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Yorrede.

T
Wie Jedermann von selist die Sprache

Dic lLiehns-
des Volkes, in dem er lebt, erlernt und zum  Leerschaft
der
Philosophie.

Ausdruck seiner Gedanken gebraucht, wie or
die Sitten sciner Nation unmerklich annimmt
und ihren Gesetzen sich fiigt, so muss auch Jeder, der in
cinem Giebiete der wissenschaftlichen lirkenntniss heimisch
wird, inbewusst oder hewusst sich der Ausdriicke, Formeln
und Vorstellungsweisen bedienen, welche dureh die znge-
hivige Wissenschaft gefunden und  ausgepriigt sind. I
dersclben Weise muss Jeder, der iiberhanpt denkt und in
irgend einem Gebiete etwas erkennt, unbewusst oder be-
wusst die Ausdriicke und Begritte sieh aneignen, welche
die Philosophie als die allgemeine Wissenschaftslehre ge-
funden und ausgepriigt hat. Die Philosophic ist ehen die
allgemeine Atmosphiire, in weleher die denkende Mensch-
heit athmet. Mithin hat jeder Denkende als Lehnsmann
der Philosophie auch ein natiivliches Interesse an ihrer
Wahrheit und Geltung, und zwar ist dies das hichste
Interesse, das er als Denkender haben kann; denn mit dem
IF'all der obersten Formen seines Denkens ficle ilin ja

auch alles, was cr gedacht, zusammen, nicht bloss die



allgemeineren sogenannten Ansichten und Ueberzeugungen,
sondern auch seine Erfahrungen, die er ja doch immer in
irgend welche Denkformen fassen muss, wihrend die
<rschiitterung naturwissenschaftlicher, sprachwissenschaft-
licher, historischer und dergleichen specialwissenschaftlicher
Ammahmen immer nur ein abgegrenztes kleineres Gebiet
scines Gedankenkreises in Verwirrung stiirzt. Die hiher
Gebildeten sind sich nun dieses natiirlichen Abhiingigkeits-
verhiiltnisses bewusst und halten sich darum in Lehnspflicht
zu einem philosophischen System#); die weniger Gebildeten
aber und vollends die Ungebildeten merken nicht, dass die
Frkenntnissformen, in denen sie alle ihre Kinsichten und
Erfahrungen fassen und ausdriicken und die ihnen durch
ihren Bildungsgang iibermittelt sind, von der Philosophie
geprigt wurden und das philosophische ILcbenselement
bilden, welches sie beherrscht, erleuchtet und trigt. Wie
sie ihre Muttersprache gebrauchen, ohne sich bewusst zu
werden, dass sie sich dabei zugleich den Formen und Regeln
des Sprachgenius unterwerten, so verwenden sie auch in-
stinctiv die in jeder Periode der Greschichte grade herr-
schenden philosophischen Begriffe, soweit diese in dem ihnen
zuginglichen Frkenntnissgebiete zur Geltung gelangt sind,
ud glauben dabei frei und unabhiingig zu sein von der
Lehnsherrschaft der Philosophie. Dics Gefithl der Freiheit
gehort der Unwissenheit und ist gleichsam eine Art von
Entschiidigung fiir die Dunkelheit, in der sie leben. \

*) So sagt 2. B. Mclanchthon (Eretem. Dialectic. Vitebergae 1557,
by, IV, p. 2B0): Ut wnumguemgue decet civitatis cerlae aut bene moratae
civem esse, ita decet ceviae ef Ronestae scholae auditorem dici, Aristotelicos nos
esse profiteamur,
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Wenn nun die Entwickelung der Philo-  Aufgabe der
sophie erforscht werden soll, so stellt sich eine Gcsgzi:htc
Schwicrigkeit entgegen durch den bei den Philosophic.
meisten Philosophen herrschenden Gebrauch, das ererbte
Gut nicht von ihren cigenen neuen Erwerbungen zu unter-
scheiden.  Darum findet man in den Gesehichten der Philo-
sophie gewihnlich eine fiir den Kenner unleidliche Ado-
leschie, indem bei jedem Philosophen die altbekannten
Begritfe immer wieder von Neuem aufgeziihlt werden, als
wiiren sie jedesmal eine neue FKrrungenschaft. Die Ge-
schichte der Philosophie hat desshalb an dem Vorbilde
der Geschichte der Physik und der Mathematik und der
Astronomie noch zu lernen, wie sic ihren Stoff vereinfachen
und fiir einen geiibteren Verstand annehmlicher machen
soll.  Zu dieser Aufgabe gehirt es auch, eine Ucebersicht
iiber die hauptsiichlichsten Gegensitze und Richtungen zu
gewinnen, um die grossen Schaaren der Arbeiter leichter
zu gruppiven. Bei der Gelegenheit wird man dann auch
bequemer iiberblicken kinnen, wie weniges Neue die Kin-
zelnen zu dem Erbgute der Schule hinzugebracht haben.

Da sich jede neuc Arbeit nun selbst in
Trendelen-

die Reihe der geschichtlichen Fntwickelung burg’s Ein-

stellt, so ist es angezeigt, ein Bewusstscin ilber  theilungaller
] . “' . ) bisherigen

die Stellung zu den Fritheren zu gewinnen.  systeme.

Zu diesem Zwecke bin ich in meiner Schrift

Jiiber die Unsterblichkeit der Seele“ von dem Trendelen-

burg’schen  Kintheilungsprincipe*) ausgegangen, welches

*y Trendelenburg, Historische Beitriige zur Philosophie, II. Band,
S. 1—30.
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die fritheren Lehrmeinungen der Philosophen iibersichtlich
gruppirt. Trendelenburg fand némlich nach der bisherigen
Entwickelung der Philosophie zwei hiichste Begrifte heraus,
die in Gegensatz zu stehen scheinen und um deren Ver-
mittelung sich die Denker bemiiht hiitten. Ir nennt sie
L,Denken" und ,Sein”, hilt aber von seinem Standpunkte
natiirlich eine Definition dieser Begriffe fiir unmoglich.
Da es in die Augen fillt, dass bei diesem KEintheilungs-
grunde diejenigen unhefangeneren Philosophen, denen der
Gegensatz von ,bhewussten Gedanken® und ,,blinder Kraft“
noch nicht aufgegangen ist, unberiicksichtigt bleihen mussten,
s0 schickte ich den drei von Trendelenburg namhaft ge-
machten Weltansichten zuerst den naiven Hylozois-
mus und Dualismus voraus, da der erstere den Gegen-
satz noch gar nicht merkt, der letztere ebenso naiv keine
Schwierigkeit in der Zweiheit der Anfiinge findet. Die
Weltansichten sind aber nach Trendelenburg erstens der
Materialismus, welcher irgendwie den Geist aus dem
Stoff herauszukochen oder zu quirlen versucht, zweitens
der Idealismus, welcher den Stoff irgendwic von dem
Geiste setzen oder schaffen lisst oder ihn durch eine Zer-
setzung wnd Auseinandersprengung des Geistes entlésst, und
endlich der Spinozismus, der die beiden Gegensiitze
paralle] aufstellt und sie wie Kirper und Schatten als zwei
ungleichartige Ausdriicke fiir ein und dassclbe Wesen
geltend macht. Die véllige Unhaltbarkeit dieser drei Welt-
ansichten habe ich in jener Schrift nachzuweisen versucht.

I. Einwand, Man konnte aber die Trendelenburg’sche
betreffend
den Kritieis-

mus. cismus und Skepticismus nicht mit umfasst.

Eintheilung tadeln wollen, da sie ja den Kriti-
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Allein dieser Vorwurf wiire ungerecht; denn es handelt sich
ja nur um Weltansichten und nicht um solchen Standpunkt,
der zu keiner Weltansicht gekommen ist. Die Kriticisten sind
von dem Fiir und Wider der verschiedenen Lehrsiitze der
Philosophen eingeschiichtert und getrauen sich nicht, Partei
zu nehmen.  So blieben die alten Ephektiker in der Sehwebe
und sagten weder Ja noch Nein; idhnlich liess sich Kant
durch die sogenannte praktische Vernunft zwar ,Gegen-
stinde geben, getraute sich aber nicht, ,weder das Dasein
noch die Moglichkeit“ derselben einzusehen. Dies ist genau
der Standpunkt der Ephektiker, die zwar im praktischen
Leben fiir ihre Gesundheit und Wohlfahrtsorgten, theoretisch
aber den Unterschied von Gesundheit und Krankheit, Gutem
und Uebel, Gott und Zufall u. dergl. bezweifelten und jede
hinreichende Krkenntunissquelle fiir diese Begriffe leugneten.
Es ist daher strehg genommen widersinnig, dass die Iiphek-
tiker und Kant iiberhaupt von solchen ,Gegenstinden™,
wie Gott, Seele u. dergl. sprachen, da dieselben ja durch
keine Erkenntnissquelle gegeben sein sollen. Mithin hat
man eigentlich nur mit Worten olme Sinn zu thun; denn
¢in Sinn bei dem Worte ist ohne Erkenntniss nicht moglich.
Das blosse Bewusstsein des leeren reinen Wollens oder des
leeren unbedingten Sollens enthilt ja nach Kant keine auf
Gregenstinde bezogene Erkenntniss; mithin muss theorctische
Vernunft herbeigerufen werden, um mit Hiilfe ihrer Kate-
gorien daraus den Begriff von Gut und Bose, Gesetz, I'rei-
heit, Gott, Seele u. s. w. abzuleiten. Der Inhalt und Sinn
dieser Worte kann also nur aus der theoretischen Vernunft
stammen, die doch nach Kant nichts davon verstehen soll.
Die theoretische Vernunft befindet sich dabei aber in ciner
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lange nicht so giinstigen Lage, wie wenn etwa cin Natur-
forscher die beriichtigte ,Seeschlange® wissenschaftlich
bestimmen sollte und ihr also nothwendig cine gewisse
Grosse, irgend eine Farbe, eine gewisse Kraft, Bewegungs-
organe, nach der Analogie auch eine Wirbelsaule, einen
Verdauungstractus u. dergl. zuschreiben diirfte; denn ein
solches Thier kiunte ja moglicher Weise wirklich existiren
und durch Erfahrung bekannt werden, wihrend nach Kant
die Gegenstinde, die fiir das menschliche Leben Werth
haben, ja deren Erkemntniss das Leben erst zu einem
menschlichen macht, miemals zur Erfahrung kommen und
weder ihrem Dasein, noch ihrer Moglichkeit nach erkannt
werden kinnen.

Iis war daher natiirlich, dass die spitere Philosophie
nur die grossartige Leistung Kant’s in der Nachweisung
der transscendentalen Erkenntnisselemente benutzte, die in
greisenhafter Schwiiche. ausgekliigelte Skepsis aber ad acta
legte, und es ist wohl ein schlimmes Omen fir die Dauer-
haftigkeit der neuaen Gittinger Theologie, dass sie
umgekehrt ihre Stirke in der partie faible des Kantischen
Gredankenganges sucht. Sie glaubt durch skeptische Ver-
leugnung aller Metaphysik einen freien Spielraum fiir eine
reine Offenbarungs-Theologie zu gewinnen; vergisst aber,
dass diese ihre ecigene Theologie doch wieder in irgend
welchen Begriffen erkannt und bestimmt werden mnuss.  Soll
man sich also bei ihrem Lehrinhalt irgend etwas denken,
$0 muss man jedesmal die erforderlichen Begriffselemente
schon durch héhere Aushildung der allgemein menschlichen
Vernunft besitzen, wic man die Sprache verstchen muss, in
der man zu uns redet. Wenn man zu cinem Pferde reden
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und ihm zugleich mit dem Schall der Worte auch den zu-
gehdrigen Sinn und  Gedankeninhalt magisch  einflissen
komnte, dann wiire die neue Gottinger Lehre sehr annelm-
bar wnd kinnte Worte und Begriffe zugleich iiberlietern,
ohne dass von Sciten des Lernenden cine gebildete Ver-
munft ihr entgegen zu kommen brauchte; bei Verallge-
meinerung dieser Krfindung witren damn auch die Schulen
und alle Commentare u. dergl. iiberfliissig. Da diese neue
Theologie sich aber bei ihrer Verleugnung der Metaphysik
auf den Kantischen Kriticismus stiitzt und dadurch doch
inconsequenter  Weise die Lehnsherrschaft eines  philo-
sophischen Systems fiir ihren Gedankenkrels  anerkennt
und nicht ganz als Bauerntheologic ohne alle philosophiscehe
Bildung auftreten will, so muss sie auch, um nicht als blind
zu gelten, ihren Standpunkt gegen alle Metaphysik ver-
theidigen und wird sich dann allmiilig bewusst werden, dass
sic im Stillen ihren ganzen eigenen Lehrinhalt schon in
lauter metaphysische Begriffe gefasst hat mnd olme Meta-
physik nicht athmen und reden kann. ¥ .

Man kinnte vielleicht auch meinen, dass 2. Einwand,
die alte Philosophic zwar innerhalb, die neueste dl?etmﬁ'e’“l
ie neueste
Philosophie seit Kant aber ausserhalb des Tren-  Philosophie.
delenburg’schen Schemas fiele; allein erstens springt doch
sogleich in die Augen, dass das Divisionsfundament F'ren-
delenburg’s, der Gegensatz von Denken und Sein, grade
den Ausgangspunkt fiir Fichte, Schelling, Hegel und ihre
Epigonen bildet, und zweitens habe ich auch in meinen
Studien zur Geschichte der Begriffe®) den kiirzesten Weg

*y In den Schriften: Gesch. d. Begriffs d. Parusie, den Studien zur
(resch. der Begrifte, der Platonischen Frage, den drei Binden der neucn
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cinzuschlagen versucht, um den Gedankengehalt der neue-
sten Systeme zu iiberschauen und abzuschitzen, indem ich
den philosophischen Lehrinhalt des Platonischen Idealismus
schiirfer definirte und systematischer zusammenfasste, los-
gelost von dem Bilderkram, der zwar erstaunlich schin

Studien z. , d. B. und in den Literarischen Fehden im vierten Jahrh.
vor Chr. Diese Arbeiten sind neuerdings in dem von der Akademie zu
Florenz gekrimten Werke von Chiappelli: (Della interpretazione pan-
leistica di Platone. Firenze, Le Momnier 188l (Pubblicazione del R. Istituto
di Studi Srperiori) als die pantheistische Auslegung Plato’s charakterisirt
and gepriift.  Chiappelli stimmt zwar allen mcinen neuen principietlen
Giesichtspunkten zn, will diesclben aber dadureh einschriinken, dass er dem
historischen Plato nicht die Energie zutraut, dic Consequenzen seiner Prin-
¢ipicn ohne Schwanken und Zagen durchgefiihrt zu haben, und legt des-
hall) den Mythen und Metaphern einen gritsseren Werth bei.  Ueber diese
Frage und die Einwendungen im Detail werde ich an einem andern Orte
ausfiihrlicher antworten und weise vorliufig nur hin auf die Beurtheilung
dieses Werkes Chiappelli’s in der Revue philosophigue red. p. Ribot 1882, wo
Paul Tannery, der sich durch eine Reihe glinzender Arbeiten {iber die
Geschichte der antiken Astronomie nund Mathematik bekannt gemacht hat,
iiber die Motive der mythischen Darstellungsweise Plato’s das rechte Wort
ausspricht.  Kr sagt: Platon, ne recommande-l-il pas ouvertement aux législa-
leurs de se servir vis-d-vis du peuple de fables sculement accomodées & leurs
opinions?  Pourquol ne pas voulotr qu'il ait pricisément cherché & donner des
modéles de ces fables? Wenn man in unserem aufgeklirten Jabrhuundert zu
der Meinung gekommen ist, man miisse die philosophische Wahrheit fiir's
Volk so nackt darstellen, wie Strauss in seinem ,Alten und neuen Glauben®,
80 vergisst man, dass solche Klarheit und Verstindlichkeit nur miglich
wird, wenn der Inhalt der Tchre cin ebenso seichter Abklatsch der unphiloe-
sophischen, vulgiren Denkungsart ist, wic bei Strauss; denn dabei ist
allerdings kein tieferes und kenntnissreicheres Denken néthig und keine
hohere Entwickelung des Gemiithes. Plato aber hatte mehr zu bieten und
verstand auch als Padagog und Staatsmann besser die verschiedenen Be-
gabungen der Menschen. Er verlangte <esshatb eine strenge Stufenfolge
der wissenschaftlichen Aushildung und es fiel ihm nicht ein, den Kindern
und dem Pobel die reine Mathematik oder die reine Philosophie zu lehren.
Als Staatsmanh wusste er, Jass das Volk etwas glauben muss, um richtig
zu leben und den Gesetzen zu gehorehen, weil es zu philosophischer Frei-
heit unfibig sei und weder sicll scllst, noch Andere Dehcrrschen kiinne.
Daruin reformirte er in seinem ,Staat¢ (die iiberlieferte Religion, und man
merkt tiberall, wic schiwer ilun dies wird and welche Sehnsucht nach einer
wahren Religion ihn erfiillt. Hitte er die christliche Religion schon vor-
gefunden, so liitte er sein Staatsideal ausfiihren kilnnen; denn es fehlte
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und anziehend und fiir die pariinctische Absicht uenthehr-
lich, aber fiir das speculative Interesse doch nur ein zer-
streuendes und iiberflisssiges Beiwerk ist. ks zeigte sich
nun, dass keiner der Neueren iiber das Ziel hinaus-
gekommen ist, das von ’lato im Parmenides auf-
gestellt war; denn es dreht sich bei allen Idealisten

ihm gerade ein iiberlieferter (laube, der die Wahrheit enthilt und die
Gemiither zu freiwilligem Gehorsam treibt. Da er aber mit der verwahr.
losten griechischen Mythologie und Religion vorlieb nelrmen musste, so
sucht er, so schén er kann, in diesen Mythen metaphorisch winl symboliseh
seine Philosophie auszudriicken. Natiirlich konnte er bei der athenieusischen
Psbelherrschaft, wo kein verntinftiger Staatsmaun zu eciner daunernden Ge-
walt kam, sondern wo die Diabelie kunstmissig betrieben wurde und ge-
sinnungslose Redekiinstler wie Lysias und Isokrates in Ansehen standen,
sein Ziel nicht erreichen, Er wendet sich desshalb in erster Linic an die
heranwachsenden begabteren Jiinglinge, um diese zu erziehen und {ir das
Grute zu gewinnen, Abor auch hier hilt er, wie jeder Verniinitige, eine
Stufenfolge der Bildung inne und cr legt nicht den Architrav der Dialektik
auf, ehe die Bdulen darunter feststehen. Spricht er es doch selbst tiber-
all aus, dass das Licht der Wahrheit so hell ist, dass die Augen des Volkes
es nicht vertragen. 3Mithin ist Dimpfung des Lichtes dem Piddagogen ge-
boten, und dies geschieht iy Mythus uad in den Allegorien. Plato aber —
ich meine den Verfasser der uns iiberlieferten Platonischen Dialoge und
keinen andern Plato, den man sich etwa zurechtmacht — Plato, sage ich,
war zugleich der erste Deunker, der eine schlechthin voraus-
setzungslose Erkenntniss forderte und zu besitzen glaubte,
und solchen Denker darf man nicht in seine Mythen einschlagen, wie cin
Wickelkind. Es ist daram natiirlich, dass auf die grosse Menge und die
Kirchenviiter und auch auf vicle Moderne dic Mythen einen vorherrschen-
den Einfluss ausgeiibt haben und die reine Dialekiik nur Lei den eigent-
lichen Philosophen Verstindniss fand. Das ist eben in der Ordnung,
indert aber die Philosophie Plato’s mnicht, wic auch das Christenthuin
darum nicht anders aufzufassen ist, weil sich in der rémischen Kirche go-
wisse Seiten des christlichen Lebens vorherrschend ausbildeten und ctwa
in Missbriuche #ibergingen. Es kann mir desshall geniigen, dass Chiappelli
als Philosoph in meinen Studien den speculativen Sinn des Platonischen
Systems nach der strengen Consequenz ausgesprochen findel, wenn or
auch den nach seiner Auffassung ,historischen® Plato zagen lisst und
noch in die Mythen verwickelt glaubt, was vollig zugegeben werden miisste,
wenn Plato nicht neben der Wissenschaft ein Gebiet fiir dic Ortho-
doxie abgegrenzt hitte, — Fiir uns ist hier nur dder speculative Inhalt
des Platonismus von ‘Wichtigkeit, da die ncueren deutschen Philosophen,
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unseres Jahrhunderts um Vermittelung des Gegensatzes
von Denken und Sein, Greist und Natur, Idealem und Realem,
dem Kinen und demr Vielen, und keiner hat diese Ver-
mittelung anders bewerkstelligen konnen, wie Plato in
seinem ’armenides.

Schleiermacher, Schelling, Hegel uw. A. sich aus dicser (uelle nihrten.
Um daher Herz und Nieren dieser modernen Platoniker zu priifen, ist es
der kiirzeste Weg, wenn man die alten Gricchen studirt und die vena
dives blosslegt.

Da einmal die Platonische Frage lier angerithrt ist, will ich auch die
Chronologie ‘der Platonischen Dialoge erwilhnen. Schanz pglaubt dic Ent-
deckung gemacht zu haben und Heitz spricht es ihm nach, mein aus dem
Theiitet gezogenes Eintheilungsprineip sei schon von Schleiermacher ge-
sehen, aber wicder anfgegeben. Wenn dies nun wahr wire, so folgte daraus
bloss, dass Schleiermacher bel seincm verhiingnissvollen Vorurtheil iiber die
Abfassungszeit des Phidrus von einem wichtigen Funde keinen Gebrauch
machen konnte, wie man ja auch dic Perle liegen ldsst, wenn man im
Besitze einer elenden Glasperle die Achte fiir uniicht hilt, Die Sache ver-
hilt sich aber iiberhaupt ganz anders und die beiden Philologen thiiten
gut, wo es sich um philosophische Begriffe handelt, etwas exacter zu inter-
pretiren, um dann mit allen, welche lesen und verstehen kiinnen, zu be-
merken, dass ,dialogisch® nicht dasselbe bedeutet wie ,dialektisch“. Ich
theile (Reihenfolge der Platonischen Dialoge, S. 22) alle Schriften Plato’s,
welche dialogisch verfasst sind, in zwei Epochen, in ¢ine Epoche der
erzihlenden ,Dialcktik® undin eine Epoche dramatischer ,Dialektik®,
weil derjenige Bestandtheil des Dialogs, der die dialcktische Entwickelung
der Begriffe enthdlt, in der ersten Epoche wiedererzdhlt, in der zweiten
dramatisch dargestellt wird. Beide Darsteilungsformen aber sind dialogisch
und es handelt sich bei der Eintheilung bloss um den dialcktischen Inhalt;
der nicht-dialektische Inhalt der Dialoge bleibt villig frei
und ist von Plato in allen Epochen, wie die sogenannten ge-
mischten Dialoge zeigen, sowohl erzihlend als dramatisch
hehandelt worden. leh will darum hoffen, dass wer ,dialogisch* und
»@ialcktisch® nicht unterscheiden kann, nicht etwa bei Gelegenheit von
nPapier* und ,Papiergeld“ cbenso hercinfalle. Schlciermacher war
ein so guter Kopf und mit Plato so sehr vertraut, dass er gleich die
mogliche Tragweite der Theiitetstelle spiirtc, aber er hatte keine Ahnung
von dem Gesichtspunkte, durch welchen sich diese Stelle erst in ihrem
wahren Tichte veigt und fruchtbar werden kann. Er dachte bloss an die
allgemein dsthetische Frage, wie sie den Philosophen nicht mehr, als jeden
Dichter und Erzihler heschiiftigen muss, wenn die Unbequomlichkeiten des
Wiedcrerzithlens sich empfindlich machen; er merkte aber nicht, dass Plato
im Theiitet nur die passendste Form fiir den dialektischen Tnhalt
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Allein wenn auch dieser Vorwurf abge- 3 Fehler der
Trendelen-
burg’schen
Stachel zuriick, da es scheint, als wenn sowoh]  Eintheilung.

Plato, als der modernc Idealismus bei Trendelenburg nicht
die richtige Stellung erhielten. Und dieser Vorwurf ist
gerecht; denn eins muss man bei Trendelenburg tadeln,

wiesen wiire, so bliebe doch noch immer ein

dass er dem Spinozismus zu grosse Ehre anthut, indem
er den DParallelismus der Gegensitze von Denken und
Sein als ein eigenes und hedeutendes System hetrachtet.
Es ist ja, wie ich schon mehifach gezeigt habe, grade
dieses sogenannte System von vornherein vollig zu eli-
miniren, da das Denken bei Spinoza schlechterdings von
dem Attribut der Ausdehnung unbeeinflusst Dleiben soll
und Spinoza also von der ganzen Welt im Raum conse-
quenter Weise nichts pereipiren, nichts wissen und nichts
almen kann. Dagegen wiire es angezeigt gewesen, die
Systeme, welche Trendelenburg unter den Idealismus oder
Platonismus ordnet, in zwei Gruppen zu zerlegen. Die einen
gehen niimlich wirklich von einem blossen Gedanken oder
Aoyog aus und lassen aus diesem die sinnenfillligen Dinge
werden oder schaffen; die andern aber suchen den Gegensatz

sucht und alles iibrige Dialogische unerwihnt lisst. Mithin hat Schleier-
macher mein Rintheilungsprincip so wenig gesehen, dass ich vielmehr mit
seinem Risonnement vollkommen einverstanden hin, ohne dass im Ent-
ferntesten dadurchk meine Eintheilung der Dialoge beriihrt wiirde. Und
wenn Schanz und Heitz Leser der ,Gottingischen gelehrten Anzeigen®
wiiren, so hitten sie dort schom am 15. October 1879, Stiick 42, bei meiner
Replik gegen Th. H. Martin ihre eigenen Missverstindnisse im Spiegel
erblicken und corrigiren kinnen. Iass sie Schleiermacher in Erinnerung
brachten, ist dankenswerth; aber mit dieser Erinnerung dienen sie nur
meinem Interesse, da es sich zeigt, dass wer falsche Vorstellungen iiber
die Zeit des Phidrus und“des Staats mitbringt, wie mit ciner Brille, die
nichb richtig geschliffen ist, den Wegweiser, auch wenn er ihm vor Augen
steht, nicht schen kann und den Weg verfehlen muss,
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von Denken und Sein zu indifferenziren und kommen daher
zu einem Monismus. Hierhin gehiirt Plato in erster
Linie, der in seiner Weltseele als dem sich selbst bewegen-
den Princip Idee und Bewegung, Denken und ,blindes
Sein“ mischt und die Mischung und Einigung dialektisch
zu beweisen versucht. Der recht verstandene Plato miisste
.also die Stelle einnehmen, welche Trendelenburg dem
Spinoza zuweist, und dieser miisste vielmehr mit dem von
mir zur Erginzung der Kintheilung hinzugefiigten Dualis-
mus und Hylozoismus als eine naive Vorstufe der Philo-
sophie zusammengeordnet werden. Dann wiirden die mo-
nistischen Systeme Schelling’s, Hegel’s und einiger Kpigonen
mit ihrem Realidealismus oder Idealrealismus unter die
dritte Gattung fallen, d. h. unter den reeht verstandenen
Platonismus. Denn wenn lHegel unter den abstracten
Idealismus untergeordnet wiirde, so konnte man zwar zur
Rechtfertigung sagen, dass bei ihm die Natur nur das
Aussersichsein des Geistes ist; allein man wiirde doch mit
grisserem Rechte von seinem Standpunkte aus erwidern,
dass die Idee nur desshalb die Natur cntlassen konnte, weil
sie dieselbe in sich hatte. Die Negativitit ist ja der Grund
des ganzen dialektischen Processes und durch diese ist erst
die abstracte Idee zu einer realen Kraft und weltschopfe-
rischen Macht geworden, die sich selbst lebendig entwickelt,
entzweit und zusammennimmt. Mithin wiirden sich durch
diese Remedur der Trendelenburg’schen Eintheilung die mo-
dernen Systeme erst ohne Widerrede gerecht*) classificiren

*) Die Gerechtigkeit kann man auch daraus crkennen, dass der ge-
lehrteste und grisste moderne Philosoph, Hegel selbst, seinen Standpunkt
bel Aristoteles wiedererkanat hat (vergl. Encyelopidie der philos. Wiss., 1830,
5.600), wie Schelling sich (Philos. u. Relig., 1804, z. B. S, 68) auf Plato beruft.
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lassen, wie dadurch auch der wahre Plato erst sein volles
Licht erhiit, wihrend er uns bei Trendelenburg trotz aller
seiner Zustimmung und Verherrlichung nur als Urheber
einer ganz einseitigen und phantastischen Weltbetrachtung
erscheinen muss.

Wenn ich nun meine Stellung zu diesen .

Nene
verschiedenen Systemen angeben soll, so darf  Eintheilung
) der philo-

ich wohl erst versuchen, sie mit Verzieht anf o pisehen
die beiden, der Trendelenburg’schen Kintheilung ~— Systeme.

zu Grunde liegenden undefinivten Begriffe verstindlicher
zu charakterisiren. Wir konnen niimlich beim Ueberblick
des ganzen Inhalts aller menschlichen Erkenntniss zwei
Gruppen unterscheiden, niimlich den empirischen und den
speculativen Inhalt. Aller empirische Inhalt wird auf
sinnenfillige Objecte bezogen; aller speculative Inhalt auf
Ideen und Intelligibles. Nun scheint mir die Richtung
aller Philosophen hiernach sich zu scheiden; denn der so-
genannte Materialismus, ,Demokritismus® und Empiris-
mus projicirt unsere Anschauungsbilder und die sich daran
anschliessende Erkenntniss nach Aussen und glaubt an
eine sinnliche Natur, an sinnenfiillice, empirische Objecte
oder Substanzen in einer Mehrheit oder in ciner Einheit;
fiir die im abstracten Gebiete der Krkenntniss auftretenden
Begriffe, die Krifte, Gesetze und geistigen IFunctionen aber
weiss man natiirlich kein materielles Ding als Triger aus-
findig zu machen und muss sie in der unklarsten Weise
und in volliger Rathlosigkeit irgendwie an die Dinge an-
hingen, was dann den gerechten Spott der Idcalisten ver-
anlasst.,,'j‘éer sogenannte Idealismus andererseits pro-
jicirt nun grade unsere Begriffe nach Aussen und lisst
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einen naturfreien Logos, einen woiie, die Liebe, das Gute,
den Zweck, die Idee, die Weltordnung, das Gesetz und
dergleichen intelligible hohere Machte als die eigentliche
Substanz auftreten; allein ebendarum wird es ihm unmiglich
etwas Gescheidtes iiber den Ursprung der in der empirischen
Erkenntniss gegebenen sinnlichen Welt zu sagen; denn die
Schipfung aus Nichts, die Kntlassung der Natur, oder der
Schleier der Maja oder dic Verfinstcrung des Lichts durch
Entfernung vom Urbilde oder Abfall und dergleichen Redens-
arten werden keinen Naturforscher iiberzeugen. Der soge-
nannte Monismus endlich, oder der Realidealismus und
die Systeme der urspriinglichen Identitit oder Indifferenz
des Absoluten beachten nach dem Vorbilde von Plato’s
Weltseele die EKinigung und den Zusammenhang des em-
pirischen und speculativen Elementes in unserer lirkennt-
niss von der Welt und projiciren diese Einheit nach Aussen
und lassen durch Dialektik oder durch Potenzenreiben oder
sonstwie Natur und Geist sich nebeneinander oder aus-
einander oder ineinander objectiv entwickeln.

Desshalb sind alle diese Systeme projectivische
Darstellungen unseres Erkenntnissinhaltes und, da die lir-
kenntniss nothwendig auf den Augenpunkt des Subjects
bezogen ist, bloss perspectivische Bilder. Da nun in
der ganzen erkennenden Thitigkeit, sowohl in den sinn-
lichen Anschauungen, als in den sogenannten Ideen
und Principien, nur unser krkenntnissinhalt gegeben
ist, der nur ein idcelles Sein als Erkenntnissinhalt hat, so
leugne ich, dass von und in irgend einem dieser Nysteme
das Kxistiren und das substanziale Sein gefunden werden
konne, und setze diesen idecllen, perspectivischen Bildern



_XViIL

der Welt das Subject entgegen, welches sich im Augenpunkte
befindet und nur durch eine Fiction ,umgeklappt” und mit
auf die Bildfliche geworfen wurde. Dies Subject ist die ver-
geblich in seinem objectiven idecllen Inhalt gesuchte Sub-
stanz. Die Nilancen der verschicdenen Systeme und ebenso
alle ihre sogenamten principicllen Gegensiitze verschwinden
daher fiir diesen neuen Standpunkt, von welchem aus sie
alle nur fiir perspeativische Bilder gelten kinnen.  Dies ist
die kurze Angabe meiner Stellung zu der hisherigen Philo-
sophie und ihren Richtungen; die ausfiihrliche Begriindung
und niihere Krklirung und Rechenscehaft muss die Sehrift
selbst geben.

Sollte man sich nun von vornherein dariiber verwundern,
dass in den verschiedenen Systemen der Begrift der Sub-
stanz und der Existenz nicht zu finden sei, da sie alle doch
diese metaphysischen Begriffe vielfiltig gebranchen, so ist
zu antworten, dass sich diese Begritfe wohl darin finden,
aber nur so wice in den perspectivischen Construetionen der
Augenpunkt in irgend cimem Punkte des Distanzkreises
liegt. Die Existenz und Substanzialitit wird den sinnlichen
oder intelligiblen Objecten zugesehrichen, die den ideellen In-
halt unseres Erkennens ausmachen, z. B. densinnlichen Dingen
oder der sogenannten Ldee. Mithin wirkten zwar unleugbar
die metaphysischen Grundbegritfe in allen diesen Systemen
der Philosophie, aber sic erhielten nothwendiger Weise alle
nur einen perspeetivischen Charakter. ks ist also kein Grund
zur Verwnnderung mehr iibrig, da der Grund des perspee-
tivischen Charakters dieser Systeme in ibren cigenen Vor-
aussetzungen licgt und nicht etwa willkiirlich ihnen zuge-
schricben wird. Ban kann dies schon aus dem Ursprung
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des Kantischen Kriticismus erkennen; denn die Lehren,
welche Kant als ,Dogmatismus® und als die Iirkenntniss-
kriifte iiberschreitend tadelt, iibersehreiten zwar nicht dic
Erkenntnisskriifte, projiciren aber die metaphysischen Be-
gritte nach Aussen und crzeugen hloss perspectivische Welt-
bilder, und wenn Kant statt ,dogmatisch®, was er freilich
von seinem Standpunkte aus nicht konnte, ,perspec-
tivisch® gesagt hitte, so wiirden wir bei ithm schon auf
festem Boden stehen.

Es konnte nur scheinen, als wenn der grosste Genius
der Philosophic, Plato divinus, cine Ausnahme von dieser
Classificirung machen diirfte, da er ja dic Secle als die Sul)-
stanz bestimmte.  Allein er sagt uns selber, dass er als das
Wesen der Secle die godmorg, den objectiven Tdeeninhalt,
setzt, welcher ganz allgemein ist, und dass ihm die der
Secle sonst noch zukommende Selbsthewegung nur das all-
gemeine Prineip des Nichts oder des Jdregor, . N dic Ab-
straction des sinnlichen Werdens bedentet, dass seine Secle
also nur wirklich die Mischung der objectiv genommenen
sinnlichen und intelligiblen Welt, . h. unserer empirischen
und speculativen lorkenntnisssphéren ist.  Dass wir daher
auch in seinem Princip nur ein perspectivisches Bild haben,
kann Jeder aus den Folgesiitzen erkennen; denn da sich in
unserem Bewusstsein sinnliche und speculative Erkenntniss
durchdringen, indem wir iiher das Sinnliche urtheilen und
es als Beispiel des Allgemeinen brauchen, so muss Plato
sich bemithen, der Idee zur Parusic in den projicirten
sinnlichen Objecten zu verhelfen und diesen Ohjecten der
Sinne Methexis an den projicirten Ideen irgendwie zu er-

miglichen, so wunderlich und unmiglich cinerseits und so
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nothwendig andererseits auch sowohl dieses als jenes ist,
wenn es sich nicht wm unsere Denkthitigkeit, sondern um
reale Vorgiinge handeln soll.  Mithin stebt aueh Plato
mitten in dem perspectivischen Zauberkreise und schon aus
diesem Grunde ist es auf der Hand liegend, dass er auch
im "T'raume nicht an eine Unsterblichkeit der Seele und
iiberhaupt an individuelle Wesen, die nicht ctwa bloss Kr-

scheinungen wiren, denken konnte®)

*) Wenn Chiappelli L L p. 194 gegen meine ,pantheistische® Aus-
legung Plato’s hemerkt: Linterpretasione panteistica non pud riuscive a dar
ragione di un gran fatto; che la morale e la fevlogia Cristiana accoliero gran
parte delle tendenze e dei concetti Platonici: so geniigt das Eine Wort ,Ortho-
doxic®, um dicsen Einwand zu meinen Gunsten umzukehren. Die indi-
viduelle Unsterblickkeit ist ja cin wichtiger Liehrsatz der Platonischen
Orthodoxie und ich hahe wiederholt daranf hingewiesen (z. B. Neue
Stud. z . d. Begr., Band IIL, 8. 426), dass das Christenthum das rein
theoretische Element der griechischen Philosophie nicht hrauchen konute
nnd die Attribuie der theorctischen Weisheit auf die religidse Gesinnung
oder den Glauben {berfrug. Ieh lege darum, wie dies auch Tann erﬁ,'
als charakteristiseh fiir meine Methode bezeichnet hat, viel Gewicht auf
dic Form, in welcher der Platonismus bei den Kirchenviitern und den
Spitteren erscheint, weil durch eine so grossartige Perspective die bei
Plato den Interpreten off prablematischen Gedanken-linien sich mit Exact-
heit. construiren und sicher auffinden lassen. Da nun von Plato die eso-
terischic Dialektik mit dem exoterischen Inhalt der Orthodoxie kiinstlerisch
verwoben wird, so ist ¢s nur in der Ordnung, dass die christliche Theologie
und Moral besonders von der Platonischen Orthodoxie Anregung empfing;
dass aber die Platonische Dialcktik dariiber nicht unbemerkt blieh, sicht
man theils aus der Polemik gegen Plato, z. B. wenn der nicht schulméssiy
cebildete Justin die Widerspriiche Plato’s nachweist, indem cr die ortho-
doxen und dialektischen Lehren nicht zu sondern versteht. theils in der
christlichen speculativen Theologie und Gmosis, wo das dialektische Element
am Stirksten hervortritt. Ebenso ist die Mystik von Pseudo-Dionysius an
durch das Mittelalter hindurch nicht zu verstchen, wenn man nicht fiber dic
Platonische Orthodoxic hinaus zu der pantheistischen Schauung (Fee) der
Platonischen Autopten gelangt ist.  Gehen wir dann noch weiter und zwar his
in unser Jahrhundert, so schen wir z. B. hei Schelling in der Abhandlung
»Philosophic und Religion® die Platonische Dialcktik wicder lebendig werden,
wodurch ihm natiiclich die individuelle Unsterblichkeit sofort als niedriges
Vorurtheil fallen muss, ebenso wie sie von Schleiermacher, dem clhristlichon
Thealagen, auf Grund Platonischer Dialektik aufeegehen wird. Ich méchte
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Dass ich mich nicht frither schon an der
Meine Auf- gpeculativen Arbeit betheiligte, kam daher, weil

gabe.

ich nicht geneigt war, in dem Strome mitzu-
schwimmen. Den meisten modernen Productionen konnte
man ja auf Schritt und Tritt die Unrcife anmerken, da
ihren Autoren die ordentliche Kenntniss der Geschichte

daher hehaupten, dass Chiappell’s Argument nur zu Gunsten meiner Auf-
fassung spricht, da sich dic Thatsachen nur durch meine Erklirungsweise
einfach und widerspruchslos deuten lassen. — Wie sich der beriihmte
Bonghi in seiner Uebersetzung des Phidon zu meiner Interpretation
stellt, habe ich nnch micht crsehen kiinnen, da das Buch mir hier noch
nicht zugiinglich war. Spaventa aber hat in der Akademic von Neapel,
wie ich mit grosser Freude gelesen habe, meine Auffassung durch seine
gewichtize Stimme unterstiitzt.

Es bleibt mir nur noch iibrig, das Verschen Chiappelli's auf seinen
allgemeinen Ort in ciner Topik der Paralogismen ruriickeufiihren. Zu
diesem Zwecke nehmen wir erst eine Analogic. s Analog mit Chiappelll's
Hinwand diirfte man ndmiich sagen, Apolle kdnnte nicht bloss ein Phanta-
sichild, sendern miisste cine milchtige dimonische Persiinlichkeit gewesen
sein, da die Gricchen ibm Opfer dargebracht, Tempel gebaut, gedankt und
ihm um Hiilfe gebeten hitten; oder der kleine Bidr kinne friiher nicht dem
Pol am Nichsten gestanden haben, da die gricchischen Stenermiénner sich
in der iltesten Zeit nach der Ursa major gerichtet hiitten. Das Prineip
fiir dicse Paralogismen ist: ecine Sache muss in Wahrheit so beschaffen
sein, wie sie von den Menschen aufgefasst wird und auf sie wirkt. Dass
dies Princip falsch ist, bezeugt die ganze Geschichte der Naturwissenschafi
und der Medicin, Wenn man aber nun umgekehrt eine Sache richtig ver-
steht, so bleibt die Aufgabe, auch zu zeigen, wic es miglich war, dass sie
50 oder 3o aufgefasst wurde und wirkte. Da findet sich denn recht hiufig,
dass nicht das Wesen der Sache, sondern nur ein begleitendes Moment
in’s Auge fiel und wirkte. Nimmt man z. B. den Mond, so wirkte auf die
Vilker nicht die richtige astronomische Erkenntniss seiner Natur und Be-
wegung, sondern bloss die perspectivischen begleitenden Erscheinungen,
dic er darbietet und die man phantastisch symbolisirend dcutete, wis dies
besonders die indische, aber auch die #gyptische und griechische Mytho-
logie an den Tag legt. Wie wir aber nicht an den Fluch des Dakscha
wegen der Rohini glanben und nicht annchmen, Soma werde nur halb-
monatlich durch das Bad in der Saraswati von sciner Schwindsucht goheilt,
obgleich dieser hitbsche Mythus den Phascen des Mondes angepasst ist: so
haben wir auch keine Veranlassung, mit, Chiappelli die Auffassungen, welche
Plato bei den Kirchenvitern und vielen Neueren gefunden, fiir massgebend
zu halten, um danach die wirkliche Lehre Plato’'s fustzustellen,  Vielmehr



ihrer eigenen Wissenschaft fehlt. Als ich vor dreissig
Jahren die Naturwissenschaften und die grossen neueren
Philosophen zu studiven anfing und gleichzeitig unter "U'ren-
delenburg’s Leitung mich in Aristoteles vertiefte und aus

geniigt es zu zeigen, dass sich aus dem Bediiriniss der Auifassenden einer-
seits und den Platonischen orthodoxen Mythen andererseits ganz natiirlich
die Missverstindnisse entwickeln mussten, die einer exacten Interpretation
der Platonischen Dialektik in den Weg traten.

So eben wird wir noch in der Deutschen Litevaturzeitung (1882,
20. Mai, 8. 707) eine Recension von Zeller dher Chiappelli und Véra ge-
zeigt., Ich sehe daraus, dass Zeller das Werk Chiappelli's ,der Beachtung
der deutschen Fachgenossen® empfichlt.  Er meint eben, Chiappelli trete
mir ,an allen Hauptpunkten* entgegen und weiche nur ,bei manchen
Punkten® und ,im Einzelnen“ von ihm (Zeller) ab.  Ieh schlicsse mich
dieser Empfehlung gern an, da ich sehe und geschen habe, "dass Chiappelli
»an allen Hauptpunkten® dic ldeen, welche ich iiber Plato’s Philosophie
ausgesprochen habe, anerkennt, wie er (z. B. 8. 271) die Tendenz zum
Pantheismus Dei Plato cinriumt (concetto monistico dell’ Uniwverso) und
von der Unsterblichkeitslehre sagt, sie stehe in offenem Widerspruche mit
den Platonischen Principien und es finde sich in der ganzen alten Phiio-
sophie kein bestimmter Begriff des Individuums und der PersSunlichkeit
(dovemo viconoscere cof Teichmicdler ch'essa {die Unsterblichkeitslehre) sta in
aperto disaccordo coi principil filosofict, luniverselila della idea, e indeter-
minatesza della materia, ¢ che nel FPlatonismo, come in lutte la filosofia antica
non si trova una precisa nozione dell’ individuo e della personaliti). Mehr als
dies verlange ich nicht,

Wenn Chiappelli aber im Interesse ciner angeblich ,historischen“
Auffassung Unentschlossenheiten, Widerspriiche nnd Zweifel hei Plato
findet (irresolutezze, contradizioni, incertesze), so ist dies der Punkt, wo er
sich allerdings mit der friher horrschenden, dnrch das Compendium von
Zeller vertretenen Auffassung heriibrt, obgleich auch diese seine Charakteristik
der den systematischen Principien angeblich entgegenstehenden Liehre Plato’s
schon bewecist, dass wir in den Zweifeln und Widersprichen nicht den
starken dialektischen Geist Plato’s. sondern gewissermassen nur seine
partie faidle vor uns hiitten. Allein ¢s fehit viel daran, dass ich dieser
Hervorhehung von Widerspriichen von Seiten Chiappelli’s entgegentreten
sollte; ich betone viclmehr mit Nachdruck: Plato lchrte ohne Zweifel
die Unsterblichkeit der Seele und wiinschte dringend, Glauben zu finden,
und verlangte von den Philosophen, diesen Glauben zu unterstiitzen. Nur
kann ich darin keinen Widerspruch Plato’s gegen seine pantheistische
Weltauffassung und seine Leugnung individueller Principien finden, da
Plato uns den Schliissel in die Hand gegeben hat, um dergleichen schein-
bar verschlossene dunkle Tiefen seines Geistes aufzuthun und an's Licht zu



XXII

hesonderer Sympathie Plato mir zu eigen machte, so erkannte
ich schr hald, dass die ganze moderne ’hilosophie nur ein
immer nach den vermehrten positiven empirischen Kennt-
nissen wnd nach dem Zeitgeschmacke zugestutztes Abbild
des antiken Urbildes sei. Desshalb versuchte ich zuerst

zichen. Zeller wie Chiappellt mussten niimlich bei ihrer Auffassung
Plato’s zu solchen immerhin crstaunlichen und Plato’s philosophische Kraft
in unseren Augen tief lerabsctzenden Widerspriichen kommen, weil sie
cinen der wichtigsten Grundgedanken Plato’s nicht beachteten und als
Juterpretationsprineip beuutzten, ich meine den Gegensatz awischen
Dialektik und Orthodoxie. Wenn Zeller zu der Einsicht gekommen
wire, dass man Philosophen philosophisch erkliren muss, so wiirde er
wohl nicht umhbin gekonnt haben zu bemerken, dass schon von der Zeit
der Sophisten an die mythologische Ueberlieferung allegorisch behandelt
wurde, wie z B. in dem Herakles des Prodikos. Er hitte dann nach
meiner Methode historisch dicse Gedankenrichtung verfolgen miissen und
wiirde gefunden haben, wie diese allegorische Interpretation im vierten
Juhrhundert blithte und wie sie sich methodisch fortpflanzte und wie z. B. bei
Philo und Origenes und den Kirchenviitern die pneumatische, psychische
und somatische Interpretation unterschieden wurde. Diese Unterscheidungen
sind auch nicht aus der Luft gefallen, sondern gehen auf Plato’s Sinnlich-
keit, Meinung (d6%«) und Vernuntt zuriick. Zeller wiirde, wenn er diese
Zusammenhinge beachtete, erkennen, dass er selber nur als Psychiker iiber
Plato urtheilt und also das herrschaftliche Element in Plato’s System
herabziehen muss. Plato unterschied eine Fassung der Wahrheit, wie sie
in der Form der Meinung und des Glanbens (déf«, miores) die Gesellschaft
beseelen muss, von der speculativen Dialektik, welche nur den besten und
auserwihlten Naturen zuginglich ist. Die orthodoxe Wahrheit, zu welcher
z. B. die Unaterblichkeit der Secle gehort, ist nur ein allegorischer Aus-
druck fiir dic dialektische Wahrheit, als welche die Ewigkeit der Ldee und
unsere zeitliche Unsterblichkeit durch FErkenntniss der Idee gilt, Das
muss man verstehen konnen, wean man Plato's Lehren nicht zn einem
Haufen von Widerspriichen nach Zeller’s Manier kunstlos zusammen-
schauteln will.  Es ist recht niltzlich, den Nerv der kritischen Stimmung
Zeller's blos zu legen und ad scwlos zu demonstriren. Zeller fordert alse
gegen Vira und indirect gegen mich, es sollten nicht ,einzelne Bestim-
mungen ohne Riicksicht auf die Beschrinkung und Erginzung, die sie durch
andere, ebenso wesentliche, erfahren, in ihre iussersten Consequenzen ver-
folgt werden“. Das ist gut bemerkt und ich fordere ebendasselbe; nur
filhre ich die Forderung anders aus als Zeller. Denn indem Zeller die
Bestimmung der Unsterblichkeit ,bheschriinkt und ergiinzt®, muss er finden,
dass div ganze sinnliche Seite der Seele nicht mit in die Unsterblichkeit
abgeflihrt wivd, und so wird thm die Seele ein bischen unsterblich and



die antike Philosophie in volles Licht zu heben und nament-
lich das Verhiltniss des Aristoteles zu Plato in’s Reine zu
bringen. Die Resultate dieser Arbeiten zeigten mir mum
die alte granitne Strasse, auf der die Kirchenviter wan-
delten, und die unverinderlich zugehauenen Bausteine, mit
denen sie die Dogmatik, wie die Modernen ihre speculativen
Systeme bauten. Erst nachdem mir so die moderne Philo-
sophie bis in ihre letzten Wurzeln historisch durchsichtig
geworden war, glaubte ich meine eigenen, bisher nur in den
Vorlesungen dargelegten Forschungen zur Mittheilung
bringen zu diirfen.

ein bischen sterblich. So macht es Zeller bei allen Begriffen. Er glaubt,
Listorisch correct zu interpretiven, wenn er allen philosophischen Geist bei
Plato abtiodtet, nach dem Typus: ,diese Figur heisst zwar bei Plato offen-
Lar dreteckig; aber an andern Stellen wird sie doch auch ein bischen vier-
eckig genannt.* Nach meiner Methode werden solche angebliche ,Ein-
schrinkungen und Ergidnzungen“ auch beachtet und gesammelt, aber nicht
zu einem Widerspruche verarbeitet, wie bei Zeller, sondern es wird der
Sinn und Grund der scheinbaren Widerspriiche studirt, und dann findet
man, dass es bei Plato eine speculative und eine orthodoxe Lehre giebt,
woraus sich dann auch naturgemiiss spiter der (vegensatz zwischen Gnosis
und Pistis und der Kampf zwischen beiden Auffassungen’ entwickelt hat.
fEs kann desshalb nicht zweifelhaft sein, ob die Zeller'sche Methode
der viereckigen Dreiecke den Charakter der Wissenschatt hat, oder
die meinige, welche die Widerspriiche ebenso sieht, aber sie ihrem Grunde
und Sinne nach auflist und durch die Geschichte den gefundenen Zu-
sammenhang verificirt.

Wenn Zeller endlich bei dieser Gelegenheit die Akademien von Neapel
und Florenz, die mir die Ehre erwiesen hatten, sich mit meiner Erklirung
Plato’s zu beschiiftizen, daran erinnert, dass in Deutschland ,die iiber-
wiiltigende Mehrheit der Fachgenossen® meine Theorie und Methode mit
Entschiedenheit ablehne, so ist das ein Kunstgriff, um die Schwiiche seiner
Steliung zu verhiillen. Denn wer wird ihm glauben, dass er, da sich nur
ein Paar Stimmen geiiussert haben, die Meinung ,der iiberwiltigenden
Mehrheit der Fachgenossen® kenne. Die wissenschaftliche Arbeit verlangt
etwas raehr Zeit und Geduld, als Zeller fiir seine Statistik braucht, Fanden
doch erst jetzt meine Untersuchungen iiber Anaximander bei Diels und bei
dem franzisischen Gelehrten Tannery Beachtung, Eingang und Fortsetzung;
iiber meinen Heraklit im zweiten Bande der neuen Studien zur Geschichte

L
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Es gereichte mir daher zur Freude, dass die feineren
Naturen unter den Zeitgenossen in meinen historischen Ar-
beiten auchdas speculative Interesse wiirdigten ; denn ich liess
mich zwar nie verleiten, von den heute grade herrschenden
Ueberzengungen aus, wie das den Meisten fir philosophisch
gilt, iiber die antike Plunderkamner abzuurtheilen, sondern
versuchte vielmehr die modernen Auffassungsweisen zu ver-
gessen und ganz mit den alten Griechen zu fihlen und zu
forschen, um nichts Fremdes in ihre Denkweise hineinzn-
tragen; aber ich betonte in dem Alterthiimlichen immer das
Punctom saliens, welches auch noch heute in allen den
lebendigen philosophischen Systemen pulsirt und welches
trotz aller Metamorphosen das immer gleiche und unsterbliche

der Begriffe ist noch kein Laut hiorbar geworden; warum soll man nicht
warten, bis die Fachgenossen das Neue kennen zu lernen Zeit finden? Es
braucht doch Gottlob! nicht Jeder ein solcher Thersites zu sein, wie der
bekanute kurzsichtige und vorlaute Referent der Jahresherichte. Chiappelli
ist der erste Gelehrte, der in umfassender Weise meine Platonischen
Arbeiten priifte und die Preisfrage der Akademie in Florenz beantwortete,
Die Akademien werden sich auch nicht leicht durch Zclier's angebiiche
Statistik einschiichtern lassen, da sie aus (elehrten bestehen, die durch
eigene wissenschaftliche Arbeit ihre Stellung besitzen und nicht gewdhnt
sind, sich ihre Ueberzeugungen durch Hérensagen von auswiirts importiren
zu lassen. Ks gelingt Zeller daher wohl nur bei wenigen, die Schwiiche
seiner Stellung durch dieses angebliche Majoritdtsvotum zu maskiren,
denn wer giebt bei wissenschaftlichen Fragen etwas auf das Urtheil der
Majoritit. Machtfragen werden so entschieden; wissenschaftliche aber nur
durch Griinde. Wer die Griinde uwnd Zusammenhinge ciner Sache er-
kennt, dem gilt ,dic iberwiltigende Mchrheit* Zeller's etwa fiir so gefahrlich,
wie ein Heer ohne Waffen und Lebensmittel. Der Cultas der Majoritit
ist in der Wissenschaft nicht so recht anstindig; er ist aber freilich unver-
meidlich bei unselbstindigen Kipfen, welche iiber dic Wahrheit nicht selbst
urtheilen kdnnen, und ich finde es nicht recht fein, dies bei andern vor-
auszusetzen. Zecller’s Princip, ,der iiberwiiltigenden Mehrheit* sich zu
unterwerfen, nimmt sich daher seltsam aus, wenn man es so ungenirt aus-
gesprochen findet und sich erinnert, wie Zeller zur Zeit der Herrschaft
Hegel’s dieser Fahne folgte und nachher, als der Positivismus Mode wurde,
zu dem neuen Herren iiberging.
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Leben des speculativen Gedankens anzeigt. Diese Methode
verbiirgt fiir den feineren Kenner das speculative Inter-
esse historischer Arbeiten und liefert eine (eschichte der
Begriffe.

