, um zu erfor-
schen, wessen wir uns gegen ihn zu versehen haben, ist
ein Naturantrieb, und das Abstossende oder Anziehende
in seiner Geberdung entscheidet iiber unsere Wahl, oder
macht uns auch bedenklich, ehe wir noch seine Sitten er-
kundigt haben, und so ist nicht zu streiten, dass es eine
physiognomische Charakteristik gebe, die aber nie eine
Wissenschaft werden kann, weil die Eigenthiimlichkeit einer
menschlichen Gestalt, die auf gewisse Neigungen oder
Vermogen des angeschauten Subjects hindeutet, nicht durch
Beschreibung nach Begriffen, sondern durch Abbildung und
Darstellung in der Anschauung oder ihrer Nachahmung ver-
standen werden kann: WO die Menschengestalt im Allge-
meinen, nach ihren Varietidten, deren jede auf eine be-
sondere innere Eigenschaft des Menschen im Inneren hin-
deuten soll, der Beurtheilung ausgesetzt wird.

15 *
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Nachdem die Carricaturzeichnungen menschlicher Kopfe
von Baptista Porta, welche Thierképfe, nach der Ana-
logie mit gewissen charakteristischen Menschengesichtern
verglichen darstellen, und daraus auf eine Ahnlichkeit der
Naturanlagen in beiden schliessen sollten, ldngst vergessen,
Lavater’s weitldufige, durch Silhouetten zu einer eine
Zeitlang allgemein beliebten und wohlfeilen Waare gewor-
dene, Verbreitung dieses Geschmaks aber neuerdings ganz
verlassen worden: — nachdem fast nichts mehr, als etwa
die, doch zweideutige, Bemerkung (des Hrn. v. Archen-
holz) iibrig geblieben ist, dass das Gesicht eines Menschen,
das man durch eine Grimasse fiir sich allein nachahmt,
auch zugleich gewisse Gedanken oder Empfindungen rege
mache, die mit dem Charakter desselben {ibereinstimmen
— so ist die Physiognomik, als Ausspdhungskunst des In-
nern im Menschen vermittelst gewisser dusserer unwillkiir-
lich gegebener Zeichen, ganz aus der Nachfrage gekom-
men, und nichts von ihr iibrig geblieben, als die Kunst der
Cultur des Geschmacks und zwar nicht an Sachen, sondern
an Sitten, Manieren und Gebrduchen, um durch eine Kri-
tik, welche dem Umgénge mit Menschen und der Menschen-
kenntniss iiberhaupt beforderlich wére, dieser zu Hiilfe zu
kommen.

Eintheiluug der Physiognomik.

Von dem Charakteristischen 1. in der Gesichtsbil-
dung; 2. in den Gesichtsziigen; 3. in der habituel-
len Gesichtsgeberdung (den Mienen).

A.
Von der Gesichtsbildung.

Es ist merkwiirdig, dass die Griechischen Kiinstler
auch ein Ideal der Gesichtsbildung (fiir Gotter und Heroen)
im Kopfe hatten, welches immerwihrende Jugend und zu
gleich von allen Affecten freie Ruhe — in Statuen, Ca-
rneen und Intaglios — ohne einen Reiz hineinzulegen,
ausdriicken sollte. — Das Griechische perpendiculare
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Profil macht die Augen tiefer liegend, als es nach unse-
rem Geschmack (der aufden Reiz angelegt ist) seyn sollte,
und selbst eine Mediceische Venus entbehrt desselben. —
Die Ursache davon mag seyn: dass, da das Ideal eine be-
stimmte unabanderliche Norm seyn soll, eine aus dem Ge-
sicht von der Stirn in einem Winkel abspringende Nase
(wo dann der Winkel grosser oder kleiner seyn kann) kei-
ne bestimmte Regel der Gestalt, wie es doch das, was
zur Norm gehort, erfordert — abgeben wiirde.  Auch
haben die neueren Griechen, ungeachtet ihrer, sonst dem
iibrigen Korperbau nach, schonen Bildung, doch jene ern-
ste Perpendicularitdt des Profils in ihrem Gesichte nicht,
welches jene Idealitdt in Ansehung der Kunstwerke als
Urbilder zu beweisen scheint. — Nach diesen mytholo-
gischen Mustern kommen die Augen tiefer zu liegen, und
werden an der Nasenwurzel etwas in Schatten gestellt,
dagegen man die fiir schon gehaltenen Gesichter der Men-
schen jetziger Zeiten mit einem kleinen Absprung der Nase
von der Richtung der Stirn (Einbucht an der Nasenwurzel)
schoner findet.

Wenn wir uber Menschen, so wie sie wirklich sind,
unseren Beobachtungen nachgehen, so zeigt sich, dass eine
genau abgemessene Regelmaéassigkeit gemeiniglich einen
sehr ordindren Menschen, der ohne Geist ist, anzeige. Das
Mittelmaass scheint das Grundmaass und die Basis der
Schonheit, aber lange noch nicht die Schonheit selbst zu
seyn, weil zu dieser etwas Charakteristisches erfordert
wird. — Man kann aber dieses Charakteristische, auch ohne
Schonheit, in einem Gesichte antreffen, worin der Aus-
druck ihm doch, obgleich in anderer (vielleicht morali-
schen ader &sthetischen) Beziehung, sehr zum Vortheil
spricht, d. i. an einem Gesicht bald hier, bald da an Stirn,
Nase, Kinn oder Farbe des Haares u. s. w. tadeln, den-
noch aber gestehen, dass fiir die Individualitdt der Person
es doch empfehlender sey, als wenn die Regelmadssigkeit
vollkommen wire, weil diese gemeinhin auch Charakter-
losigkeit bei sich fiihrt.



230 ANTHROPOLOGISCHE CHARAKTERISTIK.
(275 —276)

Hasslichkeit aber soll man keinem Gesichte vor-
riicken, wenn es nur in seinen Ziigen nicht den Ausdruck
eines durch Laster verdorbenen Gemiiths, oder auch einen
natiirlichen, aber ungliicklichen, Hang dazu verréth, z. B.
einen gewissen Zug des Héamischldchelnden, sobald er
spricht, oder auch der Dummdreistigkeit ohne mildernde
Sanftheit, im Anblick dem Anderen ins Gesicht zu schauen
und dadurch zu dussern, dass man sich aus jenes seinem
Urtheile nichts mache. — Es gieht Méanner, deren Gesicht,
(wie der Franzose spricht) rébarbarativ ist, mit denen
man, wie man sagt, Kinder zu Bett jagen kann, oder die
ein von Pocken zerrissenes und groteskes, oder, wie der
Holldnder es nennt, ecanschap enes (gleichsam im Wahn,
im Traume, gedachtes) Gesicht haben, aber doch zugleich
so viel Gutmiithigkeit und Frohsinn zeigen, dass sie iiber
ihr eigenes Gesicht ihren Spass treiben, das daher keines-
wegs hisslich genannt werden darf, ob sie es wohl gar
nicht iibel nehmen, wenn eine Dame von ihnen (wie von
demPelisson bei der academie francaise) sagt: ,,Pelisson
missbraucht die Erlaubniss, die die Ménner haben, héss-
lich zu seyn.” Noch drger und diimmer ist es, wenn ein
Mensch, von dem man Sitten erwarten darf, einen Ge-
brechlichen, wie der Pobel, seine korperliche Verbrechen
sogar, welche oft nur die geistigen Vorziige zu erhéhen
dienen, vorriickt, welches, wenn es gegen in frither
Jugend Verungliickte geschieht (durch: du blinder, du lah-
mer Hund), sie wirklich bésartig, und sie gegen Wohlge-
bildete, die sich darum besser diinken, nach und nach er-
bittert macht.

Sonst sind die einheimischen ungewohnten Gesichter
der Fremden fiir Vo6lker, die aus ihrem Lande nie heraus-
komnien, gemeiniglich ein Gegenstand des Spottes fiir diese.
So rufen die kleinen Jungen in Japan, indem sie den dort-
hin handelnden Holléndern nachlaufen: ,,O welche grosse
Augen, weLhe grosse Augen!* und den Chinesen kommen
die rothen Haare mancher Européer, die ihr Land besu-
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eben, widrig, die blauen Augen derselben aber ldcherlich
vor. —

Was die blossen Hirnschidel betrifff und ihre Figur,
welche die Basis ihrer Gestalt ausmacht, z. B. die der
Neger, der Kalmiicken, der Siidsee-Indianer u. A., so
wie sie von Camper und vorziiglich von Blumenbach be-
schrieben werden, so gehoren die Bemerkungen dariiber
mehr zur physischen Geographie, als zur pragmatischen
Anthropologie. FEin Mittleres zwischen beiden kann die
Bemerkung seyn, dass die Stirn des ménnlichen Geschlechts
auch bei uns flach, die des weiblichen aber mehr kug-
lich zu seyn pflegt.

Ob ein Hiigel auf der Nase einen Spotter anzeige, —
ob die Eigenheit der Gesichtsbildung der Chinesen, von
denen man sagt, dass der untere Kinnbacken etwas {iiber
den oberen hervorrage, eine Anzeige ihres Starrsinnes,
oder die Stirn der zXmericaner, die von beiden Seiten mit
Haaren verwachsen ist, ein Zeichen eines angebornen
Schwachsinns u. s. w. sey, sind Conjecturen, die eine nur
unsichere Auslegung verstatten.

B.
Von dem Charakteristischen in den Gesichlsziigen.

Einem Manne schadet es, selbst im Urtbeile des weib-
lichen Geschlechts, nicht, in seinem Gesicht durch Haut-
farbe , oder Pockennarben verunstaltet und unlieblich ge-
worden zu seyn, denn w'enn Gufmiitbigkeit in seinen Au-
gen und zugleich der Ausdruck des Wackeren im Bew usst-
seyn seiner Kraft mit Ruhe verbunden aus seinen Blicken
hervorleuchtet, so kann er immer beliebt und liebenswiir-
dig seyn, und dafiir allgemein gelten. — Man scherzt, mit
solchen und ihrer Liebenswiirdigkeit (per anliphrasin),
und eine Frau kann auf den Besitz eines solchen Eheman-
nes stolz seyn. Ein solches Gesicht, ist nicht Cariicatur,
denn diese ist vorsitzlich-libertriebene Zeichnung (.\V er-
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zerrung) des Gesichts im Affect, zum Auslachen erson-
nen und gehort zur Mimik; es muss vielmehr zu einer Va-
rietét gezdhlt werden, die in der Natur liegt, und ist kein
Fratzengesicht zu nennen (welches abschreckend wire),
sondern kann Liebe erwecken, ob es gleich nicht lieblich
und, ohne schon zu seyn, doch nicht hésslich fst

C.
Von dem Charakteristischen der Mienen.

Mienen sind ins Spiel gesetzte Gesichtsziige, und in
dieses wird man durch mehr oder weniger starken Affect
gesetzt, zu welchem der Hang ein Charakterzug des Men-
schen ist.

Es ist schwer, den Eindruck eines Affects durch keine
Miene zu verrathen; sie verrdth sich durch die peinliche
Zuriickhaltung in der Geberde, oder im Ton, von selbst,
und, wer zu schwach ist, seine Affecte zu beherrschen,
bei dem wird auch das Mienenspiel (wider den Dank sei-
ner Vernunft) das Innere blossstellen, was er gern verber-
gen und den Augen Anderer entzichen mdchte. Aber die,

*  Heidegger, ein Deutscher Musicus in London, war ein abenteuer-
lich gestalteter, aber aufgeweckter und gescheuter Mann, mit dem auch Vor-
nehme, derConversation halber, gern inGesellschaft waren.— Einstmals fiel
es ihm ein, in einerPunschgesellschaft gegen einen Lord zu behaupten, dass
er das hésslichsteGesicht in London sey. Der Lord sann nach und schlug eine
Wette vor, dass er ihm ein noch hésslicheres aufstellen wollte, und nun liess
er ein versoffenes Weib rufen, bei deren Anblick die ganze Gesellschaft in ein
helles Lachen gerieth und ausrief; Heidegger, ihr habt die Wette verloren !
Das geht so geschwind nicht, antwortete dieser, denn nun lasst das Weib
meine Perriicke, und ich will ihre Cornette aufsetzen, dann wollen wir sehen.
Wie das geschah, so fiel Alles ins Lachen, bis zum Sticken, denn das Weib
sah wie ein ganz manierlicher Mann, der Kerl aber wie eine Hexe aus Dies
beweist, dass, um Jemanden schon, wenigstens ertridglich hiibsch, zu heis-
sen , man sein Urtheil nicht schlechthin, sondern immer nur relativ fallen
muss, und dass fiir einen Kerl Jemand darum noch gar nicht hésslich heissen
diirfe, weil er etwa nicht hiibsch ist. — Nur ekelhafte Leibesschaden im
Gesicht konnen zu diesem Ausspruch berechtigen.
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welche in dieser Kunst Meister sind, werden, wenn man

sie doch errdath, nicht eben fiir die besten Menschen, mit

denen man im Vertrauen handeln kann, gehalten, vornam-

lich, wenn sie Mienen zu kiinsteln geiibt sind, die dem,
was sie thun, widersprechen.

Die Auslegungskunst der Mienen, welche unvorséitz-
lich das Innere verrathen, aber doch hierbei vorsitzlich
liigen, kann zu vielen artigen Bemerkungen Anlass geben,
wovon ich nur Einer Erwdhnung thun will. — Wenn Je-
mand, der sonst nicht schielt, indem er erzihlt, sich auf
die Spitze seiner Nase sicht, und so schielt, so ist das,
was er erzdhlt, jederzeit gelogen. — Man muss aber ja
nicht den gebrechlichen Augenzustand eines Schielenden
dahin zdhlen, der von diesem Laster ganz frei seyn kann.