Was nun die hier dargebotene neue Grundlegung der
Metaphysik betrifft, so beabsichtigte ich urspriinglich,
das ganze System vollstindig drucken zu lassen. Die
Spuren davon wird man noch in einigen Verweisungen auf
spitere Capitel finden, dic zum Ganzen gehiren. Allein
ich liess mich durch die buchhindlerischen (resichtspunkte
iiberzeugen und legte vorlaufig die grissere Masse der
Arbeit bei Seite, damit in einem handlicheren Buche zuerst
die blosse Grundlegung erscheinen kimnte. Dies hat einige
Mingel herbeigefithrt, die nur durch die zukiinftigen Publi-
cationen erginzt werden komnen. So z. B. musste ich die
Theorie der Dialektik weglassen, so fehlt hier der Beweis
fiir dic von Lotze bestrittenc Intensitiit der Vorstellungen,
die Theorie des Bewusstseins, die Entwickclung des Be-
griffs der Continuitit un. s. w. Diejenigen aber, die mir
schon befreundet sind und die, deren Sympathie ich etwa
durch diese Schrift gewinne, werden mir diese durch iiussere
Nothwendigkeit gebotenen Miingel verzeihen; die Verfasser
grosserer Werke werden zugleich aus eigener Krfahrung
die Schwierigkeit wiirdigen, einen Theil des Ganzen ohne
Verweisung auf die Zusammenhiinge abzurunden.

Wihrend Werke der Poesie und Redekunst Das
sofort den Leser fesseln kinnen durch das an- I“tefiis:e an

genehme Spiel der Einbildungskraft und durch Metaphysik.
die das Gemiith in Mitleidenschaft ziehenden Motive aus
der moralischen Welt, so malt der Metaphysiker, wie Hegel
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mit Recht sagt, Grau in Graun, da er nur das ganz Ab-
stracte der Begriffe auf der Palette hat. Genuss am reinen
Denken zu finden ist aber nur den ,goldenen“ Naturen
Plato’s eigen. Um desshalb auch einen etwas grosscren
Kreis von Lesern anziehen zu konnen, haben die Philo-
sophen zwei Mittel angewendet. Das Eine besteht in der
Ankniipfung der Speculation an brennende Fragen. Wenn
z. B. die Philosophie allein oder mit Hiilfe der Natur-
wissenschaften gegen dic Kirche Sturm macht und das
Christenthum fiir abgelebt erklirt, oder umgekehrt das
Christenthum, wie dies Kant und Hegel versuchen, durch
den Nachweis der Unzulinglichkeit der Vernunft oder der
Uebereinstimmung mit speculativer Vernunft zu stiitzen ver-
spricht, so werden dadurch eine Menge Leser sogleich festge-
halten. Ich habe auf dieses Reizmittel verzichtet, weil die
Philosophie, mit welchen der herrschenden Leidenschaften
sie sich auch verbinden mige, immer an dem Adel ibres
herrschaftlichen Berufes verliert. Sie will eben Niemandem
dienen; alle aber migen sie benutzen. Wer desshalb zu
den héher Gebildeten gehort, der wird die traurige Lage
der Philosophie unserer 1'age kennen, bei dem Bankerott
aller Systeme von selbst mit Interesse jeden Versuch einer
netuen Grundlegung der Philosophie willkommen heissen
und die Stellung derselben zu seinem besonderen Inter-
essenkreise in's Auge fassen. Den einzigen sittlichen Reiz,
den die Philosophie nicht verschmihen kann, weil er ihre
Geburtsstiitte bildet, ist die Liebe zur Erkenntniss und die
Freude an der Wahrheit. Diesem muss Genugthuung werden
durch ungeschminkte Beurtheilung aller Standpunkte, unbe-
kiimmert um den Zeitgeschmack, der jetzt nach der Art

I vt et s e L i
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der alten Aegypter abgelebte Dinge, wie die Mumie Kant's,
in den Hallen der Lebendigen aafzustellen und zu be-
riuchern liebt.

Ein zweites gebriiuchliches Mittel, der Philosophie ein
weiteres Interesse zu verschaffen, besteht in dem Stil. Nun
ist es ja freilich wahr, dass die schwerverstindliche Kanzlei-
sprache, deren sich viele bedienen, keine Kraft und Tiefe
des Gedankens, sondern blosse Dyspepsie anzeigt; allein
es ist dic Frage, ob z. B. die Eleganz der Form, welche
Lotze’s Mikrokosmos vor Allem auszeichnet, nachahimungs-
werth sei. Denn es liegt zu viel Bestechendes in der Schin-
heit der Rede, von welcher jede Spur des Ursprungs und
der Arbeit verwischt ist. Schon der Zwang, der in an-
muthiger Weise durch den Rhythmus der Worte und Perioden
ausgeiibt wird, verleitet den Leser, seine cigenen Gedanken
und Einwande zu unterdriicken und zu vertagen, bis er
sanft gleitend von einem Problem zu einem andern fortge-
schoben ist, ohne die Ueberginge zu bemerken wnd fiir
seine stillen Frageu Luft zu bekommen. Wenn Schelling
(Philosophie und Religion, 1804, 8. IV) aber erklirte, es
sei das , Gesprich jene hihere Form, dic cinzige nach
unserer Meynung, welche die bis zur Selbststandigkeit aus-
gebildete Philosophie in einem unabhangigen und freyen
Geiste annehmen kann®, so geniigt es zu constatiren, dass
er weder in dieser, noch in allen spiteren Schriften jene
hohere Form angewendet hat. Die Ironie der Folgesitze,
die aus seinem obigen Grundsatze und diesem Untersatze
der Thatsachen sich ergeben, wollen wir ihm schenken.
Der Dialog kann zwar schoner und auch im wirklichen
Leben zuweilen erfreulicher sein, als die von Aristoteles
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zuerst gefundene und seitdem fiir die Wissenschaft giiltig
gewordene Form der Abhandlung; aber er gelang doch
selbst seinem Schipfer Plato nur in wenigen unerreichten
Mustern und wurde der Natur der Sache nach meistens zum
Monolog, wie in den schonsten Stellen bei Augustin zum
Gebet. Ich habe auch einmal die Form des Dialogs ver-
sucht (, Wahrheitsgetreuer Bericht iiber meine Reise in den
Himmel von Immanuel Kant“), aber nur fiir einen polemischen
Zweck, fiir welchen sie immer cmpfehiungswerth bleibt, um
die Oede der blossen Widerlegung durch Humor zu beleben
und dem Aunge, welches die abstracten Linien der Argu-
mente schwerer erkennt, in der ganzen Personlichkeit ein
grisseres und bunteres Gesichtsfeld zu geben, auf welchem
die Fregatten der Lehrsitze ihre Breitseiten als Ziel dar-
bieten. Fiir den Aufbau eines Lehrgebitudes aber schien
mir nur die Form der Abhandlung gecignet. Da jedoch
auch innerhalb dieser Stilgattung die mannigfaltigsten
Formen moglich sind, so schien es mir am Gerathensten,
einfach und natiirlich die Gedankenbewegung abzuspiegeln,
durch welche in der Werkstatt der Seele die Begriffe und
Lehrsitze sich heraushildeten, weil der Reiz der Redekunst
die Phantasie und das Gemiith als Bundesgenossen herbei-
ruft, um dadurch unmerklich die Widerstandskraft des Ver-
standes im Leser abzuschwichen, wihrend die ungeschminkte
Dialektik in ihrer Deutlichkeit und Einfachheit allein auf die
Kraft der Wahrheit baut. Die Wahrheit des philogophischen
Gedankens hat aber ihren Werth und ihre Macht in sich
selbst und bedarf keines Zaubers und keiner Bundesgenossen.
Dorpat, Mai 1882,
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Erstes Capitel.

Einleitung.

£
8 1. Der Begriff des_Seins bisher vernachlissigt.

Jede einzelne Wissenschaft setzt ein Seiendes voraus. das
sie als thr Objeet zu erforschen sucht: keine aber crivtert die
Frage. wesshalh  doch threm vornnsgesetsten Gegenstande das
Sein zukomme und was unter diesemt Nein verstanden werden
solle.  Mithin bleibt fiir die Metaphysik, als Wissenschait yon
den Pringigien. die Aufgabe. ither den Begriff des Seins und
die Methode, wic wir denselben gewinnen, Rechenschaft zu geben.

Diese Aufgabe ist zugleich die erste der Metaphysik; denn
alles, was sie noclt zu lehven hat, gilt nur als etwas am Sein,
z. B, Quantitiit, Qualitit, Zweck w s, w., und es wiirde jeder
Gegenstand der Lehre verschwinden, wenn das Sein demselben
nicht Halt und Ankniipfung gewithrte. Auch die Erkenntniss-
lelire kann sich ohne den Begriff des Seins nicht vollziehen, da
die Erkenntniss selbst schon etwas ist und Seiendes zum Gegen-
stande hat. Wer nichts, d. h. nichts Seiendes, erkennt, der hesitat
keine Erkenntniss, und wenn Erkennen nicht etwas wire, d. h
wenn es dergleichen nicht gibe, so fiele jede Erkenutnisslehre
fort. Also ist das Seiu der Anfang aller metaphysischen Bé-
sinnung.

Nun sollte man meinen, der Begriff des Seins wiire der am
Besten untersuchte in der ganzen Metaplysik, weil er doch un
Wichtigkeit alle andern Fragen tbeftritft; allein weit gefehit!
denn das, was von allen vorausgesetst werden muss, gilt auch
stillschweigend sclion als ausgémacht und man bekiiminert sich
nichi weiter darum. Mir will daher scheinen, als wiire das Sein
die am Meisten verfiachliissigte Frage in der Metaphysik, und
dies ist der Grund. wesshalb eine Untersuchung desselben zu

l*



ciner neuen Philosophie filhren kann. Tim diese allgemeine
Nachlissigkeit bei der Grundlegung der Metaphysik zu ver-
anschaulichen, will ich die bemerkenswerthesten Beispiele aus
der Geschichte der Philosophie anfiihren.
/ Der erste Metaphysiker war, wie ich in meinen
Xenophanes,  sStudien aur Greschichte der Begrifte zeigte 3 'Xf-.'no-
phanes. Tdieser verwunderte sich iiber die Ver-
ginglichkeit der Dinge und erkliivte sie desshalb fiir Schein,
withrend Sein nur dew Ewigen, das nicht entsteht und vergeht,
zukdme. Fr untersuchte aber gar nicht. wesshalb er doch vom
Ewigen das Sein 1))‘2'1((1i0j1't(!. Um dies zu diirfen, musste er doch
vorher schon wissen, wag das Sein wiire, wie man wissen muss,
was eine Ellipse ist., weun man die Erdbudm elliptisch neunt.
Es konnte sich jhm also nur um eine Namengebung handeln,
wenn er den Begriff des Ewigen mit dem Namen des Seins be-
zeichnete; allein dann hiitte er ja nicht zwei Namen fiir dieselbe
Sache nithig gehabt. Der Fehler des Xenophunes bestand in der
Nachlissigkeit, nicht zu fragen, wie wir iiberhaupt auf den Namen
und Begriff des Seins kommen. Desshalb stellte er seltsam dem
Sein den Schein gegeniiber, ohne zu bemerken, dass der Schein
doch auch etwas ist. Wiire der Schein nicht. so diirfte und
kinnte man davoun gar nicht sprechen. Also treten nun das
Sein und der Schein bloss als zwei Arten des Seins hervor; d. h.
es giebt Seiendes uud Scheinendes, und mithin ist das Sein
selbst, welches beidem zukommt, nicht untersucht.

Die meisten andern der ilteren griechischen Philosophen
waren noch viel nuchl{issiger als der Vauter der eleatischen Schule.
Sie begfliigten sich damit. dax Feuer, dic Tuft oder die Atome
u. dergl. als das Seiende zu bezeichnen, ohne im Entferntesten
zu spliren, wie seltsam es sei, etwas zu definiren, und doch das
als Subject oder Priidicat der Definition eingefihrte Sein selbst
nicht vorher als Problem zu untersuchen.

Kliiger als alle andern (Griechen erkannte

Plato, Plato, dass nicht bloss das Constante und Ewige,
welches sich uns in den Ideen (za dvrer) darstellt,

sein konne, sondern dass auch dem Schein und mithin dem
Nichtseienden ein Sein zukéinmen miisse. Er definirte daher
das Seiende als das aus Idee und Unbegrenztem Gemfschte,
welches thun und leiden kann. Durch das Moment der Unbe-
grenztheit kommt dem Seienden Veréinderlichkeit, Entstehen und
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Vergehen, unbestimmte Vielleit und Einzelheit zu, kwrz alles,
was aus em Nichtsein stammt; durch das Moment des Idealen
aber Zahl und Form und Qualitit und Ewigkeit und Einheit
und Allgemeinheit. kurz alles, was aus dem sogenannten wahr-
haften Sein stammt. Aber Plato untersuchte doch auch nicht,
woher wir {iberhaupt auf den Begriff des Sejns kommen, sondern
nahm unbefangen, wie die iibrigen Griechen, den Begriff als im
Bewusstsein gegeben an und verwendete ihn stillschweigend. so
geschickt sich dies ohne jene speculative Analyse machen liess.

Viel grfiber und populiirer war das Verfahren des
Avrigtoteles, der sich dariitber klar wurde. dass die Aristoteles.
Begriffe aus dem gegebenen Bewusstsein abdehoben
werden miissten, und der desshalb auwsdriicklich die Sprache zu
Grande legte. Seine Erklirungen fu#fen alle auf dem Sprach-
gebrauch. ,Wir nennen® (Aéyouer), ,man nennt® (Adyeren): das
sind die letzten Quellen seiner Begriffshestimmung des Seienden.
Darum wurden der einzelne Menselh in Haut und Knochen,
der Ochs und das Pferd die Typen fiir das, was er unter Substanz
und Sein verstand. Selbst der liebe Gott musste sich nach
diesem Vorbild formen lassen und wurde zu einem Einzelwesen
neben den aundern Wesen.

Caxtesius_fing glénzend damit an, Alles fiir
zweifelhaft zu erkliren und von vérn zu untersuchen, — Cartesius und

. N Spinoza.
als wenn noch nichts feststiinde, Allein kaum hatte er
das Problem gestellt, so folgerte er schon wieder, dass ich, der
Zweifelnde, bin. als wenn er schon wiisste, was das Sein wiire,
und es so ohne Weiteres pridiciren kénnte.

Auf diesen Fehler haben ihn schon seine gelelirten Zeitgenossen
anfmerksam gemacht; denn wir sehen, dass er auf solche Vorwiirfe
replicirt (Recherche de la vérité par la 1119@_1:13 naturelle p. 458
Oeuvres ed. Prevost). Was antwortet aber I&s’Qartes? »Ich glaube,
sagt er, dass niemals jemand so dumm gewesen ist, um erst
lernen zu miissen, was Existenz ist, bevor er schliessen und
behnupten konnte, dass er existire. Und Eudoxe fordert in
diesem Dialoge den ungebildeten Bauer Poliandre auf zu erkliiren,
ob er etwa jemals nicht gewusst habe, was Zweifel, Existenz und
(Fedanke sei (Ibid. p. 459). Man sieht hieraus auf's Klarste,
dass sich Des Cartes niemals Rech€schaft tiber diese Begriffe
gegeben hat, dass er sie vielmehr ganz so gebraucht, wie sie
jeder in seinem Bewusstsein vorfindet. Dass nun ein solcher

I
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kritikloser Gebrauch der wichtigsten Grundbegriffe schlimfiere
Folgen nach sich ziehen musste, als weun man etwa bloss unsere
ordifiren Vorstellungen vom Licht und von den Farben. die
auch jeder kennt, fiir die Naturwissenschuft blind voraussetzen
wollte: das zeigt-sich in der Art, wie Des Cartes die Welt
nach seinem Zweifgl wieder aufbaut; denn er nimmt z. B. den
mathematischen Raum als ausser uns existirend an, glanbt an
die materiellen Kéorper als an wirkliche Substauzen u. dergl.
Kurz Des @rteﬁ hatte keinen Begriff vom Sein. Ebenso tappte
sein Schiller Spinozp in dieser Frage ganz wie im Dunklen.
Nur mit Erstaunen kann man bemerken, wie er die von den
Alten ererbte Definition von der Substanz als vorauszusetzendes
Datum uubdsehen annimmt, fohne sich der sgnorati elenchi be-
wusst zu werden,/ welcher er dabei unferliegt; denn ,das was in
sich ist“ fordert doch schon eine vorhergehende Definition und
Eintheilung des Seins, da das ,In-sich-sein“ schon als Art
dem ,,Sein in einem Anderen gegeniiber tritt. Spinoza ist dess-
halb kaum ein grosser Philosoph zu nemnen. da er wie die
Scholastiker mit fertigen Dogmen anfingt, nur dass er diese
ausschliesslich von dem antiken Markte und nicht nebenbei auch

noch aus der Offenbarung bezieht.
Mit Bewunderung wird man dagegen die feinen
Libniz. und immer originellen Gedanken Leibnizens ver-
folgen; doch leider ging dieser von Demokrit aus

gegebenen Kirper, wodurch er die Quelle des Begriffs des Seins
verféhlen musste. Er ist z#ar am tiefsten von allen fritheren
Philosophen vorgedrungen, doch war sein Nachdenken zu sehr von
den Interessen seiner Zeit geleitet, die uns heute kiihl lassen. So
finden wir denn auch bei ihm leider keine Untersuchung dariiber,
wie wir eigentlich auf den Begriff des Seins kommen; er weiss
alles Mogliche iiber die verschiedenen Arten des Seienden und die
Art ihres Zusammenseins zu sagen, olme doch die Methode
anzugeben, nach der wir uns auf das Sein selbst besinnen kénneu.
Kant _aber, der jetzt angestafinte Meister der

xant. ~ Positivisten, wird uns doch wohl den erwiinschten
Bescheid ertheilen. Ach! leider ist auch dieser

unbefa.ngen an der Frage vorbeigegangen. Er weiss vom Sein
fler Dinge ,an sich* und ,fiir uns* zu sprechen, verbietet ither
Jenes zu philosophiren, zeigt wie dieses durch An\\/cnduug dey
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Kategorien auf die Anschanungen erkannt werde, und vergisst
sich daritber zu verwundern, dass er iiber diese Axten des Seins
vetfiigen zu linnen glaubt, ohne das Sein selbst zu verstehen
und ohne die Nothwendigkeit einer solchen Erkenntniss zn be-
merken, wie wenn einer Metallgeld und Papiergeld richtig ver-
wenden kinnte. ohne zu wissen, was Geld und was der Zweck
und Sinn dieses Tauschmittels ist.

Gern wiirde ich nun ein Enk€mimm auf Richie
schreiben, der das__I__c_h zum Mittelpunkt der Philo- Fichte,
sophie machte: allein dieser tapfere Mann war leider
_4u ungelehrt wnd nahm seine Gedankenwege daher zu unfrei aus
“den wenigen “Anrefungen. die er besonders von Kant und_Spinoza
empfangen hatte. Als energischer Charakter hatte er besondern
(Geschmack an der Commandodoctrin der Kantischeh praktischen
Vernunft gefunden. Statt dieses ohne jede psychologische Analyse
aus dem populiren Bewusstsein aufgegriffene Befehlen zu kritisiren,
glaubte er darin den Weg zum ,Sein an sich“ richtig errithen
zu haben und liess nun das arme Ich sich durch allerlei Hand-
lungen zum Sein au }faﬁen.\Das Setzen und Sich-setzen, das
Handeln und ThathAndeln wurde men der Ursprung des Seins.
Dass es komisch sei, das Sein entstehen zu lassen durch eine
Ursache. welcher das Sein noch nicht zukommt und die also
itherhaupt nicht ist, das kam dem streng gebieténden Manne
nicht in den Sinn; denn es schien ihm alles ,todt* zu sein, wenn
nicht gehandelt und commandirt wiirde. Allein er unterlag dem
Fluche, der aller Willkiir vom Schicksal bestimmt ist, er musste
schliesslich das kurzsichtig Uebergangene, das dem Befehl
Nichtgehorchende und vor der Handlung Vorhandene noch nach-
triglich aufnehmen und, sei es wie es sei, irgendwie als seiend
anerkennen, So erwarb er sich denn noch ein ,todtes® und ein
yhalbtodtes® Sein und adoptirte diese Wechselbglge zur Ver-

mehrung seiner metaphysischen Familie.

Von Schelling und Schopenhauer braucht
wohl nicht die Rede zu sein, wenn man die selb- Herbaxt.

stindigen und strengeten Philosophen durchnimmut,

erbart aber verdien grosse Beachtung, weil er viele neue
1?1“56‘111’.{)/41'6 Gedanken in die wissengchaftliche Forschung ein-
gefithrt hat. Leider hat er die mﬁéﬁmﬁnde
anfgfasst und, statt mit der Psxc ologie zu heginnen, besser zu
thun geglaubt, wenu er erst wie Austnteles den Sprachgebrauch

L
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zum Richter iiber das niihme, was wir fiir seiend halten. Da
kam er nun nach Fichte’s Vorbild anf allérhand Setzungen und
glaubte nach dem Sprachgebrauch eine richtige Beschreibung
davon geben zu kinnen, wann wir etwas absolut setzen, d. h. es
fiir seiend erkliren. Nach rascher Keststellung des Sprach-
gebrauchs, dem er sich blind unterwirft, verfiigt er dann glicklich
tiber das Priidicat des Seins und theilt es hier aus und veragt
es dort, jenachdem sich ihm die Objecte als tauglich darstellen,
um als real gelten zu kénnen. Der ganz falsch analysirte Sprach-
gebrauch trug ihm aber schlimme Friichte, safire ungenie'gsbare
Holzipfel, weil ihnen der schlechte Boden der Abfeitung und
der Mangel an Licht und Wirme keine Veredelung zu theil
werden lassen konnte, Seine Realen wurden nichts Besseres als
metaphysische Billardkugeln, stefihart und unemptindlich und
ohne alle innere Anlige zu einer hioheren Entwickelung und
Reife. Begreiflicher Weise hielt sich Herbart denn auch lieber
an das viel verniinftigere ,Geschehen“ und liess das absurde
Sein unbekiimmert stehen, ohne jedoch zu erkliiren. wie etwas
innerlich oder #usserlich , geschehen“ konnte, wenn das Geschehen
nicht ,wire“, d. h. wenn demselben nicht aunch em Sein zukime.
Er merkte daher gar nicht, dass ilim stillschweigend das Sein
iiber das von ihm eigentlich so genannte Sein der absoluten
Position hinanswuchs und dass er ganz vergessen hatte. dies
allgemeinere Sein auch zu erkliren. Da Herbart nun iiberhaupt
der Mathematik seine Greistesrichtung verdankt und diese ihre
Siitze nicht organisch nach einem innern Zweck entwickelt, sondern
stosseise und zufillig diesen oder jenen neuen Lehrsatz findet,
s0 nahm er diese zufilligen Ansichten und diese fragmentari-
schen Anliufe in seine Philosophie auf und redete desshalb viel
vom ,Gelten* und ,,Geschehen® und »Realen®. ohne sich daram
zu bekiirdmern, wie sich diese verschiedenen Gebiete im ,Sein®

acconfmodiren konnten.
So bleibt uns nur Hegel und Liotze noch iibrig.
Hegel. Allein von Hegel soll hier vorliufig nur gemeldet
werden, dass er wie Plato alles und jedes fiir
seiend erklirté und desshalb nur Stufer und Arten des Seienden
annahm, das Sein selbst aber villig unerdrtert liess. Ja, die
Uebereinstimmung mit Plato ist so durchgreifend, dass er auch.
dafs Nichis zum Sein rechnet. Sollte man sich nun wundern,
wie denn das Nichts mit dem Sein deutigch werden konnte, so
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antwortet er eigentlich nur im Volkston: ,Disse Geschicht ist
Iogenhaft to vertellen, Jungens, aver wahr mutt se doch sjen,
anners kunn man se jo nich vertellen:* denn er erzihlt uns bloss.
! dass wir allerlei Werden und Verinderung in der Welt vorzu-
stellen pflegen und dass wir, weil es ohne Nichtsein keine Ver-¢
iinderung giebt, also auch das Nichts als seiend anerkennen.
Was wir aber unter Sein und Nichts und ihrer Identitit zu
denken liitten, das glaubt er nicht nithig zu haben heradszu-
geben; statt der Begriffe gelten ihm die Vorstellungen, wie sie
pataralistisch in uns erwachsen und blind im Sprachgebranch
aufgefriffen werden, deren ligefihaften® Widerspruch Hegel
vollkommen eifisieht und dennoch grade als den specifischen
Charakter des Seins und der Wahrhett festhiilt,
Liotze’s hervorragende Bedeutung fiir die neuere
Philosophie lag grade in der Unbefangenheit, mit Lotze.
der er die Probleme, ohne den Staub der Jahr-
hunderte aufzuwirbeln, behandelte, und nun ging auch er, nach-
dem er frither individuelle metaphysische Principien, wie Lgibniz
und Herbart. gesucht hatte, in seiner neuen Metaphysik zu Plato
itber GHd erklirte sich fiir die Realitit der Zeit und des Nichts.*)
Das Sein als ,in Beziflung stehen“ wurde ihm nun zu dem
‘Platonischen ,,Thun und Leiden“ und die Existenz und Nicht-
existenz der Dinge zu dem Spiel der Platonischen Weltseele
mit ihren Drahtpuppen, die keinen Punkt selbstindigen Seins
mehr iibrig behalten. Gegen Lotze ist daler einzufenden. was
r auch gegen Hegel und Plato zu sagen war; denn die Vorstellung
des ,ﬁ_elﬁns“, die er in Herbartischer Weise neben dem Sein
noch stehen liess, konnte von ihm metaphysisch nicht e%ﬁrt ’
* werden, sondern blieb ihm eine blosse Thatsache.™*)

*) Tch verstehe unter.Plato’s Liehve, die so verschiedene Auff%{ssuugen
crfahren hat, natiirlich immer dicjenige Anffassung, die ich in den ,Studien /
sur Greschichte der Begriffe* als die vichtige nachzuweisen suchte. Wie
hoch ich die Ehre schiitzte, dass Liotze in den Gbtting. gelehrten Anzeigen, 7
St. 15, 1876, sich zu meiner Methode und ihren Resultaten bekaunte, eben-
sosehyr verwunderte ich mich (vergl. meine ,Literarische Fehden im 4. Jahr-

} hundert vor Chr.%, 8. 247), dass er Platon’s Griinden nachgab und seinc

cigene Metaphysik platonisch umarbeitete.

#¥y In meinem Buche iiber ,Die praktischu Veruwate-bei-Asetotelos
(ef. index sub voc. gelten = etvary filbrte ich dicses Gelten anf die
Meirding (dowel) zuriick. Ieh kanu desshall dem interessant durehgefiihrteu

ersuche von Achcelis (Zeitschr. fiir Phil. w, phil. Kritik v. Fichte n.
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§ 2. Die lexikngraphische Methode ist fiir die Philosophie
unbrauchbar,

Wenn wir den Begriff des Seins bestimmen wollen, so liegt
uns am Nichsten immer die Sprache, und Viele glauben.
dann schon mit ihrer Aufgabe fertig zu sein, wenn sie die Be-
deutungen, welche mit den zugehirigen Wortern verkniipft werden,
sich vor Augen gestellt haben. Demgemiiss suchen sie nach dem
Vorbilde des Arigtoteles zuerst die Gegensiitze auf, die hier
z. B. als Schein oder Werden oder Tod oder Verfesen dem
Sein gegeniiber treten. Dadurch wird ihnen die Vorstellung, die
sich von andern Vorstellungen abscheidet, schon bestimmter.
Dann verfolgen sie das Wort in seinen Flekionen. wie es ad-
jectivisch, adverbial, verbal oder substantivisch vorkommt, und
in den synonymen Formen. die zum Theil auch aus ver-
schiedenen Sprachen entlefnt sind, wie man z. B., um den Be-
griff des Seins zu hestimmen, die zugehtrigen Worter sammelt.
als: es giebt. war, sein werden, Wesen, Substanz, Wirklichkeit.
Existenz, reell u. s. w. Endlich verfolgen sie den Gebrauch
der Redenden, waun man das Wort anwendet und worauf man
es anwendet, 7. B. wenn man sagt: es giebt einen Gott, er hat
es wirklich gethan. oder das Wesen einer Sache suchen im
Gegensatz zur Eracheinung wnd zum Schein u. dergl. Allein
auf diesem immerhin lehrreichen und unverwerflichen Wege er-
fahren wir doch nur, was das Volk dachte oder denkt, wenn es
die zugehdrigen Worter gebraucht, HEs handelt sich also dabei
pur um Lexikographie und nicht um die Richtigkeit
oder Unrichtigkeit des Begriffs selbst. Denn auf diesem
Wege kann man auch feststellen, was ein Centaur oder eine
Hexe ist und wer Apollo war und wie die berii€htigte Seeschlange
aussicht. Diesen von Aristoteles genauer entworfenen, warm

Ulriei, 79. Band, 1. H., 8, 90 —108), die Divergenz zwischen meiner und
Zeller's Anffassung Plato’s zu erkliren, nicht eher zustimmen, als bis der
Begrifit des ,Geltens« metaphysisch verstanden ist. Hiitte Plato diesen
Begriff #befsehen und Lotze denselben in's Reine gebracht, so liesso sich
allerdings dariiber verhandeln, ob die Platonische Ideenlehre nicht von
diesem Gesichtspunkte aus zu deuten sei. Da Plato aber das ,Gelion“
(Joxet) sehr wohl kannte und es von dem Sein -_pmd Geschehen unterschied,

: .
so muss der Grund der Platonischen Dohre und ihror Febler anderswo
gesucht werden, v

B
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empfohlenen und fast ausschliesslich befolgten Weg lassen wir
desshalb bei Seite.

Da aber dieser Gebrauch. bei der Begriffsbestimmung auf
die Sprache zuriickzugehen. fast allgemein iiblich ist: so mochte
es vielleicht niitzlich sein, ein fiir alle Mal daritber in’s Reine
zu kommen, wie man sich wissenschaftlich ‘dazu verhalten soll.
Denn grade in der beriihmtesten modernen Philosophie, in der
Hegel'schen. hat man den ausschieifendsten Gebrauch von solchem
lexikographischen Denken gemacht. so dass . es sich lohnt, die
Frage genau zu erdrtérn.

Zu diesem Zwecke miissen wir die Wurzelbedeutung
der Worter von dem spiiteren Sprachgebrauch unterscheiden.
In der Wurzel des Wortes und ihrem Sinne liegt die eigentliche
Sprachschidpfung. Wenn wir nun glauben. konnten. die Sprache
wiire den Menschen von Gott im Paradiese gelehrt, so miissten
wir freilich annehmen, dass in der Wurzelbedeutung der Begriff
und das Wesen der Dinge am Sichersten und Besten erkannt
werden konnte. Alein daran fehlt viel; denn man nimmt jetzt
mit Recht allgemein an, dass die Sprachschopfung auf eine sehr
friihe Zeit zuriickfithre, wo also die noch wenig entwickelten
Menschen unmioglich eine tiefe Erkenntniss von der Natur der
Dinge haben konnten. Tch schliesse desshalb a priori, dass in
den Sprachwurzeln imfiier nur irgend eine fiir das Bewusstsein
der Sprachenstifter auffaflende und damals wesentliche Be-
ziehung der Sache angedeutet sei, die fiir uns jenachdem jetzt
auch ganz unwesentlich geworden sein kaun,

Die inductive Betrachtung bezeugt die Richtigkeit dieser
Vermufhung. Nehmen wir z. B. die Etymologie der fiir Jeder-
mann wichtigen Worter ,ITiorec (Glauben) und , Wissen®, wie
sie Leo Meyer. der hervorragende Sprachforscher, gegeben
hat. (,Ueber Glauben und Wissen.“ Dorpat, Mattiesen, 1876.)
Das Wort Ilioeic (Glauben) und das lateinische fides fithrte er
iiberzeugend auf die Bedeutung ,fest®, , Festigkeit" zuriick.
Diese Eigenschaft besitzt aber auch das Tah und die eiserne
Kette, die doch mit detn Glauben nichts zu thun haben. Dass
der Glaube in erster Linie eine Gesithung sei, kaun man un-
miglich aus der Etymologie erfahren. Man kann darum von der
Wurzelbedeutung wohl einen Gebrauch machen, muss aber erst
kliiges sein als die Sprache, wm ihre Andeutungen passend zu
verwenden. Das Wort , Wissen® fiihrt Lieo Meyer auf ,gesehen
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. haben“, also ,sehen* (zidere) szuriick. Allein es bedarf keiner
weiteren Umstinde, um zu zeigen, dass das Wissen auch Un-
sichtbares umfasst und dass Sehen oder gesehen haben kein Wissen
ist. Gemeint ist also urspriinglich nur die Gewissheit und Klar-
heit, die dem Wissen zukommt und Dbei rohen Menschen nur
durch’s Sehen, erreicht wird. ,Tochtert (Jrydeyg) soll nach der
fréilich hestifittenen Etymologie des beriihmten Max Miiller
»Melkerin® bedeuten, weil im alt-arischen Haushalte die Ziegen
und Kiihe zu melken das Amt der Tichter war; nach andern
Etymologen bedeutet das Wort ,Sifigerin®, Konnen wir aus
jener unwesentlichen oder aus dieser zwar wesentlichen, aber
uns mit den Thieren auf gleiche Stufe stellenden Beziehung die
Idee der Tochter gewinmen und den Unterrichtsplan unserer
Tachterschulen ableften? Wenn wir mit Weigand ,Seele mit
gothisch sezvan in Verbindung bringen und auf ,Bewegung*
kommen, ist dadurch auch nur entfernt das Wesen der Seele
erklirt? Das richtige Verstiinduizs der Etymologie ist demnach
niitzlich, weil sie zeigt, welche Eigenschaft oder Wirkung und Be-
ziehung einer Sache die erste Aufmerksamkeit der Namengebenden
erregte, aber sie ist, wie gesagt, nur niitzlich fiir solche. die
kliiger als die Sprache ihre Andeutungen begreifen und am
rechten Platze verwerthen.

-— Wollte man nun zweitens zur Sprache auch den durch die
Jabrhunderte entstandenen Sprachgeb rauch rechnen, so
miisste man natiirlich die ganze Litteratur und also auch die
ganze gelehrte Arbeit der Wissenschaften hinzunehmen. die auf
dew Sinn und Gebrauch der Wirter den entscheidendsten Ein-
luss gehabt hat. Allein dann hiesse die Forderung, bei der
Begriffshestimmung auf die Sprache zuriickzugehen, ehensoviel
als fiberhaupt die herrschenden Meinungen und die Ansichten
der Gelehrten zu berticksichtigen bei der Forschung, und dies
ist ja noch nie bestritten worden. Dadurch wiire aber dic
Sprache um die abergliiubische Autoritit gebracht, die sie fiir
Viele noch besitzt.

Wir sahen also, wie die Etymologie mit der Erforschung
der Begriffe nicht zusammenfillt. Man kann einen Begriff voll-
stindig verstehen, ohne von der Etymologie des zugehorigen Wortes
-eine Anung zu haben, und man kain die Etymologie iiberzengend

* entriithseln, ohne des Begriffs miié'htig zu werden. Die Erforschung
der Begrifte ist von der Sprachwissenschaft unabhiingig.
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Allein wenn  wir uns gar nicht darum hé-
kitmmern wollten, was die Sprache mit einem Worte sprache und
hezeichnet, so kounte es vorkommen, dass man  Pevken sefzen
unter Dreieck auch einmal eine Figuf verstiinde, (hvv.‘;:m "
deren Mittelpunkt von allen Punkten des Umfangs
gleich weit absteht, 'Wir halten uns desshalb imier an cinen
gewissen, irgendwie als Norm zu Grunde liegenden Sinn in den
Worten und wissen daher z. B. wohl, dass wir bei dem Worte
Higrig (Glauben) nicht bloss an den Begriff der Festigkeit zu
denken haben, sondern es steht uns i Stillen immer die wohl-
hekanute Gesinnung vor Augen, obwohl wir in dem Worte nicht
diese selbst, sondern nur Eine von ihren Eigenschaften ausgedriickt
haben. 'Wir selien uns desshalb genithigt. in Uebereinstimmung
mit der Sprache zu bleiben und die Ellipsen ihrer Bezeichuungen
su erginzen, damit tiberhaupt eive Bezeichnung der Gedanken und

~ein Verkehr unter den Denkeuden miglich sei. Andrerseits wird

trotz dieser massgebenden Stellung der Sprache unserem Denken
volle Freiheit gelassen, die Begriffe unabhingig von der Etymologie
zu bestimmen und moglicher Weise solche Definitionen zu finden,
die kaum noch einen Beriihrungspunkt mit dem Worte haben.
Diese eutgegengesetzten IForderungen, niimlich die Autoritit der
Sprache und die Souverinitit des Denkens, lassen sich nur dann
ausgleichen, wenn man voraussetzt, es sei das Wort der Sprache
nur eine unvollkommene Andentung von einemt Gedanken,
den man im Sinne habe und der durch die Natur der Dinge
und der Vernunft fest und nothwendig gegriindet, doch nicht so
leicht sich selber klar werde und zum Begriff komme. Also
nehmen wir an, wir wiissten und erkinnten gewissermassen schon
die Sache, ehe wir doch im Stande sind zu sagen, was wir
meinten. Dass sich dies nun wirklich so verhilt, zeigen die
Redeweisen der Leute, wenn sie belebrt worden sind: ,ja, das
meinte ich eigentlich¥, ,das wollte ich sagen*, wiihrend sie doyh
thatsiichlich etwas anderes gesagt hatten. Wem ein ;\'ame ent-
fallen ist, der kann hiufig dennoch mit Sicherheit angeben, dass
viele von Kinhelfenden vorgebrachte Namen nicht die richtigen
sind, dass aber uun der ihm zuletzt eingefallene oder der zu-
letzt ausgesprochene der richtige und von ihm gemeinte Name
sei. Hier wusste man also nicht das Richtige und wusste es
doch zugleich. Wie ein solcher Yorgang aber moglich ist, nach-
dem man die eigentliche Erkenntniss schon einmal gehabt hat,

)
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s0 ist es auch thatsiichlich, dass wir selbst beim ersten wissen-
schaftlichen Erkennen und Forschen das Ziel gewissermassen
schon kennen, ehe es dem Bewusstsein in der Form des Begrifts
deutlich wird. Dies lisst sich nicht anders erkliren, als dass
wirklich in der Natur unserer Vernunft der Begriff der Sache
irgendwie schon unbewusst vorhanden sein muss; denn wie bei
der Wiedererinnerung der unbewusst gewordene Name denunoch
wirkt und die falschen Namen abweist, so wirkt auch beim
Forschen die noch unhewusste Vernunftform und leitet unbemerkt
das Denken. Hs ist darum sehr hewunderungswiirdig, dass schon
Plato das Erkennen als Wiedererinnern auffasste. Die Formen,
die nach seiner Lehre immer sich selbst gleich in dem Wesen
der Vernunft stehen und vor aller eigentlichen Erkenntniss un-
hewusst von uns hesessen werden, nannte er Ideen.

Anusserdem aber muss das Denken auch durch seine eigenc
Natur zu bestimmten Wegen gendthigt werden, die auf diese
Ideen als auf ihre Ziele hinfiihren. Denn wenn das Denken
nicht gewissermassen organisirt und von vornherein nach einem
inneren Plan gestaltet wiire, so wiirden wir unmdglich die Ziele
oder die Wahrheit fiuden kinnen. Wiiren die (Gedanken wie
die Tropfen im Meere, so konnten wir beliebig von jedem Ge-
danken mach allen Seiten fortgehen, ohne dass wir zu bestimmten
‘Wegen genGthigt wiren, da sich kein Tropfen von dem andern
unterscheidet und keiner iu sich ein Zeichen enthilt, jetzt hier-
hin und nicht dorthin weiterzuschreiten. Wir konnten also z. B.
eine Figur, die wir als dreieckig gedacht haben, dann auch als
rund oder quadratisch uns vorstellen und der Dichter konnte
auch Faust als Gretchen handeln und sprechen lassen u. 5. w.
Es wire auch kein Ziel der Wissenschaft da und selbst wenn
wir ein solches erreicht hiitten, kénnten wir auf keine Weise

erkennen, dass wir es erreicht haben. Wenn die Gedanken aber

verschieden und beziiglich sind, wie die Gewebetheile eines Or-
ganismus, so liegt in ihnen selbst ein Grund der Richtung, da
jeder Theil mit andern Theilen in Beziehung steht und auf sie
hinweist. So fiihrt den Denkenden z B. von der Blutfelle ein
Weg zur Lymphe, zu dem Magen, zur Mundhdhle, ein andrev
zu allen Geweben, die das Blut aufnehmen und sich assimiliren.
Es muss- daher in dem Deuken selbst liegen, dass wir zu ganz
bestimmten Wegen der KErkenntniss genGthigt werden, dic
schliesslich auf feste Ziele fithren, wie das N€tz der Landstrassen

e e
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und Eisenbahnen, die alle zu bestimmten Stidten als Endpunkten
und Kuotenpunkten fiithren, in denen die Wege ihr Ziel finden.

Wenn wir desswegen die Leitung der Sprache verschimihen,
weil wir glauben, dass in dem Worte nur eine Andeutung und
oft eine unwesentliche liege iiber die Idee der Sache selbst. so
konnen wir uns doch beim Philosophiren und Forschen nur
darum selbst vertrauen, weil wir {iberzeugt sind, dass die Vernunft
im Stillen und siclk selber unbewusst die Wahrheit schen besitat
und wir uns nur mit-Plato an sie erinnern miissen und sie ent-
decken kénnen, da sie sich durch die ganze festbestimmte Ord-
nung des Denkens schon selbstbezeugt und unbewnsst dic Ge-
dankenbewegung zu dem richtigen Ziele leitet.

Um uns aber den Sinu und Werth dieser
Elagnischen Lehre von der Vernunft noch dentlicher  Gozonsatz gagan
zu machen, thun wir gut, cinen Blick auf die ent- i
- gegengesetzte Lelrmeinung zu werfen. Die An-
nalmen, welche sich bei den Menschen als Antworten auf
wissenschaftliche Kragen in Curs finden, sind zwar alle mehr
oder weniger verstindig; die einfiftigste Annahme in .Beéug auf
unsere Frage hier hesteht aber darin, dass die Vernunft von
Haus aus leer und inhaltlos sei und dass keine Idee uns unbewusst
beim Denken leite, sondern dass erst die Ablesung des Ge-
meinsamen in den Reilien von anschaulichen einzelnen Bildern uns
dén Begriff und die Idee und die Vernunft erschaffe, so dass wir
selber durch unsere Sinneswahrnehmungen und Denkoperationen
die Schopfer der Vernunft wiiren. Dies ist die Afnahme der
Sensualisten und Positivisten, welche nach Cicero’s Aus-
druck die Plebejer unter den Philosophen sind. Sie meinen,
man brauche doch nur hinzublicken auf die Vielheit der gegebenen
Beispiele, um das Allgemeine als den Begriff davon abzuheben.
Um z B. den Begriff der Gleichheit und Ungleichheit zu finden,
brauchie man nur hinzublicken etwa auf ein Pferd und ein anderes
Pferd und dann auf ein Pferd und einen Hund. Sofort wisse
man, was gleich und ungleich sei. Sie merken eben gar nicht,
weil sie iiberhaupt vom' Denken nicht viel halten, dass in den
Beispielen das angebliche Allgemeine, die Gleichheit, gar
nicht vorkommt und desshalb davon auch gar nicht abgehoben
oder abstrahirt werden kann; denn Gleichheit z. B. ist kein
Theil der Pferde, weder das Auge noch der Schwanz. Wenn
wir desshalb von Gleichheit reden, so ist ein absolut neuer Begriff

*



16
gesetzt, der weder in der Vorstellung der Pferde, noch in der
des Hundes liegt. Dies Neue gehirt der Vernunft und wird
von dem Denken gefunden und wiedererkannt.

Da wir nun lange schon, ehe uns die Ideen wisseuschaftlich
klar geworden sind, davon Gebrauch machen und sie von der
Sprache angedeutet finden, so nehmen wir lieber mit Plato vbr-
linfig afi, sic wohnten von Haus aus in der Vernunft, leiteten
uns unbewusst und kiimen hei dem jedesmaligen Denken nur
zur Erinnerung oder zum Bewusstsein, irgendwie durch eine
Réizung von Seiten der gegebenen Beispiele hervotgelockt, Wie
dies niher zu erkliren sei, das verschieben wir auf eine spiitere
Untersuchung; uns geniigt hier diese ganz aligemeine Annahme.




Ziweites Capitel.
T/op_‘ik der [dee des Seins.

§ 1. Die Eintheilung der Erkenntnisselemente.

Tn unserem Bewusstsein finden wir das complicirte Bild der

Welt mit allen sich dariiber ergies§enden Meinungen und An-
sichten schon fertig vor, wenn wir anfangen zu philosophiren.
Diesem unverm€idlichen Producte unserer Einbildungs- und Denk-
kratt miissen wir daher zuerst mit Des Cartes Valet sagen und
die Aufgabe ithernehmen, fiir alle die complicirten Formen des
Bewusstseins das Abece oder die Elemente zu suchen. Da wir
nun gliicklicher Weise nicht die ersten sind, die sich biermit
~beschiiftigen, so kdnnen wir kurz sein und brauchen nur das
hervorzuheben. was sich uns als ein neues Resultat der Forschung
darbietet. :
*  BEs soll uns also das ganze Grewebe des gewihnlichen Be-
wusstseins nach den Regeln der Skepsis aufgeldst und alles in
seine elementiiren Bestandtheile zerfallen sein. Da sich nun
das Bewusstsein der Welt durch Association, Verscheielzung
und Denken gebildet hatte, so muss unsere Erkenntniss und
Meinung von der Welt nothwendig zerfallen in Beziehungspunkte
und Beziehungsformen. Wenn wir nun den Begriff des Seins
suchen und nicht rathlos in den verschiedenen Gebieten des Er-
kennens umbherirren wollen, miissen wir zuerst diejenigen Grebiete
aussondern, in denen wir sicher sein konnen, ihn nicht anzutreffen.
Zu einem solchen Urtheil sind wir aber nicht befihigt, ohne die
Natur der Erkenntnisselemente genau in’s Auge gefasst zu haben.
Desshalb ist unsere niichste Aufgabe die Charakteristik der Er-
kenntnisselemente.

Beachten wir also zuniichst die Bezi€hungs-
punkte, auf welche hinblickend der Denkende zu
Geesichtspunkten kommt und Formen und ganze

T‘ichmullcr Metaphysik.

1. Die Be-
gzishungspankte,

2
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Zusammenhiinge bildet. so zeigen sich sofort _drei verschicdene
Gebiete, die alle den gemeinsamen Charakter haben, blosses
unmittelbares, bezi€hungsloses Bewusstsein zu sein. Wir kinnen
sie aus den Beziehungseinheiten, in denen sie sich vorfinden,
leicht ausscheiden mit logischer Chiemie, wie die Elemente aus
cinem Salz. Nehmen wir eiu einfaches Beziehungsganzes, z. B.
das Urtheil ,ich sehe ein griines Feld. ich hire sanfte Musik®
u. dergl,, so brauchen wir nur die Beziehungsformen zu eliminiren,
also den Artikel ,em*, die Gegenstandsvorstellung ,Feld, Musik®
und die grammatischen Flexionen, um drei Gebiete einfacher
Beziehungspunkte iibrig zu bebalten. 1) In dem ,Ich* haben
wir das unmittelbare singulire Selbsthewusstsein, das aus keiner
andern einfacheren Vorstellung zusammengesetzt werden kaun;
2} in dem ,selien%, ,hiren“ das Bewusstsein unserer Thiitigkeiten
oder Zustinde; 3) in dem ,griin“ und ,sanft“ die Empfindungen
und Gefithle. Nichts von diesen kann erschlossen oder sonst
irgendwie vermittelt werden, sondern es ist heziehungsloses, ein-
faches Bewusstsein.

You den beiden ersten Gebieten werden wir noch viel reden;
denn sie sind in der bisherigen Psychologie, Erkenntnisstheorie
und Metaphysik arg vernfichliissigt, wenn nicht gradezu itber-
schen. Hier mége es vorliufig geniigen, ihren logischen Ort
angegeben zu haben. Das dritte Gebiet kann wieder in zwei
{rruppen zerlegt werden, die hier nur nach einem Proprium
provisorisch zu definiren sind. Die eine Gruppe gehort den so-
genannten. jingseren Sinnen an, deren Inhalt wir uubefangen
sofort auf vorausgesetzte iussere Geegenstiinde projiciren; die
andere dem sogenannten inneren Sinue, dessen Inhalt ebenso
unbefangen auf ein ohne Skepsis angenommenes Ich bezogen und
niemals auf #ussere Dinge projicirt wird. In beiden Fiillen ist
aber die Projection, mige sie auf die iiusseren Dinge oder auf
das Ich fallen, eine spitere Errungenschaft und hat mit der
unmittelbaren Empfindung und ilirer uns bewusst werdenden
Eigenthiimlichkeit nichts zu thun, so dass man sie ohne Weiteres
wegdenken kann, ohne dem Empfindungsinhalt irgend welchen
Abbruch zu thun. Wir mégen die Empfindung des Braunen auf
ein Pferd beziehen, oder als eine Hallucination betrachten, die
Empfindung selbst iindert sich dadurch nicht und geht nicht
etwa dadurch in die Empfindung des Rothen oder Gritnen iiber.
Ebenso bleibt das Gefiihl der Schfam, der Angst, der Lust u. 5. w.
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ganz unabhiingig von allen Erklirungsversuchen und ist uns
seinem Inhalt nach bekannt, wenn wir diese Gefiihle gehabt
haben, und auch die Beziehung auf die begleitdnden Umstiinde,
welche das Gefiihl ausliften, ist nur fiir die Auslﬁﬁung und
Definition des Gefiihls wesentlich, fiir das Gefiihl selbst un-
wesentlich.
Wir kommen nun zu dem Gebiete der Be-

zielifhgsformen, Hier wiederholt sich in eigen- B i
. . - . . . criehungs-
thiimlicher Weise die Dreitheilung des ersten Ge- Sormen,

bietes. Ks zeigt sich nimlich, dass die ersten drei

Bewusstseinsinhalte, wenu wir zu andern Vorstellungen mit der
Zieit iibergehen, nicht tiberhaupt verschwinden und auch nicht,
obwohl sie an sich als beziehungsios erscheinen, einer Beziehung
untereinander unfihig sind; sie erléiden vielmehr, wenn man den
bildlichen Ausdruck von Liocke brauchen will. eine Reflexion
und fndern ihre Richtung und ibren Ort, indem sie miteinander
zusammentreffen. Darum finden wir sie auch von Haus aus gar
nicht isolirt vor, sondern miissen sie erst aus ihren Verbindungen
ausschiden, um sie kennen zu lernen. Wir wollen nun diese Ver-
bindungen, die bald psychologische Association und Verschfhelzung,
bald Reflexion genannt wurden, unsererseits einfacher und ah-
stracter bloss Beziehung nennen. Bei dieser Beziehung er-
eignet es sich aber, dass der ganze Vorgang und sein Resuliat
wieder unmittelbar bewusst werden. Darum miissen sich auch
wieder drei Gebiete ergsben, die wir, du die friitheren Bewusst-
seinsinhalte gewissermassen als Material der Beziehung darin
vorkommen, Beziehungsformen nennen knnen. Um vorliufig
an einem Bilde die Sache zu veranschaulichen, stellen wir uns
als Material einen Pféil und Bogen vor. Die Beziehung sei der
(3ebrauch zum Schiessen. Nun wird sowohl das Resultat der
ganzen Beziehung in dem mit lebendiger Kraft fortfliegenden
Pfeil bewusst, als auch die einzelnen Acte der Beziehung, das
Auflegen des Pfeils auf die Sefine und das Anspannen der Sehne
und des Bogens, als auch endlich der Zusammenhang und die
Einheit des ganzen Vorgangs nach seinen Acten und seinem
Resultat. 1) Das Bewusstsein des Resultats wollen wir in Hin-
blick aut das beziehungslose Material, welches bei der Beziehung
angeschaut wird, Anschauung oder perspectivisches Bild
nennen. o haben wir z. B. ein Thier, eine Blume, ein Wort,
einen Accord als eine Beziehungsform im Bewusstsein, ohne dass

B
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die Blume bloss als Aggregat von Farbenflecken, das Wort als
blosser Haufen von Buchstaben, der Accord als einzelne Tine
nebeneinander empfunden wiirden, da vielmehr die Trennung der
perspectivischen Anschauung in ihr elementires Material Mithe
kostet und wir grade nur von dem Resultat der Beziehung ein
einheitliches Bewusstsein haben. 2) Zweitens aber gewinnen wir
auch ein unmittelbares Bewusstsein von den Arten des Bezithens
selbst und dieses hildet uns nun die sogenannten Ideen oder
Formen, die wir also mit dem Wissen um das Auflegen des
Pfeils und das Anspanuen der Sehne vevgleichen kénnen. So
wird uns unmittelbar die Vexschiedenheit, Gleichheit, Zweck.
Mittel, Ursache, Thun. Leiden und dergleichen bewusst. 3) End-
lich kinnen wir anch die Beziehung aller dieser Elemente unter
einander wieder hemerken und dieses nennen wir denken; da-
durch wird nichts einzeln fiir sich vorgestellt, sondern eine Be-
ziehung selbst wird mit einer andern Beziehung und mit dem
Bezégenen verglichen und das Ganze einheitlich zusammen-
geschaut in Begriffen. was wir auch die intellectuale In-

tuition nennen kdnnen.
Um hier, wo die Erkenntnisstheorie iiberhaupt
(”l“:‘;]:‘t’("f'(';'! nur kwrz befithrt werden soll, gleich die Aithahme
Denkenn, zu beseitigen, als konnten die Denkformen irgend-
wie auf die heziehungslosen Elemente der ersten
Stufe zuriickgefiihrt werden, wollen wir an ein einfaches Urtheil
erinnern. Es sei z. B. gedacht und gesagt: ,Griin und Blau
ist verschieden. Nun sind uns die Farben durch die sinnliche
Empfindung gegeben; die Idee der Verschiedenheit aber ist nichts
Sinnliches, sondern ein Ge§ichtspunkt, sofern ich darunter nicht
die Eine, auch nicht die andere Farbe empfinde oder vorstelle,
sondern mir der Beziehung der beiden Acte des Empfindens be-
wusst werde. Vergleichen wir damit die beiden Acte des Em-
pfindens, wenn wir Griin und wieder Griin empfinden, so stehen
fiiese in anderer Beziehung zu einander und wir werden uns
in diesem letzteren Falle der Einerleiheit, im ersteren Falle
der Verschiedenheit bewusst. Wir kbnnen diese Ideen nicht
nach Belieben bilden, ebensowenig wie wir Farben- und Ton-
Empfindungen willkbirlich erschaffen konnen. Wie diese in
der Sirnlichkeit unter gewissen Bedingungen auftauchen, so
kommen ups die Ideen der Vernunuft bei unseren Beziehungs-

acten zum Bewusstsein.
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Nun sind die Beziehungspunkte selbst beziehungslos und
kionnen daher auch isolirt bewusst werden. Wir kounen z. B.
frieren, ohne zugleich heiss zu sein und ohne an Schnee und
Wind zu denken; wir konnen uns schiifnen, ohne zugleich stolz
zu sein; wir konnen lachen, ohne zugleich zu weinen; konnen
das Schoné empfinden, ohne von dem Hisslichen nnangenehm
beriihrt zu werden u. s. w. Aber die Ideen sind ihrer Natur
nach bebiiglich und wir konnen die (leichheit nicht ohne Un-
gleichheit denken, das Schone nicht ohne das Hissliche, die
Idee der Lust nicht ohne die des Schmerzes, das Grdde nicht
ohne das Krufime, Gott nicht ohne Welt, Sein nicht ohne Nicht-
sein und Beziehung nicht ohne Beziehungslosigkeit oder Ab-
solutheit.