So giebt es von der Natur constituirte Geberdungen,
durch welche sich Menschen von allen Gattungen und Kli-
maten einander, auch ohne Abrede, verstehen. Dahin ge-
hort das Kopfnicken (im Bejahen), das Kopfschiitteln
(im Verneinen), das Kopfaufwerfen (im Trotzen), das
Kopfwackeln (in der Verwunderung), das Naserimp-
fen (im Spott), das Spotterisch - Lacheln (Grinsen), ein
langes Gesicht machen (bei Abweisung des Velangten),
das Stirnrunzeln (im Verdruss), das schnelle Maul-
aufsperren und zuschliessen (Bah), das zu sich hin und
von sich weg Winken mit Hinden, das Hénde tiber
den Kopf Zusammenschlagen (im Erstaunen), das
Faustballen (im Drohen), das Verbeugen, das Fin-
gerlegen auf den Mund (compescere tabella), um Ver-
schwiegenheit zu gebieten, das Auszischen u. d. g, .

Zerstreute Anmerkungen.

Oft wiederholte, die Gemiithsbewegung auch unwill-
kiirlich begleitende, Mienen werden nach und nach ste-
hende Gesichtsziige, welche aber im Sterben verschwin-
den; daher, wie Lavater anmerkt, das im Leben den
Bosewicht verrathende abschreckende Gesicht sich im Tode
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(negativ) gleichsam veredelt: weil nun, da alle Muskeln
nachlassen, gleichsam der Ausdruck der Ruhe, welche
unschuldig ist, iibrig bleibt. — So kann es auch kommen,
dass ein Mann, der seine Jugend unterfiihrt zuriickgelegt
hatte, in spatem Jahren, bei aller Gesundheit, doch durch
Liederlichkeit ein anderes Gesicht bekommt, aus welchem
aber auf seine Naturanlage nicht zu schliessen ist.

Man spricht auch von gemeinem Gesicht im Ge-
gensatz mit dem vornehmen. Das letzte bedeutet nichts
weiter als eine angemaasste Wichtigkeit, mit hofischer
Manier der Einschmeichelung verbunden, welche nur in
grossen Stiddten gedeiht, da sich Menschen an einander
reiben und ihre Rauhigkeit abschleifen. Daher Beamte,
auf dem Lande geboren und erzogen, wenn sie, mit ihrer
Familie, zu stddtischen ansehnlichen Bedienungen erhoben
werden, oder auch standesméssig sich dazu nur qualifi-
ciren, nicht blos in ihren Manieren, sondern auch in dem
Ausdruck des Gesichts etwas Gemeines zeigen. Denn
da sie in ihrem Wirkungskreise sich ungenirt fiihlten,
indem sie es fast nur allein mit ihren Untergebenen zu
thun hatten, so bekamen die Gesichtsmuskeln nicht die
Biegsamkeit, in allen Verhiltnissen, gegen Hohere, Ge-
ringere und Gleiche, das ihrem Umgéinge und den damit
verbundenen Affecten angemessene Mienenspiel zu cultivi-
ren, welches, ohne sich etwas zu vergeben, zur guten Auf-
nihme in der Gesellschaft erfordert wird. Dagegen die
in stddtischen Manieren geiibten Menschen von gleichem
Rang, indem sie sich bewusst sind, hierin iiber Andere
eine Uberlegenheit zu haben, dieses Bewusstseyn, wenn
es durch lange Ubung habituell wird, mit bleibenden Zii-
gen in ihrem Gesicht abdrucken.

Devote, wenn sie lange in den mechanischen An-
dachtsiibungen disciplinirt und gleichsam darin erstarrt sind,
bringen, bei einer machthabenden Religion oder Cultus,
in ein ganzes Volk Nationalziige innerhalb der Grenzen
derselben hinein, welche sie selbst physiognoinisch charak-
terisiren. So spricht Herr Fr. Nicolai von fatalen gebe-
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nedeieten Gesichtern in Baiern; dagegen John Bull
von Altengland, die Freiheit unhoflich zu seyn, wohin er
kommen mag, in der Fremde oder gegen den Fremden in
seinem eigenen Lande, schon in seinem Gesichte bei sich
fihrt. Es giebt also auch eine Nationalphysiognomie, ohne
dass diese eben fiir angeboren gelten darf. — Es giebt
charakteristische Auszeichnungen in Gesellschaften, die das
Gesetz zur Strafe zusammengebracht hat. Von den Ge-
fangenen in Rasphuis in Amsterdam, in Bicetre in Pa-
ris und in Newgate in London merkt ein geschickter rei-
sender Deutscher Arzt an: dass es doch mehrentheils kno-
chichte und sich ihrer Uberlegenheit bewusste Kerle wa-
ren; von Keinem aber wird es erlaubt seyn mit dem Schau-
spieler Quin zu sagen: ,,wenn dieser Kerl nicht ein
Schelm ist, so schreibt der Schopfer keine leserliche
Hand.* Denn um so gewaltsam abzusprechen, dazu wiir-
de mehr Lnterscheidungsvermdgen des Spiels, welches die
Natur mit den Formen ihrer Bildung treibt, um blos Man-
nigfaltigkeit der Temperamente hervorzubringen, von dem,
was sie hierin fiir die Moral thut oder nicht thut, geho-
ren, als wohl irgend ein Sterblicher zu besitzen sich an-
maassen darf.



Der Charakter des Geschlechts.

In alle Maschinen, durch die mit kleiner Kraft eben
so viel ausgerichtet werden soll, als durch andere mit
grosser, muss KKunst gelegt seyn. Daher kann man
schon zum Voraus annehmen, dass die Vorsorge der Na-
tur in die Organisirung des weiblichen Theils mehr Kunst
gelegt haben wird, als in die des ménnlichen, weil sie
den Mann mit grosserer Kraft ausstattete als das Weib,
um beide zur innigsten leiblichen Vereinigung, doch
auch als verniinftige Wesen, zu dem ihr am meisten
angelegenen Zwecke, ndmlich der Erhaltung der Art zu-
sammenzubringen, und iiberdies sie in jener Qualitét (als
verniinftige Thiere) mit gesellschaftlichen Neigungen ver-
sah, ihre Geschlechtsgemeinschaft in einer héuslichen Ver-
bindung fortdauernd zu machen.

Zur Einheit und Unaufl6slichkeit einer Verbindung
ist das beliecbige Zusammentreten zweier Personen nicht
hinreichend; ein Theil musste dem andern unterworfen
und wechselseitig einer dem andern irgendworin iiberle-
gen seyn, um ihn beherrschen oder regieren zu kdnnen.
Denn in der Gleichheit der Anspriiche zweier, die ein-
ander nicht entbehren konnen, bewirkt die Selbstliebe
lauter Zank. Ein Theil muss im Fortgidnge der Cul-
tur auf heterogene Art iberlegen seyn: der Mann dem
Weibe durch sein korperliches Vermoégen und seinen
Muth, das Weib aber dem Mann durch ihre Naturgabe,
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sich der Neigung des Mannes zu ihr zu bemeistern; da
hingegen im noch uncivilisirten Zustande die Uberlegen-
heit blos auf der Seite des Mannes ist. — Dabher ist in
der Anthropologie die weibliche Eigenthiimlichkeit mehr
als die des minnlichen Geschlechts ein Studium fiir den
Philosophen. Im rohen Naturzustande kann man sie eben
so wenig erkennen, als die der Holzédpfel und Holzbirnen,
deren Mannigfaltigkeit sich nur durch Pfropfen oder In-
oculiren entdeckt, denn die Cultur bringt diese weiblichen
Beschaffenheiten nicht hinein, sondern veranlasst sie nur,
sich zu entwickeln, und unter begiinstigenden Umstinden
kennbar zu werden.

Die Weiblichkeiten heissen Schwéchen. Man spassi
dariiber; Thoren treiben damit ihren Spott, Verniinftige
aber schen sehr gut, dass sie gerade die-Hebezeuge sind,
die Ménnlichkeit zu lenken und sie zu jener ihrer Absicht
zu gebrauchen. Der Mann ist leicht zu erforschen, die
Frau verrdth ihr Geheimniss nicht, obgleich Anderer ihres
(wegen ihrer Redseligkeit) schlecht bei ihr verwahrt ist.
Er liebt den Hausfrieden und unterwirft sich gern ihrem
Regiment, um sich nur in seinen Geschiften nicht behin-
dert zu sehen; Sie scheut den Hauskrieg nicht, den sie
mit der Zunge fihrt, und zu welchem Behuf die Natur
ihr Redseligkeit und affectvolle Beredtheit gab, die den
Mann entwaffnet. Er fusst sich auf das Recht des Stérke-
ren, im Hause zu befehlen, weil er es gegen dussere Fein-
de schiitzen soll; Sie auf das Recht des Schwécheren:
vom miénnlichen Theile gegen Ménner geschiitzt zu wer-
den, und macht durch Thrianen der Erbitterung den Mann
wehrlos, indem sie ihm seine Ungrossmiithigkeit vorriickt.

Im rohen Naturzustande ist das freilich anders. Das
Weib ist da ein Hausthier. Der Mann geht mit Waffen
iu der Hand voran, und das Weib folgt ihm mit dem
Gepick seines Hausraths beladen. Aber selbst da, wo
eine barbarische biirgerliche Verfassung Vielweiberei ge-
setzlich macht, weiss das am meisten begiinstigte Weib
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in ihrem Zwinger (Harem genannt) {iber den Mann die
Herrschaft zu erringen, und dieser hat seine liebe Noth,
sich in dem Zank Vieler um Eine (welche ihn beherrschen
soll) ertraglicher Weise Ruhe zu schaffen.

Im biirgerlichen Zustande giebt sich das Weib dem
Geliisten des Mannes nicht ohne Ehe weg und zwar die
der Monogamie: wo, wenn die Civilisirung noch nicht
bis zur weiblichen Freiheit in der Galanterie (auch an-
dere Minner als den einen Offentlich zu Liebhabern zu
haben) gestiegen ist, der Mann sein Weib bestraft, das
ihn mit einem Nebenbuhler Bedroht = Wenn diese aber
zur Mode und die Eifersucht ldcherlich geworden ist (wie
das dann im Zeitpunct des Luxus nicht ausbleibt), so entdeckt
sich der weibliche Charakter: mit ihrer Gunst gegen Mén-
ner auf Freiheit und dabei zugleich auf Eroberung dieses
ganzen Geschlechts Anspruch zu machen. — Diese Nei-
gung, ob sie zwar unter dem Namen der Coquetterie in
iblem Ruf steht, ist doch nicht ohne einen wirklichen
Grund zur Rechtfertigung. Denn eine junge Frau ist doch
immer in Gefahr, Wittwe zu werden, und das macht,
dass sie ihre Reize iiber alle, den Glicksumstidnden nach
chefdhige, Ménner ausbreitet, damit, wenn jener Fall sich
ereignete, es ihr nicht an Bewerbern fehlen moge.

* Die alte Sage von den Russen: dass die Weiber ihre Ehemidnner im

Verdacht hielten, es mit andern Weibern zu halten, wenn sie nicht dann
und wann von diesen Schldge bekdmen, wird gewohnlich fiir Fabel gehal-
ten. Allein in Cook’s Reisen findet man: dass, als ein Englischer Matrose
einen Indier auf Otaheite sein Weib mit Schldgen ziichtigen sah, jener
den Galanten machen wollte und mit Drohungen aufdiesen losging. Das
Weib kehrte sich auf der Stelle wider den Englénder, fragte, was ihm das
angehe: der Mann miisse dasthun!------- Eben so wird man auch finden,
dass, wenn das verehlichte Weib sichtbarlich Galanterie treibt, und ihr
Mann gar nicht mehr darauf achtet, sondern sich dafiir durch Punsch-
und Spielgesellschaft, oder andere Buhlerei schadlos hélt, nicht blos Ver-
achtung, sondern auch Hass in den weiblichen Theil tibergeht: weil das
Weib daran erkennt, dass er mm gar keinen Werth mehr in sie setzt,
und seine Frau Anderen, an demselben Knochen zu nagen, gleichgiiltig
iberlésst.
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Pope glaubt, man koénne das weibliche Geschlecht
(versteht sich den cultivirten Theil desselben) durch zwei
Stiicke charakterisiren: die Neigung zu herrschen und
die Neigung zum Vergniigen. — Von dem letzteren
aber muss man nicht das héusliche, sondern das 6flentli-
che Vergniigen verstehen, wobei es sich zu ihrem Vor-
theil zeigen und auszeichnen konne, da dann die zweite
sich auch in die erstere auflost, ndmlich: ihren Neben-
buhlerinnen im Gefallen nicht nachzugeben, sondern iiber
sie alle durch ihren Geschmack und ihre Reize, wo mog-
lich, zu siegen. — — Aber auch die erst genannte Nei-
gung, so wie Neigung iiberhaupt, taugt nicht zum Charak-
terisiren einer Menschenclasse iiberhaupt, in ihrem Ver-
halten gegen Andere. Denn Neigung zu dem, was uns
vorteilhaft ist, ist allen Menschen gemein, mithin auch
die, so viel uns moéglich, zu herrschen; daher charakte-
risirt sie nicht. — Dass aber dieses Geschlecht mit sich
selbst in bestdndiger Fehde, dagegen mit dem anderen
in recht gutem Vernehmen ist, mochte eher zum Charak-
ter desselben gerechnet werden konnen, wenn es nicht
die blosse natiirliche Folge des Wetteifers wire, Eine der
Anderen in der Gunst und Ergebenheit der Ménner den
Vortheil abzugewinnen. Da dann die Neigung zu herr-
schen das wirkliche Ziel, das offentliche Vergniigen
aber, als durch welches der Spielraum ihrer Reize erwei-
tert wird, nur das Mittel ist, jener Neigung Effect zu ver-
schaffen.

Man kann nur dadurch, dass man, nicht was wir
uns zum Zweck machen, sondern was Zweck der Na-
tur bei Einrichtung der Weiblichkeit war, als Princip
braucht, zu der Charakteristik dieses Geschlechts gelan-
gen, und da dieser Zweck, selbst vermittelst der Thor-
heit der Menschen, doch der Naturabsicht nach, Weisheit
seyn muss, so werden diese ihre muthmaasslichen Zwecke
auch das Princip derselben anzugeben dienen kénnen, wel-
ches nicht von unserer Wahl, sondern von einer hoheren
Absicht mit dem menschlichen Geschlecht abhéngt. Sie
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sind 1. die Erhaltung der Art, 2. dieCultur der Gesellschaft
und Verfeinerung derselben durch die Weiblichkeit.

I. Als die Natur dem weiblichen Schoosse ihr theuer-
stes Unterpfand, ndmlich die Species, in der Leibesfrucht
anvertraute, durch die sich die Gattung fortpflanzen und
verewigen sollte, so fiirchtete sie gleichsam wegen Erhal-
tung derselben und pflanzte diese Furcht, ndmlich vor
korperlichen Verletzungen und Schiichternheit vor der-
gleichen Gefahren, in ihre Natur; durch welche Schwiche
dieses Geschlecht das ménnliche rechtmissig zum Schutze
fiir sich auffordert.

II. Da sie auch die feineren Empfindungen, die zur
Cultur gehdren, nidmlich die der Geselligkeit und Wohl-
anstindigkeit, einflogssen wollte, machte sie dieses Ge-
schlecht zum Beherrscher des ménnlichen, durch seine Sitt-
samkeit, Beredtheit in Sprache und Mienen, frith gescheut,
mit Anspriichen auf sanfte hofliche Begegnung des ménn-
lichen gegen dasselbe, so dass sich das letztere, durch
seine eigene Grossmuth, von einem Kinde unsichtbar ge-
fesselt, und wenn gleich dadurch eben nicht zur Moralitét
selbst, doch zu dem, was ihr Kleid ist, dem gesitteten An-
stande, der zu jener die Vorbereitung und Empfehlung
ist, gebracht sah.

Zerstreute Anmerkungen.

Die Frau will herrschen, der Mann beherrscht seyn
(vorndmlich vor der Ehe). Daher die Galanterie der al-
ten Ritterschaft. — Sie setzt friih in sich selbst Zuver-
sicht zu gefallen. Der Jingling besorgt immer zu miss-
fallen und ist daher in Gesellschaft der Damen verlegen
(genirt). — Diesen Stolz des Weibes, durch den Respect,
den es einflosst, alle Zudringlichkeit des Mannes abzuhal-
ten, und das Recht, Achtung vor sich, auch ohne Ver-
dienste, zu fordern, behauptet sie schon aus dem Titel
ihres Geschlechts. — Das Weib ist weigernd, der Mann
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bewerbend; ihre Unterwerfung ist Gunst. — Die Natur
will, dass das Weib gesucht werde; daher musste sie
selbst nicht so délicat in der Wahl (nach Geschmack)
seyn, als der Mann, den die Natur auch grober gebaut
hat, und der dem Weibe schon gefillt, wenn er nur Kraft
und Tiichtigkeit zu ihrer Verfheidigung in seiner Gestalt
zeigt; denn wire Sie in Ansehung der Schonheit seiner
Gestalt ekel und fein in der Wahl, um sich verlieben zu
konnen, so miisste Sie sich bewerbend, Er aber sich wei-
gernd zeigen, welches den Werth ihres Geschlechts, selbst
in den Augen des Mannes, génzlich herabsetzen wiirde.—
Sie muss kalt, der Mann dagegen in der Liebe affectvoll
zu seyn scheinen. Einer verliebten Ausforderung nicht
zu gehorchen, scheint dem Manne, ihr aber leicht Gehor
zu geben, dem Weibe schimpflich zu seyn. — Die Be-
gierde des letzteren, ihre Reize auf alle feine Manner spie-
len zu lassen, ist Coquetterie; die Affectation, in alle Wei-
ber verliebt zu scheinen, Galanterie; beides kann ein blos-
ses zur Mode gewordenes Geziere, ohne alle ernstliche
Folge seyn: so wie das Cicisbeai eine affectirte Freiheit
des Weibes in der Ehe, oder das gleichfalls ehedem in
Italien gewesene Courtisanenwesen |in der historia
concilii Tridentini heisst es unter andern: erant ibi etiam,
300 honestae meretrices, quas cortegianas vocant], von
dem man erzdhlt, dass es mehr, gelduterte Cultur des ge-
sitteten Offentlichen Umgangs enthalten habe, als die
der gemischten Gesellschaften in Privathdusern. — Der
Mann bewirbt sich in der Ehe nur um seines Weibes,
die Frau aber um aller Miénner Neigung; sie putzt
sich nur fiir dic Augen ihres Geschlechts, aus Eifersucht,
andre Weiber in Reizen oder im Vornehmthun zu iiber-
treffen: der Mann hingegen fiir das weibliche, wenn man
das Putz nennen kann, was nur so weit geht, um seiner
Frau durch seinen Anzug nicht Schande zu machen. —
Der Mann beurtheilt weibliche Fehler gelind, die Frau
aber (offentlich) sehr strenge, und junge Frauen, wenn
sie die Wahl hétten, ob ihr Vergehen von einem ménnli-

KANT’S WERKE. VIL 2. 16
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eben oder weiblichen Gerichtshéfe abgeurtheilt werden
solle, wiirden sicher den ersten zu ihrem Richter wéhlen.
— Wenn der verfeinerte Luxus hoch gestiegen ist, so
zeigt sich die Frau nur aus Zwang sittsam und hat kein
Hehl zu wiinschen, dass sie lieber Mann seyn mochte, wo
sie ihren Neigungen einen grossem und freieren Spiel-
raum geben konnte; kein Mann aber wird ein Weib seyn
wollen.

Sie fragt nicht nach der Enthaltsamkeit des Mannes
vor der Ehe; Thm aber ist an derselben auf Seiten der
Frauen unendlich viel gelegen. — In der Ehe spotten
Weiber iiber Intoleranz (Eifersucht) der Minner {iiber-
haupt, es ist aber nur ihr Scherz; das unverehlichte
Frauenzimmer richtet hieriiber mit grosser Strenge. —
Was die gelehrten Frauen betrifft, so brauchen sie ihre
Biicher etwa so wie ihre Uhr, ndmlich sie zu tragen,
damit gesehen werde, dass sie eine haben, ob sie zwar
gemeiniglich still steht, oder nicht nach der Sonne ge-
stellt ist.

Weibliche Tugend oder Untugend ist von der ménn-
lichen, nicht sowohl der Art als der Triebfeder nach, schr
unterschieden. — Sie soll geduldig, Er muss duldend
seyn. Sie ist empfindlich, Er empfindsam. — Des
Mannes Wirthschaft ist Erwerben, die des Weibes Spa-
ren — der Mann ist eifersiichtig, wenn er liebt, die
Frau auch ohne dass sie liebt, weil so viel Liebhaber,
als von andern Frauen gewonnen worden, doch ihrem
Kreise der Anbeter verloren sind. — Der Mann hat Ge-
schmack fiir sich, die Frau macht sich selbst zum Gegen-
stinde des Geschmacks fiir Jedermann. — ,Was die
Welt sagt, ist wahr, und was sie thut, gut™ ist ein weib-
licher Grundsatz, der sich schwer mit einem Charakter,
in der engen Bedeutung des Worts, vereinigen ldsst. Es
gab aber doch wackere W eiber, die in Bezichung auf ihr
Hauswesen einen dieser ihrer Bestimmung angemessenen
Charakter mit Ruhm behaupteten. — Dem Milton wurde
von seiner Frau zugeredet, er solle doch die ihm nach
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Cromwell's Tode angetragene Stelle eines Lateinischen Se-
cretare annehmen, ob es zwar seinen Grundsitzen zuwi-
der war, jetzt eine Regierung fiir rechtlich zu erkldren,
die er vorher als widerrechtlich vorgestellt hatte; ,,ach,*
antwortete er ihr: ,,meine Liebe, Sie und Andere Ihres
Geschlechts wollen in Kutschen fahren, ich aber — muss
ein ehrlicher Mann seyn.” — Die Frau des Sokrates
(vielleicht auch die Hiob's) wurden durch ihre wackern ¥an:
ner ebensoin die Enge getrieben, aber ménnliche Tugend
behauptete sich in ihrem Charakter, ohne doch der weib-
lichen das Verdienst des ihrigen, in dem Verhiltniss, worin
sie gesetzt waren, zu schmélern.

s Pragmatische Folgerungen.

Das weibliche Geschlecht muss sich im Praktischen
selbst ausbiiden und discipliniren; das ménnliche versteht
sich darauf nicht.

Der junge Ehemann herrscht iiber seine dltere Ehe-
frau. Dieses griindet sich auf Eifersucht, nach welcher
der Theil, welcher dem anderen im Geschlechtsvermégen
unterlegen ist, vor Eingriffen des andern Theils in seine
Rechte besorgt ist, und dadurch sich zur willfahrigen
Begegnung und Aufmerksamkeit gegen ihn zu bequemen
gendthigt sieht. — Daher wird jede erfahrene Ehefrau
die Heirath mit einem jungen Manne, auch nur von glei-
chem zYlter, widerrathen; denn im Fortgénge der Jahre
altert doch der weibliche Theil frither als der ménnliche,
und wenn man auch von dieser Ungleichheit absiebt, so
ist auf die Eintracht, welche sich auf Gleichheit griin-
det, nicht mit Sicherheit zu rechnen, und ein junges ver-
stindiges Weib wird mit einem gesunden, aber doch
merklich dlteren Manne das Gliick der Ehe doch besser
machen. — Ein Mann aber, der sein Gescblechtsver-
mogen vielleicht schon vor der Ehe liederlich durchge-
bracht hat, wird der Geck in seinem eigenen Hause seyn;

16*
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denn er kann diese hidusliche Herrschaft nur haben, so
ferne er keine billigen Anspriiche schuldig bleibt.

Hume bemerkt, dass den Weihern (selbst alten Jung-
fern) Satyren auf den Ehestand mehr verdriessen, als
die Sticheleien auf ihr Geschlecht. — Denn mit die-
sen kann es niemals Ernst seyn, da aus jenen allerdings
wohl Ernst werden konnte, wenn man die Beschwerden
jenes Standes recht ins Licht stellt, deren der Unverhei-
rathete iiberhoben ist. Eine Freigeisterei in diesem Fa-
che miisste aber von schlimmen Folgen fiir das ganze
weibliche Geschlecht seyn; weil dieses zu einem blossen
Mittel der Befriedigung der Neigung des anderen Ge-
schlechts herabsinken wiirde, welche aber leicht in Uber-
druss und Flatterhaftigkeit ausschlagen kann.— Das Weib
wird durch die Ehe frei; der Mann verliert dadurch seine
Freiheit.

Die moralischen Eigenschaften an einem, vornérn-
lich jungen, Manne vor der Ehelichung desselben aus-
zuspdhen, ist nie die Sache einer Frau. Sie glaubt ihn
bessern zu konnen; eine verniinftige Frau, sagt sie, kann
einen verunarteten Mann schon zuiechte bringen, in wel-
chem Urtheile sie mehrentheils sich auf die klaglichste Art
betrogen findet. Dahin gehdrt auch die Meinung jener
Treuherzigen: dass die Ausschweifungen dieses Menschen
vor der Ehe iibersehen werden konnen, weil er nun an
seiner Frau, wenn er sich nur noch nicht erschopft hat,
hinreichend fiir diesen Instinct versorgt seyn werde. —
Die guten Kinder bedenken nicht, dass die Liederlichkeit
in diesem Fache gerade im Wechsel des Genusses besteht,
und das Einerlei in der Ehe ihn bald zur obigen Lebens-
art zurickfithren werde *

4 Die Folge davon ist, wie in Aroltaire’s Reise des Scarmentado:
,,Endlich, sagte er, reiste ich in mein Vaterland Kandia zuriick, nahm
daselbst ein Weib, wurde bald Hahnrei, und fand, dass dies die geméch-
lichste Lebensart unter allen sey.
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Wer soll dann den oberen Befehl im Hause haben?
denn nur Einer kann es doch seyn, der alle Geschifte in
einen, mit dieses seinen Zwecken ubereinstimmenden, Zu-
sammenhang bringt. — Ich wiirde in der Sprache der
Galanterie (doch nicht ohne Wahrheit) sagen: die Frau
soll herrschen und der Mann regieren; denn die Nei-
gung herrscht und der Verstand regiert. — Das Betragen des
Ehemannes muss zeigen, dass ihm das Wohl seiner Frau
vor allem anderen am Herzen liege. Weil aber der Mann
am besten wissen muss, wie er steche und wie weit er ge-
hen konne: so wird er, wie ein Minister seinem blos auf
Vergniigen bedachten Monarchen, der etwa ein Fest oder
den Bau ecines Palais beginnt, auf dieses seinen Befehl
zuerst seine schuldige Willfdhrigkeit dazu erkldren, nur
dass z. B. fiir jetzt nicht Geld im Schatze sey, dass ge-
wisse dringendere NothWendigkeiten zuvor abgemacht
werden miissen u. s. w., so dass der hochstgebietende
Herr Alles thun kann, was er will, doch mit dem Um-
stande, dass diesen Willen ihm sein Minister an die Hand
giebt.

Da sie gesucht werden soll (denn das will die dem
Geschlecht nothwendige Weigerung), so wird sie doch in
der Ehe selbst allgemein zu gefallen suchen miissen, da-
mit, wenn sie etwa junge Wittwe wiirde, sich Liebhaber
fiir sie finden. — Der Mann legt alle solche Anspriiche
mit der Eheverbindung ab. — Daher ist die Eifersucht,
aus dem Grunde dieser Gefallsucht der Frauen, ungerecht.