. Wollten wir jetzt mit Kant die herk@mmlichen Ausdriicke
Materie und Form in Gebrauch nehmen, um damit die Be-
ziehungspunkte und die Gesichtspunkte zu bezeichnen, so stinde
nichts im Wege, nur miisste man erst die herkommlichen Neben-
gedanken ablésen. 1) Da niémlich diese Ausdriicke aus der Aristo-
telischen Philosophie entlelmt sind, so tragen sie auch enen
dogmatischen Typus an sich, wie denn die Alten meinten, die
Materie und Form unmittelbar an einem sinnlich gegebenen
Ding an sich unterscheiden zu kiounen. 2) Wenn wir aber auch
mit dem kritischen Kant diesen Dogmatismus absfreifen, so
bleibt doch der Nebengedanke zu bébeitigen, als wire, wie bei
Kant, unter Materie nur das Sinnliche zu verstehen, wilhrend ja
das singulidr gegebene Selbsthewusstsein, das Bewusstsein unserer
Acte und das Gebiet des inneren Sinnes, also die Gefiihle, auf
gleicher Stufe mit der sogenannten Sinnlichkeit stehen. 3) Endlich
ist auch noch die Tremnung der Seelenvermigen. wie sie sich
bei Kant findet, von unseren Termini zu verneinen. Denn Materie
und Form entspringen nicht als Receptivitit und Spontaneitiit
oder Sinnlichkeit und Verstand an verschiedenen Oertern und von
" verachiedenen Vermdgen, die erst Communicationswege suchen
miissten, sondern sie sind in allen ihren Arten und Stufen nichts
anderes als unser einiges Bewusstsein, in welchem wir nur nicht
tuthultuarisch alles durch einander mefigen, sondern die ange-
zeigten Unterschiede hervorheben. {,f,

Wenn wir die trhdirten Termini von diesen Nebengedanken
befreien, dann konnen wir wohl unter materialer und formaler
Erkenntniss die Beziehungspunkte und die Gesichtspunkte



verstelien.  Bei dem Ausdruck ,Beziehung® zeigt sich aber
deutlicher der diajektische Charakter des Denkens: denn Materie
und Form haben als Bauholz oder Modell etwas Hélzernes und
Starres an sich, willrend das Denken die sprode Isolirung der
Elemente durch Beziehung aller auf einander vermittelt. Dess-
halb konnen wir dem Denken nach seinem dialektischen Charakter
alle andern Erkenntnisselemente gegeniiberstellen. da sie durch
das Denken sich einander gleichsam anreden und antworten und
mit einander verkehren, wie in einem zusammenhiingenden Ge-
spriich. Das Denken Lisst nichts isolirt; die Beziehungsformen
der Anschaunungsbilder 16st es in die Empfindungen und die be-
gleitenden Gefiihle und Thitigkeiten auf und stellt dann die
Gemeinschaft und Beziehung wieder her; die ldeeu hringt es
durch ihre Beziehung auf einander zum Bewusstsein und zu
Begriffen und verfolgt sie in ihrer Verkniipfung mit den An-
schauungen in allen Urtheilen und Schliissen; endlich bezieht es
allen Bewusstseinsinhalt auf das Selbstbewusstsein, da das Ich
sieht und hért und fiihlt und wirkt und vorstellt und denkt.
Denn wenn auch die sinnlichen Empfindungen von dem unreifen
Bewusstsein sofort einem fremden Object angehiingt werden, das
scheinbar in der ,Anschauung® gegenwiirtig ist, so nimmt das
Denken beides doch in das Ieh zuriick, welches allein Siunes-
empfindungen haben kanu und welches die Meinung von einem
Object in sich trigt. Das Denken ist daher dialektisch, sofern
es nichts beziehungslos lisst und alle Beziehungen zur Einheit
verkniipft.

Ich braunche wohl kaum zu sagen, dass durch
x:;ﬁl:x;;.;;l das von uns hier gewonnene Kriterium eine ganz
Eaandi neudyAuffassung erreicht ist, von der z B. K.a.xg_ht__
in seiner Kritik der reinen Vernunft nichts weiss. Denn fiir ihn
sind auch die Denkformen oder Kategorien starr aussereinander,
wie die im #usseren und inneren Sinne gegebenen Empfindungen,
oder wie die in der Anschauung gegebenen sogenannten Gegen-
stinde der Natur zu sein scheinen, die sich wie Baum und Pferd
einunder fremd gegeuiiberstehen.

Wir fanden aber in jeder Kategorie den Weg zu
einer andern. Die Kategorien sind uns desshalb alle dia-
lektisch, aber nicht wie bhei Hegel, so dass sie in einander
iihergingen und sich selbst aufh®ben. Deun bei Hegel steckt
die Negativitit in jeder und so h@t sie sich als unwahr auf
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und geht zu einer andern als ihrer Wahrheit iiber. die sich
wieder anfhebt w. s, w.., wodurch also das ganze System sich
selbst wideilegt. Denn wenn die Kategorien Hegel's auch im
Kréise wieder am Ende in sich zuriicklaafen, so ist doch dadurch
das Ganze nur die perefinivende Liige, und die Wahrheit des-
selben ist, dass es die Liige ist oder der lebendige und verewigte
Selbstwiderspruch. Nach unserer Auffassung aber geht
keine Kategorie in die andere iiber, bat iu sich aber

‘e Bezichung wuf ¢ine andere, die also mit ilir zugleich

als ‘Mesetzt ist. wie der Begriff des Vaters nur gesetzt ist
zugleich mit dem des Sghnes und niemals der eine ohne den
andern; keiner von beiden aber ist mit dem andern dasselbe
oder geht in ihn tiber. Alle Kategorien zusammen bilden
desshalb eine innerliche Einheit, ein System, eine von
allen Seiten bezdugte evige Wahrheit, die im Denken lebendig ist.

Wenn die Beziehungen uun verwickelte sind, so miissen wir
sie analytisch behandeln, d. h. sie nach den einfachen Beziehungs-
punkten zergliedern, ebenso wie wir verwickelte Empfindungen
in ihre Elemente zu zerlegen suchen, um sie zu verstehen. Wir
kinnten aber offenbar tiber die gegebenen Empfindungen oder
Anschauungen gar nicht urtheilen, wenn das Denkende nicht
auch das Empfindende wiire. Denn sobald wir, wie Kant, jedes
fiir sich setzen, so hort dax Urtheil auf, wie wir nicht verstehen
kénnen, was einer sagt, wenn wir es nicht horen. Der Horende
ist mit dem Verstehendennothwendig eine und dieselbe
Person. Wie soll ich zwei Farben fiir gleich oder verschieden
erkliiren, wenn ich sie nicht beide sehe? Das Denkende muss
also auch das Empfindende sein, aber nicht umgekehrt;
denn ich kanun empfinden ohne dariiber zu denken. Es verhiilt
sich dies aber mnicht nach Hegel'scher Dialektik so, dass das
cine in das andere iiberginge; denn es geht nichts iiber, sondern
jedes hleibt, was es war, und das andere kommt hinzu und beides
ist in Kinem. obne in einander zu verschwinden. Es ist das auch
keine Hékerei. sondern eine Thatsache, die jeder in sich fest-
stellen kann. Es wird auch nicht Eins der Zahl und der Qualitiit
nach, sondern es ist Vieles der Zahl nach und Verschiedenc<
der Qualitit nach, aber doch dasselbige Sein. Und wir brauchen
nicht ein Kantisclhes Schema. indem wir ein Drittes zwischen

beide stellten. das von jedem etwas an sich hiltte; denn man .4

verbindet Pferd und Esel nicht dadurch, dass man ein Madlthier

n
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zwischen sie stellt. Also fordern wir eine Hinheit fiir Denken
und Empfinden, wie sie in unserer Erfahrung auch thatsiichlich
gegeben ist. Die genanere Untersuchung dieser wunderbaren
Erfahrung erlagsen wir uns aber nicht, sondern wollen sie am
rechten Orte mit Musse ausfiihren.

Wenn wir uns nun an unsere Aufgabe, den
pie nichete  Degriff des. Seing. zu finden, wieder erinnern, so
Aufgabe. kinnte es fiir selbstverstindlich gelten, dass wir

die Gebiete der Bezichungspunkte, dic sinnlichen
Empfindungen, die sogenannten subjectiven Zustiinde und das
ganze Material der Beziehungspunkte, zu eliminiren hiitten und
dag Sein als einen Gesichtspunkt nur der intellectuellen Intuition
zuschreiben diirften. Allein so einfach ist die Entscheidung
nicht; denn unser Denken ist ja lange vor seiner wissenschaft-
lichen Stufe schon in TMhiitigkeit und so ist es natiirlich, dass
wir alle Beziehungspunkte, wenn wir zu wissenschaftlicher Be-
sonnenheit kommen, schon durch die marmhigfaltigsten Gesichts-
punkte verkniipft und verwachsen vorfinden. Darum scheiden
wir wenigstens wieder die heiden Gebiete, die sich durch Be-
arbeitung der sinnlichen Empfindungen einerseits und der inneren
Zustiinde andererseits gebildet haben; denn es wird sich zeigen,
dass jedes dieser Gebiete den Begriff des Seins usurpirt hat und
duss wir erst in den nichsten beiden Paragraphen Illusionen
zerstoren miissen, ehe wir den wissenschaftlichen Ort dieses Be-
griffs sicher feststellen kénnen.

. ; . . o
§ 2. Das Sein der sogénannten Dinge wird erschlossen.

Wenn wir nun finden wollen, was in der Vernunft der Be-
griff des Seins bedeute, den wir von Jugend auf schon immer in
der Sprache als etwas Selbstverstindliches oder als eine giiftige
und bekannte Bezeichnung gebraucht haben, so zeigt sich gleich:
dass die allgemeine Ueberzeugung der Menschen uns keine Auf-
klirung verschafft. Denn freilich wird man unsere Frage sofort
zu beantworten wissen, indem man lachend hinweist anf die
sogenannten Dinge, die ja doch vorlfinden seien. Dies Haus
z B. ist jetzt di; es wurde vor ein Paar Jahren gebaut; damals
swar® es noch nicht. So zeigt man hin auch auf alles was da



—— 25 ——

kréucht und fledeht und sagt immer: ,dies ist!“ Demgemiiss
glaubt man in den scheinbar offenldindigsten Beispielen den Be-
griff selbst zu_lesitzen.

Allein eine kurze Besinnung geniigt, um diesen Sicheren
und Geniigsamen das Ungeniigende und die Unsicherheit ihrer
Ueberzeugung klar zu machen. Man braucht sie nur an die
vielen Tiuschfingen zu erinnern. Steht der farbige Bofen da
wirklich in der Tiuft, wo er zu stehen scheint? Und seid Thr
allein so witzig und habt Euch niemals getiiischt und niemals
Dinge zu sehen oder zu horen geglaubt. die nicht vorhdhden
waren? Niemals triiumtet Thr? Niemals bemerktet Thr, wie der
Hund sein Bild im Spiegel anwedelt oder anbellt? Durch diese
Fragen wird festgestellt, dass das Sein der Dinge uns nicht von
Haus aus gewiss ist. sondern dass wir es erschligfsen*) Es
bedarf eines Schlusses, um zu sagen, ich tiuschte mich; es
hedarf eines Schlusses ebenfalls, umn zu sagen, ich tdusche
mich nicht, dies hier ist wirklich. Dass nun ein solcher Schluss
schnell und ganz unbewusst vollzogen wird, ist kein Grund um
zu behaupten. es sei eine unmittelbare Erkenntniss; denn beim
Lesen sind wir uns auch gar nicht bewusst, die einzelnen Buch-
staben und Worter erst aufflifassen, ehe wir das Wort und den
Satz aussprechen kionnen. und doch geschieht dies unvermeidlich:
aber nur dann, wenn die Handschrift unleserlich ist, bemerken
wir erst unsere bisher unbewusst vollzogene Thiitigkeit.

Ist es aber ein Schluss, wenn wir die sogenannten Dinge
fiir seiend erklidren, so miissen wir also schon vorher wissen,
welche Natur (Zerminus medius) das Seiende (lerm. mayor)
habe, um diesen Begriff den Dingen zusprechen oder absgrechen
zu konnen, ebenso wie wir schon recht gut wissen miissen. welche
Merkmale dem Antiken oder Cinquecento eigen sind. wenn
wir es wagen wollen einen neuen Fund so oder so zu rubficiren.

Da nun wegen der breit offen stehenden Thiiren der Sinne
unser Bewusstsein immer von dem Tuhult der Sinneswahr-
nehmungen und ihrer Combinationen angefiillt ist, so wird jeder

*) Der Schluss, aut Barbara qua,d{irt, lautet;
Alles was s und s0 erscheint (ferminus medius). it wicklich fmajor)s
Diese Erscheinung hier (minor) entspricht den angegebenen Bedingungen
(medius);
Diese Erscheinung ist wirklich.
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D enkende ex natiirlich tinden, dass die grosse M wsse der Menschen,
die sich idber die Begritfe nicht tiefer besifinen kann. die am
Hiinfigsten vorkommenden und :un Bestiindigsten im Bewnsstsein
bleibenden perspectivischen Anschauunngen von deu sogenaunten
iusseren Dingen, d. i, die Beziehnugseinheiten des sinnlichen
Bewusstseins fiir das Seiende halten wird. Darum folgt diesem
Strome auch der populiire Positivismus: und selbst Gelehrte. die
in den Specialfiichern der Wissenschaft ausgezeichnet sind, wie
z B, Wundt, lassen sich zu dieser Illusion verleiten.

Es liegt mir fern, die Verdienste Wundt's zu verkennen:
sie beruhen aber nicht auf seinen Aunsichten iiber die Metaphysik.
Genau genommen kinnte seine ,Logik® auch ganz aus dem
Spiele bleiber, weil sich darin kein Abschnitt, kein Capitel und
kein Paragraph findet, der iiber den Begriff des Seins handelte,
Da er aber 8. 7 unter Metaphysik. dus gewordene, wie unter
Logik das w ordende Wissen versteht und das Wissen doch auf
Wahrheit geht und die Wahrheit den Unterschied dessen, was
nicht wirklich ist, von dem. wus wir fiir wirklich und irgendwie
selend erkliren. voraussetzt, so kann es nicht fehlen, dass seine
Logik auch einen Begriff vom Sein und von der Wirklichkeit
irgendwie voraussetzen muss. Dies scheint mir nun der eigentliche
IPehler des ganzen Werkes zu sein, dass darin vom Sein und
von der Realitit und Wirklichkeit bei vielen Gelegenheiten
gesprochen wird, ohne dass doch der Ursprung, der Sinn und
die Giiltigkeit dieser Begriffe untersucht wiren. Wollen wir
aber sehen. welche Voraussetzung iiber das Sein bei Wundt
vorliegt, so verfolgen wir am Besten das Capitel iiber ,die (Fegen-
stinde® und ,iiber den Substanzbegriff“, weil dort .in Hiiufigsten
das Wort ,Nein® und ,Realitit* in den Zusammenhang der Ge-
danken eingeshoben wird.

Wenn ich recht verstehe, so nimn'Lt_Wundt an

Wundes Lehee, (5. 410), ,dags unserem Denken ein (Gegeustand

gegeben sei“, wenn ein Complex von Eigenschaften
und Zustinden sich mit einer gewissen Constanz zusammenfindc.
Es set zwar (S. 412) kein einziges Ding der Erfahrung in
Virklichkeit behfivend, vielmehr hilde die Vorstellung fort-
withrender Verdnderlichkeit einen niemals fehlenden Bestandtheil
des empirischen Dingbegriffs, allein trotz der Verwerfung der
«philosophisch  gebildeten  f{alschen  Einheitsvorstellung®  miisse
doch ein ,Zusummenhang® festgehalten werden. So sei ein
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,Ding, was im fortwiilfenden Wechsel der Erscheinungen zu-
sammenhingt. Die Erscheinungen miissten uns gegeben. d. h.
durch den Zwang der Smmeswahrnehmung aunfgendthigt scin;
der Zusammenhang miisse in der riumlichen Selbstiindigkeit des
Dinges und der zeitlichen Stetigkeit seiner Veriinderungen ge-
sehen werden. Es sei eine ,fixe Idee der neueren Zeit“, den
Begriff eines unveriinderlichen Triigers der Erscheinungen von
Anfang an in die Dinge hineinzudenken. Unser Korper sei
(S. 415) das ,niichste objective Ding“. das wir unterscheiden.
Ebenso will er geistige Dinge setzen. die nach der Analogie der
dusseren Dinge gebildet wiirden (8. 418); auch hier aber habe
seine mythologische Vorstellung® erst ein ,Ding an sich, ,einen
unbekannten Triger® hinzugedacht. So falsch nun die absolute
Bestimmung des Substanzbegriffs sei (8. 483), so bliebe die rela-
tive Bedeutung desselben doch zu Recht bestehen, da hiermit
nichts anderes als der Begriff des Dinges gemeint sei, d. h. ein
Veriinderliches, dessen wechselnde Zustinde durch unser Denken
in Verbindung mit einander gesetzt werden. Demgemiss miisse
man (8. 489) den materiellen Substanzbegriff erginzen, damit er
auch auf die psychischen Vorgiinge passe. d. h. man miisse vor-
aussetzen, dass den Substanzelementen eine psychische Qualitiit
zukomme. Dieser Begriff bliebe aber Dbloss hypothetisch. Da
uns endlich (S. 493) ,reale Objecte nur als Erfahrungsgegen-
stinde gegeben seien“, so ,entscheide die Erfahrung dafiir“, dass
wdie realen Objecte den Gesetzen unserer Auschauung conform
sind“, und dass wir also .die Grundeigenschaften des Raumes
auf die im Raum gegebenen realen Substanzen iibertragen®
sollen.

Summa Summarum will Wundt also unter den wirklichen
Substanzen die veriinderlichen Dinge verstehen, wie sie uns durch
die Sinnlichkeit als riiumlich gegeben werden, und diese sollen
dann auch noch psychische Eigenschaften zur Vermittelung ibres

Zusammenhanges haben. Thre Einheit bleibt ihm ebenso unge- ,

wiss, wie sie ja auch in der Sinnlichkeit nicht feststeht.

Wir haben uns nun zuniichst wieder dariiber
zu verwundern, dass Wundt diese Objecte ,reale i gritix.
Objecte* nennt, ohne uns dariiber zu belehren, was
er unter Realitit und Wirklichkeit verstehe und wie er auf diesen
Begriff gekommen sei im Gegensatz etwa zu Schein und Er-
scheinung. Denn diese Objecte sind doch bloss Vorstellungen

-,



oder Erscheinungen. Ohne den tdegensatz der Rcalitiit wissen
wir aber nicht, was eine Erscheinung ist, und kénnen daher
diesen sogenannten Dingen auch keine Realitiit zuschreiben.

Daher ist ea uweitens auch nicht erlaubt, den Begriff von
(Gegenstiinden mit dem von Substanzen zu vertafischen, da unter
Substanz immer etwus Reales und Metaphysisches gemeint sein
soll, auch nach der Auffassung von Wundt. Wenn wir die Dinge
Blume, Ochs. Esel 1. 5. w. verallgemeineren. so mége meinet-
wegen der von Wundt analysirte Begriff eines ,(Gegenstandes®
entstehen; damit ist aber kein Begriff einer Substanz gewonuen:
denn der Begriff des Seius liegt nicht in den Er-
scheinungen, aus denen man den (Gegenstand abstrahirt hat.
Wenn wir die Anschauungsbilder oder Vorstellungen von Ochs
und Kohl noch so sehr verallgemeineren, so erhalten wir nie
den Begriff Nahr#tigsmittel. und wenn wir eine Wahre fiir theuer
oder billig erkiliiven, so lisst sich aus diesem Priidicat durch
Division auf keine Weise der Begrifi Pferd oder Schdere her-
stellen.

Wir sehien also, dass Wundt's Erkenntnisstheorie unter den
in diesem Paragraphen bhehaudelten Paralogismus fillt: denn
wenn wir irgendwelche Dinge fiir seiend erkliren, so wollen wir
day Nichtsein und den Schein ausschliessen, jenachdem auch das
Wesen von der Erscheinung trennen. Wir wiillen desshalb
ewischen mehreren Pridicaten, von denen keins dem Gegen-
stand selbst anbingt, sondern wofiir der von Wundt nam-
haft gemachte ,Gegenstand® als ,Complex der BEigenschaften
und Zustéinde“ bloss Einen Beziehungspunkt abgiebt, den
wir im Vergleich mit einem andern, von Wundt nicht namhaft
gemachten Beziehungspuukte nach einem von Wundt gar nicht
beriicksichtigten (sesichtspunkte so oder so charakterisiren, wie
wir ein Pferd oder eine Scheere billig oder theuer nennen im
Vergleich mit den anderen Bediirfnissen oder mit friiheren
Zeiten nach dem Gesichtspunkte des Preises.

Mithin miissen - wir mit Bedadern Abschied von einer Er-
klirungsweise nehmen. die uns den wichtigsten Begriff der Meta-
physik zu deuten verspricht und doch auch nicht einmal den
wissenschaftlichen Ort des Begriffs trifft, sondern sich in Unter-
suchungen verliert. die mit der Frage nichts weiter zu thun
haben. Nur wenu wir schon liingst mit unbewusster Vernunft-
thitigkeit den Bildern der Sinnlichkeit das Sein zugesprochen
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haben, kinnen wir spiter analytisch diesen Begrift wieder darin
vorzufinden glauben, Der Begriff des Seins selbst aber gehort
nicht in die sinnliche Sphiire.

§ 3. Das Sein besteht nicht in dem Bewussisein der
seelischen Thitigkeiten. ~

5.

Versuchen wir dalier, einen andern Weg zu finden, indem
wir der Leitung folgen, welche die Vermunft durch die Natur
des Denkens selbst gewiihrt. Wir sahen, dass wir den sogenanuten
Dingen der Aussenwelt. d. h. den Beziechungsformen der Sinn-
lichkeit, ein Sein nur durch einen Schluss zuerkennen und also
das Sein anderswoher kennen gelernt haben missen. Da nun
nach Abzug der Aussenwelt nur unser Ich iibrighleibt. so konnten
wir zuerst glauben, das Seiw bezeichne ung bloss unsere seeli-
schen Thitigkeiten, derén wir uns bewusst werden und die
wir als Bumme oder Einheit irgendwie in eine Vorstellung
zusammengefasst hiitten.

Diese Hypothese hat viel Verfiihferisches; denn wir werden
uns ja auch der Quantitit unseres Seins durch die Quantitiit
. unserer seelischen Thiitigkeit, unseres Fiihlens, Wollens, Wirkens
und Denkens bewusst. Bei grosser Thitigkeit, reichem Gefiihl,
starkem Empfinden glaubt man mehr zu sein, als wenn man
schwach empfindet und reagirt. Wenn der Reichthum des Seelen-
lebens durch Krankheit oder Schwiiche verfuindert wird, glaubt
man nichts mehr zu sein oder nur ein Schatten seiner selbst.
Auch wiirde das Sein nach dieser Hypothese die Leblosigkeit
verlieren, die den edlen Fichte so erbitterte. Das Sein wiirde
dann lauter Leben und Thitigkeit oder mit Lotze’s Aus-
druck ,sich selbst vollziehende Thiitigkeit® sein.

Endlich haben wir auch von den Thitigkeiten unserer Seele
ein unmittelbares Bewusstsein; denn es wird uns nicht erst von
einem Andern zugefliistert, sondern wir selbst wissen unmittelbar
selbst, wenn wir empfinden, dass und was und wie wir empfinden.
und nur wir allein konnen dies aus erster Hand wissen, withrend
alle Andern es nur aus #Husseren Zeichen erschliessen. Darum
scheinen wir hier an die rechte und erste Quelle gekommen zu
sein. wo der Begriff des Seins herflfesst.

A A .. e e g et s - 8
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Dus wiite nun schr erwiinscht. wenn die Hypothese nur
Stand hielte: aber sobald wir den Gedanken etwas stroffer an-
ziehen, zeigt sich ihre Haltlfsigkeit und zwar aus zwei Griinden.
Erstens ist das Sein etwas_einiges und sich selbst gleiches: denn
so oft wir auch das Sein von einem Gegenstande ausfagen, meinen
wir immer dasselbe, weil wir sonst mehrere verschiedene Wiirter
brauchen miissten, um unseren Gedanken genau zu bereichuen.
Die Thiitigkeiten und Zustinde aber, die uns der innere Sinn
aufschliesst, sind wesentlich von einander verschieden, und es
ist gar nicht moglich, sie als untereinander gleich und identisch
zu denken. Wie kinnten wir Weinen und Lachen, Zweifeln und
Glauben, Begehren und Verabscheuen als einerlei setzén! Wus
also ist das Eine und Gleiche darin, das wir im Sinne haben,
wenn wir alle die unendlich verschiedenen Arten von seelischen
Lebensidusserungen als unser Sein anspréchen wollten?

Ein geiibter Logiker wird nun zwar gar nicht in Verlegen-
heit sein, hierauf zu antworten. Er wird unsere Thiitigkeiten
und Zustiinde ebenso leicht unter Gatfungen und Classen bringen
konnen, wie die Thiere und Pflanzen. Wie ihm dann Thier oder
Pflanze oder Organismus als das hichste Allgemeine erscheint,
s0 wird er auch behaupten kounen, das Sein wiire das eine und
gleiche Allgemeine, welches allen unseren seelischen Lebens-
dussefungen mnewohnte.

Allein sofort wiirden wir auch den logischen Fehler einer
tgnoratto elcnchr hemerken. KEs wird niimlich bei dieser De-
tinition nicht dus Sein definivt, dessen Begriff man suchte, sondern
etwas am Sein und das Sein wird einfach schon als bekaunt
vorausgesetzt, in der Art, wie wenn einer auf die Krage: Was
ist ein Pferd? antwortete: die Pferde seien braun oder weiss,
auch schwarz u. s. w., und das Allgemeine, die Karbe, wire die
Definition des Plerdes. Denn weun es gelungen wiire, die ver-
schiedenen Seelenthiitigkeiten und inneren Zustinde unter cine
gemeinsame Benennung zu bringen, so wiirde dadurch doch nur
eine das Sein begléitende Besclthffenheit definirt sein. Es handelt
sich aber nicht um den Inhalt und Gegenstand der Empfindungen
und Wollungen und Erkenutnissthiitigkeiten, da dieser allgemein
ausgedriickt nur die von den Scholastikern sogenanute Pofsi-
bilitit darbietet, welcher als Complementum noch die besondere
Veranlassung fehlt, wodurch aus dem posse das esse wird. Die
einzelnen Thitigkeiten gelten nach der Hypothese als das
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Seiende, nicht das Allgemeine oder der vorgestellte abstracte
Inhalt: denn es ist ja freilich wahr, dass nur etwas seiu kaun,
was unter den allgemeinen miglicken Inhalt des Seienden fillt,
ebenso wie es kein Pferd geben kann, das nicht irgend eine
Farbe hiitte; die Definition sollte aber nicht den Inhalt des
Seienden, sondern grade jene eigenthiimliche Natur des Seins
treffen, deren Anwesenheit den Tnhalt zu einem seienden macht.
Also wiiren wir iitber die Natur des Seins nicht kliiger geworden,
wenn der Inhalt definirt worden wiire, weil wir dadurch eben
keine Definition des Seins selbst erhalten hiitten.

Wir haben hierhei auch schon gutmiithig zugegeben, dass
man wirklich nach der iiblichen Praxis der Abstraction ein All-
gemeines und Gleiches fiir alle die verschiedenen iuneren Zu-
stiinde der Seele finden konne. Dies ist aber ganz unmiglich;
denn die Definition, welche das Seiende allgemein seinem Wesen
nach bestimmen soll. muss nothwendig bei der Abstraction von
der Einzelheit auch von der Realitiit abstrahiren, welche grade
zu definiren war. Wenn wir Thiere und Pflanzen systematisch
ordnen, so bleibt das Allgemeine in demselben genus wie das
Besondere und Eiuzelne, weil das Kinzelne nicht als Existenz,
sondern als Form oder Typus, kurz als etwas Tdeelles an dem
Existirenden allein in Betracht kommt; denn nicht das Wirkliche,
sondern die Formen des Wirklichen sollten classificirt werden, ,
und jeder Zoolog weiss, dass weder seine Ordnungen und Classen,
noch auch seine einzelnen Arttypen als solche etwas Reelles oder
Wirkliches sind. Fiir uns kam es aber nicht auf die Formen
des Inhalts des Seelenlebens an, sondern auf das Sein selbst, und
mithin musste von den Vertretern dieser Theorie ein logischer
Sprung von einer Gattung zur andern gemacht werden; denn
die Definition gab uns Ideelles und wir suchten die Realitiit.
Also wird durch die Definition nicht das Eine und Gleiche des
Seins aus allen inneren Zustiinden ausgelost und begrifflich zu-
sammengefasst, sondern umgekehrt einfach weggelassen und die
Definition leidet an der zgnoratio elenchi.

‘Wollten wir dann noch genauer nachfragen, warum das
Allgemeine fiir alle Seeleniinsserungen nicht gefunden werden
konnte, so wiirden wir auf den zweiten Grund stossen, der die
oben aufgestellte Hypothese zerstort. Denn da die einzelnen
Thiitigkeiten so grundverschieden sind und in ihnen selbst auch
gar nichts allgemein Gleiches angettoffen werden kann, so geht



die (Hleickheit nur aut eine gleiche Beziehung zu einem
aussen liegenden Punkte zuriick. Wir bemerken niimlich
hei dem Versuch, das Allgemeine fiir unsere Thiitigkeiten zu
finden, alshald, dass wir die Thiitigkeiten nur als sciend betrachten,
sofern wir sie in unserem Bewusstsein mit dem Ich verknfnpfen_.
indem wir sagen: Ich denke, ich wiinsche, ich freue mich u. s, w.
Das Allgemeine, das Wiinschen, Denken halten wir nur fiir etwas
Maogliches, welches erst wirklich wird, wenn ich wiinsche,
wenn ich denke. Mithin halten wir das Ich fiir das eigentlich
Seiende und die miglichen Thitigkeiten scheinen nur an dem
Nein Antheil zu bekommen, sobald wir sie als im Ich gegeben
ansprechen kiounen. Demgemiiss wiren also die Thiitigkeiten
auch nicht die Quelle fiir den Begriff des Seins und ihr Be-
wusstsein wiirde uns nur dessen bewusst machen, was denken,
tiihlen, wollen, verabschGuen u. s. w. ist, aber nicht vom Sein
#  selbst Kunde geben. Denn durch das Bewusstsein von uuseren
Thitigkeiten nehmeg wir bloss das Was, den Iphalt, wahr,
aber nicht das Da?’:sy sondern dieses Bewusstsein von der That-
sache hezieht sich auf die Verfniipfuug des Was mit dem Tch.

§ 4. Der Begrifl des Seins gehort in das Gebiet der
intellectualen ntuition.

Nachdem wir die Erkenntnisselemente in kurzer Uebersicht
beachtet hatten. sahen wir leicht, wo der Ort fir den’ Begriff
des Seins nicht gesucht werden diirfe; denn zu den Anschauungen

/  oder den sogenannten Gegenstinden konnten wir das Sein nicht
vechnen, weil erst ein Urtheil iiber solche (iegenstiinde erfolgen
soll, demgemiiss sie etwa fiir seiend oder nicht seiend zu er-
kliren wiren. Zu den Thitigkeiten der Seele oder dem Be-
wusstsein davon mochten wir das Sein auch nicht ziihlen, weil
auch darin nur Beziehungspunkte fiir diesen Begriff dar/gebuten
zu werden schienen. DDa nun wohl niemand die blossen Empfin-
dungen der sogenannten iHusseren Sinne und auch nicht das
unmittelbare, singulire Selbstbewusstsein fiir den logischen Ort
des Seinsbegriffs halten michte, so bleibt uns nur die intellec-
tuale Anschauung, d. h. das Gebiet der—Ideep iibrig, welche

, durch Dialektik zu -Begriffen_iibergefiihrt werden.
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Wir werden nun sofort den Kinwand hiren,
dass man unmiglich die Vorstellung vom Sein | o v ger
cinen. Begriff nennen kinme, da doch schon die ~Bewusstheir.
Kinder. ehe sie iberhaupt wissen, was cin Begriff ist.
immer schon vom Sein sprechen, indem sie z B. einen wirklich
thnen gegebenen Kuchen von einem  bloss versprochenen unter-
scheiden, und auf die Krage, wer da sei, ,ich bin es* ant-
worten u. s. w.

Es ist daher gut, gleich hier an die verschicdenen Stufen
der Bewusstheit zu erinnern, welche ein und dieselbe Vorstellung
crleben kann. Wir wollen auch, wm Missverstiindnisse zu ver-
meiden, den Inhalt der intellectuellen Intuition zuniichst lieber
Jldeen® nennen. Dic unterste Stufe, auf welcher Ideen erkannt
werden, muss diejenige seiu, die wir mit dem Thier vielleicht
gemeinsam  durchmachen. Wenn wir einem Thier ein Stiick
Fleisch vorhalten und sobald es beglerig zufassen will, geschwind
cin Stiick Holz damit vertaudchen. so mwuss In ihm, wie bei
einem Kinde, ein Verdfuss entstehen. Das Tast-. Geschmacks-
uud Gresichtshild des Fleisches, welches mit der Begierde zugleich
im Bewusstsein lebendig wurde. deckt sich nicht mit den Em-
plindungen, die das Holz im Maule ausldst; die Bilder fahren
aus einauder; die Begierde ist betrogen. Sollten wir nicht an-
nu-hmen, dass die Thiere CIJBIIH() wie die K].\I]d(:.r diesml muneren
Vorgang im Bewusstsein irgendwie benierken und zwin Beispicl
von dem entgegengesetzten unterscheiden kiénnten, wo sie das
begehrte Fleisch wirklich erhalten? Hier wiirde dann eine Be-
ziehung der beiden Bilder und Empfindungen auf einander
stattfinden und die ideelle Bezieliungseinheit wiirde dus Anders-
sein oder jenachdem die Identitiit sein. Tch nehme_daher
an, dass diese Ideen dunkel von Thier und Kind gedacht werden.

1 Die sweite Stufe aber treunt schon Thier und Kind; denn
mit der _S_p_w_gjm.gewinut das Kind cin Mittel sich jener Ideen
deutlicher bewusst zu werden, indem es die Vorginge in seinem
Bewusstsein mit verschiedenen Wortern bezeichnet und sie als
ausdriicklich benannte ldeen mit den Vorstellungen aus der ob-
jectiven und subjectiven Anschauungssphire vefwebt. Wenn das
Kind also sagen kaum: ,dus ist ein anderes Ding und nicht
dagsselbe, was ich wollte®. so steht ey auf ciner hiheren Be-
wusstseinsstufe als das Thier in Bezug auf die Erkenntniss der
Tdeen.

Teickmitller, Mutuphysik. 3
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" Die hichste Stufe wird jedoch crst gewonnen, wenn diese
Llee, die wir dureh die Sprache Dhestimmt von andern abscheiden
kunen. nun wicht bloss auf anschavliche Bilder bezogen,
sondern wieder mit andern fdeen in Beziehung gesetzt und
also zum Gegenstande der Betrachtung gemacht wird.  Auf dieser
Stufe soll die Idee Begrift heissen. Da man aber. wenn ein
Ding verschiedene Stufen durchmacht. den Namen fir dasselhe
hitutig von der hochsten Stufe herninunt, so diicfen wir uns die
Berechtigung nicht abstreiten lassen. den Ausdruck ,Begriff
auch jenachdem fiir dic gange Sphie dieser Verstandes- und
Vernunttserkenntniss zu gebranchen, -Wir konnen daber die Tdee
des Seis einen Begrift nennen, sofern wir damit den Erkenntniss-
inbalt meien. der zwar schon demn Thier und Kind irgendwie
vorsprachlich i Sinne liegt, durch das Wort der Sprache be-
zeichnet und anerkannt und also schon abgesondert und klarer
aufgetasst wird, der aber erst von dem Denker die begriffliche
Massung erluilt,
Ueber das Wesen der Intuition iiberhaupt
Gengrellee heresehen nicht die richtigen Begrifte; denn man
{E:-“:::‘:‘)“‘“ glaubt vur von Intuition oder Anschauung sprechen
zu diivfen, wenn ein Object unmittelbar unsere Sinne
trefte, was hei den (egenstiinden der iusseren Sinne allein
stattzufinden schieint, wesshalb denn Kant wunderlicher Weise
auch bhei dicsen allein seine Kategorie der Substanz verwerthet
und weder fiir dic Seele als Object ddes inneren Sinnes, noch
etwa fiir Gott als Object der Vernunit dic Substanzialitit efn-
riiumen wilLw RKant steht hievbei unter dem Druck seiner sensua-
listischen Vorurtheile, wie ¢r denn iiberbaupt nur in einer recht
verzwickten Form bloss die im vorigen Jahrhundert herrschende
Denkweise ahspiegelt. So gut aber, als er fiir die Erscheinungen
des dugseren Sinnes cin Ding an sich “setzt. hiitte er auch fiir
die Gefiihle und Begelfungen ein Subject anflehmen diirfen.
Beides wiirde zwar in gleicher Weise seiner Lehre vom Gebrauch
der Kategorien widersprechen, aber er wire dann doch consequent
in der Inconsequenz gewesen. witlvend er jetzt nur den mate-
riellen Dingen die Liebe anthut, fiiv sie als Grenzbegriff der
Erfabhrung eine Substanz an sich zu fordern. Dementsprechend
macht ,er einen gunz willkirlichen Gebraucl ven dem Worte
Tutuition und will der Vernunft keine Anschaulichkeit zugestehen,
weil er sich darunter immer nur sinnliche Gegenstiinde vorstellt, -
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als weun das Wesen der Anschanung nicht bloss in der Un-
mittelbarkeit bestiinde. die den Elementen des inneren Sinnes
und auch der Vernuntt und des Verstandes doch in ganz
cleicher Weise zukommt. wie den Elementen des finsseren Sinnes.

suchen wir also den gemeinsamen Charakter aller Intuition,
s mitssen wir als (;‘reggnsutz dazn das yernfitfelle Erkennen her-
anzichen und auf beides damm zugleich den Blick helten. Das
Vermittelte ist derart. dass es nur nach und nach sich aus
Elementaranschauungen zusammenschliesst, wie z. B. das Bild
cines Baumes aus den einzelnen Karbeneindriicken, die zusammen
die Figur und das Ganze des Banmes bilden; denu unsere Seele
muss dabel auffassend ebenso verfahren, wie der Maler schaftend
verfillirt, indem er ecinen Farhenklex an den andern fi{gt. Eben-
so st es filr den inneren Sinn ein vermitteltes Erkennen, wenn
wir z. B. den Totaleindruck eines Festes uns analysiven und die
einzelnen Gretithle uns anschaulich verge(genwiu'tigen, aus denen
sich der Totaleindruck zusammensetzte. Vernuttelt im intellec-
tuellen Gebiete ist diec Erkenntniss, die wie bhel den Beweisen
Euclid’s sich noch nicht sofort einstellt, wern wir die Bedingungen
des Lehrsatzes gehirt haben, sondern erst aus den fremd hinzu-
genommenen LemtBaten und Constructionen folgt, wie auch jede
Definition die Einheit des Begritts durch Angabe der Merkmale
vermittelt. '

Wir diirfen aber den Begriff des Intuitiven mur in erster
Linie auf das schlechthin Einfache beziehen und konnen dann
noch der Erfahrung gemiiss einen gewissen Spielraum fiir eine
erworbene Intuitionskraft frei lassen, weil die Grosse des Be-
wusstseins dariiber ent.ssheidet, was In einem Act erkannt werde
und was nicht mehr hineinfalle. So siud ja fiir den SiuGling
allerdings die simmtlichen Gegenstinde und Personen der Um-
gebuug noch unfassbar und seine Sinnlichkeit ist, wie die Er-
fahrung zeigt, nur gleichsam punktweis mit einzelnen Eindriicken
ausgefiillt. Wenn er aber erst durch Wiederholung mehr Efi-
sicht gewonuen hat, so fallen ihm auch schon die ganzen Bilder
der Persopen und Dinge in Eine Anschauung, wie bei den Er-
wachseuen. Ebeuso ist es bei der intellectuellen Intuition; denn
fiir den geiibteren Denker sind nicht bloss die Kategorien ein-
fache Erkenntnisselemente, sondern auch der einfache Syllogismus
und die Definttion vieler Begritfe erdiebt sich in Einer Aléchauung»."
Erst bei Schlifssen. deren Ausgang man nicht absBhen kaun,

3*
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merkt man die Zusammensetzung und Vielheit der Anschaunngen,
wobet denn auch ein oder das andere Glied des Zusammenhanges
aus der Erinnerung verschwuonden sein kann, so dass man die
Definition oder den Schlusssatz nicht fertig hringt.  Was man
aber mit cinem Blicke des (feistes sieht, das ist auch jntuitiv
erkanut, so dass wir die intellectuelle lTotuition, ebenso wie es
bei der sinnlichen Anschuuung gebrituchlich ist, auch auf die
Erkenntniss zusammengesetzterer Beziehungen aufdehuen diirfen,
sofern diese nur noch i eimen und denselben Act des Bewusst-
seins fadlen nud daher den allgemeinen Cliarakter der Unmittel-
barkeit hewahren.

« Ob man aber mit einer rein intuitiven Erkenntntss oder mit
einer erst erworbenen  Filigkeit, mehvere Elemente zusammen
zw schauen, zu thun hat: das lisst sich leicht disthﬁ;uiren. Jede
Intuition hat nitmlich z®ar die Eigenthiimlichkeit, dass dabei
von Methode keine Rede ist, also auch nicht von Lehren und
Lo deniy man sehant es. oder man schaut es nicht; und es
fiallt cinem zuniichst gar nieht ein, dass man das Geschaute auch
noch beweisen solle und kinme.  Aber nur bei der veinen Intuition
Liisst sicht dieser Charakter der Unbewcisharkeit oder der Un-
mifte]barkeit und Oftenbarung festhalten und nicht bei der hoher
entwickelten Anschauungstihigkeit. Denn z. B. die Farben sieht
nur, wer sie sieht, die Tone hort nur, wer sie hort, Schmerz
kennt nur, wer ihn fiihlt, Ursachlichkeit versteht nur, wer sie
versteht: dergleichen Intuitionen lassen sich nicht Jehren und es
witre licherlich, einem Blinden die Farbencmpfindungen lehren
und demonstriren zu wollen, oder den Versuch zu machen, den
Begrift der Ursache cinem Pferde zu demounstriren. Dagegen
missen sich die zusammengesetzten Intuitionen alle methodisch
auflosen lassen und kéunen gelehrt und gelernt werden, woenn
auch nicht Jeder dahin gelangt, die vielen Elemente nachher mit
cinem Blicke zusammen zu schauen. So kann man z. B. deu
Begritf eines reguliiren Vierecks, wenn man schon geitbt ist, mit
einem Blicke auffassen; gleichwoll liisst es sich in sechs Elemente
zerlegen. in Figur, Seite, Winkel, Rechtheit, Vietheit und Gleich-
lieit, und man kunn die Regel angeben, wie die Theile aneinander-
geschlossen werden und sich zu einander verhalten sollen.  Eben-
s0 I8t 3 < 2 in seiner Einheit als Summe intuitiv zu erkennen.
wiihrend es nur einem Dafe miglich ist, auch etwa zwei awill-
zifferige Zahlen sofort intuitiv als Summe zu fassen: gleichwohl
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muss doch fiir die kleinere, wie fiiv die grissere Addition die
Methode gezeigt werden und es liisst sich diese Operation lehren,
withrend der Begriff der Finheit nicht lehwbar ist. ~
Da wir uns iiber die Einthellung der Evkemmt-

nisselemente schon orientirt haben, so wird es fiir Speeiellor
unseren Zweek. das competente Tribonal fiiv den  Chavakter dor

intellectuellen

Begriff des Seins aufzufinden, geniigen, wenn das Intuition.
Specifische dder intellectuellen Intnition herforge-
hoben wird.

Nun zeigt sich, dass die Erkeuntunisselemente sich it ein-
ander verbinden. Diese VYerbindung verdient die grisste Be-
achtung, weil sic das gesuchite Specifische enthitlt.  Nehwen wir
etwa den Satz: ,Ich sehe zwei braune Pferde¥, so sind schon
die Elemente aus allen Erkemntnissquellen verschfnolzen. In
dews ,Ich* haben wir das singulire selbsthewnsstsein; in dem
nsehe* das Bewusstsein unserer Thiitigkeit oder uuseres inneren
Zustandes; in denm ,Bmm* die sinuliche Iutuition; in dem
nPferde¢ die Beziehungseinheit der perspectivischen Anschauung;
in dem ,zwei* die TIdee, wodurch der Act der Beziehung der

’
Aunuschauungen auf einander aLppripirt wird; endlich in der!

grammatischen KleXion der Worter und in der Construction des
Satzes die Beziehungseinheit, wodnreh alle diese Elemente als
rusammengehorig und als gesdhdert mit einander zusammengefasst
werden.

Dies Letzte nun ist das Specifische der intellectualen In-
tuition; denn was in allen Erkenntnissgebieten vorgeht und zum
Bewusstsein konunt, das steht uns hier zusammen vor Augeu.
Eine Bezielungseinheit finden wir schon in der Anschauung der
Pterde, wodurch vielerlei Elemente perspectivisch zusammengefasst
werden. Hoher noch steht die Beziehungscinheit der Zahl zwei,
welche wiederum jene Bezichungseinheiten der Amnschauung zu
blossen Bezichungspunkten meiner beziehénden Thiitigkeit herfh-
setzt und mir das Bewusstsein meiner einleitlichen Beziehungs-
thitigkeit sclbst giebt. Aber erst der ganze Satz verbiirgt mir
die Zussmmenfassung der getrenut entspfungenen Erkenntniss-
clemente in eine Einheit: denn es wird hier ein Subject vorge-
stellt ,Ich®. das sich seiner Thiitigkeit des Sehens bewusst ist
und zugleich den Inhalt der Sinuesemipfindung vor Augen hal
und beurtheilt. J)ieseW der Thiitigkeit auf ein Subject

und ein Object und die Zusammenfassung zur Einheit ist also



nur moglich, wenn die Intellection iiher die Trennung der
Bewusstscinselemente hinaus ist und alle zagleich als
) geschieden und als eins auffassen kann, Diesesist darum
der specifische Charakter der intellectuellen Tntuition im Gegen-
stz 2w den iibrigen Erkenntnissgruppen.
FEs ist nun anfezeigt, den Gregensatz dieser
Gegensatz Definition der Vernunfterkenntuiss gegen die Kunti-
1?:.',;\:2;:.&:. sghe Le:hrc hervorzubieben. Wi saheu., dass die
Erpirionos. Vernunft den ganzen In]Amlt der Erkenntnisselementc
auf einander hezieht. Da diese Bezichung in Acten
besteht. die als Ideen bewusst werden, so muss sie auch diese
Ideen wieder in Beziehung setzen und so zu Begriffen von den-
selben und von ihren Bezichungspunkten kommen. Nun kénnte
man leicht ant die Meinung Kant's verfallen, als wenn das zu-
sammenfassende Frkenntuissvermigen der Intellection allen lu-
haltes baar und ledig sei, weil es nur die materialen Beziehungs-
punkte mit seinen Kategorien abzustempeln habe, wie er denn
sagt: Anschauungen ohne Begriffe sind blind, Begriffe ohne An-
‘sclmuungeu leer. Dabei soll man denken. dass dic Kutegorien
und die Begriffe nur zu brauchen wilren, um damit Erscheinungen
der sinnlichen Sphiire zu hegreifen und Erfahrungen zu gewinnen,
sonst aber unniitz. Kant meint niimlich. durch die Sinnlichkeit
allein sei das [ubaltsvolle als existirend gegeben und nuwr mit
diesem zusammengeschfimolzen habe als blosse Form der Er-
tuhivang der Begriff Sinn und Bedeutung, Reiff hat mit Recht
hievius gefolgert, dass Kant dew reinen Empir)'smus anhiinge und
dass die Aprioritiit der Kategorien ein Geschwittz sei. du sie ja
doeh bloss an der Erfahrang vorkommen und Geltung haben
sollen und also bloss die Formen der Erfahrung, d. h. Evfahrungs-
begriffe sind.  Ebenso bleiht auch der Begriff der Lieerheit der
Kitegorien ganz dunkel. Denn wenn z. B. der Eimer mit Wasser
gBtillt nach Kant bloss als die Form desm
wiirde, so miisste er entleert nicht bloss leer und unniitz, sondern
nichts sein. Wenn er aber etwas fiir sicll hleibt. so ist er auch
uicht bloss aie Form des Wassers. Wie wir nun auch den
leeren Eimer fiir sich betrachten und nach vielen (zesichitspunkten,
der Kunst, des Materials, der Grosse u. s, w. heartheilen kinnen,
so liaben”auch die Kutegorien und alle Begriffe einen eigenen
Inhalt, der nicht im Entferntesten aus dem sinnlichen Material
entstanden ist oder mit ilim untrennbar zusammenbiingt. Denn
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7 B. die Zahl Zwei st nicht die Form der beiden Plerde und
sie. wird uns aueh nicht mit der Anschauung derselben schon
geboten. Kant kam daher auf seinen Satz nicht etwa durch die
Wakrnehmung einer Besiehung, einer Coordination zwischen Be-
griff und Material, worin ilin jeder Denkende zustimmen wiirde.
sondern durch sein sensualistisches Vorurtheil. als wenn alle
Existenz und Wirklichkeit nur mit demn Einschlagsfaden der Sinnes-
empfindung gewoben werden kinute. FEr vergisst dabei, dass die
von ihm vorausgesetzte Beziehung auf fussere Dinge doch auch
ein mit dieser Aussenwelt in Beziehung stehendes inneres Ding
voraussetzt und dass dieses doch auch fiir sich betrachtet werden
kann: denn weun es. wie er annimmt. bloss die Form darbite
fiir einen fremden Inhalt. so kénnte der tremde Inhalt sich nicht
brechen an dem Suhjecte nud mithin nicht hald diese, bald jene
Form auslésen. BPer Inhalt ginge also an dem Subjecte eindrvucks-
los voritber, wie man die Bilder im Spiegel nicht driicken und
schlagen kann. Kiime die Existenz und Wirklichkeit also auch
bloss durch Bezichung der Form ant die Sinnlichkeit zn Stande,
<o miisste wenigstens auch eine nnere Sinnlichkeit angenommen
werden, mit welcher das Subject nicht fremde. sondern seine
cigenen Zustiinde und Haudlungen wabhrnithme, und die Kate-
gorien und Begriffe miissten dann als die inhaltsvolle Wirklich-
keit der eigenen Natur gelten. Kuant hat aber dem Begriffe des
Neins iiberhaupt keine geniigende Autmerksamkeit gegnnt, sonst /
wiirde er von seinem Sensualismux abgekommen sein.

Die Nehwierigkeit. sich den speciellen Charakter
der intellectuellen Tntuition oder der intuitiven In- | oo
telldction dentlich zit machen, zeigt sich auch bel  der Intellection
der Frage, ob die Vernunttbegriffe etwas Singuliires et f;M
oder etwas Allgemeines enthalten. Plato, Aristo- Allgemeinteit. [
teles und die ganze Schiav ihwer Nachfolger, eben-
so wie Kant. sahen. wie man weiss, den unterscheidenden Charakter
der Vernunft grade in der Allgemeinheit ihrer Begriffe, da ¢
man der Sinnlichkeit die Erkenntniss des Singuliren zusp»fch.
Dies ist aber ganz falsch. Denn die Sinnlichkeit weiss gar nicht.
ob eine Empfindung singuliir ist, da die Zahl ja der Intellection
angehort. Ausserdem sind die Empfindungen auch ihrer Natur
nach genau ehenso allgemein wie die Begriffe. wesshalb wir auch
beliebig viele Erregungen des Auges durch dieselbe Empfindung
roth oder blau u. s. w. bezeichnen. Auch bei den Combinationen,



z. B. bei dem Bilde eines Pterdes, hat der Sinu kein Urtheil
iitber die Einzelnheit, sondern erst die Reflexion bringt mit Hiilfe
der Vernunftbegriffe die Einzelnheit im Gegensatz zur Vielheit
und Allheit zum Bewusstsein. Genan ebenso verhiilt es sich mit
den Vernunfthegriffen, die an sich ganz gleichgiiltig gegen Einzeln-
heit und Allgemeinheit sind.

Um dicse Schwierigkeit etwas ausfithrlicher darzulegen, wiihle
ich ein historisches Beispiel. Qartesius hatte in seiner Weise
arflos den Sutz cogifo ergo swm ausgesprochen. Da greift ihn
Gassendi an und behauptet, dass die Giiltigkeit dieses Schlusses
von dem Obersatze ,, 7out ce gut pense existe abhiinge, der erst
bewiesen werden miisste. Cartesius kommt dadurch natiirlich in
Verlegenheit, denn sein allergewissester Satz erscheint nun als
eine blosse Folgerung aus einem ganz zweifelhaften. von ihm
gar nicht erwGgenen Axiom. Wie soll er aus der Klemme
kommen? Er behauptet mit soldatischer Kiirze: . Die allge-
gemeinen Sitze stammen von den particuliren ab® (ce son/ awu
contrarre les propositions wuniverselles qui dévivent des propo-
sitions particulieres.  Qecuvres, Prevost p. 206). Wenn  dies
richtig wiire, dann gibe es nur Induction und die Mathematik
wire eine inductive Wissenschaft. Wiire dies aber so, dann
giibe es keine Mathematik; denn wenn z. B. der Satz, dass die
Swmme der Winkel im Dreieck gleich zwel Rechten ist, inductiv
aus den Kinzelbeobuchtungen abgeleitet wiirde, so konnte man
thn niemals mit unbedingter Gewissheit allzewein auwsdriicken,
weil unziihlig viel Dreiecke gedacht werden oder in Zunkunft
vorstellbar sind, bei denen dieselbe Beobachtung erst gemacht
werden miisste.  Wir hiitten slso wie bel den beschreibenden
Naturwissenschaften nur mit unvollstindiger Induction und also
mit problematischen Annahmen zu thun, d. L. es giibe keine
Mathematik mehr. Man siekt daraus. dass Des Cartes in seiner
Verlégenheit zu einem Hiilfimittel griff, das ihm doch sicherlich
selbst verwerflich sein musste. Wie kam er dazu? Offenbar,
weil er nicht gleich sab, dass die Vernunfthegriffe villig glefch-
giiltig gegen die Quantitiit sind. HKs ist eben einerlei, ob ich
2. B. oblgen Satz bei diesem oder jenem Dreieck. bei mehreren
oder allen ansspreche, weil der Satz iiberhaupt mit der Zahl
seiner Anwendungen nichts zu thun hat. Des Cartes war ausser-
dem aber auch in der Lage. in welcher sich die meisten Philo-
sophirenden hefunden haben, niimlich wegen des langen (iebrauchs
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des Wortes ,Existenz zu meinen, er wiisste schon, was das sei §
»Existiven und brauchte von diesem Begriffe keine Rechenschaft
zn geben, und in diesem Punkte war Gassendi ebenso naiv, da
es ihm nicht eivmal in den Sinn kam. iiber diese wichtigste
Frage Aufklirung zu verlangen.