Die eheliche Liebe aber ist ihrer Natur nach into-
Ierant. Frauen spotten dariiber zuweilen, aber, wie be-
reits oben bemerkt worden, im Scherz; denn bei dem Ein-
griffe Fremder in diese Rechte duldend und nachsichtlich
zu seyn, miisste Verachtung des weiblichen Theils und
hiermit auch Hass gegen einen solchen Ehemann zur Fol-
ge haben.

Dass gemeiniglich Viter ihre Tochter und Miitter ihre
Sohne verziehen, und unter den letzteren der wildeste
Junge, wenn er nur kithn ist, gemeiniglich von der Mutter
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verzogen wird, das scheint seinen Grund in dem Prospect
auf die Bediirfnisse beider Eltern in ihrem Sterbefall zu
haben; denn wenn dem Manne seine Frau stirbt, so hat er
doch an seiner &ltesten Tochter eine ihn pflegende Stiitze;
stirbt der Mutter ihr Mann ab, so hat der erwachsene,
wohlgeartete Sohn die Pflicht auf sich, und auch die natiir-
liche Neigung in sich, sie zu verehren, zu unterstiitzen und
ihr das Leben als Wittwe angenehm zu machen.

Ich habe mich bei diesem Titel der Charakteristik
langer aufgehalten, als es fiir die librigen Abschnitte der
Anthropologie proportionirlich scheinen mag; aber die Natur
hat auch in diese ihre Okonomie einen so reichen Schatz
von Veranstaltungen zu ihrem Zweck, der nichts Geringeres
ist, als die Erhaltung der Art, hinein gelegt, dass, bei Ge-
legenheit ndherer Nachforschungen, es noch lange Stoft
genug zu Problemen geben wird, diec Weisheit der sich nach
und nach entwickelnden Naturanlagen zu bewundern und
praktisch zu gebrauchen.



Der Charakter des Volks.

Unter dem Worte Volk (populus) versteht man die in
einem Landstrich vereinigte Menge Menschen, in so ferne
sie ein Ganzes ausmacht. Diejenige Menge, oder auch
der Theil derselben, welcher sich durch gemeinschaftliche
Abstammung fiir vereinigt zu einem biirgerlichen Ganzen
erkennt, beisst Nation (gens); der Theil, der sich von
diesen Gesetzen ausnimmt (die wilde Menge in diesem Volk),
heisst Pobel fvulgus) dessen gesetzwidrige Vereinigung
das Rottiren (agere per turbas) ist; ein Verhalten, wel-
ches ihn von der Qualitét eines Staatsbiirgers ausschliesst.

Hume meint, dass, wenn in einer Nation jeder Ein-
zelne seinen besondern Charakter anzunehmen beflissen ist
(wie unter den Engldndern), die Nation selbst keinen Cha-
rakter habe. Mich dunkt, darin irre er sich; denn die
Affectation eines Charakters ist gerade der allgemeine
Charakter des Volks, wozu er selbst gehorte, und ist Ver-
achtung aller Auswartigen, besonders darum, weil es sich
allein einer achten, staatsbiirgerliche Freiheit im Innern
mit Macht gegen Aussen verbindenden, 'V erfassung rithmen
zu konnen glaubt. — Ein solcher Charakter ist stolze

*  Der Schimpfname la canaille du peuple hat wahrscheinlicher Weise

seine Abstammung von canalicolo, einem am Canal im alten Rom hin und
her gehenden und beschiftigte Leute foppenden Haufen Miissiggénger
(cavillator et ridicularius, vid. Plautus Careni.)
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Grobheit im Gegensatz der sich leicht familidr machenden
Hoflichkeit; ein trotziges Betragen gegen jeden Andern,
aus vermeinter Selbststindigkeit, wo man keines Andern
zu bediirfen, also auch der Gefilligkeit gegen Andere sich
iiberheben zu konnen glaubt.

Auf diese Weise weiden die zwei civilisirtesten
Volker auf Frden die gegen einander im Contrast des
Charakters und vielleicht hauptsidchlich darum mit einander
in bestdndiger Fehde sind, England und Frankreich, auch
ihrem angebornen Charakter nach, von dem der erworbene
und kiinstliche nur die Folge ist, vielleicht die einzigen
Volker seyn, von denen man einen bestimmten, und so
lange sie nicht durch Kriegsgewalt vermischt werden, un-
veridnderlichen Charakter annehmen kann. — Dass die
Franzosische Sprache die allgemeine Conversations-
sprache, vorndmlich der weiblichen feinen Welt, die Eng-
lische aber die ausgebreitetste Ffandelssprache  der com-
mercirenden geworden ist, liegt wohl in dem Unterschiede
ihrer continental- und insularischen Lage. Was aber ihr
Naturell, das sie jetzt wirklich haben, und dessen Aus-
bildung durch Sprache betrifft, so miisste dieses von dem
angebornen Charakter des Urvolks ihrer Abstammung her-
geleitet werden, dazu uns aber die Documente mangeln.—
In einer Anthropologie in pragmatischer Hinsicht aber liegt
uns nur daran, den Charakter beider, wie sie jetzt sind,
in einigen Beispielen, und so weit es mdglich ist, systema-
tisch aufzustellen, welche urtheilen lassen, wessen sich das
Eine zu dem Andern zu versehen habe, und wie Eines das
Andere zu seinem VY ortheil benutzen konne.

v

Es versteht sich, dass bei dieser Classification vom Deutschen Volke
abgesehen werde, weil das Lob des Verfassers, der ein Deutscher ist, sonst
Selbstlob seyn wiirde.

25

Der kaufménnische Geist zeigt auch gewisse Modificationen seines
Stolzes in der Verschiedenheit des Tons im Grossthun. Der Englander
sagt: ,,der Mann ist eine Million werlh*®; der Hollander: ,,er cominan-
dirt eine Million“¢; der Franzose: er besitzt eine Million.*
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Die angestammten oder durch langen Gebrauch gleich-
sam zur Natur gewordenen und auf sie gepfropften Maximen,
welche die Sinnesart eines Volks ausdriicken, sind nur so
viel gewagte Versuche, die Varietdten im natiirlichen
Hang ganzer Volker, mehr fiir den Geographen, empirisch,
als fiir den Philosophen, nach Vernunftprincipien, zu classi-
ficiren ¥
Dass auf die Regierungsart Alles ankomme, welchen
Charakter ein Volk haben werde, ist eine ungegriindete,
nichts erkldrende Behauptung; denn woher hat denn die
Regierung selbst ihren eigenthiimlichen Charakter? —Auch
Klima und Boden kdnnen den Schliissel hierzu nicht geben;
denn Wanderungen ganzer Volker haben bewiesen, dass
sie ihren Charakter durch ihre neuen Wohnsitze nicht ver-
dnderten, sondern ihn diesen nur nach Umstéinden anpass-
ten, und doch dabei in Sprache, Gewerbart, selbst in Klei-
dung, die Spuren ihrer Abstammung und hiermit auch ihren
Charakter noch immer hervorblicken lassen.------ Ich werde
die Zeichnung ihres Portraits etwas mehr von der Seite
ihrer Fehler und Abweichung von der Regel, als von der

* Die Turken, welche das Christliche Europa Frankestan nennen,

wenn sie auf Reisen gingen, um Menschen und ihren Volkscharakter ken-
nen zu lernen (welches kein Volk dusser dem Europdischen thut und die
Eingeschrinktheit aller Ubrigen an Geist beweist), wiirden die Eintheilung
desselben, nach dem Fehlerhaften in ihrem Charakter gezeichnet, viel-
leicht auf folgende Art machen. 1. Das Modenland (Frankreich). —
2. Das Land der Launen (England). — 3. Ahnenland (Spanien). —
4. Prachtland (Italien). — 5., Das Titelland (Deutschland, sammt
Déanemark und Schweden, als Germanischen Volkern). — 6. Herrenland
(Polen), wo ein jeder Staatsbiirger Herr, keiner dieser Herren aber,
ausserdem, der nicht Staatsbiirger ist, Unterthan seyn will.------- Russ-
land und die Europdische Tiirkei, beide von grosstentheils Asiatischer
Abstammung, wiirden iliber Frankestan hinaus liegen: das erste Slavi-
schen, das andere Arabischen Ursprungs, von zwei Stammvolkern,
die einmal ihre Herrschaft {iber einen grossem Theil von Europa, als je
ein anderes k olk, ausgedehnt haben und in den Zustand einer Verfassung
des Gesetzes ohne Freiheit, wo also Niemand Staatsbiirger ist, gerathen
sind.
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schonem (dabei aber doch auch nicht, in Carricafur) ent-
werfen; denn ausserdem, dass die Schmeichelei verdirbt,
der Tadel dagegen bessert, so verstdsst der Kritiker we-
niger gegen die Eigenliebe der Menschen, wenn er ihnen,
ohne Ausnahme, blos ihre Fehler vorriickt, als wenn er
durch mehr oder weniger Lobpreisungen nur den Neid der
Beurtheilten gegen einander rege machte.

1. Die Franzosische Nation charakterisirt sich
unter allen andern durch den Conversationsgeschmack, in
Ansehung dessen sie das Muster aller Ubrigen ist. Sie ist
hoflich, vorndmlich gegen den Fremden, der sie besucht,
wenn es gleich jetzt dusser der Mode ist, hofisch zu seyn.
Der Franzose ist es nicht aus Interesse, sondern aus un-
mittelbarem Geschmacksbediirfniss, sich mitzutheilen. Da
dieser Geschmack vorziiglich den Umgang mit der weib-
lichen grossen Welt angeht, so ist die Damensprache zur
allgemeinen Sprache der letztem geworden, und es ist iiber-
haupt nicht zu streiten, dass eine Neigung solcher Art auch
auf Willfahrigkeit in Dienstleistungen, hiilfreiches Wohl-
wollen und allmilig auf allgemeine Menschenliebe nach
Grundsitzen Einfluss haben und ein solches Volk im Gan-
zen liebenswiirdig machen miisse.

Die Kehrseite der Miinze ist die, nicht genugsam durch
iiberlegte Grundsitze geziigelte, Lebhaftigkeit, und, bei
hellsehender Vernunft, ein Leichtsinn, gewisse Formen,
blos weil sie alt oder auch nur iibermissig gepriesen wor-
den, wenn man sich gleich dabei wohl befunden hat, nicht
lange bestehen zu lassen, und ein ansteckender Freiheits-
geist, der auch wohl die Vernunft selbst in sein Spiel
zieht und, in Beziehung des Volks auf den Staat, einen
alles erschitternden Enthusiasm bewirkt, der noch tiber
das Ausserste hinausgeht. — Die Eigenheiten dieses Volks,
in schwarzer Kunst, doch nach dem Leben gezeichnet,
lassen sich ohne weitere Beschreibung, blos durch unzu-
sammenhéingend hingeworfene Bruchstiicke, als Materialien
zur Charakteristik, leicht in ein Ganzes vorstellig machen.
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Die Worter: Esprit (statt bon sens), Jrinolile, galan-
terie, petit maitre, coquette, étourderie, point d'honneur,
bon ton, bureau d'esprit, bon mot, lettre de cachet—u. d. g.
lassen sich nicht leicht in andere Sprachen iibersetzen, weil
sie mehr die Eigenthiimlichkeit der Sinnesart der Nation,
die sie spricht, als den Gegenstand bezeichnet, der dem
Denkenden vorschwebt.

2. Das Englische Volk. Der alte Stamm der Briten
(eines Celtischen Volks) scheint ein Schlag tiichtiger Men-
schen gewesen zu seyn, allein die Einwanderungen der
Deutschen und des Franzosischen A olkerstammes (denn die
kurze Anwesenheit der Romer hat keine merkliche Spur
hinterlassen konnen) haben, wie es ihre vermischte Sprache
beweist, die Originalitdt dieses Volks verloscht, und da die
insularische Lage seines Bodens, die es wider dussere An-
griffe ziemlich sichert, vielmehr selbst Angreifer zu werden
einladet, es zu einem maéchtigen Seehandlungsvolk machte,
so hat es einen Charakter, den es sich selbst anschaffte,
wenn es gleich von Natur eigentlich keinen hat. Mithin
diirfte der Charakter des Engldnders wohl nichts Anderes
bedeuten, als den durch frithe Lehre und Beispiel erlernten
Grundsatz, er miisse sich einen solchen machen, d. i. einen
zu haben affectiren, indem ein steifer Sinn auf einem frei-
willig angenommenen Princip zu beharren, und von einer
gewissen Regel (gleich gut welcher) nicht abzuweichen,
einem Manne die Wichtigkeit giebt, dass man sicher w eiss,
wessen man sich von Thm und Er sich von Andern zu ge-
waértigen hat.

Dass dieser Charakter dem des Franzosischen Volks
mehr als irgend einem andern gerade entgegengesetzt ist,
erhellt daraus, weil er auf alle Liebenswiirdigkeit, als die
vorziiglichste Umgangseigenschaft jenes Volks, mit andern®
ja sogar unter sich selbst, Verzicht thut, und blos auf Ach-
tung Anspruch macht, wobei iibrigens Jeder blos nach sei-

Wie Herr Prof. Biuisch es richtig schreibt (nach dem Worte britanni,
nicht britlanni.)
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nein eigenen Kopfe leben will. — Fiir seine Landesgenossen
errichtet der Englidnder grosse und allen andern Volkern
unerhorte wohlthétige Stiftungen. — Der Fremde aber,
der durchs Schicksal auf jenes seinen Boden verschlagen
und in grosse Noth gerathen ist, kann immer auf dem Mist-
haufen umkommen, weil er kein Englénder, d. i. kein
Mensch ist.

Aber auch in seinem eigenen Vaterlande isolirt sich
der Englinder, wo er fiir sein Geld speist. Er will lieber
in einem besondern Zimmer allein, als an der Wirthstafel
fiir dasselbe Geld speisen, weil bei der letztem doch etwas
Hoflichkeit erfordert wird, und in der Fremde, z. B. in
Frankreich, dahin Englinder nur reisen, um alle Wege
und M irthshduser (wie Dr. Sharp) fiir abscheulich auszu-
schreien, sammeln sie sich in diesen, um blos unter sich
Gesellschaft zu halten. — Sonderbar ist doch, dass, da der
Franzose die Englische Nation gemeiniglich liebt und mit
Achtung lobpreist, dennoch der Englénder (der nicht aus
seinem Lande gekommen ist) Jenen im Allgemeinen hasst
und verachtet, woran wohl nicht die Rivalitidt der Nachbar-
schaft (denn da sieht sich England dem letztem ohne allen
Streit iiberlegen), sondern der Ilandelsgeist iiberhaupt
Schuld ist, der, in der Voraussetzung, den vornehmsten
Stand auszumachen, unter Kaufleuten desselben Volks sehr
ungesellig fst Da beide Volker einander in Ansehung
der beiderseitigen Kiisten nahe, und nur durch einen Canal
(der freilich wohl ein Meer heissen konnte) von einander
getrennt sind, so bewirkt die Rivalitdt derselben unter ein-
ander doch einen auf verschiedene Art modificirten politi-
schen Charakter in ihrer Befehdung: Besorgniss auf der

*  Der Handelsgeist ist iiberhaupt an sich ungesellig, wie der Adels-
geist. Ein Haus (so nennt der Kaufmann sein Comptoir) ist von dem
andern durch seine Geschifte, wie ein Rittersitz vom andern durch
eine Zugbriicke, abgesondert, und freundschaftlicher Umgang, ohne
Ceremonie, daraus verwiesen; es misste denn der mit von demselben
Beschiitzten seyn, die aber alsdann nicht als Glieder desselben an-
siusehen seyn wiirden.
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einen und Hass auf der andern Seite, welche zwei Arten

ihrer Unvereinbarkeit sind, wovon jene die Selbstverhal-

tung, diese die Beherrschung, im entgegengesetzten
Falle aber die Vertilgung der Andern zur Absicht hat.

Die Charakterzeichnung der Ubrigen, deren National-
eigenthiimlichkeit nicht sowohl, wie bei beiden vorher-
gehenden, meistens aus der Art ihrer verschiedenen Cultur,
als vielmehr aus der Anlage ihrer Natur durch Vermischung
ihrer urspriinglich verschiedenen Stimme abzuleiten seyn
mochte, konnen wir jetzt kiirzer fassen.

3. Der aus der Mischung des Européischen mit Arabi-
schem (mohrischem) Blut entsprungene ;Spanier zeigt in
seinem Offentlichen und Privat-Betragen eine gewisse F ei er-
lichkeit, und selbst der Bauer gegen Obere, denen er
auch auf gesetzliche Art gehorsam ist, ein Bewusstseyn
seiner Wiirde. — Die Spanische Grandezza und die, selbst
in ihrer Conversationssprache befindliche, Grandiloquenz
zeigen auf einen edlen Nationalstolz. Daher ist ihm der
Franzosische vertrauliche Muthwille ganz zuwider. Er ist
maéssig, den Gesetzen, vorndmlich denen seiner alten Re-
ligion, herzlich ergeben. — Diese Gravitit hindert ihn auch
nicht, an Tagen der Ergoétzlichkeit (z. B. bei Einfiihrung
seiner Ernte durch Gesang und Tanz) sich zu vergniigen,
und wenn an einem Sommerabend der Fandango gefiedelt
wird, fehlt es nicht an jetzt miissigen Arbeitsleuten, die zu
dieser Musik auf den Strassen tanzen.------- Das ist seine
gute Seite.

Die schlechtere ist: er lernt nicht von Fremden; reist
nicht, um andere Voélker kennen zu fernen  bleibt in
Wissenschaften wohl Jahrhunderte zuriick; schwierig gegen
alle Reform, ist er stolz darauf, nicht arbeiten zu diirfen,

Die Eingeschrianktheit des Geistes aller Volker, welche die uninteres-
sirte Neubegierde nicht anwandelt, die Aussenwelt mit eigenen Augen
kennen zu lernen, noch weniger sich dahin (als Weltbiirger) zu verpflan-
zen, ist etwas Charakteristisches an denselben, wodurch sich Franzosen,
Engliander und Deutsche vor andern vorteilhaft unterscheiden.
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von romantischer Stimmung des Geistes, wie das Stier-
gefecht, grausam, wie das ehemalige Auto da Fe beweist,
und zeigt in seinem Geschmack zum Theil Aussereuropéische
Abstammung.

4. Der Italiener vereinigt die Franzosische Lebhaftig-
keit (Frohsinn) mit Spanischem Ernst (Festigkeit), und sein
asthetischer Charakter ist ein mit Affect verbundener Ge-
schmack, so wie die Aussicht von seinen Alpen in die rei-
zenden Tbiéler einerseits Stoft'zum Muth, andererseits zum
ruhigen Genuss darbietet. Das Temperament ist hierin
nicht gemischt, noch desultorisch (denn so gibe es keinen
Charakter ab), sondern eine Stimmung der Sinnlichkeit
zum Gefiihl des Erhabenen, so ferne es zugleich mit dem
des Schonen vereinbar ist. — In seinen Mienen &ussert
sich ein starkes Spiel seiner Empfindungen, und sein Ge-
sicht ist ausdrucksvoll. Das Plaidiren ihrer Advocaten vor
den Schranken ist so affectvoll, dass es einer Declamation
auf der Schaubiihne dhnlich sieht.

So wie der Franzose im Conversationsgeschmack vor-
ziglich ist, so ist es der Italiener im Kunstgeschmack.
Der Erstere liebt mehr die Privat-Belustigungen, der Andere
offentliche: pompdse Aufziige, Processionen, grosse Schau-
spiele, Carnevale, Masqueraden, Pracht offentlicher Ge-
bdude, Gemilde mit dem Pinsel oder in musivischer Arbeit
gezeichnet, Romische Alterthiimer im grossen Styl, um zu
sehen und in grosser Gesellschaft gesehen zu werden.
Dabei aber (um doch den Eigennutz nicht zu vergessen):
Erfindung der Wechsel, der Banken und der Lotterie.
------ Das ist seine gute Seite, sowie die Freiheit, welche
die Gondolieri und Lazzaroni sich gegen Vornehme nehmen
diirfen.

Die schlechtere ist: sie conversiren, wie Rousseau sagt,
in Prachtsdlen und schlafen in Ratzennestern. Thre Con-
versazioni sind einer BoOrse &dhnlich, wo die Dame des
Hauses eciner grossen Gesellschaft etwas zu kosten reichen
lasst, um im Herumwandeln sich einander die Neuigkeiten
des Tages mitzutheilen, ohne dass dazu eben Freundschaft
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noéthig wire, und mit einem kleinen daraus gewihlten
Theil zur Nacht isst. — Die schlimme aber: das Messer-

zichen, die Banditen, die Zuflucht der Meuchelmérder in
geheiligten Freistitten, das vernachlédssigte Amt der Sbir-
ren u. dgk, welche doch nicht sowohl dem Romer, als
vielmehr seiner zweikdpfigen Regierungsart zugeschriehen
wird. — Dieses sind aber Beschuldigungen, die ich kei-
nesweges verantworten mag, und mit denen sich gewdhn-
lich Engliander herumtragen, denen keine andere Verfas-
sung gefallen will als die ihrige.

5. Die Deutschen stehen im Ruf eines guten Cha-
rakters, namlich dem der Ehrlichkeit und Hauslichkeit,
Eigenschaften, die eben nicht zum Gldnzen geeignet sind.
— Der Deutsche fiigt sich, unter allen civilisirten Vélkern
am leichtesten und dauerhaftesten, der Regierung, unter
der er ist, und ist am Meisten von Neuerungssucht und
Widersetzlichkeit gegen die eingefiihrte Ordnung entfernt.
Sein Charakter ist mit Verstand verbundenes Phlegma
ohne weder iiber die schon eingefiithrte zu verniinfteln,
noch sich selbst eine auszudenken. Er ist dabei doch der
Mann von allen Lindern und Klimaten, wandert leicht
aus und ist an sein V aterland nicht leidenschaftlich gefes-
selt; wo er aber in fremde Léander als Colonist hinkommt,
da schliesst er bald mit seinen Landesgenossen eine Art
von biirgerlichem Verein, der durch Einheit der Sprache,
zum Theil auch der Religion, ihn zu einem Vd&lkchen an-
siedelt, das unter der hohem Obrigkeit in einer ruhigen,
sittlichen Verfassung durch Fleiss, Reinlichkeit und Spar-
samkeit vor den Ansitzungen anderer Volker sich vorziig-
lich auszeichnet. — So lautet das Lob, welches selbst
Englénder den Deutschen in Nordamerica geben.

Da Phlegma (im guten Sinne genommen) das Tempe-
rament der kalten Uberlegung und der Ausdaurung in Ver-
folgung seines Zwecks, ingleichen des Aushaltens der da-
mit verbundenen Beschwerlichkeiten ist, so kann man von
dem Talente seines richtigen Verstandes und seiner tief
nachdenkenden Vernunft so viel wie von jedem anderen
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der grossten Cultur fahigen Volke erwarten; das Fach des
Witzes und des Kiinstlergeschmacks ausgenommen, als
worin er es vielleicht den Franzosen, Englédndern und Ita-,
lienern nicht gleich thun mochte.------ Das ist nun seine gute
Seite, in dem, was durch anhaltenden Fleiss auszurichten
ist, und wozu eben nicht Genie * erfordert wird, welches
letztere auch hei Weitem nicht von der Niitzlichkeit ist,
als der mit gesundem Verstandestalent verbundene Fleiss
des Deutschen. — Dieser sein Charakter im Umgénge ist
Bescheidenheit. Er lernt, mehr als jedes andere Volk,
fremde Sprachen, ist (wie Robertson sich ausdriickt) Gross-
handler in der Gelehrsamkeit, und kommt im Felde der
Wissenschaften zuerst auf manche Spuren, die nachher von
Anderen mit Gerdusch benutzt werden; er hat keinen Na-
tionalstolz; héngt, gleich als Kosmopolit, auch nicht an
seiner Heimath. In dieser aber ist er gastfreier gegen
Fremde, als irgend eine andere Nation (wie Boswell ge-
steht); disciplinirt seine Kinder zur Sittsamkeit mit Strenge,
wie er dann auch, seinem Hange zur Ordnung und Regel
gemédss, sich eher despotisiren, als sich aufNeuerungen (zu-
mal eigenméchtige Reformen in der Regierung) einlassen
wird. — Das ist seine gute Seite.

Seine unvortheilhafte Seite ist sein Hang zum Nach-
ahmen und die geringe Meinung von sich, original seyn

* Genie ist das Talent der Erfindung dessen, was nicht gelehrt
oder gelernt werden kann.  Man kann gar wohl von Anderen gelehrt wer-
den, wie man gute Verse, aber nicht, wie man ein gutes Gedicht machen
soll: denn das muss aus der Natur des Verfassers von selbst hervorgehen.
Daher kann man es nicht auf Bestellung und fiir reichliche Bezahlung als
Fabricat, sondern muss es, gleich als Eingebung, von der der Dichter
selbst nicht sagen kann, wie er dazu gekommen sey, d. i. einer gelegent-
lichen Disposition, deren Ursache ihm unbekannt ist, erwarten (seit ge-
nius natale comes-, qui temperat astrum). — Das Genie glanzt daher als
augenblickliche, mit Intervallen sich zeigende und wieder verschwindende
Erscheinung, nicht mit einem willkiihrlich angeziindeten und eine beliebige
Zeit fortbrennenden Licht, sondern wie sprithende Funken, welche eine
gliickliche Anwandelung des Geistes aus der productiven Einbildungskraft
auslockt.
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zu konnen (was gerade das Gegentheil des trotzigen Eng-
landers ist), vorndmlich aber eine gewisse Methodensucht,
sich mit den {ibrigen Staatsbiirgern nicht etwa nach einem
Princip der Anndherung zur Gleichheit, sondern nach Stu-
fen des A orzugs und einer Rangordnung peinlich classifi-
ciren zu lassen, und in diesem Schema des Ranges, in Er-
findung der Titel (vom Edlen- und Hochedlen, Wohl-
und Hochwohl - auch Hochgeboren) unerschopflich und so
aus blosser Pedanterei knechtisch zu seyn, welches alles
freilich wohl der Form der Reichsverfassung Deutschlands
zugerechnet werden mag; dabei aber sich die Bemerkung
nicht bergen ldsst, dass doch das Entstehen dieser pedan-
tischen Form selber aus dem Geiste der Nation und dem
natiirlichen Hange des Deutschen hervorgehe: zwischen
dem, der herrschen, bis zu dem, der gehorchen soll, eine
Leiter anzulegen, woran jede Sprosse mit dem Grade des
Ansehens bezeichnet wird, der ihr gebiihrt; und der, wel-
cher kein Gewerbe, dabei aber auch keinen Titel hat, wie
es heisst, Nichts ist, welches denn dem Staate, der diesen
ertheilt, freilich was einbringt, aber auch ohne hierauf zu
sehen, bei Unterthanen Anspriiche anderer Wichtigkeit in
der Meinung zu begrenzen, erregt, welche andern Vélkern
lacherlich vorkommen muss, und in der That als Peinlich-
keit und Rediirfniss der methodischen Eintheilung, um ein
Ganzes unter einen Begriff zu fassen, die Beschrinkung
des angebornen Talents verréth.