Das Specifische der intellectuellen Intuition besteht dess-
halb nicht in der Allgemeinheit der Vernunttbegritfe, worin
vielmehr alle elementiven Erkenntnissquellen iibereinkommen.
die unterschiedslos gleichgiiltiz gegen die Zahl der Anwendung
sind, sondern durin, dass die Vernunitbegriffe als Beziehungs-
einheiten oder Gesi€htspunkte das, wornuaf sie sich beziehen, nicht
bloss voraussetzen. sondern die Getrenntheit dieser Beziehungs-
punkte aufheben und alles in Einem Bewusstsein vereinigen.
Der Vernunftbegriff ist desshalb erstens formal, sofern er gleich-
giiltig gegen die Beschaffenheit der gegebenen Beziehungspunkte
ist und z. B. die Zweiheit ebensowohl von einem Paar Pferde,
wie Menschen aussagt. zweiteus aber zugleich material, sofern
dic Erkenutniss als ein eigener und neuer Inhalt uns afgeht,
der auch ganz fiir sich betrachtet und definirt werden kann, ja
sich wieder mit andern Vernunfthegriffen zn einer neuen Be-
ziehungseinheit verkhiipfen liisst. Wie die Farbenempfindungen
Offeftbarungen sind, die dem Blinden nicht zu Theil werden, so
sind die Vernuunftideen. die einfachen, wie die durch Speculation
gefundenen, Offenbarungen von eigenthiimlichem Inhalt, die
einem nicht verniinftigen Wesen nicht zukommen. Sie verlfingen, v
wie die Sinnesempfindungen, eine Anlage und ganz besondere
Bedingungen, unter denen sie allein eintreten konnen, wie dies
Jeder weiss, der die Philosophie zu lehren versucht hat. Wir
konnen uns aber dazu bequemen, nach dem seit_Plato berrschen-
den Sprachgebrauch, die Intellectionen als das Formale zu be-
zeichnen, sofern man nur in Erinnerung bevlﬁilt., dass sie niemals
ohne Material, d. L. ohne Hinblick auf vorausgesetzte Beziehungs-
punkte entspringen, und desshalb, obwohl von eigenem und
unabhiingigem Inhalt (Materie), dennoch immer Beziehungsein-
heiten sind. Nur muss man ein fiir alle Mal mit dem Kantischen
Vorurtheil aufriifmen. als wiiren sie leere Formen, die erst durch
die Zeitanschauung schematisch mit den sinnlichen Anschauungen
vermittelt werden kénnten und erst durch diese Anwendung einen
Inhalt bekimen: denn das Leere und Inhaltslose kann auch als
ein Nichts nicht in Beziehung treten und tadlt nicht zum

¢
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Erkennen. Vielmehr fithren grade die isolirten Empfindungen und
Anschauungen, indem sie, wie sich offenbart, aus ihrer Tsolirung
befreit und besogen werden kdnnen. zu einem reuen eigenen
Vernunftacte. der als Offenbarung cines in seinen Bedingungen
noch nicht liegenden Erkenntnissinhalts das  Isolirte sowohl
emigt, als ex unangetastet zugleich in seiner Besonderheit zuriick-
lisst. Und dies ist der specifische Charakter wller intellectuellen
Intuition.

Nach diesen Voraussetzungen ist es nun nicht
Der pearift des SChwer. das Gebiet der Erkenntniss zu bestimmen,

Seinw einc in welchem wir den Begriff des Seiny zu suchen
intelleetuale . . g :
Intaition. haben, Es ist aber immer zu emfPfehlen. bei so

viel umstrittenen Fragen methodisch vorzuschreiten.
In Bezug auf Unpmittelbavkeit stehen alle Erkenntnissquellen
m gleicher Linie: denn keine einzige kann durch eine andere
vicariirend vertreten oder aus einfacheren Elementen abgéleitet
werden. Da sich aber zeigte, dass weder die perspectivischen
Anschauungsbilder, wie JVuudt und die Positivisten, nocl das
Bewusstsein unserer Thiitigkeiten, wie Fichte und Lotze wollen.
den Begriff des Seins liefern. weil dieses durch ein Urtheil,
durch eine Bezichung ihnen erst zuerkannt werden muss:
so 18t einledchtend. duss ans demselben Grunde auch das singuliire
Selbsthewusstsein und die Empfindungen und Gefithle nicht die
Vorstellung oder Tdee oder den Begriff des Seins irgendwie uns
teinhh‘fndigen kénnen, Denn, wenn man fragte, wie wir dies
wigsen mijchten, ohne schon die Definition des Seins zu besitzen,
so ldsst sich mit ap«{gogischem Beweise antworten, da keines
dieser Grebiete eine Erklirung, eme Begriindung oder eine Recht-
fertigung fiiv den Inhalt seiner Manifestationen beizubringen vér-
mag, wihrend wir doch entschieden fiir jede Zuerkennung von
Sein und Wirklichkeit einen Beweis verlingen. Mithin kann
dem Semn auch nur das Tribunal der Dialektik competiren,
durch welche wir Beziehungen nicht hloss auftassen. sondern
auch begriinden, d. h. nur die intellectuale Intuition. Denn
wenmn es fraglich ist, ob nicht die Sinnlichkeit oder sonst ein soge-
nanntes Erkenntnissvermigen uns von dem Sein Kuude gebe,
so kamy dariiber doch nur diejenige Erkeuntniss entscheiden,
welche nicht ein hestimmics Gebiet mit Ausschluss der iibrigen
vor Augen hat. Wie aber das Gesicht nichts von den Tonen
weiss und das Gehor nichts von den Farben, so weiss jede
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FErkenntnissquelle nur iliren specifischen Inhalt und es ist allein
das Recht der intellectualen Intuition, durch die Kleinstaaterei
und die Zollgrenzen der iibrigen Erkenntnissgebiete nicht gehemmt
zu werden, sondern iiberall sich als in ihrem Reiche zu fiililen
und die Bezichungen aller zun verstehen. Mithin ist es grade
der specifische Charakter der Tntellection. der den Begriff des
Seins und die Frage nach dem Wesen des Seins und eine Topik
des Erkenntnissinhalts erst iiberhaupt moglich macht.

Duas Einzige. was uns storen kinnte. wire das Vorurtheil.
als wemn zu solcher Tntellection etwa ein hesonders gesc’ﬁu]ter
Verstand gehorte und als wenn uicht Jedermann ohne Weiteres
eine solche Erkenntniss gewinnen konnte. da wir jo sehen, dass
Alle, welche sprechen lernen. den Namen fiir diesen Begriff
empfangen und ihn iiberall anwenden, so dass sie doch dabei
anch das Zugehorige denken miisseu. sofern sie von Andern
wirklich verstanden werden, was ja die allgemeine Erfahrung
bezeugt. Allein dieses Vorurtheil hahen wir ja schon abgelegt.
Wir wissen, dass der Begriff im Girossen und Ganzen genommen
drei_Entwickelungsstufen durchliiuft, da er schon vor der Sprache
dunkel erkannt, in dem Wort_bewusst ausgesondert und eudlich
von dem Denker definirt wird. Es hut also gar keine Schwierig-
keit. die Tdee des Seins der intellectuellen Intuition zuzusprechen
und doch schon bei dem Siwgling und dem Thier und in viel
hokerer Weise bei dem die Sprache beherrschenden Menschen
eine Erkenutniss des Seins anzunehmen, obgleich wir auf diesen
Vorstufen noch keine Definition des Begriffs erhalten; deun die
Definition kann ja erst auf der dritten Stufe der Erkenntniss der

Idee erwartet werden.



Drittes Capitel.

Definition des Seins.

§ 1. Die Methode der Untersuchung.

Sobald wir zu philosophiren anfangen, stehen wir schon auf
der_ dritten Stufe der Entwickelung der Vernunft und haben also
das vorsprachliche und das sprachliche” Bewusstsein der Idee
schon als Besitz in uns. Mithin werden wir durch dieses vor-
liufige Wissen schon bei der Nachforschung geleitet werden, wie
andererseits die gefundene Definition auch gentigen mnuss, um den
Sprachgebrauch zu erkliren und das unmittelbare Bewusstsein
von der Idee zu befriedigen. Es fehlt viel daran, dass wir, wie
Aristoteles, den Sprachgebrauch zum Meister und Richter uelimen,
aber wir miissen allerdings, auch wenn wir unabhiingig von dem-
selben forschen, hinterher zn deuten wissen, wesshalb die Sprache
diesen oder jenen Weg gegangen ist, weil das natiirliche Denken
und die psychologischen Associationswege, den Sprachgebrauch
hervo{gebracht haben und diese beiden Michte so stark sind,
dass schwerlich etwas gdlten kiinnte, was nicht einen Compromiss
mit denselben eingegangen wire,

Die erste Methode (Liexikographie).

Die erste Methode. nach der wir die Definition
® fﬂ’:i":j:::fe:“' des Seins suchen, wird darin bestclien, dass wir
Gogenstande,  nach dem Sprachgebrauch die Beispiele oder die
4. b der pe Gruppen der Beispiele zusammenstellen, bei denen

spectivischen

; Auschaunng die unbewusste~Vermunft schon die Idee des Seins
sprachlich bezeichnet hat. Hier miissen wir nun
aber, um nicht durch dic spiiter zu erdrteinde Projection der
sinnlich-imaginativen Vorstellungswelt. d. h. der sogenannten
Dinge oder realen Gegeustiinde. getiidBeht zu werden, von
vornherein gleich diese gunze Sphiire ausschliessen.

e e VR,



Also Inssen wir die conereten Substantive und Eigennamen,
die in der Sprache als Seiendes oder als Wesen bereichnet
werden, . I, die sinnlich wahrnehmbaren, sogenannten Substanzen,
die Menschen, Thiere, Steine u. 5. w., mit denen Aristoteles sich
hauptsiichlich beschiiftigen musste, ruhig bei Seite liegen. da uns
diese Fata Morgana nicht mehr in die Irve fiihren soll. Denu
dass auch Kant, obgleich er den Raum als blosse Amch.umngq-
form erkannt hatte. doch wieder jener Populiren Auff'fmqung -
zafiel, kann ung nicht bewegen, ihm zu folgen, sondern nur dazu
dienen, die Uebermacht der alten sensualistischen Vorurtheile in
Kant iiber die Folgeriehtigkeit seines Denkens zu erkenneu.

Wenn nun diese grosse Masse von angeb-
lichem Sein weggelassen wird, so bleibt in der D D, j:li";a_‘"
Sprache dreierlei {ibrig, was wir uns einzeln vor- o
filhren wollen, indem wir das Verbum ,sein® nach seinem (xe-
brauch lexikographisch unterscheiden. Da finden wir denn erstens
das Sein als Was, Man fragt niimlich bei Allem, wovon man
spricht, danach. was es ist. Was ist das ,,Bu’sse“'? Was ist ,ein

Jontract?® w.s. w.  Dies Sein hat man lingst bemerkt und es als
copulatives bezelchnet da es immer nur als Copula zur V&- €—
kniipfung eines Subjectes mit einem Pridicate dient. In dieser
Weise wird das Sein mit allen Redetheilen verkniipft, die dabei
heliebig als Subject oder Priidicat vorkommen kbnnen. Nur Ein
Prenomen macht eine Ausnahme, wovon wir gleich sprechen »
werden; sonst aber kann man alle Redetheile und auch die Sub-
stantiva, sogar auch die Eigennamen, sowohl als Subject als auch
als Pridicat gebrauchen; denn wie man z. B. sagt: ,denn“ ist eine
Conjufiction, so kann man auch sagen: ,ich bin der Riuber
Juromir#; ,du bist Petrus®.

ie_zweite Bedeutung des /lells kénnen wir
durch “die” Conjunction ,dass* bezeichnen, indem 2 Das Sein im
20258

wir auch hier mit der historischen Termmologle e
welche TL' dorer und Oze fowiv scheidet, im Einklang stehen.
Wenn wir némlich sagen, dass etwas ist oder existirt, so erhilt
das Sein selbst dem Ton. Das Sein wird als Aussage fir sich
allein geniigend und soll nicht bloss als Copula die Beziehung
zwischen einem Subjecte und einem mnoch ausserdem hirfzu-
7unehmenden Priidicative ausdriicken. In dieser Bedeutung ist
das deutsche Wort ,sein* von dem _lateinischen ,exjstiren® fast
ganz iiberfuchert. Man fué auch hatﬁig zur Verstirkung noch
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das Adverbium wirklich hinzu. Die Sprache macht also einen
Unterschied zwischen dem, was ein Ding ist und b es existir

oderg dass es ist )z B. was dia Seeschlange ist u%l—ﬁﬁ‘sg_isjt,
oder existirt.

Was die Sprache nun mit diesen Unterschieden meint, das
lisst sich nicht so leicht sagen: wir haben das in unserem Ge-
fitht und betrachten den Sinn dieser beiden Ausdrucksweisen fiir
selbstverstindlich, weil wir an unzithligen Beispielen, die uns
der tiigliche eigene Gebrauch der Sprache liefert, die zugehorige
Idee unbewusst, aber sicher besitzen. auch wenn wir gar nicht
im Stande sind, sie zu definiren. Darum versucht selbst-Aristo-
teles nicht im Mindesten, die Idee des Seins als Was und als
Dass anders als durch Beispiele zu erldutern.

3 Mit der Sprache wiren wir nun beinahe zu Ende, nachdem
wir diese heiden Bedeutungen hergebrachter Weise unterschieden
haben. Allein die Unterscheidung der Redetheile giebt uns die
Veranlassung, noch eine dritte Bedeutung hinzuzunehmen. Wir
finden ndmlich das Nein in der Sprache auch noch als Substan-
tivum; damit erhalten wir dus Seiende oder das Wesen, oder
das Ding (otoie = substantia). Dies ist nun Zusserst schwierig
zu verstehen, weil es so einfach ist, und darum finden wir die
Erklirung dieses Sprachgebrauchs itherall verfachléssigt.

Fangen wir desshalb wieder von vorn an. Das Sein alg
JPriidigat unterscheidet sich von dem Sein.gls Copula, was man
bisher, soviel ich sghen kann, noch nicht bemerkt hat, auch durch

~ die Zeit. Denn das copulative Sein hat mit der Zeit gar nichts
zu thun und steht desshalb immer im Prisens, Z. B. die Erde
ist rund, das Dreieck ist eine Figur u. s. w. Aber das Sein als
Existenz geht durch alle Zeiten. Der Grund, wesshalb man
diesen Unterschied nicht bemerkte, liegt wohl darin, dass das
copulative Sein auch als immanent gedacht wird in den Verben
und so scheinbar auch die Zeitbestimmungen aufnifimt, z. B.
Ciisar ist ermordet worden, dus Dreieck im Halbkreise wird
durch die nach dem Mittelpunkte des Durchmessers gezogenc
Linie in zwei dhnliche Dreiecke zerlegt werden. Wenn man nun
nicht schiirfer hinsieht, so scheint der Zeitunterschied dem logi-
schen oder copulativen Sein ebensowohl zﬁ'zukommen, wie dem
existenzialen; allein naghdem man aufmerksam gemacht ist, muss
Jeder einriumen, dass er bei den angefiihrten Beispielen und bei
allen ‘andern, die man vergleichen mige, immer den GGedanken
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der Wirklichkeit oder Existenz zn der blossen logischen n
Copulation zweier Begriffe hinzufiigt, sobald das Tempus irgend-
wie angedeutet ist. Z. B. der Satz: David ,schlug® die Philister,
heisst nicht bloss, dass ich die Vorstellungen David und Philister-
schlagen verbinden soll, sondern, dass dies wirklich statt-

. gefunden, existent gewesen ist. Die blosse Copula giebt mir die
zeitlose Verkiflipfung zweier oder mehrerer Vorstellungen; die
“dem Verbum beigefiigte Zeitbestimmung, wonach es Gegen-
wiirtiges, Vergangenes oder Zukiinftiges und deren weitere Ver-
hiltnisse andeutet, giebt uns aber unfehlbar noch einen Gedanken
hinzu, néimlich den an die Existenz, an das Dass. Natiirlich ist
es dabei ganz cinerlei, ob das Verbum ,sein“ iiberhaupt sprach-
lich ausgedriickt wird, oder sich in die pridfcativen Verben ganz
verloren hat, z. B. ob wir sagen: er ,schlug“ oder ,er ist schlagend
gewesen“s  Darum ist der (vedanke ganz verschieden, ob ich sage:
~das Dreteck zertillt in zwei ahnliche“, oder ,es wird oder ist
zerfallen®. Denn es ist zwar fiir beide Sitze dasselbe geo-
metrische Theorem mass’gebend; allein im ersten Satz brauwcht
an eine wirkliche Ausfihrung nicht gedacht zu werden,
sondern man kann bloss die geometrischen Verhiltnisse im ALl
gemeinen. d. h. zeitlos. auffassen; im zweiten Falle aber denken
wir uns unfehlbar als construjrend und sehen auf eine wirkliche

' einzelne Kigur hin, die wir theilen werden oder getheilt haben
und deren dann existivende Theildreiecke wir vergleichen sollen.
Das Tempus bei der Copula oder hei den Verben sehliesst daher
iiberall mit dem (Gedanken des Seins als Was den (Gedanken
des Seins als Dass zusammen wnd, sobald wir diese Synthese
losen, zeigt sich, dass die Zeithestimmung nicht der Copula oder
dem Verbum seinem logischen Sinune nach angehiort, sondern,einem
eﬁffgemischten Existenzialsatz zuk6mmt. Diese feinere Scheidung
mag fiir die Grammatik ohne alle Wichtigkeit sein;*) fir die
Logik und den Begriff des Seins im Besoudern ist sie aber von
bedeutender Tragweite, wie wir gleich sehen werden.

Nachdem dies festgestellt, gehen wir auf eine s pas goin als
Aecusserung des Avistoteles zuriick. Dieser hatte Wesen, welchos

immer Subject

klug bemerkt, dass die Worter in Befig auf ihren jat,

*) Wie man mir sagt, ist eine s‘ol(-.hc Unterscheidung fiir den richtigen
Gebrauch des Nomiflativs und Instriinentals in der Russischen Sprache und
des Nominstivs und Egefjsg in der_Estnischen Sprache dennoch massgehend.

&
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(Gebrauch als Subject oder im Priidicate sich unterscheiden
lassen und dass die Eigennamen oder die singuliir gebrauchten
(Gattungsnamen immer nur als Subject vorkommen und nie-
/' mals priidicativ, z. B. Sokrates oder dieses Pferd hier. Dem-
gemiiss glaubte er in dem, was immer nur Subject ist, das
wahre Substantiv, d. h. das Wesen. das Ding, die eigentliche
=~Substanz angetrtﬁl’en zu haben./ Nun haben wir aber schon
oben alle die sogenannten Substanzen bei Seite gescl’ﬁhen, die sich
bloss durch Projection der sinnlich-imaginativen Synthesen bilden,
und miissen daher auf alle diese von Aristoteles gewonﬁenen
ersten und eigentlichen Substanzen verfichten. Dies ist grade
der Punkt, wo die Logik dem Einfluss der Sprache corrigirend
entgegen tritt, denn die Sprache arbeitet nicht allein dem Denken
gemiss, sondern auch unter dem Druck der Gesetze, welche die
Psychologie schon ziemlich gut fiir die Associationen und Repro-
ductionen nachgewiesen hat. Obgleich wir also das Resultat des
Aligtotelischen Gedankenganges nicht andehmen kiunen, so ist
doch sein Gesichtspunkt so fein und bedeutend, dass wir dem-
selben gemiiss rein sprachlich weiter fragen miissen, welches Wort
etwa nach Ausschluss der eben charakterisirten ganzen sinnlichen
Sphire, von Aristoteles ithersehen, iibrig bleibe und immer nur
Subject vorkomme. Da finden wir deun nur das Pronomen
@ Fiir den Begriff der Sache ist es zuniichst gleichgiiltig,
ass die Sprache auch das Du und Wir und Er in demselben
Rang, wie das Ich gesetzt hat; denn wir werden spiiter sehen,
dass das Du als Projection nach der Analogie mit dem Ich ge-
schaffen ist. Wichtig fiir uns ist nur, dass das Ich in der That von
der Sprache niemals pridi€ativ gebraucht wird und insofern eine
Ausnahmestellung emmnimmt, Denn, wenn wir die sinnlichen
Substanzen, wie gesagt. weglassen, so bleibt bloss das Ich iibrig,
von welchem alles Sein, d. h. sowohl das pridicative mit Copula
‘als auch das Sein als Existenz ausgesagt wird. Das Ich wird
desshalb als Grundlage (ésroneluevov) des Seins betrachtet, d. h.
als Wesen, z. B. ,Ich bin“ und ,ich bin vergniigt“. Denn wenn
wir ,Ich bin“ sagen, so soll das Sein, oder die Existenz dem
Ich zukdmmen. Da nun das Sein ohne weiteres Priidicat ében
auch nichts anderes als das Sein enthiilt, so wird also das Sub-
ject=als Seiendes oder als Wesen von der Sprache anerkannt,
und zwar in der Art, dass ausser dem Ich nichts anderes diege
Stelle einnimmt. Die Aristotelische Betrachtungsweise fithrt uns

sl
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desshalb zu einem neuen Resultate, das wir als wichtigen Finger-
zeig werthzuschiitzen haben.

Wenn wir nun diese Betrachtungen zusammen-
fassen, so haben wir als von der Sprache anﬁzeigt Resultat.
drei Bedeutungen des Seins zu unterscheiden: ) Das
logische Sein in der Copula, welches der Frage Was? entspricht;
das Sein fiir gich oder das Existiren, welches Temporalformen
entwickelt und der Conjunction Dass antwortet; das Sein
als Subject oder Wesen, welches durch das Pronomen Ich aus- |
gedriickt wird. Alles was sonst -als Sein in der Sprache vor-
kommt, lisst sich auf diese drei obersten Gresichtspunkte zuriick-
fiihren. Diese Gesichtspunkte sind hier auch nicht erst gefunden,
sondern schon seit dem Alterthum anerkannt. Bei Aristoteles
heisst das ,Was“ # éozer und giebt die Accidefz (M@eﬁ-:,xdg)
nach allen Kategorien an; das Sein als ,Dass* heisst izt éomy
und dredgyev; das Sein als Wesen und Subject drroxsigevor und
ofoie. Das Neue-in unserer Untersuchung liegt in drei Stiicken:
Aerstens in ﬁWﬁQﬂnﬁdﬂSuh%anzen;
Y gweitens in dem Nachweis, dass die Temporalformen dem Existen-
zialsatze zukommen und daher iiberall, wo sie sich finden, die:
Einmischung des Existenzbegriffs in die Vorstellung des Was
fordern}&'ittens in der Beschl‘a‘,nkung des Wesens auf das Ich.
Doch hiermit ist nup die Belehrung der Sprache zu Ende;
denn die Sprache verfifirt bloss schaffend oder symbolisirend ;
sie giebt aber keing Exklirung und Speculation iiber ihre Thaten
oder Symbole. Dies iiberliisst sie der Philosophie, die nun das
Wort iibernehmen muss.

Die zwoite Methode (Dialektik).

Bei der ersten Methode gingen wir von der gegebenen
Sprache und von fertigen Namen aus, indem wir bloss, geleitet
von dem noch undefinirten Sinne des Wortes Sein, den Sprach-
schatz sortirten und das dem Sinne Entsprechme fiir uns bei
Seite legten. Mithin konnten wir dadurch auch zu keinem Be-
griff kommen, sondern nur zu deutlich gruppirten Namen, bei
denen wir uns freibch etwas denken, aber doch ohne yigs
SMH. Wir sagen nun der Sprache Valet und
nehmen als Voraussetzuhg nur das Bewusstsein selbst, indem wir
es der lebendigen Dialektik des Denkens iiberl{ssen, sich selbst

durch seine eigene Natur zu fixiren, wobei wir freilich die

Teichmiller, Motaphyaik. 4
&
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unbewusst leitende Tdee, welche auch als der Sinn des Wortes
Sein bei der ersten Methode leitend war, nicht entbéfiren
kinnen. (Vergl. oben S.1d) Wiihrend wir aber bei der ersten
Methode nicht sicher wissen konnten, ob dem gefundenen Namen
auch eine Sache und ein Begriff entspreche, so gewinnen wir
jetzt durch die zweite Methode zugleich Begriffe und eine Bifrg-
schaft fiir die Grewissheit und Wahrheit der Erkenntniss. Denn
alle Wahrheit besteht pur tm _Denken und wird durch die Dia-
lektik des Denkens gefunden und festgestellt. Die Gewissheit
aber liegt in den Wegen des Denkens; denn ungewiss ist das,
wofiir wir keinen Weg finden; zweifelhaft das. was wir auf dem-
selben Wege zuweilen erreichen und zuweilen an seiner Stelle
otwas Anderes; gewiss aber, was sich als Ziel eines nothwendigen
Weges oder allerwege immer und unverinderlich darstellt. So
wird bei der zweiten Methode zugleich der Begriff und der
Beweis der Wahrheit gefunden und wir bediirfen keines andern
Beweises, da es ausser dem Denken keine Wahrheit giebt.

Es kommt dann nur noch darauf an, unter den in der Sprache
vorgefundenen Namen disjenigen auszusuchen, die am Besten sich
mit unserm Begriff decken und conventionelle Giiltigkeit haben.

Indem wir nun unser gewibaliches Bewusstsein
Vorausselun®  yvoraussetzen, thun wir nichts Unwissenschaftliches;
gewshnlichen  denn Niemand fangt an zu philosophiren, wenn er
Bewusstseins:  picht vorher erst ein gewisses Liebensalter erreicht
hat, in welchem ibm das Bewusstsein schon mit den gewdhn-
lichen Erlebnissen verSehen ist. Es ist daher zar ges'fattet, von
dem Gegebenen ganz zu abstrahiren, wie z. B. Spinoza und
Hegel thun; aber es wird keine so ohne Basis entworfene specu-
lative Theorie fiir wahr gelten konnen, wenn sich nicht nachher
der Inhalt des gewthnlichen Bewusstseins als eine Folge aus
den hypothetisch angéhommenen Principien wieder abléiten lisst.
Nun kaun man aber auf alle derartigen Principien nur kommen,
wenn man sie durch Analyse des Bewusstseins und durch Re-
flexion fiber seinen Inhalt findet. Werden diese Principien
desshalb wie etwa bei Spinozg als Axiome und Definitionen
vorangestellt oder wie bei Hegel als bekannt vorausgesetst, so
weiss man sich entweder nichts darunter zu denken, oder man
ist genothigt, sich im Stillen an die Thatsachen des Bewusstseins
zu erinnern, die uns zu solchen speculativen Begriffen und Ur-
theilen die Veranlassung bieten konnten. Mo6ge man daher bei
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dem Anfang der Metaphysik noch so sehr von allem Gegebenen
absechen und rein zu construiren vorgeben, so setzt man doch
immer sowohl bei sich, als bei denen, die ums verstehen sollen,
das gewOhnliche Bewusstsein wieder voraus. Da diese Sachlage
keinem besonfienen Denker verborgen bleiben kann, so hat man
Hegel falsch verstanden und ungerecht kritisirt, wenn man seine
Dialektik als voraussetzungslog in absolutem Sinne auffasste;
denn sie soll vielmehr, wie er selbst fordert, nur der weitere
Process des bis zum Standpunkte der Dialektik hinauf gebildeten
Bewusstseins sein; die philosophisch bewusste Dialektik beginnt
ja nach seinem System erst als die dritte Stufe des absoluten
Geistes und Exner wie Trendelenburg haben mithin Hegel
insofern nicht widerlegt, da sie einen Punkt angreifen, der nicht
in den Hegel'schen Gedankenkreis fillt. Um nicht missverstanden
zu werden, wiederhole ich desshalb ausdriicklich, dass wir das
gewiGhnliche Bewusstsein der Menschen, wie es. sich bei Un-
gebildeten und bei wissenschaftlich Gebildeten findet und in der
Litteratur niedergelegt ist, voraussetzen wollen. Wir wollen uns
aber nicht etwa mit den darin gegebenen Vorstellungsformen
zufrieden geben, sondern nur unseren Ansatz von einem Punkte
nehmen, der ausserhalb alles Streites liegt.

Indem wir nun unser gewGhnliches Bewusst-
sein analysiren, finden wir, dass wir bald an dies,
bald an das denken. Immer stellen wir etwas vor
oder wollen dies oder das oder thun dies oder das, was wir im
Sinne haben. Wenn wir nun hinblicken einerseits auf das
wechselnde Thun, Wollen oder Denken, andererseits auf die
einzelnen gegebenen Inhalte di'eses Thuns, Wollens und Denkens,
so entsteht in uns bei dieser Beziehung ein Begriff, der alles
dieses Einzelne des Inhalts, mdge es Sinnliches oder Wissen-
schaftliches, Kiinstlerisches oder Sittliches und Religitses sein,
in Eins zusammenfasst. Wir lassen dabei nicht, wie sich dies
Viele ganz unklar gedacht haben, die unterscheidenden Merkmale
weg, indem wir bloss das Gleiche und Allgemeine iibrig behielten,
was sie Abstraction nennen; sondern wir finden einen Begriff,
der in keinem der gegebenen Inhalte vorhanden ist, aber fiir
alle diese Inhalte gilt, weil er die Beziehung dieses (ranzen zun
einem davon verschiedenen Ganzen ausdriickt. Denn durch Ab-
straction kann man nicht, wie mit einer chemischen Sublimation,
die Kategorie finden, da sie in dem Gegebenen nicht vorhanden

_ 4%
muniv, Tart,

1) Das Was oder
das ideelle Sein,
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war. Liisst man von allem Inhalt des Bewusstseins immer das
Unterscheidende weg, so bleibt bei dem Verschwinden des letzten
Unterschiedes nichts, gar nichts {ibrig. Die Idee, die wir meinen,
ist aber selbst nichts Inhaltliches, sondern nur die Be-
ziehung dieses besondern oder allgemein ausgedriickten Inhalts
auf die wechselnden Thittigkeiten. Bei dieser*Beziehung entspringt
in jedem Denkenden eine klare oder uuklare Idee, wodurch wir
dies, dass wir an irgend einen Inhalt dachten, vorstellen oder
setzen. )

NSehen wir uns nun in der Sprache nach den Ausdriicken
um, mit denen wir diese Idee zn bezeichnen pflegen, so treffen

wir gleich das W as. Jemand beginnt zu erzéhlen: ,Er that — —*.
»Was that er?“ fragen wir., ,Er dachte — —% ,Was dachte
er? Er wollte — —% ,Was wollte er?* Mit dem Was be-

zeichnen wir dabei, dass wir die blosse Thitigkeit immer auf
einen gewissen Inhalt beziehen wollen, der selbst nicht mit
irgend einer Bestimmtheit schon gegeben ist, sondern nur als Be-
ziehungspunkt fiir die Beziehungseinheit dieser Kategorie ,, Was?¢
von uns gefordert wird. Das Was ist der Exponent; die
wechselnde Thiitigkeit ist das eine (zlied des Verhiltnisses; wir
fordern das zweite Glied. Es sei @ gegeben, wir denken # und
fordern na. Statt des Namens , Was“ gebrauchen wir aber auch
andere, z. B. Inhalt oder Object. Wenn wir denken, miissen
wir demgemiiss auch etwas denken und dies Etwas ist das Object
oder der Inhalt unseres Denkens.

Es fragt sich nun, ob wir mit dieser Kategorie auch das
Sein definirt haben. Dass wir den Namen Sein dem Was oder
dem Inhalt unserer Thitigkeiten zuschreiben, ist leicht zu zeigen;
denn wir brauchen uns nur an die Resultate der ersten Methode
zu erinnern, um sofort zu sehen, dass das copulative Sein
nichts anderes als diesen Inhalt, dieses ,Was ein Ding ist“ aus-
driickt. Was ist’s? fragen wir und antworten, indem wir den
Inhalt angeben: es ist ein Pferd, gut, gerecht u. s. w.

Allein dennoch diirfen wir nicht sagen, das Sein sei hier-
mit schon definirt; denn wegen der Beziehung bleibt sofort auch
der Blick auf dem anderen Beziehungspunkte haften und wir
miissen ‘daher vorlinfig nur sagen, es sei eine Seite des Seins
durch diese Kategorie ausgedriickt. Wir wollen daher diese
Kategorie attributiv dem Sein anlegen und diese Seite des Seins
das ideelle Sein nennen. Diese Benennung stimmt mit der
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classischen Terminologie, obgleich unsere Ableitung ganz abweicht
und auch der Sinn hier zundichst enger erscheint: ich meine
némlich den Terminus &idog oder % odoia #) xord Tor Adyov™.
Aristoteles dachte sich nimlich als Gegensatz die Materie und
unterschied in dem Bewusstsein selbst noch nicht die beiden
Seiten des Seins, die wir hier scharf aussereinander nehmen.

Wir wenden nun unseren Blick nach der
andern Seite. Als Beziehungspunkt dient uns hier i::ﬂ:ef;t’; Zfi‘:r
das ideelle Sein, als zweiter Beziehungspunkt die '
immer wechselnden Thiitigkeiten und wir suchen die Beziehungs-
einheit. Wir brauchen nimlich nur unser gewthnliches Bewusst-
sein zu nehmen, so wissen wir, dass wir nicht nur bald dies,
bald das thun und wollen und denken, sondern wir erinnern uns
auch sehr wohl, dass derselbe Gedanke @, dasselbe Motiv, das-
selbe Gefilhl kommt, verschwindet und wiederkommt. Mithin
lost sich der ideelle Inhalt der Thitigkeit, d. h. das was sie
ist, von der Thiitigkeit selbst ab. Darum sagen wir wohl:
» Woran denkst du jetzt?* Wir nehmen also das Denken als
ein x, das 8o oder so inhaltlich bestimmt sein kénne. Wir sagen
auch: ,ich weiss noch nicht recht, was ich will“, und setzen also
aus das Wollen als x und die Motive als ideellen Inhalt des
Wollens. Wenn ein und derselbe Inhalt ¢ wiederkommt, so
setzen wir ihn als Eins; dagegen die Thiitigkeiten, in denen wir
ihn vorstellen oder wollen, als zwei, drei, », wie z. B. wenn wir
n-mal denselben Ton horen. Mithin tritt ganz deutlich die Viel-
heit der weohselnden Thiitigkeiten in Gegensatz zu der Identitit
des ideellen Seins, welches, so oft wir es auch betrachten, immer
identisch das ist, was es ist oder war. Z. B. der Ton ¢ ist,
mogen wir ihn einmal oder z-mal héren, immer derselbe Ton ¢
seinem ideellen Sein nach und dieselbe Anecdote kann 7-mal
erzihlt werden. Die Thiitigkeiten selbst sind aber niemals die-
selben, sondern jedesmal anders und unvereinbar eine mit der
andern. Sie werden durch die Zeit auseinandergehalten und
wenn #z-mal dasselbe gedacht wird, so sind 7~ Thitigkeiten gegeben,
aber nur Ein ideeller Inhalt.

Indem wir nun so hinblicken einerseits auf das Was, anderer-
seits auf die vielen wechselnden Thiitigkeiten, die immer ein Was
zu ihrem Inhalt haben, fassen wir die Beziehungseinheit auf und
denken diese Thiitigkeiten zusammengenommen nicht nach ihref
Inhalt, denn der filhrt zum ideellen Sein, sondern nach ibrer
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Beziehung zu diesem. Den Begriff oder die Kategorie, welche
dabei in unserem Bewusstsein auftritt, taufen wir mit einem
Namen aus unserer oder einer fremden Sprache und nennen sie
das reale Sein oder die Existenz oder das Dasein oder
die Wirklichkeit. Mit diesen Worten meinen wir also nicht
eine einzelne Thitigkeit, auch nicht viele und auch nicht alle,
sondern nur die Beziehung, in welcher sie alle zu dem ideellen
Sein stehen, Es ist daher natiirlich, dass man diesen Begriff
nicht durch Abstraction finden kann und dass er nicht etwa in
den Gattungen liegt, etwa in dem Wollen, Denken und anderem
Inhalt des ideellen Seins, weil er nicht, wie man sich dies vor-
stellte, aus dem durch Weglassung der verschiedenen Merkmale
der einzelnen Thiitigkeiten iibriggebliebenen Bodensatz besteht,
sondern iiber den K&pfen dieser tumultuarischen Menge weg durch
auswirtige Beziehung sich offenbart, ebenso wie maneinen Menschen
einen Sohn nennt, nicht wegen seiner physischen und geistigen
Eigenschaften , sondern wegen seiner auswirtigen Beziehung zu
einem Vater.”

Blicken wir jetzt wieder auf die Resultate der ersten Methode,
so ist sofort klar, dass das reale Sein, welches wir eben fanden,
gich mit dem Existenzialsatze deckt, in welchem das Sein
als Existiren ohne Priidicat und mit Temporalformen vorkommt.

‘Wir miissen nun das Verhiltniss beider Arten
V:;::l‘:::':n‘;“ des Seins noch etwas mit Aufmerksamkeit be-
des realen oder  trachten. Dass beide Arten auf das Allerdeutlichste
witklichen geschieden werden konnten, ist einleuchtend; denn
Seins. . . .
es sind drei Merkmale, wodurch wir sie von ein-
ander trennen. Das ideelle Sein, obgleich auch in einer Vielheit
gegeben, ist doch, wenn wir die Theile jedesmal fiir sich be-
trachten, immer Eins und nicht Vieles, wie jede Sinnesempfindung,
jeder Begriff, jede Tragidie und auch jedes beliebige Stiick
eines Ganzen, z. B. der erste Vers der Odyssee. Im Gegensatz
dazu sind die Thitigkeiten als reales Sein oder Wirklichkeit in
beliebiger Vielheit vorhanden, wie man etwa jenen ersten Vers
beliebig oft anfsagen kann und jeden Begriff oftmals verwendet.
Zweitens sind die realen Thiitigkeiten immer andere, da niemals
eine und dieselbe Thitigkeit sich wiederholen kann; ihr ideeller
Inhalt” aber kann identisch sein. Drittens unterscheidet sich die
reale Existenz durch die Zeit, wibrend ihr Inhalt zeitlos ist.
Das Princip der Distinction liegt daher in den Gesichtspunkten:
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Einheit und Vielheit, Identitiit und Anderssein, Zeitlosigkeit und
Zeitunterschieden.

Es ist also unzweifelhaft, dass wir reales und ideelles Sein
scheiden miissen; dennoch konnte uns die Frage beunruhigen,
ob wir denn, wenn wir hier wirklich zwei Arten von Sein vor uns
haben, auch im Stande sind, sie wieder mit einander zu ver-
kniipfen. Wie soll das ideelle Sein dem von ihm dreifach ver-
schiedenen realen zukommen? Besinnen wir uns also besser!
Kann denn ein Was, ein Begriff, eine Empfindung erkannt und
bewusst werden, ohne dass eine reale Thiitigkeit- vorhanden wire,
deren Inhalt und ideelles Sein sie ist? Und konnen wir uns etwa
irgend eine wirklich existirende Denk- oder Empfindungs-Thitig-
keit vorstellen, in welcher nicht irgend etwas gedacht oder
empfunden wiirde? Konnen wir wissen, dass wir denken oder
empfinden, wenn wir nicht wissen, was wir denken oder empfinden?
Diese Frage ist eine rhetorische, weil jeder sofort in sich ent-
scheiden . und awsrufen wird, dass dies ganz unméglich sei. Denn
erstens mochte wohl Niemand durch Erfahrung einen Ge-
dankeninbalt kenmen, den er ohne zu denken gedacht hitte;
oder sich auf ein Denken in seiner Erinnerung besinnen, bei
welchem er nichts gedacht hidtte. Und zweitens konnen wir
auch abgesehen von aller Erfahrung durch Dialektik die Un-
moglichkeit zeigen, da sich ja ein Dass des Denkens, Empfindens
und Wollens von einem andern Dass gar nicht anders unter:
scheiden lisst, als durch Beziehung auf einen andern Inhalt.
So lange derselbe Inhalt fortdauert, nennen wir es einen und
denselben Zustand; erst durch Hinzukommen von anderem In-
halt der Gefiihle oder Gedanken haben wir andere und viele
Thiitigkeiten. Mithin ist eine Isolirung und Verselbstindigung
der beiden Arten des Seins ganz unmoglich. Damit ist aber
auch zugleich erkannt, dass wir nur Ein Sein annehmen konnen,
das sich sowohl seiner Existenz als auch seines Inhalts be-
wusst wird.

Wenn wir nun wieder auf die Sprache hinblicken, so finden
wir, dass auch dort diese Verschmelzung vollzogen war; denn
das copulative Sein hatte ja sowohl in den Formen des Wortes
Sein als auch bei seiner Immanenz in den einen besondern In-
halt ausdriickenden Verben die Temporalformen autgenommen
und sich also mit dem Existenzialsatze verschmolzen. Z. B. der
Satz: ,,Troja ist zerstért worden* driickt nicht bloss eine ideelle

&



Verkniipfung der Vorstellungen Troja und zerstéren aus, sondern
zugleich dass dies in der Vergangenheit wirklich geschehen
ist. Und selbst der einfache Existenzialsatz isolirt nicht die
Existenz von dem ideellen Inhalt, da durch das Subject immer
das ,Was“ der Existenz hinzugefiigt wird.
Wir miissen also das Sein scheiden und miissen
33)(12:%&1:":2;“‘ es einigen; von beidem sehen wir die Nothwendig-
" keit ein, wenn wir die Thatsachen des gewihn-
lichen Bewusstseins auffassen und vergleichen; aber den Grund
der Thatsache verstehen wir vorliufig nicht. Es wire nun sehr
bequem zu sagen, dass uns die Thatsache ja geniigen konne,
da sie durch jeden Blick auf unser bewusstes Lieben bestitigt
und mithin der aunfgestellte Satz verificirt wiirde; allein in der
Forschung ist nichts so schlimm als Bequemlichkeit. Grade
der Druck der Verlegenheit treibt zu neuer Arbeit und neuen
Einsichten. Aber vertagen allerdings konnen wir die Unter-
suchung, da sich innerhalb des Bewusstseins vorliufig der Grund
der Vielheit der existirenden Thitigkeiten und Zustinde und
ebenso der Grund der Einheit und Differenz des ideellen Seins
nicht finden ldsst. (Diese Frage wird geldst bei der Unter-
suchung iiber den Zusammenhang der Wesen und die Einheit
der Welt.)

Dagegen finden wir durch diese scheinbar widerstreitenden
Bestimmungen einen Weg zu einem dritten Begriff. Wegen der
Scheidung des ideellen Seins von seiner Wirklichkeit miissen
wir niémlich jedes von beiden fiir sich setzen. Denn auch wenn
beides in dem einzelnen Acte, z. B. wenn ich den Ton ¢ hore,
ein und dasselbe zu sein scheint, ist es nicht dasselbe, da ich
den Ton ¢ auch friiher schon horte und ein ander mal héren.
kann, so dass der ideelle Inhalt des Tons ¢ sich wieder ablost
von dem damaligen Acte. Da also beide Begriffe dialektisch
durch Beziehung auf einander gefunden werden, so kann von
einer Einheit beider keine Rede sein. Wie nun reales und
ideelles Sein zweierlei ist, ebenso bietet mir auch des ideelle Sein
selbst eine grosse Mannigfaltigkeit dar, die sich durch Analyse
nicht auf einen und denselben Inhalt bringen lisst. Trotz dieser
Scheidung des mannigfaltigen Inhalts aber geht derselbe viele
Verbindungen in Begriffen, Urtheilen und Schliissen ein, die
wieder eine Einheit ideellen Seins bilden. Wenn wir nun diese
beiden Thatsachen, dass der ideelle Inhalt des Bewusstseins von
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einander getrennt und dass er auch wieder auf einander bezogen
ist, auffassen, so entsteht in uns nothwendig eine Beziehungs-
einheit. Denn da @ nicht 4 ist und doch mit & verkniipft als
(ab) vorgestellt wird, so ist also das Vorstellende derart, dass
es sich durch ¢ und durch # nicht einschriinken lisst, sondern -
sowohl @ als & vorstellen kann und beide Inhalte auf einander
bezieht. In diesem Dritten ist desshalb das Auseinander der In-
halte und die Trennung der Thitigkeiten nicht vorhanden, wie
uns das gewdhnliche Bewusstsein zeigt, welchem es Miihe kostet,
die Trennung und Isolirung der ideellen Inhalte und Functionen
zu vollziehen. Trennten wir alles dies vollstindig, so wiirde
Verstand und Bewusstsein verschwinden; denn nur bei Voraus-
setzung dieses Dritten kinnen wir denken, d. h. das Getrennte
a)s nicht getrennt auf einander beziehen und einheitlich zusammen-
fassen. Dies Dritte ist desshalb nothwendig zu setzen; ohne dies
Dritte hitten wir kein Bewusstsein. .

Um den Begriff dieses Dritten genauer zu bestimmen, gehen
wir auf die bisher gewonnenen Kategorien ein. 1) Igt es existi-
rendes Sein? Ja freilich, sofern es mit jeder belichig gesetzten
wirklichen Thitigkeit. eins ist, mit dem Unterschied, dass. es
auch mit jeder beliebigen andern Thétigkeit zusammenfillt. Es
ist also zum mindesten so real seiend, wie jede Thiitigkeit,
welche wirklich existirt. Desshalb kionnen wir unsere einzelnen
Lebensthiitigkeiten nur als Acte dieses Wesens auffassen, da in
ihm auch die fritheren Thitigkeiten gewissermassen bleiben und
wieder aus ihm hervorbrechen, wie auch die zukiinftigen in ihm
wurzeln. Dies Wesen ist desshalb gewissermassen gleichgiiltig
gegen die Trennung und das Aussereinander der Thitigkeiten
und gegen ihre zeitlichen Differenzen, da es alle aufeinander
bezieht, alle durchdringt und immer in allen gegenwiirtig ist.
2) Ebendasselbe gilt auch von dem ideellen Sein, dessen Scheidung
in elementére Empfindungen, primire Kategorien und einzelne
Gedanken durch die gegen diese spride Vielheit gleichgiiltige,
sie alle umfassende Natur iiberwunden wird. -Es ist hier nicht
bloss, wie Aristoteles von der Vernunft sagte, ein Raum der
Ideen (zémoc &idiiv) gemeint, wo sie alle nebeneinander und
beieinander wiiren, sondern eine ganz andere Art von Einigung,
da sie ineinander sind und jede Idee ihre Fremdheit der andern
gegeniiber verliert, so dass sie alle zwar als verschieden gesetzt,
aber doch aufeinander bezogen und von einem einzigen Denken

&
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zugleich erkannt werden. 3) Endlich verschwindet in dieser
dritten Natur auch der Gegensatz des Dass und Was, da wir
ja beides nur auseinanderhalten kénnen, wenn wir sowohl das
eine, als das andere ganz verstehen. Wie sollen wir aber um
das Dass unserer Thiitigkeiten wissen, ohme von Anfang bis
zo Ende in ihnen und zwar ihrem ganzen Wesen nach gegen-
wirtig, d. h. ohne mit ihnen identisch zu sein? Denn die min-
deste Trennung der Acte vou dem Wissen um sie und um ihren
Inhalt wiirde ebensoviel Nicht - verstehen erzeugen. Da wir aber
iiberhaupt wissen, dass wir thitig sind und was der ideelle
Inhalt dieser Thiitigkeiten ist. so zeigt sich darin schon die
Trennung des Dass und Was aufgehoben. Mithin gleicht diese
dritte Natur, welche alles Dass und alles Was umfasst und
einigt, auch den Gregensatz zwischen beiden aus und vermittelt
so die Thatsache, die unser gewdhnliches Bewusstsein uns vor
. Augen stellt.

Nachdem wir so durch Vergleichung der gewonnenen Be-
griffe vom Sein nach dem Masse der jedem offen stehenden Er-
fabrung uns iiber die Natur dieses Dritten besonnen haben, ziemt
es sich nun, den neuen Begriff zu taufen. Zu diesem Zwecke
zichen wir wieder die Resultate der ersten Methode heran. Dort
aber blieb uns nur noch Ein Name iibrig, so dass wir keine
Auswahl haben. Es ist das Ich. Von dem Ich wird in der
Sprache alles Sein ausgesagt, sowohl das der Existenz als das
Ideelle. Das Ich hat den Vorzug, niemals als Pridicat zu
erscheinen und dadurch bloss als ein einzelnes Etwas an einem
Subjecte zu gelten. Das Ich vermittelt auch die Temporalunter-
schiede der Existenz mit dem priadicativen Inhalt des Was.
Das Ich gehort nicht bloss zu Einem Pridicate, sondern unter-
schiedslos auch zu jedem belichigen andern. Ich hére den Ton
¢ und ich hore den Ton g. Es ist dasselbe Ich. Tch bin warm
und ich bin kalt. Das Ich ist gleichgiiltiz gegen die sich aus-
schliessenden (regensitze und umfasst sie alle und vermittelt sie
durch Zeitunterschiede und andere Bedingungen. Es ‘ist somit
klar, dass der uns von der ersten Methode gelieferte Name
sich als brauchbar zeigt, und so soll die Natur des Dritten
vorltufig Ich heissen. Wir werden aber spéter sehen, wie
man ndch der Analogie mit dem Ich auch auf das Du und
Er und Es kommen kann und dadurch einen allgemeineren
Ausdruck suchen muss, den wir als Wesen oder Substauz
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schon in der Sprache anerkannt finden. Doch davon muss
besonders gehandelt werden.

Wollen wir nun einen Augenblick bei diesem
Resultate verweilen, um zu sehen, wie wir hier  Bewusetsoin
eine Scheidung der obersten Denkformen getroffen unii::::itr:e.
haben, die von dem unbewussten Denken des sprach-
bildenden Genius durch eine analoge Ausdrucksweise anerkannt
sind. Wenn wir nidmlich jetzt nicht mehr das Sein selbst be-
riicksichtigen, d. h. das Was, das Dass und das Ich, sondern das
Wissen um das Sein, so werden wir leicht bemerken, dass die
ganze Sphiire der Erfahrung, die sinnliche Erkenntniss, die Zeug-
nisse des inneren Sinnes und das Denken uns bald bewusst, bald
unbewusst ist und dass wir ebenso wissen, wann ein Gegenstand
dieser Sphiire uns bewusst wird und wann nicht. Dieses Beides,
d. h. das Wissen um das Dass und das Was, nennen wir Be-
wusstsein und sagen von einem Menschen, er sei bei Bewusst-
sein, wenn er dieses Beides weiss. Wir sagen von einem Ohn-
méchtigen, er sei nicht bei Bewusstsein, weil er nichts weiss
von den Gegenstinden, die den Andern als gegenwiirtig vor der
Seele stehen; sobald er aber von den Gegenstinden der sinn-
lichen Anschauung und von seinen inneren Zustiinden Rechenschaft
geben kann, gilt er als zu Bewusstsein gekommen. Der Siugling
und das Thier haben darum gewiss ein Bewusstsein, insofern sie
das Was der Gegenstinde unterscheiden und ob ein Ding gegen-
wirtig oder abwesend ist, d. h. das Dass, bemerken.

Dagegen ist es fraglich, ob wir den Siuglingen und Thieren
auch schon ein Selbstbewusstsein, d. h. ein Wissen um das
Ich, zuschreiben sollen. Da wir aber drei verschiedene Stufen
des Wissens unterschieden, die wissenschaftliche, die sprachliche
und die vorsprachliche, so werden wir die Frage leichter erledigen,
wenn wir die beiden oberen Stufen gleich eliminiren; denn es ver-
steht sich ja von selbst, dass es sich hier nur um die unterste
Stufe des Selbstbewusstseins handeln kann. Nun ist aber nicht
bloss beim Kinde, sondern auch bei den Thieren festzustellen, dass
ihnen die frilheren Perceptionen, wie man sagt, im Gedichtniss
bleiben und wiederkommen, dass sie demgemiss mit Hiilfe der
Erinnerung die Dinge wiedererkennen und dass ihr Bewusstsein
also von der Ausschliesslichkeit. mit der sich jede einzelne
Empfindung von der andern abschliesst, nicht betroffen wird,
_ sondern ungzerstiickelt durch viele Empfindungen hindurchgeht
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und auch die verflossenen in Wiedererinnerung mit umfasst. Es
muss sich daher auch im Thier und Sidugling ein Vorrath
identisch bleibender Vorstellungen den neu hinzutretenden und
immer wechselnden gegeniiberstellen und mithin kann eine Be-
ziehung derselben und folglich auch ein dunkles Bewusstsein
vou der Einheit der Beziehung mit dem Gegensatz des Ganzen
gegen das Einzelne, des Festen gegen das Wechselnde entstehen.
Dass dies Bewusstsein aber nicht bloss eintreten kann, sondern
wirklich vorhanden ist, lisst sich zwingend durch Zeichen be-
weisen. Wenn wir niimlich Kinder oder Thiere bei Namen rufen.
so gewohnen sie sich bald daran und héren auf den Namen.
Dies ist nur erklirlich unter der Voraussetzung, dass sie den
Namen nicht als irgend einen andern ofter gehorten Laut be-
trachten, sondern ihn auf sich als Einheit beziehen. - Das Thier,
das sich weder als Ich bewusst wird, noch sich Caro oder Juno
nennt, wie die Kinder in frither Zeit sich schon als Hans oder
Olga in dritter Person bezeichnen, muss doch ein Selbstbewusst-
sein haben, sofern es einen durch’s Gehdr percipirten Namen
auf sich bezieht. Denn dies Horen auf den Namen bedeutet
nicht das Wissen um irgend einen Lautinhalt, wie z. B. dass
der Bissen ,vom Juden“ ist und also nicht angertihrt werden
darf, auch nicht die Erkenntniss des blossen Dass, z. B. dass
sgerufen® wird; denn es werden auch andere Namen 6fters ge-
rufen, die der Hund hért, ohne sich aus seiner Ruhe storen zu
lassen, sondern es bedeutet die Beziehung des Namens auf das
Selbst. Das Thier empfingt darum hier seine Ichheit und
seinen Namen nicht von sich, sondern beides ist zuerst gewisser-
massen ausser ihm im Herrn vorhanden; aber es hat dennoch
¢in Selbstbewusstsein, sofern es in dunkler Weise den gehirten
Namen auf sich bezieht und dadurch jene Souvernitéitserklirung
gleichsam ratificirt und contrasignirt.

Bei der Entwickelung des Kindes treten die Stufen des
Selbsthewusstseins deutlicher hervor. Zuerst scheint es beim
Kinde wie beim Thier zu stehen; hernach aber ergreift das
Kind den gehorten und mit dem Bewusstsein von sich selbst
associirten Namen und nennt sich selbst damit: ,,Hans will dies
oder das“. Spiter wird es der Sprache so weit kundig, dass
es sich des allgemeinen Pronomens Ich bemiichtigt und dieses
an die Stelle des Namens setzt. Wieder ist es eine hohere Stufe,
wenn das Kind je nach den Umstéinden bald Ich, bald den




Eigennamen von sich gebraucht. Die hichste Stufe ist die
wissenschaftliche Erkenntniss des Tch. Das Selbstbewusstsein
geht aber durch alle Stufen hindurch.

Es ist nun interessant zu sehen, dass der Begriff des Wasg
und des Dass, des Inhalts und der Existenz, unabhiingig von
einem intensiveren Selbstbewusstsein auftritt. Denn das Kind
schon versteht das Was zu scheiden, z. B. ob es Brot oder
Kuchen erhiilt, ob die Mutter oder eine Fremde kommt u. s. w.
Es weiss auch um das Dass, z. B, dass ihm jetzt die Brust ge-
reicht wird, wesshalb es zu schreien aufhort. Sobald aber ein
deutlicheres Selbstbewusstsein. erreicht und die Sprachfihigkeit
gewonnen ist, kann es beide Formen des Seins als im Ich ge-
geben erkennen, indem es z. B. sagt: ,Ich sehe den Hund, den
Baum* u. s. w. Ebenso: ,Ich sah, dass er kam; ich harte,
dass Du sagtest, oder ich sehe, ich hore® u. s. w. Das Was und
das Dass ist nun im Ich. Das Ich hat den Inhalt des Seins in
sich und weiss um die Existenz seiner Thiitigkeiten und urtheilt
iiber die nach Aussen projicirte Existenz. Wihrend das Was
und das Dass zuerst scheinbar auseinander fillt und sich im
Bewusstsein zersplittert, so nimmt das erwachende Selbstbewusst-
sein als iibergreifende Macht beides wieder zuriick in seine Ein-
heit. Das Ich ist jetzt das Existirende, das Ich hat das Was
in seinen Vorstellungen, das Ich projicirt auch das Sein nach
Aussen in seinen Urtheilen. Alles Sein rubt desshalb im Ich
nach dem Zeugniss des Selbstbewusstseins, welches nicht der
Meinung ist, als wenn das Ich wie eine Spitgeburt langsam aus
den Thitigkeiten hervorwachse, sondern es bezieht das Denken,
Fiihlen, Wollen, Bewegen, kurz alle Thitigkeit auf sich, das Ich,
als auf ihre Quelle und Einheit.