Da Russland das noch nicht ist, was zu einem
bestimmten Begriff der natiirlichen Anlagen, welche sich
zu entwickeln bereit liegen, erfordert wird, Polen aber
es nicht mehr ist, die Nationalen der Europdischen Tiir-
kei aber das nie gewesen sind, noch seyn werden,
was zur Aneignung eines bestimmten Volkscharakters er-
forderlich ist, so kann die Zeichnung derselben hier fiig-
lich iibergangen werden.

KANT’S WERKE VII. 2. 17
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Uberhaupt da hier vom angebornen, natiirlichen Cha-
rakter, der so zu sagen, in der Blutmischung der Men-
schen liegt, nicht von dem Charakteristischen des erwor-
benen kiinstlichen (oder verkiinstelten) der Nationen die
Rede ist, so wird man in der Zeichnung desselben viel
Behutsamkeit nothig haben. In dem Charakter der Grie-
chen unter dem harten Druck der Tiirken und dem nicht
viel sanfteren ihrer Caloyers hat sich eben sowenig ihre
Sinnesart (Lebhaftigkeit und Leichtsinn), wie die Bildung
ihres Leibes, Gestalt und Gesichtsziige verloren, sondern
diese Eigentimlichkeit wiirde sich vermutlich wiederum
in That herstellen, wenn die Religions - und Regierungs-
form, durch gliickliche Ereignisse, ihnen Freiheit ver-
schaftte, sich wieder herzustellen. — Unter einem anderen
christlichen Volk, den Armenianern, herrscht ein gewis-
ser Handelsgeist von besonderer Art, nimlich durch Fuss-
wanderungen von Chinas Grenzen aus bis nach Cap-
Corso an der Guineakiiste Verkehr zu treiben, der auf
einen besondern Abstamm dieses verniinftigen und emsigen
Volks, welches, in einer Linie von N.-O. zu S.-W.,
beinahe die ganze Strecke des alten Continents durchzieht
und sich friedfertige Begegnung unter allen Voélkern, auf
die es trifft, zu verschatten weiss, und einen vor dem flat-
terhaften und kriechenden der jetzigen Griechen vorziig-
lichen Charakter beweist, dessen erste Bildung wir nicht
mehr erforschen kéonnen. — So viel ist wohl mit Wahr-
scheinlichkeit zu wurtheilen, dass die Vermischung der
Stamme (bei grossen Eroberungen), welche nach und nach
die Charaktere ausloscht, dem Menschengeschlecht, alles
vorgeblichen Philanthropismus ungeachtet, nicht zutrig-
lich sey.



1>.
Der Charakter der Race.

In Ansehung dieser kann ich mich auf das beziehen,
was der Herr Geh. H. R. Girtanner davon in seinemWerk
(meinen Grundsitzen gemadss) zur Erldauterung und Erwei-
terung schon und griindlich vorgetragen hat;— nur will
ich noch etwas vom Familienschlag und den Varieti-
ten, oder Spielarten, anmerken, die sich in einer und der-
selben Race bemerken lassen.

Hier hat die Natur, statt der Verdhnlichung, wel-
che sie in der Zusammenschmelzung verschiedener Racen
beabsichtigte, gerade das Gegentheil sich zum Gesetze ge-
macht, ndmlich in einem Volk von derselben Race (z. B.
der Weissen) anstatt in ihrer Bildung die Charaktere be-
stindig und fortgehend einander sich ndhern zu lassen, —
wo dann endlich nur ein und dasselbe Portriat, wie das
durch den Abdruck eines Kupferstichs herauskommen wiir-
de,— vielmehr in demselben Stamme und gar in der nim-
lichen Familie, im Kdorperlichen und Geistigen, ins Unend-
liche zu vervielfdltigen. — Zwar sagen die Ammen, um
Einem der Eltern zu schmeicheln: ,,das hat dies Kind vom
Vater; das hat es von der Mutter; wo, wenn es wahr
wire, alle Formen der Menschenzeugung léngst erschopft
seyn wiirden, und da die Fruchtbarkeit in Paarungen
durch die Heterogeneitidt der Individuen aufgefrischt wird,
die Fortpflanzung zum Stocken gebracht wiirde. — So
kommt nicht etwa die graue Haarfarbe (cendrée) von der

17
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Vermischung eines Brunetten mit einer Blondinen her,
sondern bezeichnet einen besonderen Familienschlag, und
die Natur hat Vorrath genug in sich, um nicht, der Ar-
muth ihrer vorrdthigen Formen halber, einen Menschen in
die Welt zu schicken, der schon ehemals darin gewesen
ist; wie denn auch die Nahheit der Verwandtschaft noto-
risch auf Unfruchtbarkeit hinwirkt.



Der Charakter der Gattung.

Von der Gattung gewisser Wesen einen Charakter
anzugeben, dazu wird erfordert, dass sie mit anderen uns
bekannten unter einen Begriff" gefasst, das aber, wodurch
sie sich von einander unterscheiden, als Eigentiimlichkeit
(proprietas) zum Unterscheidungsgrunde angegeben und
gebraucht wird. — Wenn aber eine Art von Wesen, die
wir kennen (A4), mit einer andern Art Wesen (non A),
die wir nicht kennen, verglichen wird, wie kann man da
erwarten oder verlangen, einen Charakter des ersteren an-
zugeben, da uns der Mittelbegrift" der Vergleichung (zer-
tium comparationis) abgeht?— Der oberste Gattungsbe-
griff mag der eines irdischen verniinftigen Wesens seyn,
so werden wir keinen Charakter desselben nennen konnen,
weil wir von verniinftigen, nicht irdischen Wesen keine
Kenntniss haben, um ihre Eigentiimlichkeit angeben und
so jene irdische unter den Verniinftigen tiberhaupt charak-
terisiren zu konnen. — Es scheint also, das Problem, den
Charakter der Menschengattung anzugeben, sey schlech-
terdings unaufloslich; weil die Auflosung durch Verglei-
chung zweier Species verniinftiger Wesen durch Erfah-
rung angestellt seyn miisste, welche die letztere uns nicht
daibietet.

Es bleibt uns also, um dem Menschen im System der
lebenden Natur seine Classe anzuweisen und so ihn zu
charakterisiren, nichts iibrig, als, dass er einen Charakter
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hat, den er sich selbst schafft, indem er vermdgend ist,
sich nach seinen von ihm selbst genommenen Zwecken zu
perfectioniren, wodurch er, als mit Vernunftfiahigkeit
begabtes Thier (animal rationabile), aus sich selbst ein
verniinftiges Thier (animal rationale) machen kann; —
wo er dann: erstlich sich selbst und seine Art erhilt,
zweitens sie Ubt, belehrt und fiir die hdusliche Gesellschaft
erzieht, drittens sie, alsin ein systematisches (nach Ver-
nunftprincipien geordnetes) fiir die Gesellschaft gehdriges
Ganze, regiert; wobei aber das Charakteristische der
Menschengattung, in Vergleichung mit der Idee moglicher
verniinftiger Wesen auf Erden iiberhaupt, dieses ist: dass
die Natur den Keim der Zwietracht in sie gelegt und
gewollt hat, dass ihre eigene Vernunft aus dieser diejenige
Eintracht, wenigstens die bestdndige Annidherung zu der-
selben, herausbringe, welche letztere zwar in der Idee
der Zweck, der That nach aber die erstere (dieZwie-
tracht) in dem Plane der Natur das JVIIttiil einer hoch-
sten uns unerforschlichen Weisheit ist: die Perfectionirung
des Menschen durch fortschreitende Cultur, wenn gleich
mit mancher Aufopferung der Lebensfreuden desselben,
zu bewirken.

Unter den lebenden Erdbewohnern ist der Mensch
durch seine technische (mit Bewusstseyn verbunden me-
chanische) zu Handhabung der Sachen, durch seine prag-
matische (andere Menschen zu seinen Absichten geschickt
zu brauchen) und durch die moralische Anlage in seinem
Wesen (nach dem Freiheitsprincip unter Gesetzen gegen
sich und Andere) zu handeln, von allen ibrigen Naturwe-
sen kenntlich unterschieden, und eine jede dieser drei
Stufen kann fiir sich allein schon den Menschen zum Un-
terschiede von anderen Erdbewohnern charakteristisch un-
terscheiden.

I. Die technische Anlage. Die Fragen: ob der
Mensch urspriinglich zum vierfiissigen Gange (wie Moscati,
vielleicht blos zur Thesis fiir eine Dissertation, vorschlug),
oder zum zweiflissigen bestimmt sey;— ob der Gibbon,
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der Orangoutang, der Chimpanse u. A. bestimmtsey (worin
Linneus und Camper einander Widerstreiten);— ob er ein
frucht- oder (weil er einen hdutigen Magen liat), fleisch-

fressendes Thier sey; — ob, da er weder Klauen noch
Fangzéhne, folglich (ohne Vernunft) keine Waffen hat,
er von Natur ein Raub - oder friedliches Thier sey. — Die

Beantwortung dieser Fragen hat keine Bedenklichkeit.
Allenfalls kénnte diese noch aufgeworfen werden: ob er
von Natur ein geselliges oder einsiedlerisches und nach-
barschaftscheues Thier sey; wovon das letztere wohl das
wahrscheinlichste ist.

Ein erstes Menschenpaar, schon mit volliger Ausbil-
dung, mithin unter Nahrungsmitteln von der Natur hinge-
stellt, wenn ihm nicht zugleich ein Naturinstinct, der uns
doch in unserem jetzigen Naturzustande nicht beiwohnt,
zugleich beigegeben worden, lésst sich schwerlich mit der
Vorsorge der Natur fiir die Erhaltung der Art vereinigen.
Der erste Mensch wiirde im ersten Teich, den er vor sich
sdhe, ertrinken; denn Schwimmen ist schon eine Kunst,
die man lernen muss; oder er wiirde giftige Wurzeln und
Friichte geniessen und dadurch umzukommen in besténdi-
ger Gefahr seyn. Hatte aber die Natur dem ersten Men-
schenpaar diesen Instinct eingepflanzt, wie war es mog-
lich, dass er ihn nicht an seine Kinder vererbte, welches
doch jetzt nie geschieht !

Zwar lehren die Singvogel ihren Jungen gewisse Ge
siange und pflanzen sie durch Tradition fort, so, dass ein
isolirter Vogel, der noch blind aus dem Neste genommen
und aufgefiittert worden, nachdem er erwachsen, keinen
Gesang, sondern nur einen gewissen angebornen Organlaut
hat. Wo ist aber nun der erste Gesang hergekommen ¥

s

*  Man kann mit dem Ritter Linné fiir die Archdologie der Natur die
Hypothese annehinen, dass aus dem allgemeinen Meer, welches die ganze
Erde bedeckte, zuerst eine Insel unter dem Aquator, als ein Berg hervor-
gekommen, aufwelchem alle klimatische Stufen der Wéarme, von der des
heissen am niedrigen Lier desselben, bis zur arktischen Kilte auf seinem
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denn gelernt ist dieser nicht, und wére er instincfméissig
entsprungen, warum erbte er den Jungen nicht an?

Die Charakterisirung des Menschen, als eines ver-
niinftigen Thieres, liegt schon in der Gestalt und Organi-
sation seiner Hand, seiner Finger und Fingerspitzen,
deren, theils Bau, theils zartes Gefiihl, dadurch die Natur
ihn nicht fiir Eine Art der Handhabung der Sachen, son-
dern unbestimmt fiir Alle, mithin fiir den Gebrauch der
Vernunft geschickt gemacht, und dadurch die technische
oder Geschicklichkeitsanlage seiner Gattung, als eines ver-
niinftigen Thieres, bezeichnet hat.

II. Die pragmatische Anlage der Civilisinmg durch
Cultur, vorndmlich der Umgangseigenschaften und der na-
tirliche Hang seiner Art im gesellschaftlichen Verhiltnisse
aus der Rohheit der blossen Selbstgewalt herauszugehen
und ein gesittetes (wenn gleich noch nicht sittliches), zur
Eintracht bestimmtes, Wesen zu werden, ist nun eine
hohere Stufe. — Er ist einer Erziehung, sowohl in Be-
lehrung als Zucht (Disciplin), fdhig und bediirftig. Hier
ist nun (mit oder gegen Rousseau) die Frage, ob der Cha-
rakter seiner Gattung ihrer Naturanlage nach sich besser
bei der Rohheit seiner Natur, als bei den Kiinsten
der Cultur, welche kein Ende absehen lassen, befinden
werde. — Zuvorderst muss man anmerken, dass bei allen
iibrigen sich selbst {iberlassenen Thieren jedes Indivi-
duum seine ganze Bestimmung erreicht, bei den Menschen
aber allenfalls nur die Gattung, so, dass sich das mensch-
liche Geschlecht nur durch Fortschreiten, in einer Reihe
unabsehlich vieler Generationen, zu seiner Bestimmung

Gipfel, sammt den ihnen angemessenen Pflanzen und Thieren, nach
und nach entstanden; dass, was die Vogel aller Art betrifft, die Singvo-
gel den angebornen Organlaut so vielerlei verschiedener Stimmen nach-
ahmten, und jede, so viel ihre Kehle es verstattete, mit der anderen ver-
banden, wodurch eine jede Species sich ihren bestimmten Gesang machte,
den nachher einer dem andern durch Belehrung (gleich einer Tradition)
beibrachte; wie man auch sieht, dass Finken und Nachtigallen in verschie-
denen Léndern auch einige Verschiedenheit in ihren Schldgen anbringen.



VOM CHARAKTER DER GATTUNG. 265
(317—1319)

empor arbeiten kann, wo das Ziel ihm doch immer noch
im Prospecte bleibt, gleichwohl aber die Tendenz zu die-
sem Endzwecke, zwar wohl oOfters gehemmt, aber nie
ganz rickldufig werden kann.