§ 2. Definition des_ Seins,

Hiermit sind wir nun bei unserem Ziele angekommen; denn
es handelte sich darum, das Sein zu definiren. Definirt wird aber
alles, wenn durch Feststellung der Beziehungspunkte der logische
Ort angegeben wird, an dem wir einen Begriff fassen miissen,
sobald wir denken. Das Denken selbst kann nicht erlassen und

ersetzt werden. :
-
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Man sagt seit Aristoteles, dass zu jeder Definition die
niichste Gtattung und der artbildende Unterschied gehére; dies
ist auch ganz richtig, doch fehlt dabei die Einsicht, dass der
Begriff nicht aus zwei Stiicken besteht, sondern eine von diesen
Bestimmungsstiicken ganz verschiedene neue Denkeinheit bildet.
Man kann sich einen begrenzten Raum und kann sich drei Linien
denken, ohne den Begriff des Dreiecks zu haben; denn dieser
Begriff ist etwas Neues, der erst durch Bezichung jener Be-
stimmungen auf einander entspringt. Es kommt also darauf an,
die Bestimmungsstiicke der Definition von vornherein als Be-
ziehungspunkte aufzufassen, welche sich durch den zusammen-
fassenden Gesichtspunkt als durch eine neue Denkfunction con-
jugiren lassen. Jeder Gesichtspunkt kann daher zum Beziehungs-
punkte, jeder Beziehungspunkt zum Gesichtspunkte werden. So
z. B. muss ich hinblicken auf die Menge heliebig begrenzter
Raumfiguren als {nen  ersten Beziehungspunkt; indem ich
dann zweitens die Zahl der begrenzenden Linien durchgehe und
die Zahlydrei al%ﬁ}w_aiten Btziehungspunkt in's Auge fasse, so ent-
steht mir der Gesichtspunkt, wonach aus allen jenen unzihligen
Raumfiguren die von drei Linien begrenzten ausgesondert und
zusammengefasst werden, da immerfort der Beziehungspunkt
drei an jede beliebige Raulnfigur herantritt und die eine abstisst,
die andere aber sich zuordnet, so dass in dem definirten Be-
griff nun eine beliebige Menge von Dreiecken zusammengefasst
sind oder auch ferner noch zusammengefasst werden konnen.
Die Zahl drei fiir sich genommen, ist unfruchtbar und erzeugt
nichts, die Vorsteliung beliebig begrenzter Figuren bildet auch
keinen neuen Begriff; erst die Function des Bezichens bildet den
(Gesichtspunkt, durch welchen eine Zusammenfassung oder ein
neuer Begriff entsteht. Ein anderes Beispiel sei die Division
in der Arithmetik. Beziehungspunkte sind der Dividendus und
der Divisor. Der Gesichtspunkt ist der Quotient, sofern der
Divisor immerfort auf den Dividendus hezogen und das Resultat
dieser Beziehungen zusammengefasst werden soll, wodurch man
erfiihrt, wie viel mal & in D enthalten ser. 2 und & sind coor-
dinirt durch den Gesichtspunkt des Quotienten, da z. B. D an
relativer Grosse wichst, je mebhr & abnimmt und umgekehrt,
indem ¢ allemal die Einheit der Beziehungsfunction ausdriickt.
Die Definition eines Terminus verlangt daher eine einheitliche
Denkfunction, durch welche wir zwei auch durch Termini
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bezeichnete Beziehungspiukte coordiniren. Tese Definition der
Definition hat den Vorzug vor den friiheren, dass sie nicht bloss
die sogenannte reale und genetische Definition zusammenfasst,
sondern sich auch ganz beliebig auf die einfachen, wie auf die
sogenannten zusammengesetzten oder subordinirten Begriffe an-
wenden lisst.

‘Wenn wir demgemiiss den Begriff des Seins
als Was definiren wollen, so bemerken wir sofort, DPefnition des
dass dies nicht ohne den Begriff des Dass thunlich Vs und Dass.
ist. Beide Begriffe sind correlativ wie Vater und Sohn, Herr
und Sclave u. s. w. Es wird daher nithig, bei der Definition
eines jeden das andere vorauszusetzen, so dass beide Begriffe
immer zusammen entspringen. Setzen wir also als den Einen
Beziehungspunkt die ganze Mannichfaltigkeit des gegebenen
Bewusstseins mit allem seinem Wechsel und dividiren dieses
(Granze durch das Dass, so ergiebt sich als Quotient der Gesichts-
punkt des Was. Das heisst, wenn wir das ungeschiedene Be-
wusstsein beziehen auf den Wechsel der Thiitigkeiten, so zeigt
sich, dass wir jedesmal einen Inhalt @, 8, ¢ . ... vorstellen,
der sich dem Wechsel der Thiitigkeiten gegeniiber gleichgiiltig
verhilt, d. h. beliebig oft gesetzt werden kann, ohne sich zu
verindern, und wenn wir von dem Bewusstsein alles subtrahirt
haben, was dem Wechsel oder dem Dass entspricht, so zeigt der
Quotient die ganze Reihe @, 4, ¢ .. .., die wir zusammenfassend
den Inhalt oder das Was nennen. Dividiren wir aber dasselbe
Ganze durch das Was, so ergiebt sich das Dass, d. h. wenn wir
mit dem Inhalt oder dem Was in das gegebene ganze Bewusst-
sein dividiren, so ziehen wir der Reihe nach den Inhalt ¢ und
b und ¢ u. 8. w. ab und der Quotient sagt uns, dass dieser
Inhalt in unserem Bewusstsein so und so viel mal gesetzt war,
¢. h. wir erhalten das Dass.

Das Sein als Was ist also zu definiren als die Zusammen-
fassung des gegebenen Bewusstseins im Gregensatz zu dem Dass.
Diese Definition muss sich als richtig beweisen bei jedem ein-
zelnern Was. Z.B. was ist ein Quadrat? Gegeben im Bewusst-
sein sind die vielen Vorstellungen von Quadraten. Nun fasse
ich alle diese Vorstellungen zusammen, indem ich darauf hin-
sehe, dass sie mir in so und so vielen einzelnen Bildern gegeben
sind, und sage, indem ich wieder von dieser Vielheit absehe,
es werde gleichgiiltiz gegen die Vielheit des Dass immer ein

10
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Parallelogramm mit lauter rechten Winkeln und gleichen Seiten
vorgestellt. Das ist nun das Was des Quadrats in Beziehung
darauf, dass mir dieses Was in beliebig vielen Exemplaren
vorliegt. Die Beziehungspunkte sind also das gegebene Bewusst-
sein und das Dass.

Der Begriff des Dass aber erfordert die Hervorhebung
cines neuen Beziehungspunktes. Denn das Dass ist in dem
Inhalt des Bewusstseing nicht gegeben. Erst wenn wir das
Was auf das Ich beziehen, ist das Was ein gesetztes, d. h.
etwas, was ich vorstelle, was ich will, was ich thue, kurz eine
Thitigkeit. Bei dem Was setzen wir daher bloss das Be-
wusstsein voraus und sehen ab von dem Selbstbewusstsein; bei
dem Dass sehen wir aber hin auf das Selbstbewusstsein und
sehen ab von dem Inhalt des Bewusstseins, indem uns der In-
halt oder das Was des Bewusstseins bloss dazu dient, um die
einzelnen Acte des Selbstbewusstseing zu unterscheiden. Mithin
ist das Dass zu definiren als die Zusammenfassung aller Acte
des Selbstbewusstseins in Beziehung auf das Was. Darum ist
die Krage nach dem Dasy immer eime Auflésung . dieser Zu-
sammenfassung in die einzelnen Acte nach ihrer Beziehung auf
das Ich und zeigt sich sprachlich in den Partikeln ,ob, wie oft,
wie viel, wann“ u. s. w. Z. B. es wird behauptet, dass ein
Komet erschienen sei. Nun fragt sich, wer (Ich) ihn gesehen
hat (Act), wann und wie oft er gesehen sei, wie viele
ithn gesehen haben. Es handelt sich also, wenn ein Dass in
Frage kommt, immer um das Ich und seine Acte und diese
werden durch das Dass zusammengefasst in Beziehung auf
ein Was.

Wenn nun das Dass selbst definirt ist, so ist dieser Be-
griff das Was des Dass. Jedes Dass hat desshalb ein Was;
aber es.ist nicht dasselbe, wie das Was; denn jedes Was hat
auch ein Dass. Darum hat auch das Dass als Was ein Dass,
d. h. es ist ein wirklicher Act von uns, wenn wir den Begriff
des Dass denken. Dadurch dass ich jede von beiden Kategorien
auf die andere anwenden kann, werden sie nicht etwa identificirt,
sondern es zeigt sich bloss, dass wir das Was und das Dass
nichf bloss bei jedem einzelnen Inhalt geltend machen, sondern
sie auch auf die ganze Zusammenfassung der zugehdrigen Gebiete
anwenden diirfen.
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Ulrici hat in neuerer Zeit eine sehr inter-
essante Frage aufgebracht, in Bezug auf welche
wir nothwendig Stellung nehmen miissen. Er will
némlich den Ursprung alles Bewusstseins in das Scheiden und
Unterscheiden setzen, sihnlich wie Spinoza die deferminatio
fir negatio erklirte. Demgemiss miissten wir hier sagen, dass
eine Unterscheidung uns das Dass und Was lieferte. Allein
erstens kénnen wir doch nicht wohl unterscheiden, wenn wir nicht
vorher schon etwas haben. Der Inhalt des Bewusstseins mit
seinem Wechsel muss uns also schon gegeben sein; erst miissen
wir das Wild haben, ehe wir es zerlegen konnen. Zweitens muss
es fiir die Scheidung doch einen Grund geben, denn sonst wiirden
wir uns dazu nicht veranlasst fiihlen. Also muss der Beziechungs-
punkt, der zur Scheidung fithrt, auch schon gegeben oder be-
merkt sein. Mithin scheint mir das Scheiden und Unterscheiden
Immer erst in zweiter Linie an die Reihe zu kommen; denn die
deferminatip, 7. B. wenn wir das Allgemeine ,Figur“ determi-
niren und also eine bestimmte Figur, etwa Viereck, denken, ist
zwar négafto, sofern wir Dreiecke, Fiinfecke und alle andern
Vielecke ausschliessen; allein wir mussten doch sicherlich schon
die Natur des Vierecks erblicken, ehe wir sagen konnten, es sei
kein Dreieck, kein Fiinfeck u. s. w. Also ist die Determination
erst positiv und dann in zweiter Linie erst negativ. Vielleicht
ist' aber dieser Urtheilsspruch auch noch nicht gerecht genug;
denn um etwas von etwas Anderem zu unterscheiden, miissen
wir doch erst auf etwas Anderes hinblicken, das wir positiv er-
kennen. Wenn wir z. B. sagen: ,@ ist nicht 4%, so miissen wir
nicht bloss @, sondern auch 4 wahrgenommen und verglichen
haben und erst nach Setzung dieser beiden Beziehungspunkte
haben wir als Gesichtspunkt die Negation. So wiirde die Unter-
scheidung doch wohl erst in dritter Linie an die Reihe kommen.

Man konnte mir zwar die Einwendung machen, dass das
Zweite, welches ich ,etwas Anderes“ nannte, ja nichts , Anderes*
wire, wenn ich es micht schon von dem ersten unterschieden
hiitte; allein dieser Einwand stiitzt sich auf eine falsche Methode
des Denkens, die ich die lexikographische nenne, weil sie von
Worten, statt von Gedanken, ausgeht. Denn wenn wir 4 neben
a nennen, oder roth neben blau, so ist weder 4 an sich etwas
»Anderes* als @, noch roth etwas anderes als blau, sondern jedes
ist ein eigener Inhalt, sei es Empfindung oder Gefiihl oder
b

Usber Ulrici's
Unterscheidung

Teighmilller, Metaphysik
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Vorstellung oder Willen u. s. w. Erst durch Vergleichung beider
Beziehungspunkte komme ich auf den Gesichtspunkt des ,, Anders-
seins“ oder der Negation und Unterscheidung. Wenn wir daher
sprachlich das Wort ,Anderes* verwenden, um positive Inhalte
neben positiven Inhalten zu bezeichnen, so operiren wir schon
mit einem Begriffe, der in dem Worte ,Anderes“ zwar liegt,
aber seiner Natur nach spiter ist, als die Handlung, die wir im
Sinne haben und wir diirfen uns also nicht durch die Sprache
fangen lassen. Wie wir aber darauf kommen, die beiden Be-
ziehungspunkte des Dass und des Was aufzufassen, das habe
ich oben ausfiihrlich dargelegt.

Ulrici verdient unseren Dank fiir seine subtile Frage, weil
er dadurch zu sehr scharfen Untersuchungen anregt. Ich sehe
mich desshalb veranlasst, meine Stellung noch genauer zu er-
liutern. Es kann keinem Zweifel unterliegen, dass Setzung und
Unterscheidung zusammengehoren, wie das Princip der Identitit
und der Contradiction; denn man kann nichts als gesetzt be-
weigen, als indem man es entgegensetzt oder unterscheidet. Man
* kann aber weder das Eine, noch das Andere thun, ohne Beziehungs-
punkte, welche an sich noch indifferent den Grund fiir unsere
Setzung oder Entgegensetzung darbieten. L\_Yenn wir z. B. bei
den von Schiller und Géthe zusammen verfassten Epigrammen
behaupten, dieses hier sei von Schiller, so heisst das zugleich,
es sei eben nicht von G6the, und wir kinnen unsere Setzung
nur beweisen, indem wir unterscheiden. Der Grund der Setzung
scheint also in der Unterscheidung zu liegen. Allein dabei ist
vergessen, dass wir noch einen zweiten Grund oder Beziehungs-
punkt hatten, nimlich die Bekanntschaft sowohl mit dem indivi-
duellen Stil von Schiller und Géthe, als mit dem indifferent,
d. h. anonym, vorliegenden Epigramm. Setzung und Unter-
scheidung fallen also nicht zeitlich und logisch zusammen, sondern
es geht der Unterscheidung der Acte das Bewusstsein von dem
positiven Inhalt von @ und & voran. Das Bewusstsein des ge;
gebenen Inhalts entsteht also nicht erst durch Unterscheidung.
Durch Unterscheidung entsteht nur das Bewusstsein
von dem Unterschied, welches nicht das Bewusstsein von
dem positiven Inhalt der Sache -ist. Wenn wir ein Thier sehen,
so sagen wir gleich, es sei ein Hund oder ein Pferd und be-
stimmen es also positiv durch Erinnerung an die gleichartigen
Bilder. Durch diese vorangehende Position sind wir dann erst
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befihigt zu dem Bewusstsein des Unterschiedes, welches ein neuer
Act des Denkens ist und worin erkannt wird, dass es etwa
ein Pferd und kein Hund ist. Ich unterscheide desshalb das
setzende Bewusstsein von dem Bewusstsein der
Setzung; letzteres ist mit dem Bewusstsein der Unterscheidung
correlativ, ersteres aber keineswegs. Und mithin kann und muss
eine doppelte Setzung vorangehen, ehe das Bewusstsein des
Unterschiedes mglich wird.
So bleibt nur noch iibrig das Sein als Ich oder
Wesen zu definiren. Demnach gilt es die beiden Deﬂ"{:;‘:“ des
Beziehungspunkte zu finden. Als erster ist uns -
nun gleich das Was und das Dass gegeben. Der zweite ist aber
auch nicht weit zu suchen, sondern besteht bloss in -der Be-
merkung, dass wir sowohl das Dass als das Was setzten und -
es auf einander bezogen. Mithin dividiren wir das Eine in das
Andere. Alles Was und Dass geht in diese Beziehung auf; denn
die Beziehung erstreckt sich auf alles Was und Dass. So entsteht
als Gesichtspunkt der Begriff einer Einheit, welche unzihliges
Was und Dass "in sich schliesst, Dieser Gesichtspunkt ist
‘mdglich, sofern wir ja nichts ohne das Andere setzen und nichts
ohne Beziehung auf Anderes denken konnten; er ist aber auch
wirklich, sofern wir ja thatsichlich das Dass und das Was
setzen und die Inhalte des Was und den Wechsel desselben im
Bawusstsein thatsichlich bemerken und Alles auf einander be-
ziehen; denn indem wir davon reden, thun wir es ja im Denken.
Also ist Alles in Einem gegeben. Dieses Eine, welches wir
Ich nennen, ist daher nicht ,Subject- Object“, wie man es
gewohnlich definirt, oder nach unserer Ausdrucksweise ,Dass-
Was“; denn dies kommt jeder einzelnen Erkenntniss zu, da
sowoh] in den Anschauungen, als in den Vorstellungen und Be-
griffen die Thitigkeit mit ihrem Inhalt sich deckt, indem der
Inhalt der Thitigkeit grade nur vorbanden ist, wenn er durch
die zugehorige Thitigkeit verwirklicht wird. Vielmehr umfasst
das Ich auch das Wollen und Bewegen und Fiihlen, bei welchen
Thitigkeiten das vorgestellte Object oder der ideelle Inbalt bloss
coordinirt ist, ohne mit ihnen identisch zu sein. Das Ich aber
ist immer die Finheit, welche gegen alle diese Vielbeit und Ver-
schiedenheit und gegen allen Wechsel der Thatigkeit gleichgiiltig
ist, indem es Alles auf einander bezieht und so in Allem als das
Gleiche und Eine beharrt.
5*

&
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Wir definiren das Ich also als den in numerischer Einheit
gegebenen, seiner selbst bewusst werdenden Beziehungsgrund fiir
alles im Bewusstsein gegebene ideelle und reale Sein.

‘Wenn in dieser Definition des Ichs als Wesen
Einhei‘:f:mch! oder Substanz das Ich als Einheit einer Vielheit
ols Substanz,  hingestellt wird, so fragt sich, in welchem Sinne
hier der Begriff der Einheit verstanden werde.
Dieselbe Frage musste sich Kant vorlegen, als er das: ,lch
denke“, welches alle Vorstellungen begleiten kann und welches
er die transscendentale synthetische Einheit der Apperception
nannte, als Einheit bestimmte. Er behauptet nun dort (K. d.
r. V., Hartenst. S. 128), dass hiermit ,nicht jene Kategorie der
Einheit® gemeint sei, sondern eine Einheit, die jener Kategorie
vorausginge und die er ,qualitative Einheit* nennen wolle, Kant
will also nicht die numerische Einheit. Aber was heisst denn
qualitative Einheit? Kant ist an dieser Stelle nicht besonnen
genug; denn alle andern sogenannten Einheiten gehoren bloss
zum Umfang des Begriffs, und der Begriff der Kinheit selbst
kann niemals etwas anderes als Numerisches ausdriicken. Darum
war es auch nothig, ein Attribut zur niheren Bestimmung hin-
zuzafiigen, Nun fordert das Attribut: ,qualitativ® nichts anderes,
als dass wir den Begriff der Einheit auf das Gebiet der Qualitit
anwenden sollen. Qualitativ zwei ist aber etwa gelb und blau
oder gut und schlecht, kurz das Verschiedene; qualitativ eins
aber etwa gelb und gelb oder gut und gut oder ein Pferd und
ein anderes Pferd, sofern diese Farben und Gemiithseigen-
schaften und Dinge zwar der Zahl nach mehrmals gesetzt werden
konnen, ohne dass doch die Qualitit, d. h. was sie sind oder
wie sie sind, als verschieden gelten soll. Das heisst, sie sollen
als einerlei oder identisch gelten, d. h. der Art oder Qualitiit
nach eins, wenn Wwir von ihrer gualitativen Einheit sprechen.
So meint man ja auch, wenn man sagt: ,es ist mir einerlei®,
dass es, obgleich wir der Zahl nach zwei oder mehr Vorschlige
horten, uns doch nicht darauf ankomme, welcher von beiden
ausgefithrt wiirde, da wir die Qualitit oder den Werth derselben
fitr eins hielten.

Wenn dies nun 8o richtig ist, so durfte Kant den Begriff
der Einheit des Bewusstseins in doppelter Beziehung nicht fiir
eine qualitative Einheit ausgeben, da wir ja einmal in vielen
Bewusstseinsacten uns offenbar ganz verschiedenen Inhalts
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bewusst sein konnen, und zweitens weil, wenn Kant bloss das
»Ich denke“ im Einen Acte mit dem ,Ich denke* im andern
Acte verglichen haben wollte, die qualitative Einheit dieses ,Ich
‘denke¥, als des Bewusstseins, kein Grund sein kann, um Ver-
schiedenes in die numerische Einheit dieses Bewusstseins selbst
zusammenzufassen. Denn wenn ich viele Pferde vor Augen
habe und bei jedem die Qualitiit braun empfinde, so folgt nicht,
dass diese Farbe wegen ihrer qualitativen Einheit die vielen
verschiedenen Pferde mit in sich fasse, da sie vielmehr kein
einziges in sich fasst, so lange ein Pferd keine Farbe ist. Kant
wollte aber grade alle die vielen und verschiedenen Acte des
Bewusstseins in Einem Bewusstsein zusammengefasst wissen und
dazu suchte er den Begriff der qualitativen Einheit, der leider
zu diesem Geschifte untauglich ist. ‘

An diesem Resultate wird nichts geiindert, auch wenn wir
die Beispiele, die Kant (ebendas. 8. 116) zur Veranschaulichung
seines Begriffs von einer qualitativen Einheit beibringt, in’s Auge
fassen. Es werde darunter, sagt er, ,die Einheit der Zusammen-
fassung des Mannigfaltigen der Erkenntnisse gedacht, wie etwa
die Einheit des Thema in einem Schauspiel, einer Rede, einer
Fabel“. Aristoteles und die Schule nennen aber solche Ein-
heiten nicht qualitativ (veve 76 wodv), sondern wiirden dafiir
entweder das Verhiiltniss des Gtanzen zu seinen Theilen, oder
des Zweckes zu seinen Mitteln anfithren. IDenn das Schauspiel
bildet eine Einheit, sofern es ein (tanzes mit Theilen ist, ebenso
etwa die Fabel; die Rede aber hat einen Zweck und die Theile
der Rede sind die Mittel, wodurch sich der Zweck durchfiihrt.
Alles dieses passt nicht auf Kant’s Hinheit des Bewusstseins,
sofern diese bloss durch das sich gleiche: ,Ich denke® begriindet
wird; denn sonst miisste ja der gesammte Bewusstseinsinhalt durch
das ,Ich denke“ in einen einzigen Zweckbegriff oder in ein Thema
zusammengefasst werden, wovon dann die einzelnen Bewusst-
seinsacte die Theile oder Mittel wiiren. Weder denkt aber Kant
bei seinem ,Ich denke* im Mindesten daran, ein solches Thema
ausfindig zu machen, was ihm auch wohl schwer geworden wiire,
noch will er da die Einheit des Bewusstseins leugnen, wo eine
solche ,Zusammenfassung des Mannigfaltigen der Erkenntnisse“
zu einem System nicht stattgefunden hat. Also stimmt seine
Erlauterung des Begriffs ciner qualitativen Einheit gar nicht
mit seinem Begriffe der Einheit des Bewusstseins und mithin
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miissen wir schliessen, dass Kant iiberhaupt nicht im Stande
gewesen ist, seinen Gredanken weder sich, noch Anderen deutlich
zu machen.

Lassen wir nun Kant bei Seite, so kinnten wir zunichst
auf die numerische Einheit kommen. Dies wire durchaus richtig,
denn das Ich ist numerisch eins der Vielheit seiner Thiitigkeiten
gegeniiber; es ist auch numerisch eins, wie wir sehen werden, in
Bezichung auf das Du und die andern Wesen iiberhaupt. Allein
hierdurch wird nur bewiesen, dass wir auf das Ich ebenso gut,
wie auf alles Andere die Zah! anwenden und dadurch benannte
Grossen bilden konnen; dass aber das Ich selbst eine Zahl oder
die numerische Eins sei, das wird dadurch nicht bewiesen. Es
meint auch Niemand Ich und Einheit zu identificiren, wenn von
der Einheit des Ichs gesprochen wird.

Dass wir mit der Einheit des Ichs auch nicht einen Zweck-
gedanken, ein Thema, oder die Idee eines Ganzen meinen, lisst
gich leicht dadurch zeigen, dass alle diese Begriffe sich nur auf
einen Theil unseres Bewusstseinsinhalts beziehen, wihrend wir
ausserdem noch sehr viel in unserem Bewusstsein befassen, das
nicht zu irgend einen bestimmten Thema oder einem irgendwie
bestimmten Lebenszweck oder zu irgend einem System von Er-
kenntnissen gehort.

Indem wir nun alle diese Vorschlige abweisen, merken wir,
wie abenteuerlich wir verfuhren, als wir eine sonst schon irgend-
wie bestimmte Art der Einheit auf das Ich anwenden wollten.
Kann man sich denn etwas Komischeres denken, als wenn ein
Naturforscher etwa einen Delphin bestimmen wollte und durchaus
nachweisen zu miissen glaubte, dass der Delphin entweder ein
Hund oder eine Katze oder ein Hirsch und dergleichen sei, als
wenn der Delphin irgend etwas anderes zu sein brauchte als ein
Delphin. Man kann und soll jedes Wesen wohl mit andern
vergleichen; man findet aber die Vergleichungspunkte, d. h. das
Genus, die Ordoung und das iibrige Allgemeine nur dadurch,
dass man das gegebene Individuum vorher in seiner Eigenthiim-
lichkeit anerkennt. Denn wenn nicht @ gesetzt ist und 4, so
giebt es auch keine Aehnlichkeit zwischen ¢ und 4. Also miissen
wir wns besser besinnen und die ganze frithere Methode ver-
werfen; denn erst wenn wir das Ich kennen, kénnen wir auch
wissen, ob seine Einheit etwa mit irgend einer andern soge-
nannten Art von Einheit verwandt sei. Es ist daher seltsam,
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wenn man auch nur den Versuch macht, das Ich und seine Ein-
heit durch die Einheiten zu denken, die man etwa in den sinn-
lichen Gegenstiinden oder den Begriffen und Themata und
Willensbestimmungen u. s. w. antrifft; denn alles dies ist insge-
saramt ideelles Sein und blosser Gegenstand des Bewusstseins
und desshalb von dem Ich ginzlich verschieden, da es bloss in
dem Ich als Vorstellung oder Inhalt der Vorstellung anzutreffen
ist. Wie das Auge nicht so zu sein braucht, wie die Dinge, die
es sieht, die Biume, die Thiere, die Wolken: so braucht auch
das Ich nicht irgend einer solchen Einheit unterworfen zu sein,
wie die Gegenstiinde, die es sich in seinem Bewusstsein vorstellt.

Durch diese Betrachtungen kommen wir recht zur Besinnung
und befreien uns von dem Alpdruck, der auf der Philosophie
lag. Denn Kant meinte, er miisse das Ich durchaus mit Sinnen
schauen kiénnen, weun es ein Wesen sein sollte, wie die andern
Gegenstinde; Fichte glaubte, das Ich miisste durchaus entweder
ein todtes Ding oder eine Thitigkeit sein; Hegel wollte das Ich
bloss als ein Sich-selbst-denken fassen; Schopenhauer als einen
Willen; Herbart als eine intelligible Billardkugel; Leibniz als
ein Atom u. s. w. Kurz man glaubte, das Ich miisste auf jeden
Fall entweder so sein, wie die Gegenstinde, die wir uns vor-
stellen, oder wie die Thitigkeiten, die wir ausiiben. Jetzt aber
sehen wir, dass es im hochsten Grade unwahrscheinlich ist, dass
dag Ich irgend so beschaffen sei, und dass wir am Besten thun,
den Delphin nicht zum Hirsche machen zu wollen, sondern das
Ich selbst zu fragen, wie es sei, und diese seine Einheit als eine
eigenthiimliche Art anzuerkennen. ‘

Wenn es sich nun darum handelt, einen Namen fiir die
" Einheit des Ichs zu finden, so kinnen wir sie nur die sub-
stanziale Einheit nennen. Das aber, was darunter zu ver-
stehen sei, konnen wir nur finden, indem wir das Ich selbst sich
offenbaren lassen; denn das Ich als Substanz kann nur durch
sich erkannt werden und mithin nur, indem es sich selbst er-
kennt. Das Ich aber bezeugt von sich, dass es in vielen Thitig-
keiten existire und dass diese Thiitigkeiten ihrem ideellen Sein
nach verschieden seien, dass es aber zugleich in numerischer
Einheit in allen diesen Thitigkeiten thitig sei und in numerischer
Einheit den Inhalt dieser Thitigkeit denke, wolle und hewege.
Es weiss auch, dass es nicht als Ganzes dieser Vielheit zu denken
sei, d. h. als Summe oder Product, da es sonst ausser seinen
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Theilen sein miisste; denn der Begriff vom Ganzen und seinen

Theilen ist dem Gebiete der Quantitit entlebnt und “kann auf'-

die ganze Sphiire der Anschauung und Erkenntniss angewendet
werden. Ueberall aber sind uns dort nur die Theile gegeben,
und das Ganze ist ein Begriff, den wir davon bilden, wie z, B.
gleich die Summe von uns ausgerechnet wird, wihrend die Posten
davon unabhiingig fiir sich vorgestellt werden. Und wenn wir
sagen, ein Posten sei in der Summe, als in seinem Ganzen, so
heisst das nur, dass wir ihn mit in dem Begriffe eingeschlossen
haben./ Die Summe aber ist ein Begriff in dem Rechnenden,
withrend die Posten ihm zugleich als objectiv gegeben gelten.
Ebenso ist es mit den sogenannten Dingen, die ein (Ganzes
bilden sollen; denn auch dort ist, z. B, beim Tisch und bei dem
Thier und dem Baum, das Ganze unser Begriff und die Theile
kénnen wir beliebig vom sogenannten Ganzen abtrennen. Die
Theile sind uns vorher gegeben und wir fassen sie erst zu der
Vorstellung des Ganzen zusammen. Wie verschieden ist dies
aber bel dem Ich und seinen Thiitigkeiten! Vorstellungen sind
nicht ohne das Vorstellende, Bewegungen nicht ohne das Be-
wegende, Wollen nicht ohne das Wollende. Darum sagt man
auch ,Jch will, Ich denke, Ich fiihle*, Das Ich ist als Ganzes
und nicht getheilt jn allen seinen Theilen und die Theile sind
im Ganzen nicht wie sonst ungetheilt, sondern grade als Theile
gesetzt. Also ist hier eine villig verschiedene Art der Einheit
gegeben und wir thun gut, nicht fremde Schablonen zu ent-
lehnen und sie einem (Fegenstande anzupassen, der sich uicht
unter sie einzwiingen ldsst. Wollen wir lieber gerecht sein und
hier eine eigenthiimliche Art der Einheit, niimlich die sub-
stanziale Einheit, einfach anerkennen, wie nach dem Vilker.
recht ein Staat von den iibrigen anerkannt werden muss, wenn
er die Kraft zeigt, durch sich selbst dazusein und sich zu er-
halten. Es steht aber nichts im Wege, diesen neu gewonnenen
Begriff einer substanzialen Einheit nicht als bloss singulir zu
betrachten und nicht bloss auf das individuelle Ich zu beziehen,
sondern ihn als allgemeine Kategorie zu gebrauchen, sobald sich
ein Gregenstand finde, der den Merkmalen dieses Begriffs ge-
niigte. Ich will nur kurz ‘andeuten, dass uns nichts hindert,
eine Vielheit solcher substanzialen Einheiten oder Wesen an-
zunehmen und dass sich auch vielleicht durch weitere Be-
trachtungen ergeben konnte, dass alle Wesen in dhnlicher Weise
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in Gott sind, wie die Thitigkeiten und ihr Inhalt im Ich. Dann
wiirde Gott eine substanziale Einheit bilden und dennoch die
Wesen alle von einander selbstindig getrennt sein und zugleich
doch alle auf einander bezogen und Eins in Gott. Doch es ist
hier noch nicht der Ort, diese neue Theologie methodisch zu
entwickeln.
In dem Selbstbewusstsein haben wir daher die

einzige und letzte Quelle unseres Begriffs vom Das Scin dea

. . o . . Ichs wird nicht
Sein, und alle Anwendungen, die wir in so mannig-  erschlossen.
faltiger Weise von diesem Begriffe machen, miissen
als abgeleitete auf diese Quelle suriickgefithrt werden. Denn
wie sollten wir von irgend einem Dinge, von einem Thier, einer
historischen Person, einem durch Analyse gefundenen Elemente,
selbst von Gott und wovon es auch sei, sagen kénnen, dass es
sei, gewesen sei oder sein werde, wenn wir nicht schon wiissten,
was ,sein® bedeute? Und wie sollten wir dies wissen, wenn wir
nicht uns selbst kennen gelernt und den Begriff des Seins daraus
geschopft hiitten? Wir schliessen auf das Sein aller andern
Dinge; unseres sigenen Seins sllein sind wir uns unmittelbar
bewusst und grade dieses Wissen von uns selbst und
von unseren Thitigkeiten und ihrem Inhalt ist alles,
was wirunter Sein verstehen, und es giebt keine andere
Quelle der Erkenntniss fiir diesen Begriff.

* Doch wie? kommt es nicht auch vor, dass einer fragt, ob
er wirklich existire? Horten wir nicht von solchen, die vor Er-
staunen iiber das, was sie erlebten, sich besinnen mussten, ob
sie auch wirklich dawéren, ob sie wachten und nicht triumten?
Und ist also nicht das Bewusstsein unserer Existenz auch er-
schlossen? Wir wiirden eine solche Frage gar nicht aufwerfen
diirfen, wenn nicht durch die sensualistische ,Kritik der reinen
Vernunft® viele Gelehrte dahin gelangt wiren, das ,Sein* nur
den Gegenstiinden der Erfahrung zuzusprechen, dagegen an ihrem
eigenen Sein seltsam zu zweifeln.[ Als die kluge Else, welche,
wie die Mutter sagte, ,Zwirn im Kopfe hatte“ und, wie der
Vater sagte, ydie Fliegen husten horte*, im Korn gelegen und
geschlafen hatte, so heisst es in Grimm’s Mirchen, wachte sie
in dem Vogelgarn mit kleinen Schellen auf, welches ihr von dem
Hans umgelegt war, und erschrak und ward irre an sich und
fragte iiberall: ,Bin ich’s oder bin ich’s nicht?“ Die Frage
konnte sie, ebemso wie Xant nicht erledigen, und lduft

»
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wahrscheinlich noch umher, wenn sie nicht gestorben ist. Die Super-
klugheit, welche das Mirchen an der klugen Else lustig darstellt,
besteht darin, dass sie von Anderen lernen will, was sie selbst
allein wissen kann. Idie Anderen sollen ihr empirisch durch
Schluss die Identitiit ihres eigenen Seins verbiirgen, das sie un-
mittelbar selbst in sich selbst hat und weiss, da ihr Zweifel ja
gar nicht entstehen konnte, wenn es nicht ein und dasselbe Ich
wire, welches zu verschiedenen Zeiten verschiedene Zustiinde in
sich wahrnimmt. Darum kann man wohl fragen, ob man bei
einem wunderbaren Erlebnisse wache oder triume, aber nicht,
ob man existire und dasselbe Ich sei; denn dieser Zweifel und
diese Frage ist schon das Zeichen fiir die Identitit, weil es
keinen Grund zu solchem Zweifel giibe, wenn ein Ich (1) das
Gewdhnliche, ein anderes Ich (B) jenes Wunderbare erlebte.
Nur weil .4 identisch A ist, nur desshalb kann es sich iiber den
Contrast seiner Erlebnisse wundern. Es ist daher unsinnig,
wenn einer fragt, ob er existire; denn den Begriff der Existenz,
den wir dabei durch Schluss von uns selbst prédiciren michten,
haben wir vielmehr durch das Wissen um unsere eigene Thiitig-
keit iiberhaupt erst erworben. Ebenso verkehrt ist es, wenn
Kant zweifelt, ob die Seele eine Substanz sei; denn er nimmt
dabei den Begriff der Substanz als anderswoher gegeben an,
wihrend man doch nur durch das Selbstbewusstsein auf den
Begriff einer Substanz kommt. Kant als Sensualist denkt sich
unter Substanz ein Anschauungsbild, einen Tisch oder einen
Hund, und nun fragt er, ob die Seele solche Substanz sei, und
will das erschliessen. Die Anschauungsbilder sind aber bloss ein
Inhalt unserer vorstellenden Thitigkeit und darum in uns, ein
Accidenz und keine Substanz. Wer kein Selbstbewusstsein hat,
weiss daher nichts von einer Substanz. Wenn wir aber unsere
Seele als Quelle des Substanzbegriffs kennen gelernt haben,
konnen wir auch unternehmen zu fragen, ob etwa hinter den
Anschauungsbildern der Dinge auch auf Substanzen nach der
Art unserer Seele geschlossen werden diirfe.
Es ist aber angezeigt, hier noch auf eine
‘Cmiﬂ‘e’t‘“ Distinction aufmerksam zu machen, ohne welche
. vielleicht ein Widerspruch gegen unsere Resultate
erhoben werden konnte. Wir haben némlich bisher den Aus-
druck Ich immer fiiv die substanziale Einheit gebraucht. Nun
ist aber bekannt genug, dass das Ich als eine hohere Form der
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Erkenntniss erst spiiter auftritt und nicht etwa schon von Haus
ans dem Kinde innewohnt. Auch sehen wir, dass das Tch als
Selbstbewnsstsein im Laufe von vierundzwanzig Stunden regel-
miissig fiir fiinf bis neun Stunden ungefihr jedem Menschen ver-
loren geht, wenn er schlift, dass es ausserdem auch bei der
Ohnmacht verschwindet. Ein so unbestiindiges Ding taugt also
schwerlich zu einer substanzialen Einheit.

Allein gegen diesen Einwurf ist die merkwiirdige entgegen-
stehende Thatsache anzufithren, dass Jeder nach dem Schlafe
beim Erwachen sein verschwundenes Ich regelmiissig wiederfindet
und nicht etwa als Hans einschliift, um als Peter wieder aufzu-
wachen. Man kommt auch beim Wiedererwachen nicht zu dem
Skepticismus der klugen Else; vielmehr zeigt sich, dass das Ich
als Selbstbewusstsein trotz seiner regelmiissigen oder unregel-
miissigen Unterbrechungen bei jedem Menschen von der frithen
Jugend bis zum Tode treu anshilt und dass wir es, wir mogen
machen, was wir wollen, schlechterdings nicht loswerden konnen,
da es treuer als der Schatten sich an unsere Fersen heftet.
Dieses Ich ist immer dasselbe Eine und bleibt gleichgiiltig gegen
alle Verinderungen des Zustandes und der Zeit, wie wir denn
auch sagen: ,Ich thue jetzt dies oder das und that oder litt frither
dies oder das und werde kiinftig so oder so sein.* TUnd wenn
wir auch mit Gothe klagen: ,Zwei Seelen wohnen, ach! in
meiner Brust; die eine will sich von der andern trennen:“
so brauchen wir doch nur statt der poetischen ,Brust¢ wieder
Seele zu sagen, um die beiden Seelen in der Einen, die beiden
Iche in dem Einen selbigen Ieh zu finden. Auch wenn Paulus
sagt: ,Was ich will, das thue ich nicht; was ich aber nicht
will, das thue ich;* so ist auch hier das Ich getreu; denn das
Wollen und das Thun sind zwar verschieden; beide aber ge-
horen unabtrennlich zu dem Einen Ich, welches um beides weiss
und iiber den Widerspruch klagt; weil sonst, wenn es zwei Iche,
wie zwei Personen wiiren, auch der Widerspruch und die Seelen-
noth verschwinden wiirde. )

Wenn wir nun als Richter die beiden streitenden Parteien
anhéren, von denen die eine das Ich der Unbestiindigkeit be-

* schuldigt, die andere seine Bestindigkeit behauptet: so ist die

Vermittelung und Entscheidung nicht schwer zu finden. Es ist

nimlich einleuchtend, dass das Ich als ein Wissen in den ver-

schiedensten Stufen der Intensitit vorkommen kanu. Nennen
a (
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wir nun bloss das hellste Wissen Ich, so muss es unbestindig
heissen, wenn wir die dunklen Stufen in’s Auge fassen; sehen
wir aber auf das in allen Stufen der Intensitiit Gemeinsame, so
erscheint das Ich als bestindig. In dem Capitel iiber die
Kategorie der Quantitit soll nun die Intensitit genauer unter-
sucht werden; hier mige es geniigen, daran zu erinnern, dass
wir auch beim Siugling und beim Thier ein gewisses Selbstbe-
wusstsein antrafen. Das Selbst kann aber auch ganz unbewusst
arbeiten, da sein Charakter nicht, wie Fichte meinte, in dem
Wissen besteht, sondern darin, dass es die Bedingungen des
Wissens erzeugt. Denn indem sowohl die verschiedensten Acte
und Zustéinde als auch der Inhalt dieser Zustinde in der Einen
substanzialen Einheit gegeben und durch sie mit einander con-
Jugirt sind, so wird dadurch allererst anch das Selbstbewusstsein,
als das Wissen um diese Einheit, von der niedrigsten bis zur
hochsten Stufe der Intensitit moglich. Wir nannten daher diese
substanziale Einheit Ich nach dem Satze: @ pofior: fit denoma-
natto; wir miissen aber gut distinguiren, um jedes Missverstdndniss
zu vermeiden; denn gu: dene distinguit, bene docel. Da wir
nun dariiber im Reinen sind, dass das Selbst als die substanziale
Einheit auch unbewusst wirken kann, wie z. B. im Schlaf, so
wird es uns nicht mehr wundern, wenn sich beim Erwachen die-
‘jenigen Beziehungspunkte wieder vorfinden, die fiir das inten-
siver werdende Selbstbewusstsein zur Ankniipfung des neuen
Zustandes an den fritheren erforderlich sind. Um einen Ver-
gleich zu wagen, der trotz aller Uniihnlichkeit den Vorgang doch
veranschaulichen kamm, da das ferfium comparationis in die
Augen fillt, so sei die Kerze das Selbst; wenn sie brennt, sind
wir uns unserer bewusst; erléscht sie, so verschwindet das Ich
in's Unbewusste; stellen wir durch Anniiherung geniigender
Wiirme die Flamme wieder her, so findet sich das Ieh wieder,
da dieselbe Kerze, dasselbe Selbst, die Bedingungen fiir das -

Brennen wieder liefert. :
Fiir Diejenigen, welche wie Aristoteles und Kant
fotnes Lo denken und die Moglichkeit einer Definition der
Grundbegriffe leugnen, war die oben gegebene Defi-
nition iiberfliissig. Aristoteles und seine Nachfolger begniigen sich
damit, einige Beispiele anzufiihren, bei denen sie den ihnen durch
die Sprache und durch den Gebrauch fritherer Autoren gelidufig
gewordenen Begriff des Seins zu denken pflegten. Dies ist der
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Grund, wesshalb der Begriff des Seins in einem so verworrenen
und widerspruchsvollen Zustande sich befindet; denn wie im
Alterthum sich Parmenides das Sein bloss als das Identische
dachte, wihrend Heraklit diesen selben Begriff bloss auf das
immer Fliessende anwendete, so glaubte Aristoteles beides an-
nehmen zu miissen und nannte bald die sinnenfilligen immer
werdenden Dinge die ersten Substanzen, bald betrachtete er die
Vernunft und die Gottheit wegen der Identitéit als das wahre
Wesen, bald wieder erklirte er die Gattungsbegriffe fiir Sub-
stanzen zweiter Ordnung und erschuf auch ein Sein fiir die
Zufilligkeiten u. s. w. Was danach bei ithm das Seiende fiir
einen Begriff habe, wenn wir das Gemeinschaftliche aller dieser
Bestimmungen suchen oder nach der ersten Quelle dieser Er-
kenntniss verlangen, das bleibt unbeantwortet und ist auch aus

_seinen Schriften durch Analyse nicht zu entriithseln. Unter den
Neueren ist, so viel ich sehen konnte, auch nirgends Rath zu

holen, wie denn Cartesius und Spinoza offenbar sich nur auf die
lumidre naturelle stitzen, d. h. den Begriff als selbstverstindlich
voraussetzen, withrend Hegel soweit ging, das Nichts mit dem
Sein fiir identisch zu erkliren.

Seltsamer Weise hat sich Liotze in seiner neuen Meta-
physik S. 33 mit Hegel einverstanden erklirt, wenn dieser das

‘reine Sein dem Nichts gleichsetze. Er will daher den meta-

physischen Gebrauch des reinen Seins verwerfen und das
Sein nur als ein ,in Beziehung stehen® auffassen, weil der
Sprachgebrauch ganz richtig das Wort Sein immer nur zu ver-
wenden scheine, wenn es sich um eine Beziehung handle. Es
gilt also offenbar, eine engere Definition des Seins aufzufassen,
die sich nicht in das reine Sein gleich Nichts verliere.
Allein sollte Lotze’s Definition dies leisten kéunen? Zuniichst
wollen wir ihm einrdumen, dass er mit Recht iiberall ein ,in

« Bezichung stehen“ antreffe, wo der Ausdruck ,sein“ vorkommt;

dies erkldrt sich aber darum sehr einfach, weil wir das Sein
niemals aussagen, ohne zu denken; das Denken aber besteht
in der Auffassung von Beziehungen. Mithin miisste, sofern iiber-
haupt gedacht wird, nothwendig auch immer bloss ,Sein% ge-
dacht werden, da nach Lotze das Denkbare als in Beziehung
Stehendes und das Seiende zusammenfallen muss. Allein diese
Definition ist zu weit und bringt uns wieder zum reinen Sein
gleich Nichts,;da sie mit ihrem unendlich grossen Mantel alles
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und jedes zudeckt. Zncidet in Scyllam qui vult vitare Charybdim.
Denn nach dieser Definition vom Sein als in Beziehung stehen
wiirde Qualitit und Quantitit und alle Kategorien und das durch
diese Begriffene auch immer nur ,Seiendes* sein und das Sein
wiire das Chaos, wo alles ohne Unterschied durcheinander lLegt.
Wir halten aber z. B. den Regenbogen, obgleich er als Bild
unserer Anschauung ,in Beziehung steht* zum Lichte und zu
den Tropfen, dennoch fiir eine Illusion und erkliren ihn fiir
»hicht-seiend“. Er hat ein Sein als Was, sofern wir etwas Be-
stimmtes darunter vorstellen, und ein Sein als Dass, sofern wir
wirklich thitig sind in seiner Amnschawung; aber es fehlt ihm
das Sein als Wesen oder Substanz. Die Erklirung Lotze’s fiihrt
daher gegen seine Absicht auf Hegel's Wege zuriick und kann
uns nicht fordern, da sie in dem unendlichen (ebiete des Ge-
dachten nicht die speciellen Gesichtspunkte hervorhebt, nach
denen wir das Sein im Unterschiede von anderen Bestimmungen
denken.

Der eigentliche Grund der Annahme Lotze’s liegt aber
darin, dass er im Stillen unter dem Sein nur das Dass, die
Existenz, versteht. Dadurch wird seine Auffassung von vorn-
berein zu eng, Zugleich aber scheint seine Metaphysik sich auch
von Capitel zu Capitel zu veréindern; denn z. B. 8. 35 beweist
er, dass man nicht Geschwindigkeit oder Richtung fiir sich als
etwas Wirkliches ansetzen konne, sondern, um etwas Wirk-
liches zu bezeichnen, alle diese einzelnen legitim gebildeten Ab-
stractionen erst mit den anderen verbinden miisse, um dann etwa
mit Recht sagen zu konnen: ,Korper bewegen sich im Raume
mit verschiedenen Geschwindigkeiten und pach verschiedenen
Richtungen;* denn ,es gebe“ keine Geschwindigkeit fiir sich
ohne Richtung und keine Richtung fiir sich ohne Geschwindig-
keit u. s. w. Hier sieht also Lotze die ,,Wirklichkeit und
das, ,was es giebt¥, in dem Geschehen im Raume und wider-
legt unter dieser Voraussetzung das Sein der Allgemeinbegriffe,
denen ja natiirlich diese Art von Wirklichkeit fehlt. Wenn wir
aber seine Metaphysik weiter lesen, findet sich, dass er den Raum
zu etwas bloss Ideellem macht und mithin weder Korper, Be-
wegung und Richtung fiir sich genommen, noch auch ihre Ver-
bindung mehr zu dem Wirklichen rechnet. Nach dieser neuen
Voraussetzung wiirde aber sein ganzes vorhergehendes Résonne-
ment wieder zusammenfallen, das ja nur durch die den Empirikern
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einleuchtende Vorstellung von der Wirklichkeit gestiitat wurde.
Aus diesem Widerspruch zwischen den verschiedenen Abschnitten
seines Werkes sieht man, dass Lotze iiber das Sein nicht in's
Reine gekommen ist und wihrend der Arbeit seinen Standpunkt
verinderte. Im Anfange geht er mit den Empirikern, denen
die , Wirklichkeit* mit dem, was sonst die ,Erscheinung“ heisst,
zusammenfiillt.

Im weiteren Verlaufe, z. B. S. 83, giebt er dann wieder eine
ganz andere Definition, indem er ,die sich selbst voll-
ziehende Thitigkeit* unter dem Sein versteht und den
Gegensatz zwischen Wesen und Erscheinung ginzlich aufgeben
will. Obgleich es Liotze dunkel gelassen hat, was man sich unter
einer Thitigkeit, die sich selbst vollzieht, niher denken soll, da
die Thiitigkeiten ja doch nur durch auswirtige Sollicitation aus-

“gelost werden konnen, wie kein Korper sich ohne #ussere Ver-
anlassung bewegen, kein Tch ohne Anlass wollen oder denken
wird, so erkennt man bei dieser Definition wohl sein Bestreben,
das ,Wesen oder die Idee* der Idealisten mit dem ,Dasein®
der Realisten zu verschmelzen. Uns kaun es aber, abgesehen von
den eben angedeuteten Schwierigkeiten, dennoch Wunders nehmen,
wo denn das Ich Dbleiben solle, wenn die Thiitigkeit sich erst
selbst vollzieht; denn man darf dann ja nicht mehr sagen:- Ich
denke, ich will, ich arbeite, sondern nur etwa: es denkt sich
das Denken etwas, es will sich das Wollen, es arbeitet sich das
Arbeiten. Sollte denn wirklich das Ich tiberfliissig oder sinnlos
sein, welches wir herkdmmlich als Subject des Satzes gebrauchen ?
Allein auch dieser Standpunkt Lotze’s, auf welchem in der
Thitigkeit gewissermassen noch eine selbstindige Potenz erscheint,
wird von ihm bei spiiteren Betrachtungen wieder ausgeldscht,
wie eine falsche Rechnung auf der Tafel, und er behilt dann
als das Seiende nur Gott, den Herrn, in mahometanischem
Sinne iibrig, der nach seinem Belieben thitig ist und dessen
Thiitigkeiten hie und da sich selbst bewusst werden, so dass
also die Thitigkeiten sich nicht mehr selbst vollziehen, sondern
bei ihrem ephemeren Vollzogenwerden nur durch die Accidenz
der Selbstbewusstheit den Schein eines selbstindigen Seins her-
vorbringen. Der Begriff des Seins ist daher bei Lotze ein
. immerfort wechselnder und sein letzter Ausdruck, der bei Allah
Halt macht, kann von uns erst weiter unten in dem Abschnitt

» Theol8gie* beurtheilt werden.



Viertes Capitel

Umfang des Begriffs des Seins.

§ 1. Der frei gewordene Begrifl.,

Nachdem wir nun den Inhalt des Dass, Was und Ichs, d. h.
des realen, ideellen und substanzialen Seins, definirt haben, bleibt
die Frage iibrig, wie es um den Umfang dieses Begriffs stehe.
Dass das ideelle und reale Sein innerhalb des Bewusstseins einen
unberechenbaren Umfang unzéhliger Fille der Anwendung habe,
ist auf den ersten Blick klar. da wir ja schon immer auf viele
Fille als auf die zugehorigen Beziehungspunkte hinschauen
mussten, um iberbaupt zur Unterscheidung des Dass und des
Was zu kommen. Ganz anders aber verhiilt es sich mit dem
Ich oder der Substanz; denn dieser Begriff ist uns zuniichst nur
denkbar, wenn Inhalt und Umfang véllig zusammenfallen. Es
giebt eben flir mich kein Ich, wenn irgend ein Ideelles oder
irgend eine Thiitigkeit auf einem andern Schauplatze spielen
konnte und nicht als mein Erkenntnissinhalt und als meine

Thitigkeit aufgefasst wiirde. Das Ich ist desshalb gar nicht zu

denken, wenn es nicht zugleich den ganzen Umfang seines Begriffs
in sich aufzehrte. Damit ist nicht gesagt, dass das Ich, welches
als numerisch eins in Beziehung zu der Vielheit seiner Acte
und ihres Inhalts gedacht wird, auch als numerisch einzelne
Substanz in Beziehung zu andern Substanzen gedacht werden
miisste; vielmehr ist dies zunichst ganz unmdéglich, da die BEin-
heit nur im Gegensatz zu Zwei, Drei u. 8. w. zu denken ist. Ein
Grund, an ein zweites Ich zu denken, liegt aber noch nicht vor.
Also diitfen wir bloss sagen, dass zunichst Umfang und Inhalt
des Begriffs des Ichs gar nicht auseinander gehen, dass sie
sich decken.

Nun sahen wir aber schon oben (8. 40), als wir einen
Fehler des Cartesius analysirten, dass der Begriff als solcher

e
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mit der Zahl seiner Anwendung nichts zu thun hat. Es ist
darum natiirlich, dass jeder Begriff hei seinem Ursprunge mit
den niichsten Beziehungspunkten, d. h. mit dem ersten Material,
bei welchem er zu Bewusstsein kommt, zusammenfliesst. Wenn
rwan dem Kinde die Finger zeigt und nun 1, 2, 3 zihlt, so fliesst
die Zahl mit der Vorstellung der Finger zusammen, d. h. das
Kind wird sich nicht dariiber klar, dass die Zahl mit den
Kingern nichts zu thun hat. Erst wenn man auch die Biume
und Thiere und Menschen u. s. w. geziihlt hat, wird der Begriff
der Zab! frei von dem ersten Beispiel seiner Anwendung. Eben-
o verhilt es sich mit jedem Begriffe.

Mithin ist einleuchtend. dass der Begriff des Ichs davon keine
Ausnabme bilden kann und dass wir ihn sofort als freigewordenen
ablésen, sobald wir andere Beispiele seiner Anwendbarkeit ent-
‘decken. Dass nun solche Beispiele lingst bekannt sind, dass
wir ein Du und iiberhaupt eine Pluralitit der Iche begreifen,
das kann uns nur dazu dienen, uns vorliufig an die Moglichkeit
eines Umfangs fiir den Begriff des Ichs zu erinnern; bewiesen aber
wird dadurch nichts. ; Die Art vielmehr, wie wir fiir das Ich die
Einheit im Gogensatz zu einer Vielheit finden und demgemiss
in dem Begriffe Tuhalt und Umtfang unterscheiden konnen, muss
ganz von vorn streng untersucht werden. Bewiesen ist durch die
vorliegende Betrachtung nur, dass der Begriff des Ichs ebenso
gut, wie alle Begriffe, einen Umfang im Plural haben kann und
dass er nicht, wie der Begriff Gottes, seinem Inhalt nach noth-
wendig die Pluralitit ausschliesst. Denn die Einheit, die dem
Tch zukommt, war ja nur im (tegensatz zu dem vielen ideellen
und realen Sein gesetzt, welches von dem Ich unterschiedslos
durchdrungen wird; aber nicht im (Gegensatz zu anderen Ichen,
da, uns vielmehr die Vorstellung anderer Iche bis jetzt iiberhaupt
noch gar nicht entstehen konunte. Wir durften also nur folgern,
dass vorliufig beim Ich Inhalt und Umfang sich decke, dass
aber diesem Begriffe, wie allen Begriffen, moglicher Weise die
Nabelschnur abgeschnitten werden konne, sobald nimlich andere
Beispiele seiner Anwendung, d. h. ein Umfang des Begriffs in
Sicht komme. ‘

]
Teichmiller, Metaphysik. 8
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§ 2. Ursprung des Begriffs einer #usseren Welt.

So lange wir uns nun als erkennend verhalten, ist noth-
wendig das Dass und Was, das Subject und Object immer con-
gruent. Ddas Ieh, welches sich als die Einheit aller dieser In-
halte und Thiitigkeiten erkennt. hat darum gar keine Veranlassung,
neben und ausser sich ein anderes Wesen zu vermuthen. Mithin
miissen wir uns nach andern Beziehungspunkten umsehen, um
den Ursprung einer Pluralitiit der Wesen, d. h. einer dusseren
Welt, zu versteheu,

Nun habe ich in meiner Schrift . Wesen der Liebe® schon
gezeigt, dass wir drei Thiitigkeitsarten der Seele unterscheiden
miissen, die. da sie unter die Kategorie der Qualitiit fallen,
weiter unten in jenem Capitel genauer deducirt werden miissen.
Hier diirfen wir diese Eintheilung voraussetzen und wollen nur
daraus entnelimen, was fiir die vorliegende Frage von Entscheidung
ist. Ferner miissen wir voraussetzen. was ebenfalls spiter aus-
fiihrlicly zu erliiutern ist. dass wir beim Denken nach dem Satze
des zureichenden Grundes und nach dem Gesetze der Coordination
verfahren, denn ohne diese Voraussetzung kinnten wir nicht anf
eine von uns verschiedene Ursache. also nicht anf Wesen ausser
uns schliessen,

Ich setze demgemiss zuniichst voraus, dass es
ausser der erkennenden Thitigkeit noch eine
wollende giebt. Sobald nimlich mit den Siunes-
empfindungen ein Bewusstsein entstanden ist, konnen wir das
Was oder den Inhalt der Empfindung von der Thitigkeit des
Empfindens unterscheiden. Zugleich aber entsteht nothwendig
eine Beziehung jeder einzelnen Thitigkeit zu dem Ganzen des
Ichs oder des Wesens. Diese Beziehung unterliegt, wie spiter
gezeigt werden soll, einem Gesetze des Zweckes und darnach
sind unsere einzelnen Thiitigkeiten dem Zwecke und der Natur
des Ganzen entweder angemessen oder unangemessen. Dies Ver-
hiiltniss wird nun vielfach unbewusst bleiben; es kann aber auch
bewusst werden und dann entsteht ein Gefiihl der Liust oder
der Unlust, Diese Gefiithle sind Zeichen  fiir die Stellung,
welche das Tch als (Ganzes der einzelnen Thiitigkeit gegeniiber
einnimmt, und da diese Stellung verschiedenartig sein kann, in-
dem sie den verschiedensten und complicirtesten Veranlassungen
entspricht, so fassen wir alles zusammen und nennen den ganzen
Kreis dieses Verhiltnisses. sofern wir auf das Tch als den Einen

Der Erste Weg,
das Wollen.
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Reziehungspunkt hinblicken, den Willen und die beiden gegen-
siitzlichen Grundformen. die dabei vorkommen, das Begehren
und das Verabscheuen. Blicken wir nun auf den andern Be-
ziehungspunkt hin, so bleibt die Thiitigkeit selbst als solche
unbewusst, ihr zugehiriges Was aber wird jedesmal hewusst. und
%0 wird dies Was zum Zeichen fiir das, was wir bezeichnen wollten.
Entsprechend dem Verabscheuen und Begehren nenuen wir dem-
gemiss den zugehorigen ideellen Beziehungspunkt cin Gut oder
ein Uebel und bezeichuen thn durch den Inhalt der zugehbrigen
Empfindungen oder Anschauungen.

Indem wir nun zusehen wollen. wie unter diesen Voraus-
setzungen der Begriff einer iiusseren Welt entspringt, fiigen wir
noch hinzu, dass bier die drei Stufen der Erkenntniss nicht
Streng geschieden werden sollen und dass sich schon sehr friih
auf den beiden dunkleven Stufen (vergl. S. 33) der hier logisch
analysirte Process des Denkens vollzogen haben wird. Es zeigt
sicliynéimlich sehr bald, dass alle Bilder unserer Anschauung und
alle umsere Thiitigkeiten in gewissen regelmiissigen Beziehungen
untereinander stehen, wie wir z. B. das Anschanungsbild einer
Rose und damit in regelmiissiger Beziehung die Empfindung des
Duftes haben, wihrend mit dem Anschauungsbilde des Veilchens
sich eine andere Geruchsempfindung verkniipft. Diese Beziehungen
sind so regelmiissig, dass schon das Kind den Zusammenhang
leicht bemerkt und demgemiss das Eine als Mittel, das Andere

.als Erfolg bezeichnet. Wo wir nun ein Gut wollen, oder ein

Uebel verabscheuen, da dringt sich unserer Vorstellung durch
die Erinnerung oder Anschauung auch gleich das zugehdrige
Mittel auf, wie man ja auch sagt, dass der Schaden klug mache,
d. h, uns die Coordination zwischen Mittel und Erfolg zum Be-
wusstsein bringe,

D2 nun die Acte des Willens zuerst bei den Sinnes-
empfindungen ausgeltst werden, alles Empfundene aber als Vor-
stellung im (Gedichtniss und in der Erinnerung zuriickbleibt, so
kénnen wir durch Reproduction uns leicht und ganz von selbst
eine Menge Bildei vor die Seele fiihren, die uns mit Lust oder
Unlust afficiren. Alleiu es wird sich dem Kinde gleich der
Unterschied offenbaren, ob es sich an den Genuss eines Apfels
bloss erinnert, oder ob es ihn sieht, tastet, riecht und geniesst.
Setzen wir nun, indem wir annehmen, der Unterschied zwischen
‘Vorstelfung und sinnlicher Empfindung sei schon klar geworden,
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das Kind erinnere sich an einen solchen Genuss, so wird der
Wille sich darauf als auf ein Gut richten. Aber die sinnliche
Empfindung mit ihrer eigenthiimlichen Intensitiit bleibt aus; der
Wille ist ein blosser Wunsch, ein unerfiillter Wunsch; denn die
zugehorigen Anschauungen, die als Mittel in regelmissiger Be-
ziehung standen zu dem Erfolg des (enusses, fehlen und ent-
springen nicht von selbst aus dem Wunsche. / Mithin ist das
Denken nack dem Satze des zureichenden Grundes in Thitigkeit
und wir kiénnen den coordinirten Beziehungspunkt nirgends in
uns finden. Da soll nun etwa plitzlich das Anschauungsbild der
Mutter aus der zugehirigen geschlossenen Hand dag sinnliche
Bild der Frucht dem Kinde gewiithren; es sieht, es tastet, es
riecht, es geniesst. Aber ein anderes Anschauungsbild, der
Bruder, entreisst die halb verzehrte Beute, und unter seinen
Zihnen verschwindet das Bild des Apfels und wird zu einer
blossen Erinnerung und zum Wunsch., Obgleich nun diese Be-
wusstseinszustiinde rein innerlich ablaufen und ausser dem Ich
und seinem Iuhalt nichts weiter enthalten, so muss dennoch un-
fehlbar dabei der Satz vom Grunde in der Art angewendet
werden, dass wir eine von ung, von dem Ich, nicht abhdngige,
also eine andere Ursache, einen ausser uns liegenden Be-
ziehungspunkt hinzudenken. Wie diese Hussere Ursache be-
schaffen sei, wissen wir noch nicht; wir wissen nur, dass eine
Ursache, ein Beziehungspunkt zu setzen sei, der mit den von
uns unabhingigen und mit unserem Willen hald iibereinstinmen-
den, bald contrastirenden Empfindungen zusammenhiinge. Da-
mit ist die Innenwelt itberschritten und durch das Denken eine
zweite, eine iiussere Welt gesetzt, die vorliufig als x den zuge-
higrigen Zusammenhang mit den von uns unabhiingigen und uus
unerkliirlichen Ereignissen der Sinnlichkeit vermittelt. Der erste
Weg, der zum Begriffe der Aussenwelt fiihrt, geht daher vom
‘Wollen, yom Begehren und Verabscheuen aus, indem fiir das
Auftreténi der Giiter und Uebel in der sinnlichen Empfindung
ein Beziehungspunkt x als hinreichender Grund gesucht und ge-
setzt wird. )
Hiermit steht ein zweiter Weg in Verbindung,
e ey den wir jetst nur kurz anzudeuten brauchen, der

) ‘aber von Vielen fiilschlich als die eigentliche
Erkenntnissquelle der #Husseren Welt betrachtet wird. Die
Sinnesempfindung selbst nimlich soll nach der Meinung vieler




85
Philosophen des Alterthums und der Neuzeit sofort unmittelbar
nicht bloss einen ideellen Inhalt uns offenbaren, sondern zugleich
ohne Weiteres ankiinden, dass sie von einem ausser uns befind-
lichen Ding an sich herriihrte.

Da diese Behauptung bloss auf unser sogenanntes natiirliches
Gefiihl, unseren unbefungenen Glauben und unseren kindlichen
Wahrheitssinn und dergleichen gestiitzt wird, diese angefiihrten
Erkenntnissquellen aber recht complicirt sind und uns oftmals
arg in die Irre fiihren, so lassen wir sie kurzer Hand unbe-
riicksichtigt. Die Empfindung soll spiiter genan definirt werden ;
hier geniige dic Bemerkung, dass die Empfindungen der dusseren
Sinne nur ihren eigenen Inhalt offenbaren, also Téne, Farben,
Geriiche u. s. w., und auch wenn sie sich mit einander verbinden
zu Anschauungsbildern, nur diese ideellen Objecte zum Bewusst-
sein bringen. Hitten wir daher bloss Empfindungen und An-
schauungen, so wiirden wir nie eine Ahnung von einer Aussenwelt
gewinnen, weil dieser Begriff von Realitit und Substanz weder
selbst Empfindung oder Anschauung ist, noch auf die blossen
Bilder der sinnlich-imaginativen Sphire irgendwie angewendet
werden kann.

Wir bediirfen daher erst der nithigen Beziehungspunkte
fiir unser Urtheil. Nun gehen die Anschauungen in Erinnerungen
iiber. Das Gedichtniss ist wie ein Schrank, den man auf-
schliessen kann, um alle die bekannten Gegenstinde wieder zu
sehen, die man hineingestellt hatte. Die Erinnerungen sind
daher immer von dem Bewusstsein begleitet, dass ihr Inhalt
aus uns, aus unserem Gedichtniss kommt und dass wir damit
bei uns bleiben. Wenn wir aber plétzlich etwas Neues in dem
Schranke erblickten, so wiirden wir erstaunen und nach der
Ursache fragen, durch welche es hineingerathen sei. Dies’ Neue
bieten uns nun die Empfindungen und so kann, wenn das innere
Leben durch das Denken reicher wird, Erinnerung und Empfin-
dung verglichen werden. Wir merken dann den Unterschied
z. B. zwischen Italien in unserer Erinnerung und Italien als
Anschauung. So muss auch, abgesehen von dem Wollen, durch
die bloss erkennende Thiitigkeit ein Beziehungspunkt » ausser
uns gesucht werden, von dem die nicht aus uns erkldrlichen
immer neuen Empfindungen und Anschauungen abhéingen. Ohne
Vergle}chung mit den Vorstellungen und ihren Verkniipfungen,
die wir aus uns selbst erkliren konnen, wiirde uns die hlosse
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Empfindung nichts von der Aussenwelt offenbaren. Das Denken
aber vollzieht die Vergleichung und fordert und setzt den Be-
ziehungspunkt & ausser uns, so dass nur durch das Denken die
Empfindungen zu Quellen der Erkenntniss einer iusseren Welt
werden konnten und geworden sind.

. Wir miissen nun die dritte Art unserer Thiitig-
keit hinzunehmen, die Bewegung. Dieser Name
ist metaphorisch und dem Gesichtssinne entiehnt:
wir wollen ihn im allgemeinsten Sinne brauchen. Da sich némlich
im Bewusstsein ein fortwihrender Wechsel der Empfindungen,
Anschauungen, Vorstellungen und Gedanken zeigt, auch bald
regelmissige Beziehungen zwischen coordinirter Setzung und
Verinderung bemerkt werden, so kann es nicht fehlen, dass
wir nicht nach dem Satze vom zureichenden Grunde uns selbst
als Ursache vieler Veriinderungen betrachteten und uns also in
diesem Sinne als bewegend auffassten. Schon der Siugling lernt
sich bald als Ursache vieler Erscheinungen kemmen, und wenn
wir die Tastvorstellungen vorbeilassen, so ist wohl das erste
Gebiet, wo er. sich und Andern deutlich, sich als Bewegungs-
ursache erkennt, die Coordination zwischen Stimme und Gehor;
denn, nachdem er zuerst, ohne zu wollen und zu wissen, ge-
schrieen und sich gehort hat, so merkt man bald, wie die Ent-
deckung diesér Coordination, die ihm als Naturforscher in der
Wiege gelingt, sofort zu Experimenten fiikrt, indem er nun
willkiirlich und bewusst seine Stimmorgane in Bewegung setzt,
um die coordinirten Tonempfindungen hervorzurufen und sich an
diesem Spiel zu ergdtzen. Allein wenn wir auch zahlreiche Er-
scheinungen unseres Bewusstseins beliebig hervorbringen kénunen,
so merken wir doch nicht bloss, dass wir an ein Gesetz, an eine
bestimmte Coordination der Erscheinungen gebunden sind, wie
z. B. dasy der Ton nicht ohne vorhergehende Stimmbewegung
entsteht, sondern wir erkennen auch sebr bald, dass hei weitem
die meisten Bewusstseinserscheinungen iiberhaupt nicht von uns
abhiingen. Der Siiugling kann die entfernteren Gegenstinde,
nach denen er greift, nicht erreichen; die Mutter kommt und
geht, wiabhiingig von seiner bewegenden Kraft; die Wiege leistet
ihm Widerstand, den er nicht bezwingt u. s. w. Da er nun
durch seine eigene Bewegung und die dadurch hervorgerufenen
coordinirten Empfindungen und Anschauungen frith schon den
Satz vom zureichenden Grunde durch Erfahrung als giiltig kennon

Ter dritte Weg,
die Bewegung:
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_lernt, wenn auch viele Jahre vergehen, ehe er ein wissenschaftliches
Bewusstsein von diesem Satze erwirbt: so muss er natiirlich in-
stinetiv. auch die von ihm unabhingigen Erscheinungen auf
eine Ursache beziehen und diesen Beziehungspunkt, da er nicht
in jhm Liegt, ansser sich versetzen und so den Gedanken einer
dusseren Welt in sich erzeugen. Die dusseren Bewegungsursachen
miissen aber zundchst wieder als x gelten; denn wir haben ja
erst zu untersuchen, wie wir sie naturgemiss urspriinglich auf-
fassen und wie wir sie richtig erkemnnen, sofern wir iiber die
Annahme eines x hinauskommen.

§ 3. Dass die drei Wege nicht auf Einen reducirt
werden kdnnen. '

Es mochte nun scheinen, als miissten wir die fussere Welt
in Beziehung auf uns nur als Bewegungsursache auffassen und
als kinnte es demgemiiss nur einen einzigen Weg des Denkens
geben, auf welchem ein anderes Princip als das Ich anerkannt
wiirde, Danach miissten dann die ®rsten beiden Wege auf den
dritten reducirt werden, etwa in der Art, dass bei dem ersten
Wege unsere Macht nicht ausreichte, die Giiter gegen den er-
probten Widerstand einer iusseren Macht x zu erlangen, oder
weil diese uns Uebel aufzwinge; bei dem zweiten Wege etwa
S0, dass eine dussere Macht uns die Empfindungen aufnothigte.
Allein eine schiirfere Analyse zeigt sofort, dass diese Erklirung
schon ein zweiter Schritt des Denkens ist, um die Verschieden-
heiten des jedesmal zureichenden Grundes auszuldschen und
eine gemeinschaftliche letzte Ursache zn setzen filr Wirkungen
und Erscheinungsweisen, die nicht auf einander zuriickgefiibrt
werden konnen; denn das Wollen, Erkennen und Bewegen kinnen
nicht in einen Begriff zusammengehen. Auf dem ersten Wege
nehmen wir ein zweites Princip x ausser dem Ich an, weil die
uns entstandene Ordnung der Giiter und Uebel, welche die Oh-
jecte des Willens sind, gegen unseren Willen verkehrt wird durch
eine Ursache x; denn das wollende Ich weiss sich unschuldig an
dieser, Verursachung. Mithin spielt zwar die Bewegungsursache
hinein, aber der Erkenntnissgrund liegt nicht in der Bewegung,
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sondern in dem Begehren und Verabscheuen. Setzten wir daher,
um apagogisch den zureichenden Grund festzustellen, die Willens-
differenzen bei Seite, so mdichte geschehen, was da wollte, wir
wiirden doch keinen Conflict bemerken, da dieser erst entsteht,
wenn etwas gegen den Willen geschieht. Also ist der Wille
der Erkenntnissgrund eines dem wollenden Ich fremden Princips.
Auf dem zweiten Wege ist es ebenfalls nicht eine fremde
Bewegungsursache, auf die wir die Sinneseindriicke zurtickfiihren,
sondern ein Unterschied in dem Erkennen selbst, da nns ein
Kreis von Vorstellungen bekannt und zu uns gehirig erscheint,
wiithrend durch die Empfindungen etwas Fremdes auftritt, das
wir nicht auf die uns schon bekannten, unserm Bewusstsein ein-
verleibten Erkenntnisselemente als blosse Wiedererinnerungen be-
zichen konnen. Hiernach setzen wir auch keine Bewegungs- ,
ursache; denn dazu ist zuniichst keine Veranlassung, sondern
iiberhaupt nur ein x, auf welches wir die uns immer neunen,
/ nicht durch Erinnerung gelieferten Erkenntnisse beziehen. Daher
st es so natiirlich, dass von frither Jugend an gleich die ganze
Sinnenwelt, obwohl sie doch nur eine Erscheinung unseres Be-
wusstseins ist, nach Aussen hin projicirt wird, da wir die An-
schauungen auf ein fremdes x beziehen und nicht als Erinnerungen
auf das Ich reduciren kénnén..

Erst der dritte Weg giebt uns die Vorstellung einer #Husseren
Ursache der Bewegung und Veriinderung, da wir unsere Be-
wegungen beschriinkt fiihlen und angenehm oder schmerzhaft zu
Bewegungen genotthigt werden, als deren Ursache wir uns nicht
wissen. Bel diesem dritten Wege sind weder Wille, noch Er-
kenntniss massgebend, was apagogisch bewiesen werden kann.
¢ Setzen wir also zuerst, der Wille allein sei massgebend. so wiirde
eine uns angenehme Bewegung, etwa die beim Reiten, nicht als
dem Willen fremd erkanut werden kinnen, sondern nur eine
unangenehme. Mithin wire die Erkenntniss einer fremden Ursache
nicht moglich bei angenehmen Bewegungen. Bei allem Spiel
aber haben wir immer eine dem Willen genehme Wechselwirkung ,
zwischen uns und einer fremden Ursache, diese moge sein, was
sie wolle. Nun bemerken wir aber hier die fremde Ursache
daran, dass die Verinderungen der Erscheinungen zwar nicht
wider unseren Willen, aber nicht immer nach unserer Er-
wartung ausfallen, da viele Wirkungen weder von uns beab-
sichtigt, noch von unseren Kriiften geleistet werden, was man
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schon bei dem Spiel der Thiere sehen kann, wenn sie ihre
Spriinge und Wendungen anpassen den von dem Spielgenossen
unerwartet ausgeiibten Bewegungen nach Richtung und Ge-
schwindigkeit. Mithin kann der Wille da nicht als Kriterium
s der Fremdheit dienen, wo jhm nichts in den Weg tritt, wo er
vielmehr volle Befriedigung findet. Also bleibt nur die Differenz
iibrig, die zwischen dem Bewusstsein von Anstrengung und
Wirkung oder von Plan und Erfolg liegt; denn nur daran er-
kennen wir, welche Veriinderungen von uns oder nicht von uns
herrithren. Dass dies Bewusstsein stiirker wird, wenn eine
Differenz des Willens hineinspielt, wenn z. B. eine eintretende
¢ Yerinderung Verdruss erregt, versteht sich von selbst; man
bedarf aber nur ein geringes Mass von analytischer Feinheit, um
eine solche doppelte Erkeuntniss in ihre Deiden einfachen Elemente

zerlegen zu kénnen. '
Da wir nun die Anspriiche des ,Wollens* hier ablehnten.
so konnte man noch dariiber in Zweifel sein, ob nicht die ,er-
7 kennende* Thiitigkeit statt der ,bewegenden® massgebend fiir
die Erkenntniss einer Husseren Welt sei; denn wo es sich um
eine Erkenntniss handelt, da wird doch woh! das Erkennen die
# Entscheidung haben. Ganz recht! allein die Erkenntniss er-
weist sich hier abhiingig von den Thatsachen; denn nicht meine
Erkenntuiss bewegt meinen Arm; sondern wenn ich ihn bewegt
habe, so kann moglicher Weise auch eine Erkenntniss dieser
Thatsache in mir entstehen. Setzen wir also voraus, es sei nichts
als Erkenntniss gegeben, so kann auch nur der oben gezeichnete
zweite Weg, auf dem wir zur Annahme einer Husseren Welt
kommen, moglich sein; wenn wir aber auch noch aus den That-
sachen der Beweguug argumentiren, so zeigt sich, dass hier eine
von der Erkenntnissunabhingige Thiitigkeit, nimlich die bewegende,
massgebend ist. Die Bewegung allein freilich ist keine Erkennt-
niss und erklirt unms desshalb auch nicht den Ursprung der
dusseren Welt. Wenn wir aber iiber die Thatsachen der Be-
wegung denken, so kommen wir unvermeidlich, sobald wir die
Erfolge mit der Ursache in Beziehung setzen, zu der Erkenntniss,
dass diese Erfolge nicht aus dem bewegenden [ch abgeleitet
werden konnen und dass also ein x ausser dem Ich als Be-
ziehungspunkt hinzugedacht werden muss, So ist denn der dritte
Weg uwmabhingig von den ersten beiden als zu Recht bestehend

hachgewiesen.
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Wihrend nun der Umfang des ideellen und
UmfangdesBub-  penlen Seins uns durch das Bewusstsein sofort selbst
stanzbegriffe, . . . . .
gegeben wird, so war die Frage schiwierig, wie wir
den Substanzbegriff, den wir durch Beziehung unserer Thiitig-
keiten (Dass) und ihres Inhalts (Was) anf das Ich bilden, iber
das Ich hinaus anwenden konnten. Wir haben aber gesehen,
dass dieser Begriff wie jeder andere von seinem ersten Ursprunge
sich ablésen und als ein universaler sich in einem beliebig
grossen Umfange geltend machen kann. Es zeigte sich auch die
Né6thigung, iiber das Ich hinauszugehen, auf drei Wegen, die
wir genauer untersucht haben, so dass ein Umfang des Sub-
stanzbegriffs schon festgestellt ist.

Ehe wir aber genauer nachweisen, wie dieser Begriff der
Substanz auf das x der dusseren Welt angewendet werden muss
und welche Anwendung illusorisch ist, haben wir zuvor noch
cine andere Frage zu erledigen. '
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Funftes Capitel.

Die semiotische Erkenntniss.

§ 1. Zur Kritik.

Die (Geschichte der Philosophie berichtet uns,
dass die Denker sich friih die Frage stellten, wie > qmet %
man das Seiende oder die Dinge erkennen konne.
wenn der Erkennende oder seine Erkenntniss doch ‘nicht dasselbe
sei, wie das, was dadurch erkannt werden soll. Ist das zu Er-
kennende A, die Erkenntniss aber davon verschieden, also etwa
B, wie kann dann 4 durch B erkannt werden? Darum stellte
man friih den Satz auf, Gleiches kénne nur durch Gleiches er-
kannt werden, Wirme durch Wirme, Kiilte durch Kilte u. s. w.
oder in der Formulirung des Dichters: ,Wir' nicht das Auge
sonnenhaft, wie kénnten wir das Licht erblicken; lebt’ nicht in
uns dex Gottes eigne Kraft, wie konnt’ uns Géottliches entziicken!

Man hat freilich auch umgekehrt behauptet, das Entgegen-
gesetzte werde durch das Entgegengesetzte am Besten erkannt,
Liebe durch den Hass, Frost durch Hitze, Siissigkeit durch
Bitterkeit u. 's. w. Und daher ist auch die bekannte logische
und rhetorische Regel gekommen: oppostta juxta se posite magis
tlincescunt und die Empfehlung der Antithesen; allein es liegt
doch aunf der Hand, dass uns zwar das Wesen einer Sache durch
Beziehung auf ihren Gegensatz deutlicher bewusst wird. dass
wir aber dennoch niemals wissen konnen, was Hass ist, wenn in
uns nur die Milch der Menschenliebe fliesst und umgekehrt.
Darum verstehen sich Charaktere wie Antonio und Tasso, Othello /
und Desdemona nicht, weil sie von entgegengesetzten Gefiihlen
beherrscht werden und die gleichartigen Gefiihle nicht dann
sich einstellen, wenn es gefiihrlich und tragisch wird, sich miss-
zuverstehen. Es ist mithin bei der Behauptung, dass Gegensiitze



sich einander deutlich machten, fiir uusere Frage eine zgnoratio
elenchi nachzuweisen, da der Streitpunkt verwechselt ist; denn
es handelt sich nicht darum, wie in einem und demselben er-
kennenden Subjecte ein Begriff am schiirfsten beleuchtet und zum
Bewusstsein gebracht werden kénne, sondern wie ein fremdes
- Object A erkannt werden konne. wenn in dem Erkennenden
/ nicht 4’, d. h. eine gleiche Empfindung, ein gleicher Wille, ein
gleicher Gedanke u. 3. w. correspondirend gegeben sei, sondern
ein Anderes oder Entgepengesetztes, also B oder — 4. Wie
kann man einen Bericht oder eine Rechnung verstehen, wenn
man hei der objectiv gegebenen Zahl Drei bei sich Fiinf vor-
stellt und, wenn vom Debet die Rede ist, an Credit denkt!

Die Atomisten des Alterthums nahmen daher
an, dass von den Dingen kleine Theile abflossen,
die durch die Poren unseres Leibes dringend iu
unserem Inneren sich zu kleinen, aber leibhaftigen Bildern der
Dinge zusamthentiigten, so dass dann (leiches durch Gleiches
erkannt werde. Aber diese Erklirung hilft nicht, weil dem-
gemiiss A als ,,Gegenstand der Erkenntniss“ allein iibrighleibt,
wihrend 4, die BErkenntniss als subjective Seite, verschwindet.
Demgemiiss kinnte man auch eigentlich von einem Objecte A,
welchem ein Bild & entspriche, gar nicht reden, da das Bild 4,
wenn man zugibe, es sei Empfindung oder Anschauung, doch
nur vou sich selbst Empfindung wire und nicht von 4. Ausser-
dem miisste 4, von dem man aber iiberhaupt nichts wissen
konnte, selbst ein Haufen von Empfindungen sein. Dass man
auch nicht iiber die Beziehungen, z. B. iiber die Grosse, Be-
wegung, Dauer u. s. w. urtheilen knnte, versteht sich von selbst,
weil von diesen ideellen Dingen nichts abfliessen kann; denn
~ wie sollte ich nach dieser materialistischen Theorie sagen kinnen.
dass ein Pferd grosser ist als ein Hund, auch wenn die Bilder
von beiden in entsprechendem Grossenverhiiltnisse in meinem
Herzen stinden. Das Nebencinanderstehen igt ja mnoch kein
Urtheil iiber das Grossenverhiiltniss. Es fehlt hier also das
Subjects” welehes erkennt und urtheilt, und daher-auch das
Object, welches erkannt wird.

Der Platonische Idealismus sucht sich anders
zu helfen; er nimmt an, dass die Erkenntniss-
elemente, die Tdeen, welche im Subjecte das Er-
kennen und Urtheilen vermitteln, auch das Wesen des Objects

Per Demo-
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bilden, so dass die Tdee in mir die Idee auser mir erkennt.
Bei Hegel ist daher die Identitit von Denken und Sein streng
durchgefiihrt, indem auch die ganze Entwickelung der soge-
nannten materiellen Natur als ein Denkprocess erscheint und
die Idee im subjectiven Geiste nur ,zu sich®* kommt, so dass
keine Schwierigkeit zu bestehen scheint, wie das Subject das
Object auffassen konne. Allein diese gliuzende Lisung des
Problems ist doch nur eine scheiubare; denn wenn die Idee in
der Natur ,ausser sich® ist. und im Geiste ,bei sich¥, wie kann
man denn das Aussersichsein durch das Beisichsein verstehen?
Es bleibt also ebenso von Neuem die oben formulirte Schwierig-
keit zu lésen, wie .4 durch B erkannt werden kénne.
Daher scheinen Kant und die Positivisten ge-

~ wissermassen kliiger und vorsichtiger zu verfahren,  positivismus.

indem sie aufrichtig hekennen. dass sie in der That
von dem Qbjecte als Ding an sich auch nichts wissen und bloss
mit Erscheinungen des Bewusstseins zu thun haben. Nur ist
ihre Vorsicht wieder seltsam, da sie den Gegensatz zwischen Er-
scheinung und , Ding an sich“ zn wissen glauben und doch nicht
angeben kinnén, wie sie diesen Gegensatz gefunden haben; denn
sie wissen ja nichts von einem Qbjecte oder von einemn Dinge an
sich, weil sie nur mit Erscheinungen, d. h. mit den Zustinden
in ibrem Bewusstsein zu thun haben. [Desshalb nehmen sie
erstens ohne Grund an, die Erscheinungen wiren nicht autochthon
im Bewusstsein, sondern riihrten von eingm zugehorigen Dinge
an sich_kex; und zweitens leugnen sie das Recht mit dem Satz
vom Girunde iiber die Erscheinungen hinanszugehgn. und dadurch
einen Begriff von einem realen Objecte oder einem Dinge ar sich
zu finden. [ So schneiden sie sich also selbst die Miglichkeit ab,
ein Ding anich als Ursache der Erscheinungen rechtmiissig zu
setzen, und begriinden Eotzdem ihre ganze Erkenntnisslehre und
die ganze Kritik der reinen Vernunft auf diesen .Gegensatz.
Ueber diese Widersinnigkeit erlaubte ich mir schon in meiner
Schrift ,Wahrheitsgetreuer Bericht fiber meine Reise in den
Himmel. Verfasst von Immanuel Kant“ (1878 Gotha, Perthes),
zu scherzen und betrachte die Grundlage des Positivismus als
abgethan.

Somit stehen wir heute dem Problem noch ebenso rathlos
gegenfiber, wie einst Demokrit und Plato, mit dem Unterschied,
dass wir jetzt wissen, dass unsere Penelope die bisherigen Freier
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abgewiesen hat, und dass das Problem, wenn es geldst werden
soll, auf ganz andere Weise behandelt werden muss,

Um einen neuen Versuch wagen zu kénnen,
Warum die bis- Missen wir uns erst genau dariiber orientiren, wess-

v he'}iﬂ"n, halb die friiheren misslangen. Von der Kantischen
arsuche miss- . . . S m
langen. Nkepsis, welche keinen Losungsversuck enthilt,

sehen wir natiirlich ab und kénnen daher wohl
behaupten, dass alle positiven Theorien den Weg einschlugen,
das uns gegeniiber stehende tremde Sein der Dinge irgendwie
als nur scheinbar fremd nachzuweisen, in der That aber als
identisch mit dem Subjecte zu setzen. Demokrits Tdole sollen
sowohl die wirkliche Natur der ausser uns befindlichen Dinge
als auch das wirkliche Wesen unserer sinnlichen Anschauung
sein. Er versuchte also das Object mit dem Subjecte zu identi-
ficiren., Plato machte es ebenso; nur warf er die materielle Be-
schaffenheit der Idole bei Seite und liess die Ideen in ihrer
metaphysischen Allgemeinheit Objectives wie Subjectives durch-
dringen. Aehnliches, aber systematischer durchgefiihrt, brachte
Hegel vor, indem er von der Identitit von Sein und Denken
ausging. Alle also wollten uns die Verschiedenheit von A4 und
B wegrisonniren und sefzten im Stillen sowohl als auch aus-
driicklich voraus, dass, wenn 4 und B, Object und Subject, ver-
schieden wiren und blieben, an keine Erkenntniss zu denken
sei. \ Da nun ausser allem Zweifel steht, dass trotz der ver-
schiedenen Identificationsversuche der Gegensatz von Object und
Subject immer wiederkehren muss, da O, das Object, auch wenn
es dem Subjecte .S dhnlich, ja selbst wenn es gleich wiire,
immer doch schon als Object nicht das Subject selbst sein
kann, so bleibt 4 dem B gegeniiber stehen !_lﬂld die Losung
ist unmoglich;{denn auch wenn wir B = 4 setzlen, so spriinge
der Gegensatz doch unverkennbar in der Formel ,.40 nicht
gleich A4’ 5% in die Augen und das Problem wiire bloss um
einen Schritt weiter geschoben, ohne seinmer Natur nach ent-
riithselt zu sein, Mithin muss man entweder dem faulen Skepti-
cismus verfallen, oder tapfer den ganzen Ausgangspunkt verwerfen
und einen neuen Versnch machen. Der Ausgangspunkt aber
war, dass sich nichts erkennen lasse, was von dem Subjecte wie
A von B verschieden wire. ( Denn der Fehler aller fritheren
Versuche muss grade darin stecken, dass dies Princip unbesehen
fir gliltig angenommen wurde und dass man weder den Muth
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noch den Einfall hatte, zu untersuchen, Z(Lb sich nicht auch solche
Dinge, die wir nicht erkennen, doch erkennen lassen. Die Para-
doxie und der scheinbare Widerspruch eines solchen Satzes wiren
allerdings schon geniigend, um den meisten Forschern selbst die
blosse Untersuchung einer solchen Frage zu verleiden. [Gleich-
wobl ist doch klar, dass, was wir erkemnen, der Inhalt des
Erkennens und also eine Erkenntniss ist und dass_sich also
nur Erkenntnisse erkennen liessen, wenn A4 nur durch
A4 erkannt werden sollte. [Wird aber durch die Erkennt-
niss etwas erkannt, was selbst keine Erkenntniss ist, so wird
durch die Erkenntniss erkannt, was wir nicht erkennen kénnen,
weil es keine Erkenntniss ist{,)] Da nun ohne allen Zweifel der
(Gegensatz von O (Object) und .5 (Subject) immer bleiben muss,
o fillt entweder alle mégliche Erkenntniss weg, oder der Satz,
dass wir bloss Erkenntnisse erkennen kinnen, muss aufgegeben
werden. Dadurch aber ist der Weg zu einem neuen Versuch

freigemacht.

§ 2. Die semiotische Erkenntniss.

Betrachten wir nun zuniichst die Erkenntniss
aus Zeichen, wie sie im gewohnlichen Leben im etk
(ange ist. Aus dem Hutabziehen z. B. erkennen Erkemnteiss im
wir die Hoflichkeit oder Ehrerbietung des Grissen-  Pjopecte
den. Diese seine Gresinnung selbst ist aber schlechter-
dings nicht intuitiv zu erkennen, da sie als Geistiges nicht sinnen-
fillig werden kann. Ebenso erkennen wir aus dem plétzlichen
Zustrémen des Blutes in die kleineren Gefdsse der (Resichtshaut
die Scham, und doch ist dieses (refiihl selbst weder roth, noch
iiberhaupt sichtbar. Von solcher semiotischer Erkenntniss machen
wir im praktischen Leben immerfort Gebrauch; denn da aller
Verkehr der Menschen auf ihren Gefiihlen und Begehrungen
beruht, diese ganze Welt des Gemiithes aber fiir jeden Andern
als den Besitzer unwabrnehmbar und undurchdringlich ist und
bleibt, so sind wir auf eine fortwihrende Zeichensprache und L
auf die zugehérige Semiotik angewiesen. Wer nun aber nicht
z. B. jénes sinnlich unerkennbare Gefiihl der Scham oder jene

Geesinnung der Ehrerbietung in sich selber kennt, dem miissen
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die zugehirigen Zeichen allerdings ein Rithsel bleihen, wie es
z. B. dem Manne in Grimm’s Mérchen erging, der auszog, das
Gruselu zu lernen. Wir erkennen das sinnlich Unerkennbare
durch die Analogie mit unseren cigenen inneren Zustinden.

Nun fragt sich aber, ob diese Gefithle und Gre-
sinnungeu, die wir in Andern durch die Analogie
mit uns erkennen, in uns selbst erkennbar, d. h.
Krkenutunisse sind. Und diese Krage ist, so viel ich sehe, noch
niemals ihrer erkenntnisstheoretischen und metaphysischen Trag-
weite nach erwogen, sonst wiirde sie eben eine neue Metaphysik
“angebahnut haben.

Schon lidngst hat man im Menschen das Fiihlen, Wollen
und Erkennen unterschieden und doch nicht die unvermeidliche
Folgerung gezogen, dass dadurch das Fiihlen und Wollen vou
der Erkenntniss ausgeschlossen werden. Wollen wir die Pri-
missen dieses Schlusses deutlich hervorheben. Obersatz: coor-
dinirte Arten einer (Gattung schliessen sich einander aus, wie
z. B. spitzwinklige, stumpfwinklige, rechtwinklige Dreiecke; da
die Eintheilung misslungen wire. wenn eine Art auch zu der
andern Art gehdrte. Selbst wenn man, wie Hegel, die Arten
nicht nebeneinander stellt, sondern sie auseinander entwickelt,
s0 bleibt dennoch das Specifische jeder Stufe der andern fremd,
wie das Kind noch nicht Mann ist und der Greis nicht mehr in
der Manneskraft oder in der Bliithe der Jugend steht. Mithin
kann man auch bei dieser Auffassung nicht durchsetzen, dass
das Eine in dem Andern enthalten wiire, da es nach seiner
specifischen Natur erst vergehen oder sich verindern muss, ehe
es die andere Stufe erreicht. Die coordinirten Arten also oder
auch die Entwickelungsstufen schliessen sich von einander aus.
Untersatz: Fihlen, Wollen, Bewegen, Erkennen sind entweder
coordinirte Arten der Seelenthiitigkeit oder Entwickelungsstufen
derselben. Ich habe es offen gelassen, dass sie auch Ent-
wickelungsstufen sein konnten, weil dies fiir den Beweis hier
gleichgiiltig ist; ich glaube aber in meiner Schrift iiber die
Liebe S. 153 ff. hinreichend dargethan zu haben, dass sie coor-
dinirte Thitigkeiten sind, weil das Specifische von jeder dieser
Arten in der anderen nicht vorkommt. Schlusssatz: Darauns
folgt also, dass sie sich von einander ausschliessen und dass
weder das Krkennen ein Wollen oder Bewegen oder Gefiihl
ist, noch diese drei zu den Erkenntnissen gerechnet werden
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kisnnten. Sind sie aber keine Erkenntnisse, keine Anschauungen, Be-
griffe,Urthejle und Schliisse, so kiinuen sie auch nicht erkannt werden.
Wenn dies nun cine nothwendige Holgerung ist, so wird
man erstaunt fragen, wiefern wir denn doch von dem Wollen,
Bewegen und Fiihlen sprechen kénnten. Denn was wir gar nicht
erkennen, das giebt uns doch wohl auch keine Veranlassung
davon zu sprechen, da es ja in keiner Weise weder in dem un-
bewussten Denken der Imagination als Anschauung, oder als
Vorstellung, oder als von einem Worte begleitete Vorstellung,
[y_och in dem eigentlichen Denken als Begriff, Urtheil und
Schluss, noch als Complex aus diesen Elementen vorkommen
kam. Gleichwohl zeigen sich doch die genannten, dem Erkennen
coordinirten Seelenthiitigkeiten mit Namen und Termini versehen
in dem Gewebe des Erkenntnissganzen oder der Wissenschaft;
denn wir sprechen von “Liebe und Hass, von Freude und Weh-
muth, von Anstrengung und Gelingen u. s. w. Es ist gut, sich
diesen scheinbaren Widerspruch deutlich zu entwickeln, um die
Liésung des wegen seiner Neuheit schwierigen Problems voll-
stindig aufzufassen.
Nun verlangt das Specifische des Wissens und
Erkennens dies, dass darin kein Element vorkomme,  pie rssung.
das nicht selbst ein Wissen oder Erkennen wiire.
Das Wollen aber z B. ist doch keine Erkenntniss und kein
Theil einer Erkenntniss; denn man kann die zugehirige Er-
kenntniss haben und braucht darum doch nicht zu wollen. Was
/bei der Leiche Hektor’s # B. Trojaner und Argiver fiir eine
Erkenntniss hatten, soll auch uns als Erkenntniss gegeben sein,
und wir sollen wissen, dass dieser Fall den Trojanern Schaden,
den Argivern Vortheil bringen werde, trotzdem wird der zu-
gehorige Willenszustand, der hier Frohlocken, dort Nieder-
geschlagenheit war, bei uns nicht eintreten. Der Wille also ist
kein Element in der Erkenntniss selbst. Ebensowenig kann
man aus einem Willenszustande, z. B. aus der Schwermuth, eine
bestimmte Erkenntniss als ihr Wesen ableiten und z. B. nicht
wissen, ob der Tod des Bruders, des Vaters oder des Geliebten
der Gegenstand und das Motiv dieser Stimmung sei. Wenn wir
nun trotzdem in der Geschichte von diesen Zustéinden sprechen
und sie in das Ganze der wissenschaftlichen Erkenntniss ver-
weben,’ 50 muss eine Erkenntniss davon mdéglich sein, die doch

keine eigentliche Erkenntniss ist, sondern bloss auf eine Sache
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x hindeutet, indem sie es dem FHrkennenden iiberlisst, anders-
woher als aus der Wissenschaft den fehlonden Begriff der Sache
zu erginzen. Und dies ist eben die semiotische Erkenntniss.
Der Feind sicht die weisse Fahne auf der Mauer und erkennt
aus diesem Zeichen, was er nicht sieht, niimlich die Bereit-
willigkeit der Belagerten. sich zu unterwerfen. | Ist nun eine
Folge regelmiissig oder gar nothwendig mit einem Grunde ver-
kniipft, so kann man aus der sichtbaren Folge auf den unsicht-
baren Grund mit Sicherheit schliessen. Wenn desshalb der Wille,
das Gefithl und die hewegende Thiitigkett immer oder regel-
miissig mit gewissen Anschauungen, Vorstellungen oder Begriffen
und Schliissen aus der S@.re der Erkenntniss verkniipft und
thnen also coordinirt sind. s0 kann man aus diesen erkeunharen
Elementen auf die unerkennbaren coordinirten Qualitiiten
schliessen ,(und mithin auch fiir den wissenschaftlichen (Gebrauch
das eigentmle Wesen der Sache ganz weglassen und bloss dic
constanten Zeichen als Formel brauchen, wie man z B. die hor-
baren Toéne durch sichtbare Noten defimirt oder die Furcht als
die Erwartung eines nahen Uebels bestimmt, obwohl in diesem
Begriffe selbst gar keine ¥urcht liegt und durch Auffassung dicses
Begriffs auch keine Furcht in uns entsteht. Iie Wissenschaft
muss es daler, indem sie bloss semiotisch verfihrt, dem Lernenden
iiberlassen, das symbolisch Angedeutete aus einer andern Quelle
U ergianzen.

Wir sehen also, dass wir von dem Begehren in allen seinen
Arten nur eine semiotische Erkenntniss haben. Nun verstanden
wir aber die Willenszustinde Auderer nur. sofern wir sie nach
der Analogic mit dem in uns Erlebten semiotisch deuteten. Wir
setzten also eiue Erkenntniss des Willens oder der Stimmungen
in uns voraus. Wie kinnen wir diese aher erkennen. wenn es
davon keine Erkenntniss giebt, weil sie keine Erkenntnisse sind?
Wenn es sich nun so verhielte, wie einige Philosophen annehmen,
dass wir nur vereinzelte Erscheinungen im Bewusstsein hiitten,
ohne dass ein Ich sie einigte und durchdriinge, so konnte aller-
dings das Wissen die von ihm ausgeschlossenen Wollungen nicht
beriicksichtigen und es kénnte sich auch unser Wollen nicht nach
unserem Wissen verindern. Die Thatsache aber, dass eine
Coordination dieser qualitativ verschiedenen Thiitigkeiten statt-
findet, bezeugt uns auch, wo wir den Grund zur Lisung des
Problems suchen solten.

o
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Gehen wir also von der Thatsache der Coordination unserer
nicht in einander auflisharen Thitigkeiten aus! Diese Thatsache
fordert die Einheit des [chs, in welchem die Thitigkeiten nicht
auseinander sind. Denn da das Denken selbst nicht Wollen ist
md dennoch fiir cinen gegebenen und ideell ausgedriickten Willen
durch Reflexion die néthigen Mittel sucht, so zeigt sich, dass
beide Thitigkeiten coordinirt sind durch das Ich, welches sowohl
denkt als will. Da ferner der Wille, der selbst kein Wissen,
sondern ein Wollen ist, sich nach dem Respltate der Berathung,
also_nach der Erkenntnissthitigkeit. richtet, so ist wiederum klar,
dass eine Vermittelung zwischen ~heiden sich direct nicht ver-
stehenden Contrahenten gegeben sein muss, d. h. ein Ich, welches
sowohl im Denken als im Wollen functionirt. [ Lassen wir daher
das Ich fort, so fillt auch jede Beziehung und Coordination der
von einavder verschiedenen Thiitigkeiten weg; denn da sie sich
einander direct nicht beeinflussen kénnen, weil das eine in dem
andern nichts ist und bedeutet und der Wjlle ebensowenig die
Resultate der Berathung kennt, weil er keine Kenntniss und
kein Denken ist, wie das Denken den Willen versteht, weil es
kein Wollen ist: so muss nothwendig ein Drittes angenommen
werden. fiir welches diese Unterschiede gleichgiiltiz sind, das
Tch, das durch die Function des Denkens veranlasst wird, eine
coordinirte Function als Wille oder als Bewegung auszuiiben.
Durch das Ich verstehen wir also die Moglichkeit der uns ge-
gebenen Thatsache der Coordination verschiedenartiger Functionen,
ohne dass eine derselben auf die andere zuriickgefiihrt zu werden
brauchte, was durch die Natur einer jeden verhoten ist.

§ 3. Bewusstsein und theoretisches Wissen.

Wir haben bisher den Begriff der Erkenntniss
in seinem eigentlichen Siune gebraucht, wonach die-
jenige Thiitigkeit gemeint ist, deren Vollendung als
Wissenschaft erscheint. Wenn wir nun aber die Frage aufwerfen,
ob es nicht ausser dieser noch eine andere Art von Erkenntniss
geben konne, so scheint es zuerst ldcherlich zu sein, eine Er-
kenntniss abgesehen von der Erkenntniss zu suchen. Gleichwobl
nithigen uns einige bedeutende Thatsachen zu dieser Frage.

Wir sahen niimlich, dass die eigentliche Erkenntniss nur einen
7%
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heschriinkien Theil unserer Functionen umfasst, so dass zwei
oder drei andere Functionen iibrig hieiben. die, weil sie keine
Erkenntnisse sind, damit zugleich aller Erkenntniss entzogen
wiiren. Wenn wir nun anch einsahen, dass diese erkenntnisslosen
Functionen durch die Natur des Ichs in regelmiissiger Weise
coordinirte Erscheinungen des theoretischen Liebens auslosen und
mithin durch diesen ihren zugehbrigen Erkenntnissinhalt semio-
tisch geniigend bestimmt werden kénnen: so bliebe doch die
Frage iibrig, ob sie denn an sich betrachtet vollkommmen hlind
und unbewusst seien.

Diese Frage ist, soviel ich sehe, bisher nur in gelegentlichen
Bemerkungen angerithrt, die sich vorziglich aunf isthetischem
Gebiete ergaben. Es war niimlich wichtig zu wissen, ob die
iisthetischen Gefiihle durch die nachfolgende Kritik der Kunst-
werke, also durch die zugehirige theoretische KErkenntniss, zu-
nithmen oder abuihimen, oder ob sich das Gefiihl selbst in Er-
kenntniss und Begriff verwandelte und ob heides, Gefithl und
Erkemntniss, gleichartig oder ungleichartig sei. Aehnliche Fragen
hat mau denn auch aufwerfen miissenn, wenn es sich um die
Giite des Willens handelte, ob er durch die zugehirige Erkennt-
niss veriindert wird, ob Unterricht und Bildung den Willen ver-
edelt, ob die moralische (vesinnung durch die Civilisation ab-
oder zunimmt, und ob der Wille am FEnde nur eine noch nicht

~cntpuppte Erkenntniss ist oder wmgekehrt. Da wir hier die
Frage in metaphysischer Allgemeinheit hehandeln, so kionnen
wns diese speciellen Fragen nur dazu dienen, um zu beweisen,
dass unser nenes Problem nicht eine miissige Untersuchung her-
aufbeschwirt, sondern wenigstens in Detailfragen schon seiner
grossen Wichtigkeit nach driickend empfunden ist. Zugleich
wird dadurch klar, warum alle solche Einzeluntersuchungen zu
keiner definitiven Lidsung fiithren, weil nimlich diese subalternen
Fragen ihr Licht nur durch die Universalitit des (Gesichtspunktes
gewinnen kinnen,
Nun muss, wenn Grefiihl, Wille und Bewegung
specifisches Be- coordinirt den zugehdrigen Vorstellungen sich aus-
den Beziehungs- 16sen SOHGD, jedesmal eine Ve 1'Schiedenheit-
punkten et dieser erkenntnisslosen Thiitigkeiten gesetzt werden.
riennisn,  Wie auch die Erfahrung bezeugt; denn ein anderes
Gefiihl haben wir bei tragischen Vorstellungen, ein
anderes hei komischen. einen andern Willen bei der Vovstellung
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von liebenswiirdigem Inhalt, einen andern bei hassenswerthen
Gegenstinden. Wir miissten aber unserer ganzen Erfahrung
widersprechen, wenn wir nicht einriiumen wollten, dass diese
Gefiihle und Willenszustinde uns in ilwem eigenthiimlichen und
von einander verschiedenen Charakter bewusst wiirden, auch ab-
gesehen von dem Vorstellungsinhalt, bei welchem sie entspringen.
Wenn dies aber so ist, so giebt es also eine Erkenntniss dieser
Zustinde, abgesehen von der eigentlichen Erkenntniss, die wir
nur in den sogenannten Erkenntnisselementen haben. Wir be-
zeichnen diege Erkenntniss mit demn Worte ,Bewusstsein® und
sagen 2z B. ich bin mir des tragischen und komischen Gefiihls,
des Husses und der Liebe ,bewusst“. / Damit meinen wir nicht, /
dass wir im Stande wiiren in semiotisc{ner Erkenntniss die Gegen-
stiinde theoretisch zu definiren. welche dieses oder jenes Gefiihl
coordinirt mit sich fiihren, sondern dass wir die specifische
Qualitiit des Gefiihls selbst irgendwie bemerken, empfinden oder
wissen. Man sieht daher, dass die Sprache in Verlegenheit ist,
einen Ausdruck fiir diese Art der Erkenntniss zu finden, der
nicht eigentlich der theoretischen Sphire angehtrt; denn in
Wahrheit konnen wir mit dem Gefiihl nur fiithlen, mit dem

. Willen nur wollen, mit der Bewegung nur bewegen. LTrotzdem

sind wir iiberzeugt, dass diese an sich erkenntnisslosen Thiitigkeiten ,
irgendwie deutlich bewusst werden konnen, dass es also eine
Erkenntniss in uneigentlichem Jinne von denselben giebt. Dies
ldsst sich auch apagogisch beweisen; denn setzten wir, es
gibe keine solche Erkenntniss, so konnten wir auch kein #sthe-
tisches QGefiihl, keinen Willen u. s. w. theoretisch seinem Vor-
stellungsinhalt nach ausdriicken, da es sonst zweifelhaft bleiben
miisste, ob der Begriff des Komischen z. B. nicht vielmehr dem
tragischen Gefiihl eptspreche. Demn um zu definiren und diey
Veranlassungen e¢ines Gefiihls allgemein in Vorstellungen auszu-
driicken, miissen wir uns ja immerfort an diese Gefithle als die
Beziehungspunkte des Begriffs erinnern konnen und uns ihrer
specifischen Qualitiit dabei hewusst sein, z. B. wie eine tragische
oder eine komische Stimmung beschaffen ist. {Wire also das
Grefiilil bloss bestimmt und verschiedenartig, [aber uns nicht als
solches irgendwie bewusst, so komten wir anf keine Weise dem
Nachdenken helfen und die nothigen Beziehungspunkte als Bei-
spiele liefern, deren begleitender Vorstellungsinhalt allgemein aus-
gedriickt, analysirt und definirt werden soll. Eine Confirmation
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kann man auch aus den schwer definirbaren (Gebieten ziehen;
denn Willenszustinde lassen sich zwar verhiiltnissmiissig leicht
durch Bilder aus der sinnlichen Sphire semiotisch aus-
driicken; die Gefiihle aber beim Anhdren einer Symphonie
ausserordentlich schwer. Gleichwohl ist sich jeder Musiker ganz
bestimmter Gefiihle bewusst, welche durch die Téne und ihre
Verhiltnisse in ihm der Rethe nach uusgelost und;durch Be-
ziehung auf einen Vorstellungsinhalt angedeutet werden.

Die Antwort. die wir so anf unsere Frage
gefuuden haben, ist von einer erstaunlichen Wichtig-
keit, was wir uns gleich durch ein paar historische
Erinnerungen deutlich” machen kénnen. Spinoza nahm z. B.
den Willen als blosse Vorstellung (modus cogitands). Daduorch
aber verfehlte er offenbar grade den Willen: denn ein Anderer
kann die einen Willensact begleitenden Vorstellungen ebenso
wohl haben, wie der Wollende, ohne doch zu wollen, weil der
Wille eine Thitigkeit ist, die hinzukommt, wenu die Vorstellungen
gegeben sind. Darum ist es nicht genug Vorstellungen zu haben
und Denkprocesse zu schildern, |wenn man einen Willen aus-
driicken miichte, sondern wir fordern fiir eine davon verschiedene
Sache auch verschiedene Ausdriicke, z. B. placet, juvat, nolo,
vefo, kurz den ganzen Kreis der Awusdriicke, die sich auf das
‘Wollen beziehen und wodurch gar kein Vorstellungsinhalt be-
zeichnet wird./ Die geringe Umsicht Spinoza’s zeigt sich analog
auch darin, dass er das Attribut der Ausdehnung von dem
Attribut_desErkennens vollkommen absondert und nachher
doch ganz ruhig die Erscheinungsformen der Ausdehnung be-
spricht, da diese doch nach der principiellen Distinction nun
und nimmer hitten zur Erkenntniss kommen kinunen. Die
Distinction zwischen Denken und Ausdehnung ist desshalb selbst
schon eine Naivetiit ohne (Fleichen: denn wie kinnen wir @ von
& absondern, wenn wir 4 nicht erkennen. Da nach Spinoza beide
Attribute nicht auf einander wirken und das Erkennen nur
durch Erkenntnisse bestimmt wird, die Kérper aber nur durch
Korper, so konnte natiirlich Spinoza, wenn er nicht unaufmerk-
sam gewesen wire, auch von einer Ausdehnung neben dem
Denken gar nicht sprechen. Ich habe desswegen in meinen
Neuen Studien zur Geschichte der Begriffe S. 399 diesen Fehler
die Hemiplegie, die halbseitige Lihmung des Spinozistischen
Systems genannt.