III. Die moralische Anlage. Die Frage ist hier:
ob der Mensch von Natur gut, oder von Natur bose, oder
von Natur gleich fiir Eines oder das Andere empfinglich,
sey, nachdem er in diese oder jene ihn bildenden Hinde
fallt (cereus in vilium flecti etc.). Im letztem Falle wiirde
die Gattung selbst keinen Charakter haben. — Aber die-
ser Fall widerspricht sich selbst, denn ein mit praktischem
Vernunftvermdgen und Bewusstseyn der Freiheit seiner
Willkiihr ausgestattetes Wesen (eine Person) sieht sich in
diesem Bewusstseyn, selbst mitten in den dunkelsten Vor-
stellungen, unter einem Pflichtgesetze und im Gefiihl (w el-
ches dann das moralische heisst), dass ihm, oder durch
ihn Anderen Recht oder Unrecht geschehe. Dieses ist
nun schon selbst der intelligibele Charakter der Mensch-
heit iiberhaupt, und in so ferne ist der Mensch seiner an-
gebornen Anlage nach (von Natur) gut. Da aber doch
auch die Erfahrung zeigt, dass in ihm ein Hang zur thiti-
gen Begehrung des Unerlaubten, ob er gleich weiss, dass
es unerlaubt sey, d. i. zum Boésen sey, der sichso unaus-
bleiblich und so frith regt, als der Mensch nur von seiner
Freiheit Gebrauch zu machen anhebt, und darum als an-
geboren betrachtet werden kann, so ist der Mensch, sei-
nem sensibelen Charakter nach, auch als (von Natur)
bose zu beurtheilen, ohne dass sich dieses widerspricht,
wenn vom Charakter der Gattung die Rede ist, weil
man annehmen kann, dass dieser ihre Naturbestimmung
im continuirlichen Fortschreiten zum Besseren bestehe.

Die Summe der pragmatischen Anthropologie in An-
sehung der Bestimmung des Menschen und die Charakte-
ristik seiner Ausbildung ist folgende. Der Mensch ist
durch seine Vernunft bestimmt, in einer Gesellschaft mit
Menschen zu seyn, und in ihr sich durch Kunst und Wis-
senschaften zu cultiviren, zu civilisiren und zu mo-
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ralisiren, wie gross auch sein thierischer Hang seyn
mag, sich den Anreizen der Gemichlichkeit und des Wohl-
lebens, die er Gliickseligkeit nennt, passiv zu iiberlassen,
sondern vielmehr thétig, im Kampf mit den Hindernissen,
die ihm von der Rohheit seiner Natur anhidngen, sich der
Menschheit wiirdig zu machen.

Der Mensch muss also zum Guten erzogen werden;
der aber, welcher ihn erziehen soll, ist wieder ein Mensch,
der noch in der Rohheit der Natur liegt, und nun doch
dasjenige bewirken soll, was er selbst bedarf. Daher die
bestandige Abweichung von seiner Bestimmung, mit immer
wiederholten Einlenkungen zu derselben. — Wir wollen
die Schwierigkeiten der Aufldsung dieses Problems und die
Hindernisse derselben anfiihren.

A.

Die erste physische Bestimmung desselben besieht in
dem Antriebe des Menschen zur Erhaltung seiner Gattung,
als Thiergattung. — Aber hier wollen nun schon die Na-
turepochen seiner Entwickelung mit den biirgerlichen nicht
Zusammentreffen. Nach der ersteren ist er im Natur-
zustinde wenigstens in seinem fiinfzehnten Lebensjahre
durch den GreSCllleclltsillStiliCt angetrieben und
auch vermogend, seine Art zu erzeugen und zu erhalten.
Nach der zweiten kann er es (im Durchschnitte) vor dem
zwanzigsten schw erlich wagen. Denn wenn der Jiingling
gleich frith genug das Vermogen hat, seine und eines  ei-
hes Neigung als Weltbiirger zu befriedigen, so hat er doch
lange noch nicht das Vermdgen, als Staatsbiirger sein
Weib und Kind zu erhalten. — Er muss ein Gewerbe er-
lernen, sich in Kundschaft bringen, um ein Hauswesen
mit einem Weibe anzufangen, woriiber aber in der ge-
schliffenem Volksclasse auch wohl das fiinfundzwanzigste
Jahr verfliessen kann, ehe er zu seiner Bestimmung reif
wird. — Womit fiillt er nun diesen Zwischenraum, einer
abgenothigten und unnatiirlichen Enthaltsamkeit, aus?
Kaum anders als mit Lastern.
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B.

Der Trieb zur Wissenschaft, als einer die Menschheit
veredelnden Cultur, hat im Ganzen der Gattung keine Pro-
portion zur Lebensdauer. Der Gelehrte, wenn er bis da-
hin in der Cultur vorgedrungen ist, um das Feld derselben
selbst zu erweitern, wird durch den Tod abgerufen, und
seine Stelle nimmt der ABC Schiiler ein, der kurz vor
seinem Lebensende, nachdem er eben so einen Schritt
weiter gethan hat, wiederum seinen Platz einem Andern
uberldsst. — Welche Masse von Kenntnissen, welche Er-
findung neuer Methoden wiirde nun schon vorréthig da
liegen, wenn ein Archimed, ein Newton, oder Lavoisier,
mit seinem Fleiss und Talent, ohne Verminderung der Le-
benskraft, von der Natur mit einem Jahrhunderte durch
fortdauernden Alter wire beglinstigt worden? Nun aber
ist das Fortschreiten der Gattung in Wissenschaften immer
nur fragmentarisch (der Zeit nach) und gewihrt keine
Sicherheit wegen des Riickganges, womit es durch dazwi-
schen tretende staatsumwilzende Barbarei immer bedroht
wird. —

C.

Eben so wenig scheint die Gattung in Ansehung der
Glickseligkeit, wozu bestindig hin zu streben ihn seine
Natur antreibt, die Vernunft aber auf die Bedingung der
Wiirdigkeit gliicklich zu seyn, d. i. der Sittlichkeit ein-
schrankt, ihre Bestimmung zu erreichen. — Man darf
eben nicht die hypochondrische (iibellaunige) Schilderung,
die Rousseau vomMenschengeschlecht macht, das aus dem
Naturzustande herauszugehen wagt, fiir Anpreisung, wieder
dahin ein- und in die Wilder zuriick zu kehren, als des-
sen wirkliche Meinung annehmen, womit er die Schwie-
rigkeit fiir unsere Gattung, in das Geleis der continuirlichen
Anndherung zu ihrer Bestimmung zu kommen, ausdriickte;
man darf sie nicht aus der Luft greifen: — die Erfahrung
alter und neuer Zeiten muss jeden Denkenden hieriiber
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verlegen und zweifelhaft machen, ob es mit unserer Gat-
tung jemals besser stehen werde.

Seine drei Schriften von dem Schaden, den 1. der
Ausgang aus der Natur in die Cuitur unserer Gattung,
durch Schwichung unserer Kraft; 2. die Civilisirung,
durch Ungleichheit und wechselseitige Unterdriickung;
3. die vermeinte Moralisirung, durch naturwidrige Er-
ziechung und Missbildung der Denkungsart, angerichtet
hat: — diese drei Schriften, sage ich, welche den Natur-
zustand gleich als einen Stand der Unschuld vorstellig
machten (dahin wieder zuriickzukehren der Thorwéchter
eines Paradieses mit feurigem Schwert verhindert), soll-
ten nur seinem Socialcontract, seinem Emil und seinem
Savoyardischen Vicar zum Leitfaden dienen, aus dem
Irrsaal der Ubel sich heraus zu finden, womit sich unsere
Gattung, durch ihre eigene Schuld, umgeben hat. — Rous-
seau wollte im Grunde nicht, dass der Mensch wiederum
in den Naturzustand zuriick gehen, sondern von der Stufe,
auf der er jetzt steht, dahin zuriick sehen sollte. Er nahm
an: der Mensch sey von Natur (wie sie sich vererben lésst)
gut, aber auf negative Art, ndmlich von selbst und absicht-
lich nicht bése zu seyn, sondern nur in Gefahr, von bdsen
oder ungeschickten Fiihrern und Beispielen angesteckt und
verdorben zu werden. Da nun aber hierzu wiederum gute
Menschen erforderlich sind, die dazu selbst haben erzogen
werden miissen, und deren es wohl keinen geben wird,
der nicht (angeborne oder zugezogene) Verdorbenheit in
sich hitte: so bleibt das Problem der moralischen Erzie-
hung fiir unsere Gattung, selbst der Qualitdt des Prin-
cips, nicht blos dem Grade nach, unaufgeldst; weil ein ihr
angeborner boser Hang wohl durch die allgemeine Men-
schenvernunft getadelt, allenfalls auch gebéndigt, dadurch
aber doch nicht getilgt wird.
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In einer biirgerlichen Verfassung, welche der hochste
Grad der kiinstlichen Steigerung der guten Anlage in der
Menschengattung zum Endzweck ihrer Bestimmung ist, ist
doch die T hierbei! friher und im Grunde michtiger als
die reine Menschheit in ihren Ausserungen, und das
zahme Vieh ist nur durch Schwichung dem Menschen
niitzlicher, als das wilde. Der eigene Wille ist immer in
Bereitschaft, in Widerwillen gegen seinen Nebenmenschen
auszubrechen und strebt jederzeit, seinen Anspruch auf
unbedingte Freiheit, nicht blos unabhingig, sondern selbst
iber andere ihm von Natur gleiche Wesen, Gebieter zu
seyn, welches man anch an dem kleinsten Kinde schon
gewahr fird  weil die Natur in ihm von der Cultur zur
Moralitédt, nicht (wie es doch die Vernunft vorschreibt),
von der Moralitdt und ithrem Gesetze anhebend, zu einer
daiauf angelegten zweckmaéssigen Cultur hinzuleiten strebt;
welches unvermeidlich eine verkehrte, zweckwidrige Ten-

* Das Geschrei, welches ein kaum gebornes Kind hoéren lédsst, hat
nicht den Ton des Jammerns, sondern der Entriistung und aufgebrachten
Zorns an sich; nicht weil ihm Etwas schmerzt, sondern weil ihn Etwas
verdriesst; vermuthlich darum, weil es sich bewegen will und sein Unver-
mogen dazu gleich als eine Fesselung fiihlt, wodurch ihm die Freiheit ge-
nommen wird. — Was mag doch die Natur hiermit fiir eine Absicht haben,
dass sie das Kind mit lautem Geschrei auf die Welt kommen ldsst, welches
doch fiir dasselbe und die Mutter im rohen Naturzustande von &us-
serster Gefahr ist? Denn ein Wolf, ein Schwein sogar, wiirde ja dadurch
angelockt, in Abwesenheit, Oder bei der Entkraftung derselben durch die
Niederkunft, es zu fressen. Kein Thier aber, dusser dem Menschen (wie
er jetzt ist), wird beim Geborenwerden seine Existenz laut ankiindi-
gen, welches von der Weisheit der Natur so angeordnet zu seyn scheint,
um die Art zu erhalten. Man muss also annehmen, dass in der frithen
Epoche der Natur in Ansehung dieser Thierclasse (ndamlich des Zeitlaufs
der Rohheit) dieses Lautwerden des Kindes bei seiner Geburt noch nicht
war; mithin nur spaterhin eine zweite Epoche, wie beideEltern schon zu der-
jenigen Cultur, die zum h&uslichen Leben nothwendig ist, gelangt wa-
ren, eingetreten ist, ohne dass wir wissen, wie die Natur und durch wel-
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denz abgiebt; z. B. wenn Religionsunterricht, der noth-
wendig eine moralische Cultur seyn sollte, mit der
historischen, die blos Gedéchtnisscultur ist, anhebt und
daraus Moralitit zu folgern vergeblich sucht.

Die Erziehung des Menschengeschlechts im Ganzen
ihrer Gattung, d. i. collectiv genommen (universorum)
nicht Mler Einzelnen (singulorum), wo die Menge nicht
ein System, sondern nur ein zusammengelesenes Aggregat
abgiebt, das Hinstreben zu einer biirgerlichen, auf das
Freiheits -, zugleich aber auch gesetzmissige Zwangs-
Princip, zu griindenden Verfassung ins Auge gefasst, er-
wartet der Mensch doch nur von der Vorsehung, d. i
von einer Weisheit, die nicht die seine, aber doch die
(durch seine eigene Schuld) ohnmachtige Idee seiner eige-
nen Vernunft ist,— diese FErziehung von Oben herab,
sage ich, ist heilsam, aber rauh und strenge, durch viel
Ungemach und bis nahe an die Zerstérung des ganzen Ge-
schlechts reichende Bearbeitung der Natur, ndmlich der
Hervorbringung des vom Menschen nicht beabsichtigten,
aber, wenn es einmal da ist, sich ferner erhaltenden Gu-
ten, aus dem innerlich mit sich seihst immer sich verun-
einigenden Boésen. Vorsehung bedeutet eben dieselbe
Weisheit, welche wir in der Erhaltung der Species orga-
nisirter, an ihrer Zerstorung bestindig arbeitender und
dennoch sie immer schiitzender Naturwesen mit Bewun-
derung wahrnehmen, ohne darum ein hdheres Princip in
der Vorsorge anzunehmen, als wir es flir die Erhaltung
der Gewichse und Thiere anzunehmen schon im Gebrauch
haben. — Ubrigens soll und kann die Menschengattung

ehe mitwirkende Ursachen sie eine solcheEntwickelungveranstaltete. Diese
Bemerkung fiihrt weit, z. B. auf den Gedanken, ob nicht auf dieselbe zweite
Epoche, bei grossen Naturrevolutionen, noch eine dritte folgen diirfte,
da ein Orangoutang, oder ein Chimpanse die Organe, die zum Gehen,
zum Befiihlen der Gegenstinde und zum Sprechen dienen, sich zum Glie-
derbau eines Menschen ausbildete, deren Innerstes ein Organ fiir den Ge-

brauch des Verstandes enthielte und durch gesellschafliche Cultur sich all-
milig entwickelte.
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selbst Schopferin ihres Gliicks seyn ; nur dass sie es seyn

wird, lésst sich nicht a priori, aus den uns von ihr be-

kannten Naturanlagen, sondern nur aus der Erfahrung und

Geschichte, mit so weit gegriindeter Erwartung schliessen,

als nothig ist, an diesem ihrem Fortschreiten zum Besse-

ren nicht zu verzweifeln, sondern, mit aller Klugheit und

moralischer Vorleuchtung, die Anndherung zu diesem Ziele
(ein Jeder, so viel an ihm ist) zu befordern.

Man kann also sagen: der erste Charakter der Men-
schengattung ist: das Vermdgen, als verniinftigen Wesens,
sich, fir seine Person sowohl als fiir die Gesellschaft,
worin ihn die Natur versetzt, einen Charakter iiberhaupt
zu verschaffen, welches aber schon eine giinstige Natur-
anlage und einen Hang zum Guten in ihm voraussetzt,
weil das Bose (da es Widerstreit mit sich selbst bei sich
fiihrt und kein bleibendes Princip in sich selbst verstattet)
eigentlich ohne Charakter ist.

Der Charakter eines lebenden Wesens ist das, wor-
aus sich seine Bestimmung zum Voraus erkennen ldsst. —
Man kann es aber fiir die Zwecke der Natur als Grund-
satz annehmen, sie wolle, dass jedes Geschopf seine
Bestimmung erreiche, dadurch, dass alle Anlagen sei-
ner Natur sich zweckmdssig fiir dasselbe entwickeln,
damit, wenn gleich nicht jedes Individuum, doch
die Species die Absicht derselben erfiillee — Bei ver-
nunftlosen Thieren geschieht dieses wirklich und ist Weis-
heit der Natur; beim Menschen aber erreicht es nur die
Gattung, wovon w ir unter verniinftigen Wesen auf Erden
nur Eine, ndmlich die Menschengattung kennen, und in
dieser auch nur eine Tendenz der Natur zu diesem Zwecke:
namlich durch ihre eigene Thétigkeit die Entwickelung des
Guten aus dem Bosen dereinst zu Stande zu bringen: im
Prospect, der, wenn nicht Naturrevolutionen ihn auf ein
Mal abschneiden, mit moralischer (zur Pflicht der Hin-
wirkung zu jenem Zweck hinreichender) Gewissheit er-
wartet werden kann. — Denn es sind Menschen, d. i.
zwar bosgeartete, aber doch mit erfindungsreicher, dabei
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auch zugleich mit einer moralischen Anlage begabte ver-
niinftige AVesen, welche die Ubel, die sie sich unter ein-
ander selbstslichtig anthun, bei Zunahme der Cultur nur
immer desto stidrker fithlen und, indem sie kein anderes
Mittel dagegen vor sich sehen, als den Privatsinn (Einzel-
ner) dem Gemeinsinn (Aller vereinigt), obzwar ungern,
einer Disciplin des (blirgerlichen Zwanges) zu unterwer-
fen, der sie sich aber nur nach von ihnen selbst gegebe-
nen Gesetzen unterwerfen, durch dies Bewusstseyn sich
veredelt fithlen, ndmlich zu einer Gattung zu gehdren, die
der Bestimmung des Menschen, so wie die Vernunft sie
ihm im Ideal vorstellt, angemessen ist.

Grundziige

der Schilderung des Charakters der Menschen-
gattung.

I. Der Mensch war nicht bestimmt, wie das Haus-
vieh, zu einer Heerde, sondern, wie die Biene, zu einem
Stock zu gehdren. — Nothwendigkeit, ein Glied irgend
einer biirgerlichen Gesellschaft zu seyn.

Die cinfachste, am wenigsten gekiinstelte Art, eine
solche zu errichten, ist die Eines Weisers in diesem
Korbe (die Monarchie). — Aber viele solcher Kérbe neben
einander befehden sich bald als Raubbienen (der Krieg),
doch nicht, wie es Menschen thun, um den ihrigen durch
Vereinigung mit dem anderen zu verstiarken;— denn hier
hort das Gleichniss auf— sondern blos den Fleiss des
Anderen, mit List oder Gewalt, fiir sich zu benutzen.
Ein jedes Volk sucht sich durch Unterjochung benachbar-
ter zu verstirken und, es sey Vergrosserungssucht oder
Furcht, von dem Anderen verschlungen zu werden, wenn
man ihm nicht zuvorkommt, so ist der innere oder dussere
Krieg in unserer Gattung, so ein grosses Ubel er auch ist,
doch zugleich die Triebfeder, aus dem rohen Naturzustande
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in den biirgerlichen {iiberzugehen, als ein Maschinen-

wesen der Vorsehung, wo die einander entgegenstrebenden

Krifte zwar durch Reibung einander Abbruch thun, aber

doch durch den ;Stoss oder Zug anderer Triebfedern lange
Zeit im regelmissigen Gange erhalten werden.

II. Freiheit und Gesetz (durch welche jene einge-
schrankt wird) sind die zwei Angeln, um welche sich die
biirgerliche Gesetzgebung dreht. — Aber damit das Letz-
tere auch von Wirkung und nicht leere Anpreisung sey:
so muss ein Mittleres * hinzukommen, namlich Gewalt,
welche, mit jenen verbunden, diesen Principien Erfolg
verschafft. — Nun kann man sich aber viererlei Combina-
fionen der letzteren mit den beiden ersteren denken.

A. Gesetz und Freiheit, ohne Gewalt (Anarchie).

B. Gesetz und Gewalt, ohne Freiheit (Despotism).

C. Gewalt, ohne Freiheit und Gesetz (Barbarei).

f). Gewalt, mit Freiheit und Gesetz (Republik).

Man sieht, dass nur die letztere eine wahre biirger-
liche Verfassung genannt zu werden verdiene; wobei man
aber nicht auf eine der drei Staatsformen (Demokratie)
hinzielt, sondern unter Republik nur einen Staat {iiber-
haupt versteht und das alte Brocardicon: Safas civitatis
(nicht civium) sumprema lex esto nicht bedeutet: das Sin-
nenwohl des gemeinen Wesens (die Gliickseligkeit der
Biirger) solle zum obersten Princip der Staatsverfassung
dienen; denn dieses Wohlergehen, das ein Jeder nach sei-
ner Privatneigung, so oder anders, sich vormalt," taugt
gar nicht zu irgend einem objectiven Princip, als welches
Allgemeinheit fordert, sondern jene Sentenz sagt nichts
weiter, als: das Verstandeswohl, die Erhaltung der
einmal bestehenden Staats Verfassung, ist das hochste
Gesetz einer biirgerlichen Gesellschaft iiberhaupt; denn
diese besteht nur durch jene.

*  Analogisch dem medius terminus in einem Syllogism , welcher, mit
Subject und Pridicat des Urtheils verbunden, die 4 syllogistischen Figuren
abgiebt.

KANT’S WERKE VIL 2. 18
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Der Charakter der Gattung, so wie er aus der Er-
fahrung aller Zeiten und unter allen Volkern kiindbar
wird, ist dieser: dass sie, collectiv (als ein Ganzes des
Menschengeschlechts) genommen, eine nach- und neben
einander existirende Menge von Personen ist, die das
friedliche Beisammenseyn nicht entbehren und dabei
dennoch einander bestindig widerwirtig zu seyn nicht ver-
meiden koénnen; folglich eine durch wechselseitigen Zwang,
unter von ihnen selbst ausgehenden Gesetzen, zu einer,
bestindig mit Entzweiung bedrohten, aber allgemein fort-
schreitenden Coalition, in cine weltblirgerliche Ge-
sellschaft (cosmopolitismus) sich von der Natur bestimmt
fithlen : welche an sich unerreichbare Idee aber kein con-
stitutives Princip (der Erwartung eines, mitten in der leb-
haftesten Wirkung und Gegenwirkung der Menschen be-
stehenden, Friedens), sondern nur ein regulatives Princip
ist: ihr, als der Bestimmung des Menschengeschlechts,
nicht ohne gegriindete Vennuthung einer natiirlichen Ten-
denz zu derselben, fleissig nachzugehen.

Fragt man nun: ob die Menschengattung (welche,
wenn man sie sich als eine Species verniinftiger Erdwe-
sen, in Vergleichung mit denen auf anderen Planeten, als
von FEinem Demiurgus entsprungene Menge Geschopfe
denkt, auch Race genannt werden kann)— ob, sage ich,
sie als eine gute oder schlimme Race anzusehen sey, so
muss ich gestehen, dass nicht viel damit zu prahlen sey.
Doch wird Niemand, der das Benehmen der Menschen,
nicht blos in der alten Geschichte, sondern in der Ge-
schichte des Tages ins Auge nimmt, zwar oft versucht
werden, misanthropisch den Timon, weit Ofterer aber
und treffender den Momus in seinem Urtheile zu machen,
und Thorheit eher als Bosheit in dem Charakterzuge un-
serer Gattung hervorstechend finden. Weil aber Thor-
heit, mit einem Lineamente von Bosheit verbunden (da sie
alsdenn Narrheit heisst), in der moralischen Physiognomik
an unserer Gattung nicht zu verkennen ist, so ist allein
schon aus der Verheimlichung eines guten Theils seiner
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Gedanken, die ein jeder kluge Mensch néthig findet, klar
genug zu ersehen, dass in unserer Race Jeder es gerathen
finde, auf seiner Hut zu seyn und sich nicht ganz erblicken
zu lassen, wie er ist; welches schon den Hang unserer
Gattung, iibel gegen einander gesinnt zu seyn, verrith.
Es konnte wohl seyn, dass auf irgend einem anderen
Planeten verniinftige Wesen wiren, die nicht anders als
laut denken konnten, d. i. im Wachen, wie im Tridumen,
sie mochten in Gesellschaft oder allein seyn, keine Ge-
danken haben konnten, die sie nicht zugleich ausspra-
chen. Was wiirde das fiir ein von unserer Menschengat-
tung verschiedenes Verhalten gegen einander, fiir eine
Wirkung abgeben? Wenn sie nicht alle engelrein wé-
ren, so ist nicht abzusehen, wie sie nebeneinander aus-
kommen, Einer vor dem Andern nur einige Achtung haben
und sich mit einander vertragen konnten. — Es gehort
also schon =zur urspriinglichen Zusammensetzung eines
menschlichen Geschopfs und zu seinem Gattungsbegriffe:
zwar Anderer Gedanken zu erkunden, die seinigen aber
zuriickzuhalten; welche saubere Eigenschaft denn so all-
milig von Verstellung zur vorsétzlichen Tauschung,
bis endlich zur Liige fortzuschreiten nicht ermangelt. Die-
ses wiirde dann eine Carricaturzeichnung unserer Gattung
abgeben, die nicht blos zum gutmiithigen Belachen der-
selben, sondern zur Verachtung in dem, was ihren Cha-
rakter ausmacht und zum Gestidndnisse, dass diese Race
verniinftiger Weltwesen unter den iibrigen (uns unbekann-
ten) keine ehrenwerthe Stelle verdiene, berechtigte * —

*  Friedrichu, fragte einmal den vortrefflichen Sulzer, den er nach
Verdiensten schitzte und dem er die Direction der Schulanstalten in Schle-
sien aufgetragen hatte, wie es damit ginge. Sulzer antwortete: ,,seit-
dem dass man auf dem Grundsatz (des Rousseau), dass der Mensch von
Natur gutsey, fortgebaut hat, fingt es an besser zu gehen.” ,,JA (sagte
der Konig) mon cher Sulzer, vous ne connaissez pas assez cette maudite
race a la quelle nous appartenons.u — Zum Charakter unserer Gattung
gehort auch, dass sie, zur biirgerlichen Verfassung strebend, auch einer
Disciplin durch Religion bedarf, damit, was durch dusseren Zwang

18*
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wenn nicht gerade eben dieses verwerfende Urtiteli eine
moralische Anlage in uns eine angeborne Aufforderung der
Vernunft verriethe, auch jenem Hange entgegen zu arbei-
ten, mithin die Menschengattung nicht als bdse, sondern
als eine aus dem Bosen zum Guten in bestdndigem Fort-
schreiten unter Hindernissen emporstrebende Gattung ver-
niinftiger Wesen darzustellen; wobei dann ihr Wollen, im
Allgemeinen, gut, das Vollbringen aber dadurch er-
schwert ist, dass die Erreichung des Zwecks nicht von der
freien Zusammenstimmung der Einzelnen, sondern nur
durch fortschreitende Organisation der Erdbiirger in und
zu der Gattung als einem System, d. i. kosmopolitisch
verbunden ist, erwartet werden kann.

nicht erreicht werden kann, durch Innern (des Gewissens) bewirkt
werde; indem die moralische Anlage des Menschen von Gesetzgebern poli-
tisch benutzt wird ; eine Tendenz, die zum Charakter der Gattung gehort.
Wenn aber in dieser Disciplin des Volks die Moral nicht vor der Religion
vorhergeht, so macht sich diese zum Meister tliber jene und statutarische
Religion wird ein Instrument der Staatsgewalt (Politik) unter Glau-
bensdespoten: ein Ubel, das den Charakter unvermeidlich verstimmt
und verleitet, mit Betrug (Staatsklugheitgenannt) zu regieren; wovon
jener grosse .Monarch, indem er O6ffentlich blos der oberste Diener des
Staats zu seyn bekannte, seufzend in sich das Gegentheil in seinem Privat-
gestdandniss nicht bergen konnte, doch mit der Entschuldigung fiir seine

Person, diese Verderbtheit der shlimmen Race, welche Menschengattung
heisst, zuzurechnen.
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Unlust.

Von der sinnlichen Lust
A. Vom Gefiihl fir das Angenehme oder
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Drittes Buch. Vom Begehrungsvermégen.

on den Affecten _ _— _— _— _ _
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