Kritisches
Corollar,
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Etwas scharfsichtiger als Spinoza war sein Meister Car-
tesius bei dieser Krage. Er bhestimmte den Willen (wolvnté)
als eine Vorstellung (pensée), zu der wir von uns aus etwas
Winzufiigten (mars Pajoute anssi quelgue autre chose par cetle
action & lidée. Qeuvres cd. Prevos? p. 127).  Wir sehen also.
dass Cartesius merkte, der Wille sei keine hlosse Vorstellung,
zu der Spinoza spiiter den Willen sublimirte, indem er den schein-
bar werthlosen Bodensatz des von uns aus Hinzugefiigten wegliess.
Aber dennoch verstand auch Cartesius den Willen nicht; denn
dicse hinzugefiigte Thitigkeit allein ist der Wille
seinem Wesen nach. und die begleitende Vorstellung ist
bloss Vorstellung und kein Wille. Wegen der Coordination von
Vorstellen und Wollen kinnen wir aber den Willen sehr gut
semiotisch  durch das zugehirige Vorstelungsbild ausdriicken,

vorausgesetzt. dass wir den Willen eines Andern durch uns

selbst, d. h. durch die analogen Wollungen in uns verstehen.

Leibniz machte sich auch keine Sorgen darum, wic wir
den appetitus neben der perceptro verstehen konnten und Her-
bart und Hegel verfielen wieder in den Feliler Spinoza’s, indem
sie arglos die ganze Welt in Vorstellung und Erkeuntniss auf-
losten. Nur Kant konnte ausgezeichnet werden, weil er den
Willen in seiner Kritik der praktischen Vernunft von der theo-
retischen Vernunft ganz losriss; allein es fehlte bei ihm doch
Jede Untersuchung iiber das Verhiltniss beider; or fragt gar
nicht, wie wir einen Willen. der nicht Erkenntniss ist, erkennen
konnen und es fallt ibm auch gar nicht ein, dass man vom
Sollen und von der Freiheit nicht sprechen kénne, ohne durch
eine Psycliologie des Willens den etwaigen Sinn dieser geliiufigen
Werter erklirt zu haben. Darum ist seine praktische Vernunft
mit jhrem kategorischen Imperativ nur fiir rhetorische Zwecke
zu gebrauchen, aber kein Begriff, der wissenschaftliche Geltung
haben kinnte. Bei Kant ist desshalb bloss bemerkenswerth, dass
er das theoretische und praktische Gebiet auseinanderriss, und
diese Thatsache kinnen wir als Kriterium benutzen, En daraus
zu ersehen, dass der jetst so viel gefeierte Mann wenigsteus dic
Verschiedenheit beider Gehiete erkannt hat. wenn er sich auch
weder die daraus entspringenden speciellen Fragen stellte. noch
zu dem universellen Gesichtspunkte kam, von dem aus auch dic
Gefithle und Bewegungen mit psychologischer Chemie als be-
sondere Elemente sich scheiden und coordinirven lassen.
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Wir sahen nun, dass die sogenannten Vor-
stellungen und die wissenschaftbildende Erkenntniss
nur Eine Art unserer Lebensthitigkeit bilden und
dass sich neben derselben noch drei andere Arten finden, welche
nicht die Natur von Vorstellungen haben. Gleichwohl zeigte
gich, dass diese drei andern Thiitigkeitsformen doch auch ihrem
ideellen Sein nach uns zu Bewusstsein kommen. Dies Bewusst-
sein ist verschieden von der Erkenntniss, welche dem theoretischen
(ebiete zugehort. Man kann es mit Erinnerung an die Tradition
den inneren Sinn nemnnen. Der Inhalt des inmeren Sinnes.
migen wir fithlen, bewegen oder wollen, lisst sich aber jederzeit
durch einen coordinirten Inhalt des theoretischen Gebietes
semiotisch ausdriicken, und zwar in derselben Weise, wie das
(Gesprochene semiotisch durch das Geschriebene ausgedriickt
wird, oder wie wir eine Geruchsempfindung durch ein hirbares
Wort bezeichnen, oder wie wir die durch Tastsinn erkannte
Kugel der mit Augen gesehenen semiotisch gleichsetzen. withrend
doch alle diese Inhalte incommensurabel sind und sich nur wegen

2) Das Selbsthe-
wusstsein.

{ihrer Coordination semiotisch durch einander ausdriicken lassen. /
]

Y 'Wie verhdlt es sich nun mit dem Ich? TUnsere obigen Be-
trachtungen zeigten uns dasselbe, wie es erkenntnissmiissig auf-
gefasst wird. Wir kinnen jetzt aber ohne Schwierigkeit sehen,
dagss diese Auffassungen oder Begriffe nur semiotisch sind;
denn wiire das Ich, wie die fritheren Philosophen es bestimmten,
Subject- Object, so miisste das Ich seinem ganzen Wesen nach
nichts als Erkenntniss sein. Nun ist das Ich aber auch wollend
und bewegend und fiihlend, ynd nichts hiervon lisst sich in
blosse Erkenntniss auflosen. Also kann das Object. d. h. der
Begriff des Ichs, nicht mit seinem Subjecte, dem realen Ich,
identisch sein, und folglich ist dieser Begriff nur ein semiotischer
Ausdruck fiir etwas davon verschiedenes. Wenn wir desshalb
das Ich denken, so ist dieser Gedanke Subject-Object, wie alle
(Gedanken und Erkenutnisse; denn die denkende Thiitigkeit als
Subject ist genau das, was dadurch gedacht wird, Die denkende
Thiitigkeit ist aber nur Ejne Function des Ichs und das sich
denkende Ich ist nicht das wollende oder bewegende [ch. Indem
wir daher hier klar und deutlich das Ich von seinem Begriffe
unterscheiden, brechen wir mit dem ganzen Idealismus von Plato
an his Hegel: denn alle Tdealisten begingen den Fehler, die
Eine Function des Denkens zur einzigen zu maclien, in welche

v
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sich schliesslich alles Reale verfliichtigen sollte. Mit Recht ist
darum von jeher gegen den Idealismus Widerstand geleistet, und
wenn man auch nicht immer die richtigen Griinde gegen diese
einseitige Weltangicht geltend machte, so war doch der natiirliche
Instinet kriiftig genug, um das Wollen und Fiiblen und die reale
Bewegung gegen die Arroganz des Gedankens zu vertheidigen.
Und selbst Plato, obgleich er vor Allen den Idealismus begriindet
hat, wollte doch immer noch neben der Idee ein anderes reales
Princip. welches er auch das Andere schlechthin nanute, geltend
machen: aber da er in dem ideellen Inhalt desselben ,nichts®
fand, so wurde es ihm zum Nichts, und so konnte er auch die
wirkliche Welt aus seiren Principien nicht begreifen.

Ist das Ich aber als Gedanke nur semiotisch fiir das reale Ich.
so muss das, wofiir der (Fedanke ein Zeichen ist, uns irgendwie
bewusst werden. Wie wir also einen inneren Sinn anerkannten
als das Bewusstsein von unserem Bewegen, Wollen und Fiihlen,
so muss auch das Ich als substanziale Einheit aller dieser
Functionen uns irgendwic bewusst werden, weil wir sonst nicht
wissen kinnten, ob der Begriff. der uus theoretisch die Ichheit
ausdriickt, mit dem. was dadurch begritfen werden soll, iiberein-
stimmt. Das Ich als Beziehungspunkt muss bekannt sein, damit
wir es in seiner Einheit beziehen kinuen auf die Vielheit und /
Verschiedenartigkeit seiner Functionen als auf den andern Be-
ziehungspunkt. so dass aus dieser Beziehung in uns der (esichts-
punkt entsteht, den wir theoretisch Ighheit nennen. Der semio-
tische Begriff des Ichs ist als Begriff gleichgiiltig gegen seineu
Umfang; das Bewusstsein, welches wir aber unmittelbar von
unserer substanzialen Einheit als Ich haben, ist ganz singulir
und passt nur anf uns selber. Bs ist daher apagogisch be-
wiesen, dass der Begriff sich nicht bilden kann ohne das un-
mittelbare und vom Begriffe verschiedene Bewusstsein vom Ich
oder das Selbsthewusstsein. |Denn diichte man, wie gesagt, dieses
untittelbare Selbsthewusstsein weg. so fehlte der Beziehungs-
punkt fiir den Begriff des Jchs und dieser Begriff wiire unvoll-
ziehbar. | Ohne das singuliire Selbstbewusstscin kionnten wir auch
den allgemeinen, gegen den Umfang gleichgiiltigen Begriff des
Ichs micht fassen. wie sich dies hei jeder Begriffshildung zeigt,
da wir den Begriff der Mpecies Pferd nicht bilden kéunen. ohne
auf einzelne Pferde hinzublicken, und den Begriff der Causalitat
nicht, ohne einzelue Causalzusammenhiinge vor Augen zu haben.
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Confirmirt wird dies Resultat durch Hinblick aunf dic
unldslichen Schwierigkeiten, in welche wir Digjenigen verwickelt
sehen, die das Ich bloss als Subject-Object auffassen. Herbart
wiec Hegel fanden niimlich, dass das Ich der Sitz der Wider-
spriiche sei und eigentlich Nichts zwmn Inhalt habe. Fiur uns er-
scheint dieser traurige Ausgang der idealistischen Auffassung
ganz natfirlich; denn wie sollten sie auch etwas anderes finden,
als Nichts, da sie ja das substanziale Ich, das seiner selbst be-
wusst 1st und ausser seiner erkenunenden Function noch einen
reichen Lebensinhalt in seiner bewegenden, wollenden und fithlen-
den Function hat, ausser Augen liessen. Ilenn wenn man sich
hloss auf das Erkennen heschriinkt, so liegt der I[nhalt in dem
bestimmten ideellen Sein oder Was des Gedachten und das blosse
Denken des Denkens, die Einheit des Subject-Objectes ist noth-
wendig wie bei Hegel und Herbart, ein Sein gleich Nichts. Erst
durch Beziehung des Denkens auf die andern Functionen, die
nicht Denken sind, kanu das Denken selbst als eine bestimmte
Thitigkeit neben andern aufgefasst werden:; ohne diese Be-
ziechung ist es Nichts, sofern es allgemein und nicht in
seinem speciellen Inhalt betrachtet wird. Also confirmirt dic
Rathlosigkeit der Idealisten unser Resultat; denn da der Ich-
hegriff des [dealismus durch Herbart und Hegel selbst ad ab-
surdum deduncirt ist, so bezeugt dieser Ausgang, dass man ganz
anderswo die Sache anfassen muss, und diese neue Methode
haben wir hier dargelegt.

§ 4. Der specifische und der semiotische Inhalt der
Erkenntniss.

Nun kionnte es sclieinen, als stinde dieses Resultat im Wider-
spruch mit der oben entwickelten Liehre von der intellectuellen
Intuition, der wir ja den Begriff des Seins und des Ichs ver-
danken sollen, und welche durch die Schranken der einzelnen
Functionssphiiren nicht mehr gehemmt wird. Denn das Denkende
sollte ja auch das Empfindende sein. Wie kann also nun diese
Erkenntniss doch wieder bloss als eine semiotische bezeichnet
werden? Diese Frage ist von entscheidender Wichtigkeit fiir
die ganze Theorie des Denkens und muss desshalb sorgfiltig er-
wogen werden,
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Nun waren wir iiberzeugt, dass das Denken
aut die Sinnesvorstellungen bezogen ist und eben- D Der semio-
. tische Inhaltder
sogut auch unsere (efiihle betrachten kann. 1as  Erkentnise.
Denken geht desshalb, wie alle Erfahrung lehrt,
durch das ganze Gebiet aller Seelenthitigkeiten als seiner Be-
ziehungspunkte unabgeschlossen hindurcl. 1Ist darum aber das
Denken schon Handlung oder Gefiihl? Ist die Theorie der
Ethik ein sittliches Leben? Wir sehen also, dass die That-
sache des Denkens zwar die Einheit des Ichs fordert. da der
Denkende auch der Empfindende und Wollende séin muss. dass
aber Denken nicht Empfinden und Wollen ist. Das war grade
der verhiingnissvolle Fehler Hegel’'s, dass er das Subject und
Object identificirte und dadurch die ganze Welt auf blosses
Denken reducirte; denn ,Denken und (Gedachtes® ist zwar
als Subject- ()l)JeLt 1dentx~;ch wie es schon Aristoteles formulirte;
aber schroff miissen wir Inmufugen Suicht das Denkende
und das Gedachte*: denn das Denkende ist das Wesen.
welches denkt, und dieses ist auch das Wollende und Handelnde,
d. 1. das ganze einheitliche Ich, welches in das hloss Gedachte
nicht aufgeht.

Wiilirend also in der Sphire der Wissenschaft die Erkennt-
niss ganz abgeschlossen ist ihrem Inhalt nach von den andern
Functionen, so werden fiir das Denken die Bewusstseinsinhalte
aller Functionen des Ichs zu Beziehungspunkten, die durch einen
Begriff gedacht werden konnen. Diese Beziehungspunkte werden
aber in den Begrif nicht mit eingeschlossen, sondern bloss vor-
ausgesetzt und gehen desshalb nicht selbst in Erkenntniss iiber.
leh kann z. B. ziihlen sowohl meine Tonempfindungen, als meine
Gefithle und Wollungen. Der Begriff der Zahl, wie alle Kate-
gorien des Denkens haben keine Grenze der Anwendung.
Dennoch aber ist die Zahl nicht das Gezihlte. der Begriff der
Ursache nicht selbst Wille oder Bewegung. Mithin sieht man,
dass die das ganze Gebiet des Bewusstseins durchdringende
Natur des Denkens nicht die Forderung der Idenmtitit von Ich
und Gedanke nach sich zieht. \;[st dies aber die Natur des
Denkens, so kann es anch nur fiir eine semiotische Erkenntniss
in Bezug auf die dadurch gedachten Beziehungspunkte ausgegeben
werden. Das Denkenr wird dadurch in seinem Werthe nicht
herabgesetzt und es soll nicht ctwu nominalistisch das Denken
als gedankenloses Zeichenspiel oder als Rechnung mit Worten
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abgethan werden. Vielmehr sahen wir ja (S. 38), dass die Be-
griffe neue Schdpfungen der erkennenden Kraft von eigenem
Tuhalt sind und dass Kant sie mit Unrecht bloss auf die sinn-
liche Erfabrung als blosse ¥orm der Ertahruug bezog. i, Die
Data des #usseren tnd inmeren Sinmes hieten bloss die Be-
zichungspunkte dar. die zu (Gesichtspunkten der Erkenutniss,
d. h. zu Begriffen von mneuem und durch keine FErfahrung
gegebenen Inhalt zusammengefasst werden. | Insofern wird das
Tieben des Intellects durch unsere Auffassung nicht erniedrigt,
wie dies die kritische und sensualistische Philosophie thut: aber
trotzdem miissen wir i (regensatz gegen den falschen Idealisinus
behaupten, dass der Begriff. wenn er auch unser ganzes Seelen-
leben umfasst wnd begreitt, doch™mmer nur, als semiotisch fiir
die andern Functionen, die nicht Erkenntniss sind, betrachtet
werden muss; denn die Begriffe sind und bleiben ¢ben Erkennt-
nisse. Die Theorie der Musik aber ist keine Musik und der
Plan einer Handlung ist keine Handlung. Also ist auch der
Begriff' des Ichs nicht das Ich, sondern nur die Erkenntuiss des
[chs, d. h. das Ich. wie es von der erkennendeu Thiitigkeit auf-
getasst wird. _

Um diese Unterscheidungen durch Gegensatz deutlicher zu
verstehen, wollen wir die andern Thitigkeiten ebenso betrachten.
Nofort wird sich zeigen, dass auch bei diesen auf den héheren,
dem Denken entsprechenden Entwickelungsstufen die Schranken
der isolirten Fuunction aufzuhbren scheinen. Denn das Wollen
# B. scheint urspriinglich blind zu sein; allein hei hoherer Ent-
wickelung sehen wir, wie der Wille auf die Vernunft horcht.
Nun kann aber der Wille nicht horchen und lernen, er wire
sonst eine erkennende Kraft; weil aber der Wille eine Thiitigkeit
des Lchs ist und das Ich auch eine erkennende Function ausiibt.
so coordinirt sich das Wollen der Erkenutuiss gemiss. Das
Wollen wird dadurch zwar nicht selbst kliiger: aber es erreicht
cine hohere Beschaftenlieit. die dem Wollenden offenbar ist in
der Art und Natur des Wollens selbst und die durch die zuge-
hérige Krkenntniss nur semiotisch angedeutet werden kann.
Denn z. B. der Streit der Wollungen anf niederer Stufe weicht
einem Frieden wwnd einer festen Ruhe und Sicherheit. die nur
dureb Metaphern oder durch Begriffe von der Erkenntniss be-
schrieben und definirt werden konnen. die aber etwas Eigenes
m der Natur des Wollens selbst haben, was nicht wuch in
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KErkenntniss iibergeht. Da nun das Wollen jedesmnal mit einem
Acte der Erkemntniss und der Bewegung verkniipft ist. so kann
scheinbar das Wollen auch die Erkenntniss durchdringen und
Bewegungen hervorrufen, |Gleichwohl darf man nicht glanben,
das Wollen selbst sei dadurch intelligent. d. h. Erkenntniss ge-
worden, sondern diese Functionen bleiben so getrennt wie bisher
und das Wollen kann nicht irgend heliehige Vorstellungen her-
vorrufensondern nur solche, 'die wieder mit seinem zugehirigen
Vorstellungsinhalt associivt, d. h. regelmiissig oder zufillig mit
dem Vorstellungsinhalt des Wollens coordinirt waren. ) Der Wille
hat keine magische Kraft und keine Intelligenz, soudern he-
stimmt den Vorstellungslauf nur soweit, als die ihn begleitende
Vorstellung selber mit andercn associirt war, wesshalb auch
Niemand durch Dhlosses Wollen geschickt oder dichterisch wird
oder rechnen lernt. Dass aber Wollen und Bewegen durch alle
Seelenfunctionen scheinbar hindurchgehen. beruht bloss auf der
Einleit des [ehs, in welchem alle Thiitigkeiten coordinirt sind.
Wir sehen also, dass hier der Gegensatz und die Bigenthiim-
lichkeit des Denkens hervortritt: denn die andern Functionen
ethalten ihre héhere Entwickelung durch Cloordination mit dem
Denken, sie kinnen aber nicht etwa das Denken selbst denken,
d. h. es zu einem Beziehungspunkte der Auffassung machen;
denn sie sind ehen keine erkennenden Thitigkeiten. Das Denken
allein hat die Natur, durch diec im Teh geeint bewusst werdenden
Beziehungspunkte aus den Daten aMer Thiitigkeiten zu neuen
Producten des Erkennens fortzuschreiten und in diesen semio-
tisch alle Thiitigkeiten der Seele zu umfassen. -

‘Die Ricltigkeit dieses Lehrsatzes kann man auch noch
apagogisch heweisen. Weun niimlich die entgegengesetzte An-
nahme zugestanden wiirde, also die, dass die Functionen des kchs
sich anf ihrer hiéchsten Stufe in Erkenntniss verwandelten wud
die Begriffe demgemiiss das Wesen des Wollens, Schaffens und
Kithlens ausdriickten, so miisste, weil jede Erkenntniss lehrbar
ist, auch der Frieden der Secle. das Genie der kiinstierischen
Production, das gute Gewissen u. s. w. gelehrt werden kinnen.
Nun weiss aber Jeder, dass dergleichen Begriffe hlosse Worte
sind fiir einen Menschen, der die zugehirigen Functionen nicht
aus eigener Erfaliung kennt. Wie man dem Blinden nicht die
Farben erkliren kann, so kann man einem Feigen auch nicht
das Wesen der Tapferkeit erkliiven und einem Egoisten nicht
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das Wesen der Barmherzigkeit und Liebe und einem Stumper
nicht die Genialitit der Composition. Also ist der Begriff und
die Erkenntniss nicht das Wesen der Sache, sondern nur semio-
tisch, und wir haben immer auf die Sache, die wir anderswoher
-« als durch Lehre und Erkenntniss gewiunen miissen, hinzublicken,
f niimlich auf unsere eigene Krfahrung, d. h. auf das nicht be-
Ay griffliche Bewusstsein von unseremt Wollen, Fiihlen, Bewegen,
Py
3

by ., . D .
H wenn wir die demselben zukommenden Eigenschaften in Begriffen
» f semiotisch ausdriicken wollen.
&‘ & Hierdurch ist nun der Standpunkt beseitigt, der das _Alter-
J ‘2 /{thum beherrschte, nimlich die Meinung, als ldste sich der ear ganze

Vernunft auf, wodurch dann die Guogsis, die_Erkenntniss 5 und

% s /) Inhalt der materiellen und seeligghen. Welt schliesslich in_reine
Weisheit zur kablen_Spitze der er Welt wurde. Diese Meinung

e ———ty .
wurde namentlich durch Arlstoteles miichtig und gewann in Spinoza

E% und Hegel ihre grossten Apostel Das Christenthum aber hat, .

immer 1. der (Gottheit und auch in “demy_Geiste der Menschen
neben m und Erkenntniss du'a_Lﬂm festgelalten,
welche “janer mchf”unfergeordnet sei. Darum hat keine gpecu-
lative Dogmatik eine reine und gesunde Gemeinschaft mit dem
Tdealismus eingehen konnen, sondern musste sich immer sophistisch
um gewisse hichst miichtige entgegenstehende Instanzen herum-
schmeicheln, so dass die Qrthodoxie, da sie kriftig sprach, dig
Liige in der Hegel'schen _ Construction des Christenthyms auf-
decken konnte. v
Die speculative Erkenntniss in Begriffen ist
2) Der apeci-  gher picht insofern semiotisch, als wiren die Be-
fische Inhalt der . .
Erkenntmiss,  griffe bloss Worte und Zeichen fiir einen ausser
' ihnen liegenden Begriff, wie man z. B. Worte einer
fremden Sprache nur versteht, wenn man fiir jedes Zeichen erst
den zugehorigen Begriff heranbringt, der an sich in den Zeichen
und in den Biichern nicht liegt; sondern die Begriffe sind selbst
und allein die Erkenntnisse, wofiir in den Erfahrungen des
Wollens und Fiihlens und Handelns nur die Beziehungspunkte
geliefert werden. Wenn ich an den Fingern der Hand die
Zahlen mir zur Erkenntniss bringe, so sind die Zahlen zwei,
drei u. s. w. nicht die Finger und in der sinnlichen Anschauung
der Finger habe ich nicht etwa die Zahlen, sondern ich gehe
bloss von den mir sinnlich gegebenen Beziehungspunkten aus
und bilde mir eine ganz neus Erkenntniss, den Begriff der Zahl,

-
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indem die anffassende und zusammenfassende Function des
Denkens mir in dieser Form. in diesem Begriffe bewusst wird.
Ebenso miissen wir alle speculativen Begriffe, z. B. Ursache,
Zweck, Liebe, Genie, Glaube, Gott u. s. w. nicht fiir begrifflose
Zeichen und Namen halten, deren Begriff anderswo stecke,
sondern diese Begriffe sind nirgends anderswo zu Hause, als in
der Erkenntniss, nund sie sind nur insofern semiotisch, als die
Beziehungspunkte, auf welche hinblickend wir sie bildeten, nicht
selbst blosse Krkemntuniss, sondern etwa Handlungen, Gefiihle,
Wollungen waren. Diese Beziehungspunkte selbst sind aber
keine Begritfe und wer liebt oder hasst, singt oder dichtet, weiss
darum noch lange nicht, was Liebe und Hass, Musik und Poesie
ist ihrem begrifflichen Wesen nach. Mithin darf man der spe-
culativen Erkenntniss ihre Wiirde und ihren specifischen In-
halt nicht nehmen wollen und wird doch zugleich behaupten,
dass ihr Inhalt in Bezug auf die ihr coordinirten KFunctionen
semiotisch sei, sofern dieselben nicht in Erkenntniss aufgehen
und ihren coordinirten specifischen Werth neben der Erkennt-
niss behalten und als vorauszusetzende Beziehungspunkte des
Begriffs die Erkenntniss erst moglich machen, sowie andererseits
die Coordination it der begrifflichen Erkenntniss durch Ver-
mittelung des lchs auch ihnen eine selbstiindige und hohere

Entwickelung verhiirgt.

§ 5. Kant’s synthetische Einheit der Apperception.

Mancher Tieser wird wohl schon lange die Frage auf der
Zunge haben, wie sich denn die hier vorgetragene Lehre zu
sdem beriihmten § 16 der zweiten Auflage der Kritik der reinen
Vernunft ' verhalte.. Da gegenwirtig Kant's Stadium und Ver-
ehrung in Bliithe ,steht, so kann es nicht uninteressant sein,
grade diesen § 16, das Paradies der Kantischen Philosophie,

genauer zu betrachten.

Wenn man aus der Kritik der reinen Ver-
nunft erster Auflage vom Jahre 1781 den zweiten  Die Lehre
. . . . Kant’ 4 ih
und dritten Abschnitt der Deduction der reinen ;i:lid:r::ruclhr

Verstandesbegriffe liestgrso wird man zuerst mit mit sich eclbae.

Vergniigen zu bemer glauben, dass Kant die ”
Nothwendigkeit. das ] als,‘,rea-les Wesen zu setzen, eingesehen
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habe. Denn er zeigt ja doch. dass die Synthesis der Appre-
hension in der Anschaunung, die Synthesis der Reproduction in
der Einbildung und die Synthesis der Recognition im Begriffe
nicht moglich sei. ohue dass .eine transscendentale Handlung
des Gemiiths“, ,die numerische Einheit der Apperception¥,
»die_durchgiingige Identitit seiner selbst“. ,das Bewusstsein
meiner fselbst*, ,die blosse Vorstellung Ich* vorhergegangen
sei. Alle Erkenntunisse, ,die_mir angehiren sollen®, sagt er,
miissen in die Einheit der Apperception aufgenommen werden.
wDas stehende und bleibende Lch (der reinen Apperception)
macht das Correlat aller unserer Vorstellungen aus.® Die
rveine Einbildungskraft bezeichnete er als ,ein Grundvermégen
der menschlichen Seele, das aller Erkenntniss ¢ priwors zu
Grunde liegt“. .Die Natwr unseres Gemiiths® legt die
Ordnung und Regelmiissigkeit in die Erscheinung u. s. w.
Ebenso sagt er in der zweiten Auflage § 16: ,Das: Ich
denke, muss alle meine Vorstellungén begleiten kinnen.¢ Er
erklirt diese Vorstellung fiir einen Actus der Spontaneitiit.
{ Sie sei ,die_transscendentale Hinheit des Selbgtbewusstseins
und ohne Beziehung auf die Identitiit des Subjectes sei das
empirische Bewusstsein, welches verschiedene Vorstellungen be-
gleitet. an sich zerstreut. Dadurch wiirden die Vorstellungen
_erst ,meine Vorstellungen; denn sonst wiirde ich ein so viel-
farbiges verschiedenes Selbst haben, als ich Vorstellungen habe®.
Dies ist nun vortrefflich durchgefiihrt und man wiirde mit
Vergniigen Kantianer sein, wenn man das andere (fesicht des
Januskopfes ignoriren diirfte. Denn nach den obigen Citaten
kann doch zuniichst gar kein Zweifel dariiber bestehen, dass
dies Ich, durch welches erst Objecte iiberhaupt moglich werden und
welches das Princip aller Erkenntnisse, die in Synthesen bestehen,
bildet, auch real und eine Substanz, ein Wesen sel. Allein
von dieser guten Meinung curirt uns Kant sehr bald. Um nun
diese zweite Wendung der Sache zu verstehen, miissen wir uns
daran erinnern, dass Kant ein Sohn des Sensualismus seiner
Zeit war. LDie Alten hatte er nicht studirt und von Plato wusste
er fast nur, dass ,er sich mehr mit den praktischen Lehren des
Sokrates beschiiftigt hat“. Dagegen war Kant tief eingedrungen
in die Naturwissenschaft seiner Zeit und in die sensualistischen
Arbeiten der Englischen Philosophen. So kam es, dass er fir
existirend und Substanz nur dasjenige annahm. was uns in

~—e
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den Sinnen gegeben werden mag. / (iegenstand iiberhaupt oder /
Materie des Denkens sei nur durch die Anschauungen der fusseren
Sinne vorhanden. /Es fiel ihm nicht ein, zu untersuchen, woher
dieser Begriff der Existenz stamme. und woher wir iiberbanpt
darauf kommen, den Bildern unserer Sinnlichkeit Realitit zu-
zuschreiben, ohne vorher zu wissen, was Realitiit sei. Er
definirt ohne allen Beweis: ,Object ist das, in dessen Begriff
das Mapnigfaltige einer gegebenen Anschauung vereinigt ist.*
(§ 17.) [Diese Vereinigung geschieht durch das ,Ich denke*. Die
objective Einheit, die durch ,das Verhiiltnisswortchen ist“ aus-
gedriickt wird, unterscheidet sich von der bloss subjectiven da-
durch, dass wir das Mannigfaltige gegebener Vorstellungen
unter Kategorien ordnen.  Mithin bezieht sich bei Kant
alles Sein immer nur auf sinnliche Anschauungen, sofern sie
durch die Function des Verstandes in den Urtheilen vereinigt

_werden.

Diese Annahmen Kant’s sind so villig unbe-

griindet,. so sehr bloss nu:% seiner lieben Gewohnheit ?‘:::hz";z;':;
und Neigung fir das Sinnenfillige erzeugt, dass  aor substane
atuch wir uns den Ziigel schiessen lassen konnen,  hat ist schon
; . . e von Fritheren er-
um in gemiithlicher Laune diese Partie der Kritik Kannt,
der reinen Vernunft den Siindenfall zu nennen, um

dessen Willen Kant aus dem Paradies des § 16 vertrieben wurde:
denn dort redete er noch unschuldig vom Ich, vom Selbst, von
der Tdentitit des Subjectes und in den correspondirenden Theilen
der ersten Auflage von der menschlichen Seele und der Natur
unseres Gemiithes u. s. w. {Nachdem er aber durch die Macht
seiner sensualistischen Vorurtheile den Begriff der Existenz an
die' Sinnlichkeit preisgegeben und sein Erstgeburtsrecht fiir ein
Linsengericht verkauft hat, muss er die schone Heimath verlassen,
und das erste Hauptstlick des zweiten Buches der transscenden-
talen Dialektik stellt uns vor, wie seine Erkenntniss beschattet wird
und wie er das Feld banen muss, aus dessen Staub er sich gemacht
glaubt. Denn da das ,Ich denke®, die transscendentale Einheit
der Apperception, keine sinnliche Anschauung ist, so kann
nach Kant dadurch natiirlich auch kein Object, also kein Wesen,
keine Substanz erkannt werden, und mithin ist nach seiner Meinung
das Ich, die Seele auch nur durch einen Paralogismus erschlossen,
da sie ja nicht wie die andern Dinge sinnlic en
werden kann. Hegel hat diese Argumentation schon bitter

N

Teichmiller, Metaphysik. 8
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gegeisselt. Er sagt, Kant wolle das Ich nicht als Substanz gelten
lassen, weil man sie nicht mit Augen sebeu, sie nicht in die
Hinde nehmen und nicht daramw riechen konme.
Hegel erkannte also schon klar, dass Kant sich
ﬁ:ﬁte:“;ﬁ;lf:." einen ganz falschen Begriff von der Existenz und
vou der Substanz gebildet hat. Wir kénnen aber auch leicht
Substan. sehen, dass dies iiberhaupt gar kein Begriff der
Existenz ist; denn um dem durch Kategorien einstimmig gedachten
Mannigfaltigen der Sinne Existens zuzuschreiben, muss Kant
doch schon wissen, was Existenz ist. Nur ein Schelm verschenkt,
was ihm nicht gehort. Wir mégen aber suchen, soviel wir wollen,
wir finden nirgends bei ihm eine Rechtfertigung fiir seinen Ge-
brauch des Begriffs der Existenz. Er hat ihn eben nicht vecht-
miissig erworben, sondern gebraucht ihn aus Neigung und Ge-
wohnheit, weil diese Vorstellung aus den sensualistischen Schriften
und den naturwissenschattlichen Vorurtheilen in seine Denkweise
hiniibergeflossen war. Wie villig unklar Kant iiber den Begriff
der Existenz blieb, sieht man auch daraus, dass er z. B. § 25
aus der wrspriinglichen Kinheit der Apperception nur das Wissen
ableitet: ,dass ich Din.*, Hiermit giebt er die Existenz fiir
das Ich zu, ohne dass man doch aus dem eben dargelegten Be-
griffe der Existenz ahnen konnte, was nun diese Existenz des Ichs
bedeuten solle.\, Und wenn er gleich darauf weiter behauptet,
dass dieses Urtheil ,keine Erkepntaiss von mir, wie ich bin,
sondern nur wie ich mir selbst erscheine®, darbiete, da ich nur
das Bewusstsein habe, ,dass ich mich denke“, so tritt hier die
babylonische Sprachverwirrung ein; denn das Ich, ich bin, ich
mich u. s, w. bezeugt doch, dass Kant sich gar nicht ausdriicken

kann, ohne das Ich und die Existenz des Ichs vorauszusetzen. \;

Wie kann ich mir erscheinen, wenn ich nicht bin? Wenn ich
aber meiner Existenz schon sicher bin, so werde ich nicht mehr,
wie in der Paralogistik der reinen Vernunft gefordert wird, ver-
langen, dass ich mir auch solle in sinnlicher Anschauung erst
gegeben werden, ehe ich meine Existenz und Substantialitiit
behauptete. ! Die . Kantische Vorstellung von der Existenz
ist also ‘ begrifflos und grundlos; sie gehort gar nicht in

die Kritik der reinen Vernunft hinein; denn sie fliesst bloss

als ein altes subjectives Vorurtheil in dieselbe hiniiber und

verdirbt alles. was an dem Unternehmen grossartig und ori-

ginell war.

-~
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’ Es muss nun noch gezeigt werden, wie Kant

die vortrefflichen Bemerkungen iiber die trans-  Wio Kant suf
scendentale Einheit der Apperception, die ihm zur ’;‘:‘i’ui‘;;‘;':’"
Grundlage der Metaphysik hétten werden miissen, kommenmusste.
so verdiinnen und verfliichtigen konnte, dass daraus

schliesslich der armseligste Sensualismus wurde. Gehen wir von
dem ,bleibenden und stehenden Ich“ aus, so kann die Einheit
meines Bewusstseins sehr leicht generalisirt werden, wenn
ich das Possessiv ,mein“ und also das Ich weglasse; denn bei
Anderen ist dies ja ebenso. \Wir wollen also von dem Ich, Du,
kurz von dem singuliiren Subjecte ganz abstrahiren.| Dann bleibt
bloss die Einheit des Bewusstseins idiberhaupt zuriick.
Das konnte Kant dienen; denn in dieser transscendentalen Grund-
lage steckt die blosse Form des Denkens, die Kategorien, durch
die man sich aller Dinge bewusst wird. Da nun das Ich und
Du und iiberhaupt alle wirklichen Wesen Weggela.ssem und
das Dass als Existenz ebenso weggefallen ist, weil ich ja nur,
wenn ich Ich hinzufiige, mir bewusst sein kann, dass ich denke
und bin: so kann in dieser abstraften und wesentlichen Einheit

. des Bewusstseins auch kein Gegenstand mehr angetroffen werden.—

Das aber suchte Kant grade; denn nun musste nothwendiger
Weise aller Inhalt und Gegenstand erst durch die sinnlichen
Erscheinungen "geliefert “werden, weil Kategorien ohne Aun-
schauungen leer sind. So konnen wir also leicht sehen, wie
der Sensualismus die nothwendige Folge der falschen Generali-
sirung ist; degn wir diirfen bei der Einheit des Bewusstseins
das Ich, das singulire Subject, gar nicht weglassen, weil sonst
wohl vielleicht Bewusstsein, aber keine Einheit des Bewusst-
seins mehr moglich ist. Kant hat ja auch ganz richtig be-
morkt, dass das Ich denke alle Vorstellyngen begleiten kann
und sie dadurch in die Einheit des Bewusstseins zusammen-
fasst. Ebensowenig wie die Species Lowe existirt, wenn man
alle einzelnen Lowen weglisst, ebensowenig existirt die abstracte
Einheit des Bewusstseins, wenn man das Ich weglisst und
das Dass. Denn das: ,Dass ich denke* ist eben noth-
wendig verkniipft mit dem Ich. Sobald man generalisirt, so
verschwindet allerdings das Ich; aber damit zugleich auch das
Dass, denn das allgemeine Bewusstsein ist gar nicht in der
Zeit und in einzeluen Acten. kann also iiberhaupt ein Dass gar

nicht kennen.
8 L
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So sahen wir also nicht bloss, dass Kant grundlose Begriffe
rechtlos verwendet und dass er sich selbst widerspricht, sondern
wir erkannten auch den Grund seines Fehlers theils in seinem
persiinlichen  Studiengange, theils in seinren unerlaubten Ab-
stractionen, wodureh ihin der Grund und Boden fiir eine gesunde
Metaphysik verloren gehen musste. Und hiermit mag es genug
sein: denn eine noch genauere Durchfithrung im Einzelnen iiber-
lasse ich denen, welche eine persinliche Tuebhaberei fiir den

Kantischen Skepticismus haben.

Wir wollen nun diese Kritik benutzen, um zu
“e‘:us::‘;‘: sehen, welche scharfe Beleuchtung dem Gedanken-
gange Kant's zu Gute kommt, wenn wir den Unter-

Kemiotischen

it e schied der specifischen und semiotischen Erkenntniss
riti ant’s . . .
henutat. za Rathe ziehen. Nehmen wir zuerst den speci-

fischen JInhalt des Wissens. o erhalten wir da-
durch die von Kant sogenannte formale und regulative Erkenntuiss,
wie z. B. die ganze Mathematik. die abstracte Chronologie und
Liogik und Analytik. z. B. es solle fiir jede Wirkung eine
Ursache gesucht werden u. s, w. ! Kant forderte desshalb. um,
wie er sagt, einen Inhalt und Gegenstand fiir diese blossen
Formen zu gewinnen, etwas Gegebenes.| Dies ist einerseits
verkehrt, weil diese Begriffe und Ideen selbst ein Inhalt sind.
némlich der Inhalt der Erkenntniss, und also etwas Specifisches
fiir diese Thiitigkeit der Seele, welches in keiner andern Thiitig-
keit vorkommt, LAndererseits bringt das Gegebene keine Hiilfe.
Wollen wir z. B. jetat Kant die sinnliche Anschauung geben
und er moge nun die Naturwissenschaft ausbauen. Ist er darum
itber den specifischen Tnhalt des theoretischen Wissens hinaus-
gekommen? Hat er etwa nun das Seiende, das Ding an sich er-
kannt? Daran fehlt so viel, dass selbst Kant nicht umhin kann,
trotz seines Verlangens nach dem Gregebenen der sinnlichen An-
schanung dennoch wieder die ganze gewonnene Erkeuntniss nur
fiir semiotisch zu erkliren. d. h. nach seiner Ausdrucksweise
fir Brscheinung im Verhiltniss zu einem Ding an sich. Dass
er von einem Ring an sich nicht sprechen durfte nach seinen
Voraussetzungen, davon schweigen wir hier; wir merken uns
bloss, dass er das Bewusstsein hatte, bei blosser semiotischer
Erkenntniss stehen geblieben 1 %ein.~ Und wir kénnen ihm voll-
kommen zustimmen, dass die Naturwissenschaft wirklich nur
semiotische Erkenntniss ist. Warnm aber? Weil es ausser dem
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Gebiete der Wissenschaft noch andere Thitigkeiten der Seele
giebt, die nicht Wissen, Begriff, Urtheil. Schluss sind. Darum
halten wir den Inhalt des Wissens an sich fiir specifisch, in
Bevichung aber auf den Tohalt der andern Gebiete fir semio-
tisch,  Wir verlangen darum mit Kant ein_Gegebenes. Soweit
reicht unsere Uebereinstimniung ; nun a.bel_k_ommt ‘die Trennung;
denn Kant untersucht auch nicht im Geringsten, was
als G egebenes su betrachten sei, sundern setzt. ohne sich
weiter zu Dbesinmen, nur die Empfindungen der sogenannten
dusseren Sinne als ge(reben (])arm liegt das Charakteristische
der Kantischen Kritik der reinen Vernuuft und zugleich der
logische Ort fiir alle ire lrrwege. Gegeben ist vielmehr

alles unmittelbare Bewusstsein, also nicht hlass die Licht-

empfindungen, Tonemptindungen u. s. w., sondern ebenso die

Grefithle und Wollungen und das unmittelbare Selbstbewusstsein.
Es giebt gar keinen Grund, wesshalb ein Gegenstand bloss durch
die Sinnlichkeit gegeben sein soll und nicht ebenso gut durch
das Wollen oder das Selbstbewusstsein. Wenn ich den Begriﬂ'
des Gggenstandes oder der Substanz auf das Beharrliche im

 (Febiete des Sinnlichen anwenden darf, dann ebenso auf das

Beharrliche im Gebiete des Wollens. Ausserdem hat Kant auch
von der Siunlichkeit bloss die Gesichtsempfindungen be-
riicksichtigt und seine Sitze iiber den nothwendigen Ort im
Raume fiir jedes Existirende wiirden gar nicht passen, wenn er
etwa das Gelor oder den Geruch als Ausgangspunkt genommen
hiitte, da diese Empfindungen niemals etwas Riumliches an sich
haben, sondern nur fiir eine semiotische Betrachtung, d. h. in
dér Sprache des Auges, einen Raum durchlaufen oder einen Ort
haben, was vielmehr fiir den Inhalt dieser Empfindungen selbst
vollig sinnlos ist.

Was musste aber fiir Kant nothwendig aus dieser willkiir-
lichen Beschrinkung des Gegebenen auf das Gebiet des (zesichts
und des Tastsinns folgen? L{)ﬁ'enbar ein Riss in der Philosophie;
denn das iibrige Gegebene 1st nun einmal auch gegeben. Mithin
musste er die von ihm sogenannte theorstische Philosophie von
der praktischen ganz ablosen. Die Verbindung zwischen beiden
wird durch fromme Wiinsche durch die sogenannten Postulate
bergestellt; allein fiir diese fehlt jedes Erkenntnissprincip; demn
es wird dazu nothwendiger Weise eine Vernunft vorausgesetzt,
die nicht bloss das theoretische Gebiet, sondern auch das praktische
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iibersehen kann, d. h. die sowohl praktisch als theoretisch
ist. Mithin ist der Ausgang der praktischen Vernunft ein Protest
gegen die Kritik der reinen Vernunft, die dadurch als unbesonnen
hingestellt wird,\weil sie das Ge gebenc des Wollens und Sollens
tibersehen hat. %@nso verhiilt es sich mit der Kritik der Ur-
theilskraft, welche das Gefiihl als (egebenes_ emtulm es ist
recht wunderhch zu sehen, wie Kant auch dort die theoretische
Vernunft anwendet, ohne sich dariiber klar zu werden, dass
die Beschrinkung der theoretischen Vernunft auf das Gebiet
der #usseren Sinne bloss eine Beschriinktheit seines (resichts-
punktes war.

Wie nun Kant durch diese aus seinen Vorurtheilen erklir-
liche Beschrinktheit zu Widerspriichen und Zerstiickelungen der
Erkenntniss getrieben wurde, so brachte er sich auch durch die
falsche Generalisirang der transscendentalen Einheit der Apper-
ception um das Gegebene des individuellen Selbst-
bewusstseins, d. h. um jeden Begriff der Substanz, die nichts
Allgemeines, sondern etwas Singuléres ist. Wir wollen also sein
yIlch denke“ festhalten, aber hinzufiigen das Ich will, Tch handle
oder bewege. Das Wollen Fiiblen, Handeln hat nun zwar ein
von der Sinnlichkeit ganz abgesondertes Béwusstsein; aber
die semiotische Coordination dieser verschiedenen Thiitigkeits-
weisen ist nur zu begreifen durch die Einheit des Ichs im Per-
cipiren, Denken, Wollen, Handeln und Fiihlen. Es ist daher
nur durch die kiinstliche Fernhaltung des Lichtes, das von der
praktischen Vernunft und von der Kritik der Urtheilskraft aus-
stromen konnte, zu erkliren, dass Kant wie im Dunkeln tappte,
wenn er bei den Paralogismen der reinen Vernunft ein sophisma
Sfigurae dictionts zu entdecken glaubte, da die Seele als Substany

/,,mcht auch in der Anschauung gegeben werden moge*, wodurch
sie ihm erst als ,Object. zum Denken* hitte erscheinen kdnnen.l
Denn sobald er das iicht hereingelassen hitte, das in der von
der sinnlichen Anschauung ganz unabhiingigen Intuition des:

{ »lch will, Tch fiiltle, Ich handle“ selbstleuchtend strahlt: so hiitte
er fiir seinen Obersatz die nihere Bestimmung, dass das Wesen
in der Anschanung gegeben werden moge, dahin erweitern miissen,
dass das Wesen auch durch die Thatsachen des Wollens, Fiihlens
oder Handelns gegeben werden konne und dass die Einheit
dieser coordinirten Gebiete im individuellen Selbstbewusstsein
gegeben sei. Damit wiire dann freilich sofort auch das ganze
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sensualistische Vorurtheil weggefallen, als wenn Substanzen bloss
in der Sinnlichkeit existirten, wo sie grade niemals existiren
kénuen, weil sinnliche Objecte nur Vorstellungen und nicht wirk-
liche Wesen sind.

Wem es Vergniigen macht, die neuen Gedanken immer nur
an Kant anzuschliessen und das grosse Meer von Anregungen
zu vergessen, die uns aus allen Wissenschaften und Kiinsten, aus
der Geschichte der Handlungen und aus der ganzen Geschichte
der Philosophie zufliessen, der mag behaupten, die hier vor-
getragene neue Metaphysik habe sich auf die Kantische trans-
scendentale Einheit der Apperception aufgebaut, indem dabei
etwa bloss die logischen Fehler, die Kant in der unstatthaften
Generalisirang und durch die naive Beschriinkung der Substanz
auf anschauliche Vorstellungen beging, beseitigt wiren. Ich be-
nutze ja allerdings auch die synthetische Einheit des Bewusst-
seins, die aber nicht von Kant entdeckt ist, da sie sich schon
mit glinzender Klarheit bei Aristoteles in der Psychologie dar-
gestellt findet; ich erweitere dann auch den zu engen Gesichts-
kreis Kant’s, indem ich ebenso die Thatsachen des Wollens und
Handelns zu Grunde lege, die nicht aus dem Bewusstsein der
Sinne stammen. [ Dass wir dadurch nun nicht drei oder vier Iche
erhalten, ein wollendes, ¢in erkennendes, ein fiihlendes, ein han-
delndes, das wird darch die Coordination dieser Thitigkeiten aus-

'geschlossen , da das wollende Ich dasselbe ist, wie das empfin-

dende, handelnde, fiihlende und denkende. Denn die gegen
einander abgeschlossenen Thiitigkeiten schliessen sich nicht gegen
das, Ich ab, l\?lches vielmehr in allen auf gleiche Weise sich
seiner Thitigkeit und ihres Tnhalts bewusst wird und daher
durch das Denken semiotisch alle diese verschiedenen Gebiete
tiberblicken kann. Diese Thatsache, dass jede Thitigkeit indi-
viduell besteht und niemals in eine andere iiberfliesst oder sich
in eine andere verwandelt, wihrend das Ich als Wesen zugleich
in allen ist in untheilbarer TIdentitit und mit unzertrenntem
Bewusstsein, diese Thatsache wird uns spiter die Analogie
liefern, wenn wir die Moglichkeit einer Idee Gottes untersuchen
und die ganze Theologie nach denselben Grundgedanken ent-

werfen,



Sechstes Capitel.

Das Wesen und die Wesen.

§ 1. Substanz und Accidenz.

Wir erinnern uns nun wieder an die Resultate der obigen
Untersuchungen. Fs hatte sich gezeigt, dass wir das ideelle
Sein und die Existenz dem Ich zuschreiben, welches erkeunt,
will, fithlt und bewegt. Indem wir nun das Ich einerseits und
das Ideelle und Reale andererseits als Beziehungspunkte auffassen,
gewannen wir den Gesichtspunkt, wonach das Ich in seinem
Verhiiltniss zu diesen als substanziales Sein oder als Substanz
betrachtet wird. Es fragt sich nun, wie wir umgekehrt das Ver-
hiiltnigs des ideellen und realen Beins. zusammengefasst, zur
Substanz bestimmen sollen. Suchen wir einen tradirten Terminus,
'so bietet sich sofort die Accidenz an.

Mit der tradirten Terminologie ist es aber eine schlimme
Bache. Sie ist der Grund aller Bestimmtheit und Klarheit des
Denkens und zugleich der Grund der Gedankenlosigkeit und
Unklarheit. Es verbidlt sich ndmlich mit den Termint, wie mit
den Uniformen der Beamten; sie sind leicht zu unterscheiden
und zu behalten, und der Kammerdiener einer hohen Herrschaft
kennt bald die Rangstufen und ihre Zeichen, ohne eine Ahnung
von dem Wesen der Functionen zu haben, die von den verschiedenen
Aemtern ausgeiibt werden. Da nun die Termini wie die Titel
im Laufe der Zeit eine andere Bedeutung gewinnen, so geht
die Bestimmtheit des Begriffs verloren. der grade durch den
Terminus in seiner Exactheit festgehalten werden =ollte, und so
kawnn man oft die grosste Unklarheit und leeres (Geschwiitz bei
Autoren finden, die doch in lauter Kunstausdriicken reden, weil
sie keinen festhestimmten Sinn mehr mit den Termini verbinden.
Hier vermag allein die Geschichte der Philosophie zu helfen,
indem sie zu dem Terminus immer hinzufiigt: ,im Sinne des
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Aristoteles oder des Spinoza, im Sinune Leibnizens, oder
Kant’'s* u. s. w.

Wenn wir nun hier die tradirten Termini
Substanz und Accidenz anwenden, so ist gleich er- Xritik der
sichtlich, dass Kant dieselben nicht genau definirt 'f,‘;'"‘;l’)’:gf‘:
und abgeleitet hat. Auch bei keinem der neueren '
Philosophen finden wir diese Arbeit aunsgefithrt. Wir miissen
auf Spinoza zuriickgehen. Dieser definirte die Substanz als
das, was in sich ist und durch sich erkannt wird, [die Accidenz
als das, was in einem/Andern ist, durch welches es anch erkannt
wird. Wir kénnten nun zur Noth diese Definitionen gebrauchen,
{da es ja iiblich ist, sie zu Grunde zu legen™), und ein ertriiglicher /
Sinn dabei auch fiir unsere Auffassung des Ichs und des in ihm
zegebenen realen und ideellen Seins herauskommen wiirde. [tﬁllein
es ist nicht gut, neuen Wein in alte Schliuche zu fassen. Be-
trachten wir Spinoza’s Definitionen genauer, so erkennen wir
gleich, wie unklar und unbestimmt sie sind. Was heisst das:
»tu_einem Andern sein?“ |Hat uns Spinoza das etwa erkliirt?
Bei riiwmnlichen Dingen verstehen wir den Sinn sehr woll; denn
das Auge ist im Kopfe, der Wein im Fasse u. s. w.; sobald
man aber zu dem Attribut des Denkens iibergeht, so wird der
Ausdruck metaphorisch und bedeutet das Particulire im Ver-
hiltniss zum Allgemeinen. Mithin verlangen wir jetat unsererseits
das hihere Allgemeine kennen zu lernen, unter welches der
riumliche und logische Sinn des Ausdrucks als Arten subsumirt
werden konnten, } Diese Erklirung fehlt bei Spinoza. Mithin
haben wir keinen bestimmnten Sinn in dem allgemeinen Ausdruck,
der von ihm und seinen Nachfolgern doch fortwihrend gebraucht
wird. Die villige Unklarheit, die aus dieser Unbestimmtheit
folgt, lisst sich leicht aufzeigen;[genn was soll das ,,Sein® be-
deuten, wenn der Ausdruck ,in einem Andern sein“ nur die
logische Subordination angiebt? Der Léwe wird seinem
Specieshegriffe nach unter den Begriff Siugethier geordnet und
von demselben nach der topischen Metapher ,umfasst®; hat es
aber einen Sinn zu sagen: der wirkliche Liwe ,ist* in dem
Singethier? Hier wird offenbar die metaphysische und logische
Bedeutung durcheinander gemischt. An dieser Unklarheit leiden
*) Selbst Trendelenhurg thut dies ohne Weiteres, Vgl Logische
Untersuchungen, 3. Aufl., 1, S. 349,
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alle die neueren Autoren, welche des Spinoza’s Definitionen un-
besehen gebrauchen.

Nehmen wir nun die. zweite Bestimmung der Accidenz, dass
sie ,durch das Andere, in welchem sie ist, erkannt werde.
Wie bei dem ,In einem Andern sein die Metapher vom Raum
entlehnt wurde, so wird hier von dem logischen Gebiete ein
Sprung auf das Reale gemacht, wobel zuniichst jeder Sinn fehlt.

\Denn was sollte es wohl heissen, dass der Wein, der m dem
Fasse ist, durch das Fass erkannt wiirde oder der Nagel durch
die Wand, in welcher er steckt! Im logischen Gebiete selbst
aber ist die Sache auch nicht ganz richtig; denn es scheint
zwar, woran Spinoza offenbar dachte, jeder particulire Satz der
Mathematik durch allgemeinere Sitze verstanden und bewiesen
zu werden, wie ja auch die ganze Natur des Syllogismus dieses Ver-
haltniss scheinbar bestiitigt; allein genauer besehen schwindet auch
hier die Bestimmtheit und Richtigkeit der Auffassung. TUm dies
zu zeigen, geniigt der apagogische Beweis. Denn man kann die
allgemeinen Sdtze. aus denen ein particulirer angeblich abgg ‘
leitet wird, ganz genau kennen, ohme doch eine Ahnung von der
neuen besonderen Wahrheit des Schlusssatzes zu haben. Die
neue Erkenntniss entspringt ja erst durch die Beziehung der
allgemeinen Sitze auf einander und diese Beziehung selbst
ist nichts Allgemeines, sondern grade das Besondere,
das angeblich durch das Allgemeine verstanden werden sollte,
aber in Wahrheit etwas Neues ist und nur durch sich selbst
begriffen wird, d. h. nur, wenn man diese Beziehung denkend
ausfiihrt.

Mithin konnen wir die unklaren und wunbe-
Kritik griindeten Definitionen Spinoza's nicht gebrauchen
der antiken . :
Terminologte. ~ Und miissen weiter zuriickgehen zu den Griechen:
denn es ist ja wohl sichtlich genug, -dass Spinoza
in seiner dogmatischen und scholastischen Manier einfach tra-
dirtes Gut verwerthet, ohne im Entferntesten das Bediirfniss zu
fithlen, sich tiber den Ursprung dieser Termini methodisch zu
orientiren und das Recht zum Gebrauch derselben nachzuweisen.
Die Termini Substanz und Accidenz gehen aber auf Aristoteles
zuriick, der dabei an die sogenannten Dinge mit ihren Theilen
und Eigenschaften dachte. Nun schien ihm z B. die Stissigkeit
als eine Eigenschaft in der Feige zu sein, und wenn ich diese
Siissigkeit empfinde, so muss ich meine Empfindung erkliren
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durch die Feige, die ich geniesse. So kommt auch das Auge
nicht fiir sich daher gegangen, sondern es hat seinen Sitz im
Kopfe eines Thieres und wird aus dem Ganzen, zu dem es gehort,
erkldrt. Dagegen kann eine Substanz nach seiner Lehre nur in
sich sein; denn ein Mensch ist doch nicht in . einem andern
Menschen. Mithin kénnen wir einen Menschen oder irgend eine
andere Substanz auch nur durch sich selbst erkennen; denn wie
sollen wir von einem Menschen Kunde gewinnen, als dadurch,
dass er selbst erscheint und Wirkungen ausiibt. Bei Aristoteles
sind diese Termini daher villig verstindlich und gehen auf be-
stimmte Erfahrungen zurtick, aus denen er sie abstrahirt hat.
Allein dje Dinge, an welche Aristoteles dachte, sind leider keine
wirklichen Wesen, |wie er unbefangen glaubte, sondern nur
unsere Anschavungsbilder, die unkritisch mit ihren angeblichen
Eigenschaften und Beziehungen nach Aussen projicirt und hypo-
stasirt wurden. Diese sogenannten Dinge, die in sich sgin sollen,
miissen wir also als unser Eigenthum wieder in uns herein-
sehmen und verlieren daher den scheinbar einleuchtenden Er-
fahrungsgrund, auf welchem Aristoteles baute.
Da wir nun den phinomenologischen Ursprung

der Termini Substanz und Accidenz erkannt haben, Corollar
so konnen wir leicht einsehen, dass sich die De- s‘;\"'*::’ ale
ccidenz,

finition der Substanz auch auf ein Accidens und  sccidenz als
die der Accidenz auch auf Substanzen miisse an- Substane.
wenden lassen. Wir wollen die Beispiele beliebig

aus' dem subjectiven Gebiete und aus den Kunstwerken und der
Natur entnehmen.

Also die Wiirme zuniichst ist offenbar nach Spinoza als
unser Gefiihl ein blosser Modus, eine Accidenz, also ,in einem
Andern, durch welches sie auch erkannt wird“: denn sie ist in
dem, der sie fiihlt. Allein wie ist sie denn in einem Andern?
Von einem Raume, in dem das Wirmegefiihl sei, kann doch
nicht die Rede sein. Nein freilich nicht; aber vielleicht ist sie
logisch in der Gattung Hautempfindung? Allein wie kann das
‘Wirmegefiih! logisch dahin gehdren, wo es gar nicht vorkommt!
Denn Hautempfindung im Allgemeinen ist ja gar keine wirkliche
Empfindung und alle andern Hautempfindungen einzeln und
insgesammt sind ja doch etwas anderes als Wirmeempfindung.
Mithin kann die Wiirmeempfindung, wenn sie in Etwas ist, nur
in sich selbst sein; denn nur in der Wirmeempfindung und mit
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ihr und durch sie ist tiberhaupt Wirmeempfindung vorhanden.
Ist sie aber in sich, so ist sie nach der Definition Substanz und
nicht Accidenz. Dasselbe folgt aus dem zweiten Merkmale;
denn es sollte einem wohl schwer werden, die Wiirme anders zu
fiihlen, als durch dies Gefiihl selbst. Also wird sie anch durch
sich percipirt und ist demnach Substanz. -

~. Ein aMeres Beispigl. wEin Bild sei in Marmor oder Holy,
rund oder im Relief ausgearbeitet. s ist nach Spinoza ein
Modus; denn es ist ja in einem Andern und wird durch dieg~.
Andere percipirt. [ Wie kinnte es auch sein, wenn es nicht in
cinem Stoffe wiire: wig kinnte es wahrgenommen werden ohne
diesen Stoff. | Allein halt! das Bild ist doch nicht jeder beliebige
Marmor, jedes Stiick Holz? Man kann ein ganzes Marmorgebirge
und ganze Wilder besitzen uud hat doch die angebliche Accidenz,
die Aphrodite im TLouvre nicht. {Wenu das Bild im Marmor wiire,
s0 miisste es krystallisirter, Kohlensaurer Kalk sein. Es ist
“aber vielmehr ohne jedes chemisch nachweisbare Material; es ist
ideell und in nichts Anderem, als nur in sich allein in der
zanzen Welt und kann auch durch nichts Anderes wahrgenommen
werden als durch sich selbst: denn wenn man den Marmor auch
durch’s Mikroskop betrachtet, so wird man doch von dem Bilde
keine Anschauung erlangen.

Da der Begriff der Substanz eine so grosse Wichtigkeit be-
sitzt fitr die ganze Philosophie, so gestatte man noch ein drittes
Beispiel. Ein Planet ist doch wohl ein Modus nach Spinoza,
da er im Raume ist und speciell im Sonnengystem. Er wird
auch, wenn er frither nicht bemerkt war, durch Anderes erkannt
und kann seinem Orte, seiner Grisse und seinem Gewichte nach
durch Anderes bestimmt werden. Allein falsch geschlossen!
Denn diese Erkennung war nur moglich, weil er selbst seinem
Orte, seiner Grosse und seiner Masse nach die entsprechenden
Storungen auf die Bahn der andern Korper ausiibte:(Also wurde
er nicht durch Anderes erkannt, sondern durch sich selbst, weil
dies Andere nicht von Aunderem, sondern nur von ihm selbst
herrithrte, Er wurde auch weder durch die gestérten Planeten,
noch durch die Combination des franzosischen Astronomen in's
Nein erhoben und geschaffen, sondern war in sich und nieht in
einem Andern.

Das Resultat dieser Betraclhtungen ist also, dass die so-
genannten Modi oder Accidenzen unter die Definition der Substanz.
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und dass die Substanzen. da sic ja zuerst als Accidenzen
definirt waren, demgemiiss auch unter die Definition der Accidenz
fallen. Denn auch die absolute Substanz Spinoza's wire doch
gleich Null, wenn sie nicht durch ihre Accidenzen percipirt und
erkannt wiirde. Den Baum erkennt man ja an seinen Kriichten.
Also erweisen sich die tradirten Definitionen als unbestimmt und
unbrauchhar, da dasjenige, was definirt werden soll, durch die
Definition von dem Entgegengesetzten nicht unterschieden wird,
wie wenn die Definition des Herrn auch auf den Diener passte
und umgekehrt,

Nun haben wir ja aber den Ausgangspuhkt
der antiken Terminologie, die sogenannten Dinge, Princip ar cine
als blosse Anschauungshilder in das Ich zuriick- o0
genommen, welches anschaut und Dinge setzt. Es
ergab sich daher,. dass wir vom Sein, vom Insi
Substanz nur durch unser Selhsthewusstsein etwas wissen konnen.
Mithin muss das Princip fiir die Definition der Termini Substanz
und Accidenz in uns selbst gesucht werden, weil wir nur durch
unsere innere Erfahrung den zu definirenden Gegenstand kennen
lernen und die Definitionen daher ohne Metaphern einfach und
deutlich ableiten konnen.

Zu diesem Zwecke erinnern wir uns, dass der
Begriff des Seins eine dreifache Definition erforderte. }f‘ﬂ‘;l"}‘)?‘:
Mithin kann bei dieser metaphysischen Frage keine riechor febiet
cinfache Antwort gegeben werden. }Nehmen wir nun zuerst den
Begrxff des substanzialen Seins, so wollen wir dieses die Sub-
stanz und im Gegensatz dazu die Thiitigkeiten und ihren ideellen
Inhalt die Accidenz nennen. | Wenden wir darauf die tradirten
Bestimmungen dgs_Insichseins und Ineinemandernseins an, so
hedeuten diese, dass das Ich als die Substanz in aumerischer
Binheit_den_ Bez:ehungsgrund fiir alles im Bewusstsein gegebene
ideélle und f“lé Sein bilde und dieses letztere in dem Ich als
seinem Bezichungsgrunde allein gedacht werden konne und nicht
selbst einz'élf&-l?};usammen als ein solcher numerisch einheit-
licher Beziehungsgrund vorkomme. Obgleich die Substanz
hiernach die Accidenz in sich einschliesst, so wird diese dadurch
doch nicht, wie bei Spinoza und Zhnlich bei Hegel, in die Sub-
stanz aufgehoben und absorbirt, sondern sie wird grade anerkannt
als ein Sein, das nicht selbst die Substanz ist, sondern ideell oder
reale Function. / Jedes Accidens hat eben in metaphysischem

und von
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Sinne das Sein, welches Accidenz ist und bleibt. Das [ch will,
handelt, leidet, fithit und weiss seine Handlungen, Zustinde und
(Gedanken als die seinigen und erkennt sich so als die Sub-
stanz und jenmes als Accidenz; aher diese Zustinde sind mit
dem Ich nicht sofort schon gegeben. Das Ich als Substanz
unterscheidet sich daher zugleich von dieser seiner Accidenz
und erkennt sie ddﬁurch als relativ selbstiindig, als nicht véllig
auf sich riickfithrbar, nicht ganz von sich abhéngig an. Dies
kommt daher, weil unsere realen Functionen und ihr ideeller
Inhalt zugleich auf ein X ausser uns, auf andere Wesen hin-
weisen,1von denen ihre Auslésung in uns abhiingt. | Mithin ver-
schwindet die Accidenz uicht in der Substanz, sondern hat ihr
eigenes Sein, ndmlich grade das reale-und ideelle Sein. Und
dies ist der Punkt, wo man den gréssten Gegensatz dieser neuen
Metaphysik gegen den Spinozismus und gegen den ganzen Idealis-
mus von Plato bis Hegel am Augenfilligsten bemerken kann. Denn
bei jenen Weltansichten ist Alles ausser der Substanz nur Schein
oder Erscheinung und muss desshalb vergehen und wird aus-
driicklich als ein Unwahres, Eitles, Nichtiges hingestellt, wobei
es seltsam bleibt, dass man doch von diesem Unwahren.so viel
redet. Man sollte das Unwahre liebher gar nicht erwihnen und
uns dafiir die Wahrheit ordentlich und ausfiihrlich erziihlen./ Bei
uns wird das Sein selbst genauer untersucht und wir fanden dess-
halb das accidentelle Sein als eben so gutes Sein wie die Substanz
und letztere gar nicht von dem Ehrgeiz besessen. die kleineren
und abhéngigen Existenzen, nebst ihrem ideellen Inhalt zu er-
obern und zu verschlucken, sondern beides in schinster Eintracht,
so dass die Thitigkeiten und ihr Inhalt in der Substanz sicher
wohnen und doch ihr eigenes relativ selbstindiges Leben unbe-
schadet fiihren, ohne Gefahr unterzugehen und ohne eitel und
unwahr zu sein oder zu werden bis in Ewigkeit. / Diese neue
metaphysische Auffassung des Substanzbegriffs ist auch von einer
‘bedeutenden Tragweite fiir die speculative Theologie, weil dem-
gemiss die frithere Schwierigkeit, einzelne Wesen ausserhalb der
(Fottheit und in relativer Selbstindigkeit ihr gegeniiber zu denken,
beseitigt ist. Da der unwahre Ursprung des tradirten Substanz-
begriffs aufgedeckt wurde, so kénnen wir nun ohmne Gefahr von
Seiten des Pantheismus, den man friiher fir so wissenachaftlich
gepanzert und respectabel hielt, den Substanzbegrifénach Analogie
mit dem Ich und seinen Zustinden speculativ erweitern, sobald
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die zwingenden Bezichungspunkte dafiir nachgewiesen sind,
und werden sehen, wie auch in dem géttlichen Wesen die
sogenannte Welt sein kionne, ohne dass Gott und Welt
dualistisch coordinirt, noch diese ihger relativen Selbstindigkeit
heraubt wiirde.

Was nun die zweite Bestimmung der Substanz:
und Accidenz betrifft, nimlich das ,Erkannt werden % Bedeutung
durch sich oder durch ein Anderes®, so bezieht ™ Gg:;:f der
sich dies offenbar auf das ideelle oder logische
Sein. Tnnerhalb diesex Gebietes fillt der Unterschied des Tn
sich sein und In einem Andern sein mit dem Erkanntwerden
zusammen, da das Sein hier das Erkennen ist. Es ist aber jedes
Bestimmte in seine Beziehungspunkte und die zugehorige Be-
ziehungseinheit zu zerlegen, und diese hat ihren logischen Ort
in jenen, jene in diesem. Mithin ergiebt sich, dass es, wie auch
schon oben (8. 122 ff.) nachgewiesen wurde, falsch ist, dass irgend
etwas bloss durch sich oder bloss durch ein Anderes erkannt
‘werde, da jegliche Vorstellung, Begriff, Schluss immer einerseits
durch sich selbst, andererseits durch seine Beziehungspunkte
offeubar wird, weil es ohne Beziehung keine Erkenntniss giebt. L
Es ist desshalb in der ganzen Wissenschaft keine Definition,
keine Kategotie, keine Idee, kein Axiom, iiberhaupt kein Punkt
vorhanden, der bloss durch sich klar wiirde, und ebenso kein
Schlusssatz denkbar, der bloss durch seine Priimissen verstanden
wii{de‘; vielmehr ist jeder (Gedanke etwas an sich selbst, das
keine Stellvertretung zuliisst, andererseits otwas, das seine Be-
ziehungen hat und beides zugleich und fiir immer. Darum ist
auch der Begriff Gottes und des Ichs von diesem allgemeinen
(Gesetz der Erkenntniss nicht ausgenommen. Gott und Ich
werden durch sich erkannt und ohne dieses giibe es keine Moglich-
keit, sie zu erkennen, weil sonst der unentbehrliche Beziehungs-
punkt des Begriffs fehlte; sie weisen aber auf einen andern
Beziehungspunkt hin, in Coordination mit welchem wir den
Begriff allein bilden konnen. Dies Gesetz der Dialektik
hebt den falschen Widerspruch zwischen dem ,durch sich
oder durch Anderes erkannt werden“ endgiiltig auf und be-
freit das Denken von- einer Alternative, die bloss durch un-
kritische Anerkennung der sogenannten Dinge der Sinnenwelt
und durch die dogmatische Vorstellung vom Erkennen ent-

standen war.
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Wie aber das Sein im ideellen Gebiete das Kr-

% Bedeutung  kenmen ist, so bedeutet das Erkanntwerden durch
i (:;by';f}f ®* sich oder durch ein Anderes und das Sein in sich
oder in einemy Andern fiir das (ebiet des Realen

die physischen Beziehungen. In beiden Fillen wird daher die
Sphiire der Metaphysik verlassen, um dort in die Logik, hier
in die Physik iiberzugehen. Wenn aber dennoch auch hier schon
der physische Gregensatz wenigstens erwithnt werden soll, so haben
wir zu bemerken, dass alle Acte, in denen wir die Existensz
haben, unter einander in Beziehung stehen und in diesen Be-
ziehungen ihren realen Ort besitzen. Jeder Act ist daher etwas
Selbstiindiges in sich als Act und kann doch als bedingt be-
trachtet werden durch seine Beziehungspunkte. So ist z. B. ein
Ton etwas fiir sich als reales Empfinden, abgesehen von seinem
zugehorigen ideellen Inhalt, und doch bestimmt durch andere
reale Thiitigkeiten. Er ist auch ein (Ganzes fiir sich und doch
beziehentlich nur ein Theil in einem Accord. Kein Act kann
aus der Welt weggedacht werden, ohne das Ganze zu zerstéren;
keiner kann durch etwas Anderes ersetzt werden, und doch kann
jeder als Function seiner Beziehungspunkte gelten und lisst sich
durch diese beziehentlich erkliren. Mithin folgt aus dieser realen
Dialektik die allgemeine Coordination alles Existirenden; die
unbestimmten und unklaven tradirten Bestimmungen aber iber
das Sein in sich und in einem Anderen miissen aufgegeben
werden; denn sie stammen aus einer dogmatisch verstundenen
Phiinomenologie und miissen immer das Bild des Raumes
voraussetzen und kionnen nur metaphorisch auf das Sein
angewendet werden, ohne doch fiir die wissenschaftliche Erklirung
nutzbar zu sein, da ohne Unterscheidung der verschiedenen Be-
deutungen des Seins alle diese Bedeutungen in der Luft schweben
und in vollendete Unklarheit auslaufen. Um diese Anklage nicht
fiir ungerecht zu halten, versuche man nur einmal den absoluten
Greist Hegel’s und den entsprechenden voi’g des Aristoteles meta-
physisch zu bestimmen. Offenbar ist bei einem solchen ideellen
Sein jeder reale Act und damit jede Einzelnheit des Denkens
ansgeldscht und zugleich vergessen, dass ohne substanziales Ich
dergleichen nicht gedacht werden kann. Dass man sich aber
itber einen Gedanken vergessen kaun, beweist noch nicht, dass das
Ich if einen solchen Gedanken aufgehoben und verschwunden
sei, da das Ich alsbald wieder hervorkommt, und zwar nicht aus
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jenem Gedanken, und sich denkend in Beziehung zu diesem Ge-
danken des absoluten Geistes stellt. Auch ist die Einzelnheit
des Actes beim Philosophiren nicht verschwunden; demnn wir
konnen die Zeitdauer eines solchen Gedankens messen und seine
Bedingungen durch andere Acte herbeifihren. Kurz die antike
Philosophie und der3damit zusammengehorige moderne Idealis-
mus leiden an der Unklarheit des]Substanzbegriffs.

§ 2. Die wirklichen Wesen.

Nun haben wir im vierten Capitel drei Wege
verfolgt, die uns nothigten, iiber das Ich hinaus. DieBestimmung
des X der
zugehen und ein. Wesen ausser dem Ich als Be- ndern Wesen.
ziehungspunkt zu setzen. Ein anderes Wesen kann o
aber auf keine denkbare Art und Weise in uns zum Bewusst-

sein kommen, es wire sonst unser Wesen und sein Bewusstsein

unser Selbsthewusstsein, wonach dieses dann als unser Vor-
stellungsinhalt, oder als unsere Thitigkeit mit zum Ich gehdrte.
Mithin konnen wir zuerst das andere Wesen nur als X, als noth-
wendig zu setzenden, aber seinem Inhalt nach unbekannten Be-
ziehungspunkt finden.

Die einzige Méglichkeit, die uns bleibt, dies X zu bestimmen,
ist die Analogie mit dem Ich; denn das Ich ist die erste und
einzige Substanz, die wir unmittelbar und in allen ihren Thétig-
keiten und in dem Inhalt ihrer Thiitigkeit kennen. Wenn wir
desshalb gentthigt sind, uns ein Wesen ausser dem Ich zu denken,
8o konnen wir es uns nur nach dem Vorbilde des Ichs bilden.
Wir schaffen die Wesen nach unserem Bilde. Die Beziehung
auf ein Wesen ausser uns ist daher der Grund, auf das Ich
selbst die Zahl anzuwenden und das Ich als Eins einem Andern
gogeniiber zu stellen. Denn wir fanden zwar schon friiher die
bestiindige Einheit des Ichs der Vielheit der wechselnden Acci-
denz gegeniiber; aber es gab keinen Grund zu fragen, ob das
Ich nicht Ein und Alles wiire, oder ob ihm auch als Wesen
neben andern Wesen Einheit oder Einzelnheit zukomme. Durch
den Begriff von einem Wesen ausser dem Ich ist erst der Be-
ziehungspunkt gefunden, durch welchen die Zahl auch fir das

Ich als Wesen gefordert wird. Auf der Insel Helgoland hatte,

Teiohmitller, Metaphysik. 9

L



130

frither wenigstens, nur der englische Gouverneur eine Kuh; diese
war als einzige ihrer Gattung fiir die dortigen Kinder nicht eine
Kuh, sondern schlechtweg die Kuh; erst wenn sie einmal auf’s
Festland kamen, sahen sie mit Erstaunen, dass die Kuh nur
eine unter vielen war. Ebenso kann das Ich sich erst als
Eins erfassen, wenn es ein Du als zweites Ich gefunden hat.
Die Erkenntniss des Ichs von sich selbst als Wesen setzt also
voraus, dass es schon andere Wesen, die Mutter, die (Feschwister,
die Thiere, als gleichartige Beziehungspunkte voun sich unter-
schieden und sich gegeniiber gestellt hat. Ich und Du stehen
in Correlation und das eine kann nicht ohne das andere gedacht
werden.

Wenn wir nun die Urzeit der Menschen in’s Auge fassen
und die Mirchen und Mythologien vergleichen, welche uns die
iltesten Zeugnisse® fiir das fritheste Denken in der Menschheit
hilden, und damit die ersten Spiele unserer Kinder in ihrer noch
poetischen Auffassung der Welt in Berziehung setzen: so er-
kennen wir auf’s Deutlichste, dass hier iiberall die ausser dem
Teh angenommenen Wesen nach der Analogie mit dem Ich ge-
bildet sind. Die ganze Natur wird personificirt; der urspriing-
liche Mensch spricht, wie das Kind mit der Puppe, mit Baum
und Thier. mit Stein und Quelle. Auch braucht hierfiir gar kein
Beweis erbracht zu werden, sondern wir finden, dass dies die
allgemeine Ueberzeugung aller Gelehrten ist. Das kindliche
Denken ist das mythologische und personificirende.

Nur dariiber miisste man streiten, ob wir, wie die klugen
Leute verlangen, die Kinderschuhe ausziehen sollen. Lassen wir
sie nur von einer Materie oder von Atomen und dergleichen
sprechen; wir wiirden dies gern alles annehmen, wenn man uns
zeigen konnte, dass man sich unter dem Sein und der Substanz
dieser hypothetischen Dinge etwas anderes zu denken vermochte,
als was wir in unserem Ich und seinen Thitigkeiten kennen ge-
lernt haben. Es ist aber his jetzt noch keine andere Erkenntniss-
quelle fiir den Begriff des Seins gefunden worden, da alle ge-
lehrten Erklirungen der Materie doch immer voraussetzen, dass
wir schon wiissten, was das Sein der Materie sei, und da es
sich bei den verschiedenen Theorien immer bloss darum handelt,
diesen als bekannt angenommenen Begriff des Seins als Priidicat
von diesem oder jenem Subjecte auszusagen. Mithin miissen wir
schliessen, dass jene kindliche Auffassung die natiirliche und die

[~ —
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einzig mogliche sei. Alle andern Wesen konnen nur nach
der Analogie des einzigen bekannten Wesens, des Ichs, gedacht
werden, und soweit wir in der Erforschung des Ichs vordringen,
soweit konnen wir auch das Wesen der #Husseren Natur ver-
stehen. 'Was ich aber hier behaupte, bezieht sich selbstverstiindlich
nicht auf die Natur-Erscheinungen; denn diese fallen ja gar
nicht ausserhalb des Tchs und sind ausser uns iiberhaupt nicht
vorhanden; ich spreche nur von dem Ding an sich, dem Wesen
der Natur, welches wir sowohl iiberhaupt erst denken, als seinen
inneren Zustinden und Bezichungen nach begreifen kinnen, wenn
wir es nach dem Vorbilde des Ichs auffassen.
Die andern Wesen sind uns jetzt theoretisch zu-
néchst als X gesetzt. Diese Trennung des X von seiner Die e aning
N . . R or Wolt.

zugehorigen Gleichung ist aber nicht der npatiirliche
Gang des Denkens; denn mit dem Denken zugleich erwiichst
als Bastard-Bruder die sogenannte Ideenassociation, d. h. die
. Physik und Chemie des Seelenlebens./ Daher kommt es, dass

sich mit dem X sofort die Empfindungen associiren und die Zu-
stinde des Wollens und Bewegens, bei denen der Gedanke zu-
erst die Forderung eines Wesens ausser dem Ich gestellt hatte.
So wird gleich eine bunte Welt erschaffen, sobald der Gedanke,
das Ich von diesem Kreise unseres Bewusstseins zuriickzieht.
Denn da die sogenannte Aussenwelt eigentlich der Inhalt unseres
Bewusstseins selbst ist, so ist es ganz einerlei, zu sagen, das Ich
projicire diese Welt nach Aussen hin, oder es ziehe sich das
Ich von dieser Welt zuriick. Denn sobald wir bemerken, dass
gewisse Erscheinungen des Bewusstseins nicht auf das Ich als
hinreichenden Erklirungsgrund zuriickfiihren, so hat sich das
Ich in seinem Selbstbewusstsein von ihnen zuriickgezogen, d. h.
es hat sie aus sich heraus projicirt. Mithin ist der Grund der
Projection der Dinge oder die Erschaffung der Welt von Seiten
des Subjectes sehr einfach zu begreifen. Daher kommt es, dass
fiir uns eine Welt ausser uns nur existirt, wenn wir uns uungeres .
Ichs besonders bewusst werden, was bei leidenschaftlichen Zu-
stinden, beim Staunen, bei poetischer oder prophetischer Pro-
duction, auch in religitser Ekstase wegen der Ueberfiilllung des
Bewusstseins mit Bildern und Gefiihlen nicht immer eintreten
kann.: So konnen wir sehr wohl, wie ich schon in der Schrift
iber die Liebe S. 150 bemerkte, die Welt wieder in uns ver-
schwinden lassen, wie dies der regelmissige Zustand in den
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Thieren ist, hei denen das Selbstbewusstsein zugleich mit einer
fusseren Welt fehlt. Denn nur sofern sich das Thier in einem
gewissen Grade seiner selbst bewusst wird, existirt filr es auch
eine #ussere Welt. Sofern das Denken beim Thiere aber erstens
nur auf der untersten vorsprachlichen Entwickelungsstufe steht
und zweitens auch von der Macht der Ideenassociation ganz
iiberwiltigt wird, so ist in der Regel heim Thiere weder Selbst-
noch Welt-Bewusstsein vorhanden.
Wenn sich nun im Bewusstsein die unziihligen
fata ;?rgmm' Mosaiksteine der Empfindungen aus allen Sinnen
unzihlige Male durcheinandergeschoben haben und
bei diesen vielen Bewegungen schliesslich gewisse Complexe durch
hiufige Wiederholung Halt und Stand gewinnen, so entsteht die
Fata Morgana des Lebens, nimlich die Meinung, dass die so-
genannten Dinge, die Menschen, Thiere, Biume und alles, was
in seiner Erscheinung eine gewisse Zeit zusammenhilt, d. h. in
uns -als ein relativ fester Complex von verschiedenen Empfindungen
erscheint, die sogenannten Gegenstinde oder Substanzen oder
die Wirklichkeit wiiren. {Da wir als constante Vorstellung im
Bewusstsein auch das Tast- und Gesichtsbild unseres Korpers
haben, so rechnet man sich selbst als Menschen analog den
andern Menschen mit in diese , Welt der Wirklichkeit® hinein,
ohne zu ahnen, dass man bloss mit einer Fata Morgana zu thun
hat und dass keins dieser Dinge wirklich ausser uns existirt.
[Denn da alle Eigenschaften dieser Dinge aus unseren Empfin-
dungen und Vorstellungen bestehen, da z. B. die Farbe, welche
Yogel und Blume trigt, unsere Lichtempfindung, der S8ang der
Nachtigall unsere Gehdrserregung, die Raunhheit des Schafes v
unsere Tastempfindung, das Fliessen der Quelle unsere Vor-
stellung ist, so sind wir, wenn wir all dieses fiir die ,objective
Wirklichkeit* erkliren, den Wanderern zn vergleichen, welche
das Spiegelbild ferner Dinge in der Luft verfolgen und von
dieser Illusion genarrt werden. Parmenides war wohl der erste
Philosoph, der diese angeblich wirkliche Welt fiir blossen Schein
und Meinung erkliirte, und Kant hat sie mit Recht die Er-
scheinung genannt/und von ihr das Ding. an sich unterschieden,
obgleich er dennoch~von der Illusion befangen blieb, dass Sub-
stanzer nur als Erscheinungén gedacht werden kdnnten.
g Es ist aber nicht bloss der ungeschulte Mensch, der an diese
Fata Morgana glaubt und in allen seinen Meinungen, seiner
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Hoffnung und Furcht dadurch beeinflusst wird, nein, auch die
ganze Wissenschaft von der Natur ist wenigstens in der
grossen Menge ihrer Pfleger und Jiinger dieser Fahne gefolgt.
Wem_dies zweifelhaft zu sein diinkt, da die Naturlehre es ja
aufgegeben hat, die Erscheinungen, so wie sie sich dem Sinne
darbieten, fiir das Wirkliche anzunehmen, da man jetzt vielmehr,
besonders seit den Untersuchungen von Dalton und Berzelius,
unsichtbare Atome and unsichtbare Bewegungen derselben allem
Sichtbaren zu Grunde legt, der bedenke, dass diese unsichtbaren
Principien der Naturlehre durchaus der sichtbaren Erscheinung
entlehnt und in ihrem ganzen Sein und Wesen nichts anderes
sind als die grosseren Korper und langsameren Bewegungen, die
man sehen zu kénnen glaubt. Da Grisse und Kleinheit bloss
relativ sind, so ist es ganz einerlei, wie gross man ein Atom
setzt, wenn man nur proportional auch die Grosse alles Uebrigen
danach einrichtet. Mithin sind die unsichtbaren kleinen Atome
~und ibre unsichtbaren Bewegungen genau dasselbe, wie die
- grosseren und langsameren Vorbilder derselben aus der Welt der
Fata Morgana. Dazu kommt, wie wir das weiter unten noch
genauer sehen werden, dass die Naturforschung auch ebenso wie
der ungeschulte Verstand Einen Sinn vor allen andern bevor-
zugt, nimlich das Auge. Die Empfindungen aller andern Sinne
werden immer auf die Erscheinung zuriickgefiihrt, die uns das
Auge darbietet. | Wenn die Nase einen Duft verspiirt, so heften
wir irgendwie diése Empfindung an das Gesichtsbild der Rose,
des Jasmins u. s. w. und glauben nicht, mit dem Duft fiir den
Geruchssinn hitten wir gleichzeitig auch das Anschauungsbild des
Jasmins fiir das Auge, sondern die sichtbare Erscheinung des
Jasmins stréme irgendwie den Duft aus. Daher ist es gekommen,
dass die Naturforschung versucht, alle Empfindungen der andern
Sinne, Téne, Geriiche, Geschmiicke und Tasteindriicke auf Ge-
sichtsbilder zuriickzufiihren, auf kleine Korper von bestimmten
Formen, die in Bewegungen von bestimmter Geschwindigkeit und
Wellenliinge und Wellenformen sich schwingen. er Eine
Sinn des (Gesichts soll alles erkliren. Ich werde weiter unten
nachzuweisen versuchen, wiefern diese Darstellungsweise berechtigt,
niitzlich, unentbehrlich und bewunderungswiirdig ist, hier aber muss
zunéichst eingesehen werden, dass die ganze dieser Forschungs-
weise zu Girunde liegende Auffassung einer Fata Morgana folgt
und die Wirklichkeit nicht erkennt; demn die Principien, die
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alles erkliren sollen, sind ja doch nur unsichtbares Sicht-
bares, unsichtbar nur fiir das menschliche Auge wegen ihrer
Kleinheit und Geschwindigkeit, Sichtbares aber ithrem Inhalt
und Wesen nach. Alles Sichtbare ist auber nur in dem sehenden
Ich, ist eine Empfindung und Anschauung und kein wirkliches
Ding, kein Wesen. Wer die Welt aus Atomen zimmert, der
baut e¢in Haus mit dem Baumaterial, das er in Spiegel gesehen
hat und dorther entlehnen zu kénnen vermeint.
Es ist nun interessant zu bemerken, wie die
Die winidichen Kinder und das ungelebrte Volk der Wahrheit viel
' ndher stehen. Wihrend Kant und die Positivisten
und die meisten Naturforscher von dem in unserem Bewusstgein
zu einer relativ standhaften Einheit verschmolzenen sichtbaren
Bilde ausgehend dies fiir die Substanz, fiir das wirkliche Wesen
und Ding erkliren, z. B. einen Baum, einen Vogel, einen Stein,
und dann erst die Frage anfwerfen, ob man etwa auch die nicht
sichtbare Seele fiir eine Substanz annehmen diirfe, was sie dem-
gemiss verneinen miissen: so hat das Kind und das Volk schon
lingst gemerkt, dass alle jene Substanzen nur Bilder in unserer
Seele sind und dass diese Bilder viel wechseln, wihrend die
Seele sich als Ich immer treu bleibt und sich in allen Stimmungen
und Lebenslagen immer als dasselbige Ich weiss. [Die Kinder
und das Volk nehmen daher als wirkliche Wesen nuir etwas an,
was wie das Ich ist, d. h. selbstindiges Sein, in welchem allerlei
‘Wechsel der accidentellen Erscheinung stattfindet. Daher stellen
sich Kinder und Volk die Seele und die wirklichen Wesen nicht
als Baum, Kuh oder Stein vor, sondern halten diese Erscheinungen
bloss fiir Erscheinungen, hinter denen eine lebendige Seele ver-
borgen sei. / Die Gitter der Aegypter sind keine Thierbilder,

sondern dies sind ihre Symbole. ihre jeweilige Lieblings-

erscheinungsform, die sie aber beliebig wechseln konnen und
hinter welcher verborgen sie allerlei Wirkungen uusiiben, die
mit dem Bilde selbst nichts zu thun haben. So verwandelt in
dem Mirchen bei Grimm das Midchen sich in eine Ente, den
Liebsten Roland aber in einen See, und hernach sich in eine
Blume und in einen rothen Feldstein, den Liebsten in einen
Spielmann, wobei die Personen immer dieselben bleiben. Kein
Volk Lat den Begriff der Substanz so gedacht wie Kant, sonst
hitte es die Seele, an die es glaubte und glaubt, auch als Baum
oder Schaf oder als hélzern und steinicht sich denken miissen,
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was mirgends in irgend einem Denkmal der Urzeit, nirgends in
dem Bewusstsein unseres noch ungelehrten Hirten oder Bauern her-
vortritt./ Vielmehr wie wir bald traurig sind, bald frihlich, bald
singen, bald reden und mit dem Inhalt des Bewusstseins wechseln,
indem wir bald hier, bald dort sind, und andere und wieder andere
sichtbare und hérbare Erscheinungen uns ausfiillen: so nahm das
Volk es immer auch als natiirlich an, dass die wirklichen Wesen
ausser uns sich verwandeln und doch dasselbe Wesen hinter der
Erscheinung bleiben. Ob das Wasser fliesst, als Wolke schwebt
oder als Eis starrt, ob der Baum Dbliiht oder verdorrt, es ist
immer dasselhe Wesen dahinter und dieses wechselt mit seinen
Stimmungen und Schicksalen auch seine Erscheinung, wie die
Seele, nach deren Vorbild es grade als Wesen aufgefasst wird.
Moge Zeus als Schwan oder Stier, Daphne als Jungfrau oder
Lorbeer erscheinen, beide sind und bleiben fiir das Volk immer
dieselbigen lebendigen Wesen hinter der Erscheinungsform.

Darum traten auch viele der geistvollsten Naturforscher
dieser Auffassung bei und versuchten die Natur dynamisch zu
erkliren. KEs muss uns hier einerlei sein, wie sie sich diese
Kriifte oder Kraftmittelpunkte, diese Entelechien und Zwecke
und Zielstrebigkeiten u. dergl. gedacht haben; denn davon werden
wir erst weiter unten das Niliere zu erforschen suchen; hier ist
nur hervorzuheben, dass alle diese Vorstellungsweisen nicht wie
bei den atomistischen und positivistischen Theox;’iem”‘bloss 4us
det Sphiire des Gesichtssinnes und aus den Anschguungsbildern
entlehnt sind, sondern die Analogie mit der Seele und ihrer
Thiitigkeit festhalten. Wenn desshalb ein robuster Vertreter
des Materialismus diese Auffassung als jBéhlerglauben der
» Wissenschaft* gegeniibergestellt hat, so”hat er mit dem Kohler-
glauben Recht; denn diese Auffassung stimmt allerdings mit
dem unbefangenen Denken des Volkes iiberein; mit der ,, Wissen-
schaft® aber Unrecht; denn die angebliche Wissenschaft ist nur
eine niitzliche Formel zum semiotischen Ausdruck der Gesetze
der Erscheinungen, wie wir weiter unten sehen werden, giebt
uns aber nicht das mindeste Wissen von den wirklichen Dingen
waf] dem wirklichen (Geschehen. Und wenn das Volk und die
Kinder natiirlich auch noch keine Einsicht in die Gesetzmiissigkeit
der Natur haben und desshalb einen miirchenhaften Wechsel
der Erscheinungen unbefangen glauben: so ist doch, wenn man
nur die Gesetzmissigkeit und Nothwendigkeit und iiberhaupt die

*
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Theorie hinzubringt, die Grundlage ihrer Auffassuug richtig,
dass nimlich alle wirklichen Wesen nur nach der Analogie der
Seele und ihrer Zustinde begriffen werden konnen.

§ 3. Die Methode.

Es ist nun noch unsere Aufgabe, den Weg
des Denkens genauer anzugeben, nach dem wir aunf
andere Wesen schliessen und sie so und nicht
anders setzen. Ich habe zwar schon erwihng, dass es sich um
einen Analogieschluss, also um die Regel de tri handelt; es ist
aber doch um der Sicherheit des Resultats willen rathsam, den
Process des Denkens genau zu analysiren.

Der Schluss 2 (Phinomen) : & (Ich) = P’ : x setzt voraus,
dass wir drei Glieder kennen und dass uns erstens das Ver-
hiltniss von P: ¢ bekannt,\zv'\féitens auch das Phinomen P‘ ge-
geben sei, das in demselben Verhiltniss zu x stehen soll, wie
P : & -Nun diirfen wir annehmen, dass uns schon eine Menge
Erscheinungen im Bewusstsein gegeben seien, die hier durch P
ausgedriickt werden. Ebenso setzen wir auch die Beziehung der
Erscheinungen zu' unserm Ich (¢) als bekannt, d. h. wir diirfen
voraussetzen, dass das Ich sich als die Ursache derselben wisse,
weil die Erfahrung des Kindes friith eine solche Einsicht erzeugt,
wie Jeder sehen kann. Das Kind weiss z. B., dass wenn es
schreit, Tone entstehen, und dass es diese Bewusstseinser-
scheinungen nach seinem Beliehen hervorbringt; es fiihlt sich
als Ursache fiir sein Stehen und Gehen und fiir alle seine Be-
wegungen, die im Bewusstsein jedesmal in andern Bildern auf-
treten. Also hat das Kind schon vor Augen eine ganze In-
ductionsreihe von Beispielen, bei denen es sich selbst (&) als
Ursache von Erscheinungen () weiss. Das Verhiiltniss von P: ¢
ist also gegeben. — Nun findet man aber auch, wie oben aunf
drei Wegen gezeigt ist, eine Reihe von Erscheinungen (£’) in
- seinem Bewusstsein, von denen man sich nicht als Ursache weiss.
Diese Erscheinungen sind aber im Allgemeinen gleichartig mit
jenen, deren Ursache man keunt, z. B. es hére das Kind eine
Stimme von einem andern Kinde, oder zwar gleichartige, aber
doch mit stirkerer Abweichung niiancirte Tone, wie etwa Gebell

Diie
Regel de tri.
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und Briillen. Da das Kind nun durch Erfahrung bei dem Ver-
hiltniss von 2 : ¢ seiner Ursachlichkeit sicher ist, und ibm
daher das Denken nach der Idee von Ursache und Wirkung
schon ganz im Anfang geliufig wird, so ist es unvermeidlich,
dass es auch bei allem Gleichartigen eine Ursache voraussetzt.
Mithin wird die Gleichung durch das zweite Verhiltniss 2 : x
natiirlich ahgeschlossen. Fiir x aber kann nichts anderes gesetat
werden als &, weil wir zunichst gar keine andere Ursache kennen
als das Ich mit seiner Thitigkeit. Also muss ein von dem Ich
verschiedenes und doch der Art nach gleiches &, also & ange-
setzt werden. Und die Vorstellung von einer Verschiedenheit
des ¢ ist dem Kinde auch schon lingst geliufig, da es sich ja
je nach seinen verschiedenen Stimmungen und Thitigkeiten
auch immer als Ursache verschiedener Erscheinungen weiss,
z. B. wenn es weint oder lacht, die Hinde ausstreckt oder an-
zieht u. s. w. Da wir uns also bei den von uns unabhiingigen

* Erscheinungen eine andere Ursache x denken miissen, so kann
diese auch nur als ein gleichartiges Wesen von verschiedener
Niiance, als ¢, vorgestellt werden. Wir schliessen also nach der
Gleichung ¢ : ¢ = P: P. Diesen Schluss voliziebt das Kind
und keine Wissenschaft kann ihn fiir falsch erkliren oder besser
machen,

Zugleich ist hierdurch klar, dass wir keine unmittelbare Er-
kenntniss von fremden Wesen haben, sondern nur eine semio-
tische. Dies will uns aber nicht immer so scheinen, wenn wir
z. B. mit einem Freunde sprechen oder die Kinder herzen,
oder von einem Widersacher gekrinkt werden; denn die Ge-
wohnung au das semiotische Verhiltniss ist so stark, dass wir
gar nicht mehr bemerken, wie wir in grosser Geschwindigkeit
die Zeichen aus Stimme, Augen und Geberden auf die uner-
kennbare Seele X des Andern beziehen und die Seelenzustinde
desselben nach unserer eigenen Erfahrung deuten; wir halten
uns vielmehr bloss die Zeichen selbst vor Augen und verschmelzen
damit jene schnellen Gedankenbewegungen der Art, dass wir
meistens glauben, eine unmittelbare Erkenntniss des Andern zu
besitzen. Aus dieser Tiuschung werden wir aber allerdings
recht hiufig herausgestossen, wenn uns gelegentlich die Unrichtig-
keit unserer Semiotik unangenehm erschiittert und die Handlungen
und Worte der scheinbar vollig bekannten Peisonen ganz anders
erfolgen, als wir geglaubt und erwartet hatten. Ausserdem muss

L
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man mit einem Fremden erst einen Scheffel Salz gegessen haben,
ehe man sich auf seine Semiotik versteht und ihn, wie man
sagt, kennen gelernt hat.

Aber vielleicht kinnte noch Jemand fragen, woher wir denn
die Idee eines zweiten Ichs nehmen wollen, da wir ja von dem
singuliiren Selbstbewusstsein ausgehen. Als Antwort geniige
die Erinnerung an die fritheren Sitze (8. 39), wo sich zeigte,
dass alle elementiren Intuitionen gleichgiiltig gegen die Quantitit
sind. Wie die Zahl auf heliebige benannte Grdssen anwendbar
ist, so ist auch die Idee des Wesens, die uns zuerst bei unserem
singuléiren Selbstbewusstsein entsteht, nachher beliebig oft zu ver-
wenden und daher als universell zu betrachten.

Da ich in meinen Schriften vielfiltig Gelegen-

Ob dieve Meta- heit fand, Leibmiz zu loben und ihn auch als Be-
rhysik Xantiech  griinder der eigenthtimlich Deutschen Philosophie
Leibuinisch ist>  hinzustellen, so hat man darin ein Indicium sehen
woller, dass ich in den Bahnen Leibnizens zu

wandeln fiir gut finde. JYch will nun zwar gern ein Leibnizianer
heissen, weil ich dies fiir die grosste Ehre halte, da alle die
andern Philosophen mit Ausnahme Plato’s an Umsicht, erfinde-
rischer Originalitit und Schiirfe des Denkens weit hinter ihm
zuriickstehen; allein es ist doch wohl Pflicht, die vollige Ver-
schiedenheit zwischen meiner Grundlegung der Metaphysik und
der von Leibniz offen hervorzukehren./ Denn um eine Philosophie
zu charakterisiren, kommt es - nicht bloss auf die Resultate au,
die immerhin bei ganz verschiedenen Systemen die gleichen sein
konnen, wie denn z. B. fast alle Moralsysteme die Gerechtigkeit
empfehlen. Da aber Philosophie eine Begriindung aller unserer
Erkenntnisse anstrebt, so handelt es sich auch bei der Unter-
scheidung der Systeme um die Methode und um die zu Grunde
liegenden specifischen Lehrsiitze. Denn wie mit Leibniz, so
hoffe ich auch mit dem allgemeinen Bewusstsein der gebildeten
Menschen iibereiuzustimmen und meine Resultate kann jeder gute
Christ unterschreiben. Gleichwohl ist die Art der Begriindung
dieser Resultate hier eine ganz neue und ich muss leider auf die
Ehre verzichten, in dieser Beziehung ein Leibnizianer zu heissen.

Letibniz hielt sich ndmlich, wie er uns selbst erziihlt, An-
fangs za den Lehrsitzen Epikur’s und Demokrit’s und wollte die
Welt aus Atomen aufbauen. Spiter aber sah er, dass die un-
endliche Theilbarkeit des Raumes es nicht gestattet, die Atome
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riumlich ausgedehnt zu denken. Darum liess er von dem Atom
dieses Attribut weg und behielt also bloss reale Einheiten, Mo-
naden, iibrig. Man siebt hieraus, dass Lietbniz von der Illusion
ausging, die in der sinnlichen Anschauung gegehenen sogenannten
Djnge wiiren das eigentlich Reple. Von diesen Dingen suchte
er min, da sie sich verindern und entstehen und vergehen, die
unvergiinglichen Elementartheile. Fiir die Beurtheilung dieser
ganzen Methode bleibt es gleichgiiltig, ob man als solche Ele-
mente Atome oder Monaden oder Kraftmittelpunkte oder sonst
was setzt; denn dieser ganze Weg des Denkens beruht auf einer
Ilusion, da man die sogenannten Dinge iiberhaupt nicht in
Reales, sondern nur in Ideelles auflosen kann, weil sie ja nur
unsere Vorstellungsbilder sind und nur ein Was haben, aber
keine reale Substanzen bilden. / Darum ist mein Weg hiervon
folo coelo verschieden und ich wiire versucht. Leibniz mit Kant
einen Dogmatiker zu nennen und mich auf die Seite der kritischen
‘Philosophie zu stellen, weun nur nicht Kant in viel schlimmerer
Weise als Leibniz den grébsten Dogmatismus wieder eingefiihrt
hiitte. Denn Leibniz kam wenigstens, indem er die Erscheinung
der sogenannten zusammengesetzten Dinge zu zerlegen suchte,
hinterher zu den wirklichen Wesen, die er in Analogie mit der
Seele setzte, und gelangte also von einem unrichtigen Wege durch
seinen feinen Geist von selbst auf den richtigen Weg; Kant
abgr sah, durch Leibniz belehrt, zuerst das Richtige, indem er
die sogenannten Dinge der Sinnlichkeit als blosse Erscheinungen
von dem Ding an sich absonderte, irrte dann aber, durch seine
sensualistischen Vorurtheile verfiilhrt, von diesem richtigen Wege
ab und erklirte nur solehe Dinge fiir Substanzen, die in An-
schauungen gegeben werden konnen, und vergrub sich so in
diese Illusion, dass er die Hypothese einer intellectualen An-
schauung auch nur dazu einfiihrte, um ihr seinen Sensualismus
als Pflicht aufzuerlegen; denn er fordert, wir sollten bei dem
nicht sinnlichen Begriffe einer Substanz zugleich auch eine sinn-
liche Anschauung von derselben haben, oder es sei keine in-
tellectuale Anschauung vorhanden. Darum ist es bei Weitem
besser, mit dem Dogmatiker Leibniz kritisch zu denken, als
mit dem kritischen Kant in blinden Dogmatismus zu versinken.
Diejenigen aher, die durch Kant tiber den Unterschied von
Ding an sich und FErscheinung orientirt zu sein glauben und
diesen Unterschied allen speculativen Systemen gegeniiber immer



hervorheben, will ich daran erinnern, dass ein solcher Unter-
schied von Kant nirgends gesehen ist oder gesehen werden
konnte; denn es giebt bei Kant gar keine Erkenntnissquelle fiir
ein Ding an sich. Erstens nimlich kann ein Ding an sich nicht
durch die Sinnlichkeit, welche nur Erscheinungen liefert, gegeben
werden. Zweitens kann die intellectuale Anschauung uns nicht
mit einem solchen Begriffe versehen, weil Menschen eine solche
Anschauung nach Kant’s Lehre tiberall nicht besitzen. Drittens
konnen wir durch blosses Denken nach Kategorien nicht darauf
verfallen, weil die Kategorien bloss die Formen bilden, in denen
wir die Erscheinungen znsammenfassen. Also giebt es bei Kant

keine Erkenntnissquelle fiir ein Ding an sich. Er spricht aber.

doch von einem solchen Ding, woher hat er also diese Vor-
stelling? Sehr einfach! Die Vorstellung eines Dinges an sich
entsteht, wenn wir die Kategorie der Substanz anwenden, wo
wir sie nach Kant’s Lehre nicht anwenden diirfen, niimlich um
auf eine Ursache hinter den Erscheinungen zu kommen. Dieser
transscendente Gebrauch der Kategorien ist also ein Fehler,
die dadurch gewonnene Vorstellung ein Irrthum, und folglich
hat Kant von dem Ding an sich keinen Begriff, sondern nur
einen Irrthum, d. b. es ist nack Kant irrthiimlich, wenn man
von einem Ding an sich spricht. Giebt es aber kein solches
Ding an sich, dann giebt es auch keine.Erscheinung, weil dieser
Begriff das Correlat von jenem bildet, wie einer nicht Vater sein
kann, wenn er kein Kind hat; sind seine Kinder gestorben, dann
ist er nur mit dem gleichen Recht ein Vater zu nennen, wie
der minnliche Siugling in der Wiege; der eine niimlich war es,
der andere wird oder kann es werden. Ohne eine solche Be-
zichung ist Niemand Vater. Mithin giebt es auch in der Kanti-
schen Philosophie keinen Begriff von Erscheinung, und also
thiaten Diejenigen, welche sich gegen die Speculation auf Kant
berufen, gut, wenn sie erst durch wissenschaftliche Arbeit dem
hanquerotten Geschiift mit der Firma ,Erscheinung® wieder auf-
helfen wollten.

§ 4. Die Coordination der Wesen.

(Fehen wir nun wieder zuriick auf die friitheren Betrachtungen,
so werden wir sehen, dass sich zugleich mit der Annahme anderer
Wesen ausser uns auch nothwendig die Idee eines Verkehrs
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derselben mit uns entwickelt. Denn da wir nach dem Satze
vom hinreichenden Grunde uns selber nicht als Erklirungsgrund
vieler Erscheinungen unseres Bewusstseins geltend machen konnten
und darum nach der Analogie auf andere Wesen schlossen, so
mussten wir dieselben doch als Ursache der Erscheinungen in
uns auffassen. Mithin ist die Eine Seite des Verkehrs gegeben.
Sobald wir aber erst andere Wesen gesetzt haben, so werden
wir auch die durch unsere bewegende Thitigkeit hervorgerufenen
Erscheinungen nicht mehr alle auf unser inneres Leben beziehen,
sondern sie zum Theil als Zeichen einer Verdnderung in dem
inneren Zustande der andern Wesen auffassen. Und dies wird
um so schneller geschehen, je mehr der Verkehr mit lebendigen
Wesen die Hauptrolle spielt. Dadurch ist denn also die Idee
der Wechselwirkung zwischen den Wesen von.selbst gegeben.

Nun -entstehen aber eine Menge Fragen, die wir hier noch

nicht beantworten, deren wir aber doch einige schon aufstellen

wollen. Es fragt sich, wie der Uebergang der Ursache zur
Wirkung stattfinde, wenn ein Zustand in mir einen Zustand in
einem andern Wesen zur Folge haben kénne und umgekehrt.
Es fragt sich, ob diese Beziehung eine mechanische sei oder,
wie Leibniz dieses dachte, eine urspriingliche Harmonie con-
Jugirter Punkte, ohne dass eine sogenannte Verursachung an-

genommen werden diirfte. Es fragt sich auch, ob der Verkehr .

mit, andern Wesen sich auf simmtliche Erscheinungen unseres
Bewusstseins erstreckt und desshalb z. B. etwa auch filr die
Denkthiitigkeiten zugehorige chemische Versinderungen im Gehirn
stattfinden miissen, oder ob nur unser sinnliches Gebiet in
Wechselwirkung mit dem Korper stehe. Diese und viele andere
Fragen sind zu untersuchen. Wir haben aber noch einen weiten
Weg, che wir die Antwort darauf finden; denn wir miissen erst
die Natur des Raumes, der Zeit und der Bewegung erforschen.
Es gentige daher hier, ganz allgemein eine Coordination der
Wesen zu fordern und auf die spiteren Untersuchungen iiber
die ,Ursache®, das ,Leben* und ,die Gesetze der Natur“ hin-

zudeuten.
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Siebentes Capitel.
Die Idee des Nichts.

§ 1. Orientirung iiber die herrschenden Ansichten.

Wir wollen uns jetzt mit einem Gedanken beschiftigen, der
von Vielen fiir fiirchterlich gehalten wird und an dem sie sich,
wenn ihr Lebensfaden diinner wird, nur ungern erinnern lassen.
Die Dichter zeigen uns das Nichts formlich mit dem Finger und
beschreiben die unermessliche, starre, schwarze Gruft, welche
um die Welt herum sich lagere; auch erzihlen einige, dass aus
diesem unbegreiflichen und unsagbaren Ding, aus dem Nichts,
Gott die Welt gemacht habe. Wir miissen den Dichtern nicht
veriibeln, wenn sie einem solchen Probleme rathlos gegeniiber
standen: denn das Nichts ist schwer anzufassen und zu be-
schre1ben, hat man ja doch keine Ha,ndha,be darin und keine
greifbare Masse und Gestalt.

Daher haben auch die Philosophen grosse Miihe und vielen
Verdruss mit diesem Begriffe gehabt; denn wie soll man begreifen,
was gar nicht ist, und wenn man es begriffen hiitte, so scheint
grade ein Etwas und nicht das Nichts begriffen zu sein.

Ich finde nun nicht mehr als drei verschiedene Amnsichten der
Denker iiber das Nichts. Mit der populirsten und schlechtesten fange
ichan. Sie kam durch Leukipp und Demokrit auf und wurde durch
Epikur und Lucrez weit verbreitet. Diese Atomisten meinten, dass
alles Seiende aus kleinen Kirpern, den sogenannten Atomen, be-
stinde und dass diese ihre Stelle gar nicht verindern und sich
nicht bewegen konnten, wenn nicht ein freier Platz zwischen
denselben wire. Desshalb legten sie den leeren Raum zwischen
die Atome und nannten ihn das Nichts und sagten, die Welt
bestehe aus dem Sein und dem Nichts, d. h. aus den Atomen
und dem leeren Raum.



Wieder Andere, welche feiner denken, mischen Sein und
Nichts nicht so zu einem Gemenge; sondern zu einer Art von
chemischer Verbindung, da das Nichts auch iiberall in dem Sein
selbst stecke und Sein in dem Nichts. So dachten sich Heraklit
und Plato heides unzertrennlich verkniipft, weil sonst kein
Werden stattfinden konnte; denn das Sein, als Eins und Alles
gedacht, miisse ja unveriinderlich bleiben und kounnte sich auch
nicht bewegen, selbst wenn es Raum dazu hiitte, weil in ihm selbst
schon eine Verinderung vorgegangen sein miisse, wenn es aus
dem Zustand der Ruhe in den der Bewegung iibergehen solle.
Mithin diirfe das Seiende nicht identisches Sein besitzen; wenn
aber das Nichts mit im Sein stecke, so werde das Sein dadurch
aufgehoben und gehe zu etwas Anderem iiber, das wieder mit
dem Nichts behaftet sei und desshalb ebenfalls in Fluss komme.
Darum wire die Welt ein fortwihrender Krieg, ein ewiger Fluss;

.es konne die Welt nie aufhoren, weil doch auch das Sein in
ihr stecke, und sie kénne auch nie zu Stand und Ruhe kommen,
weil die innere Unruhe des Nichts sie immer zuz Bewegung,
Veriinderung und Untergang allor einzeluen Existenzen treibe.

Im Gegensatz zu allen diesen, welche dem Nichts eine
reale Existenz als eine eigene Substanz oder als eine bestimmte
Eigenschaft aller Substanzen und Accidenzen einriumten, standen
andere Denker, wie z. B. Parmenides, der Eleate, welche das
Nichts giinzlich leugneten und ihm keinerlei Sein, es sei denn
das, der Gegenstand und Inhalt einer falschen Meinung zu sein,
zuerkannten. Denn das Seiende sei, sagte er; das Nichtseiende
aber sei nicht. Diese Lehre hat immer Bewunderung, aber
uiemals viel Anhiinger gefunden, weil alle Erfahrung uns vom
(Gegentheil zu iiberzeugen scheint, sofern wir ja immerfort sehen,
dass Dinge, die frilher nicht waren, zum Sein kommen und
andere, die im Sein waren, in’s Nichts verschwinden.

Tch wiisste nicht, dass in der neueren Zeit andere Lehren
iber das Nichts aufgekommen wiiren, wenn man nicht geringe
Modificationen fiir neue Standpunkte ausgeben will. Leibniz
und Herbart gehtren dem Eleatischen Standpunkte an, Hegel
dem Heraklitisch-Platonischen. Ich finde in Hegel's Betrachtungen
iiber das Nichts (Werke III Logik 1 8. 78—108), die kritischen
Wendungen gegen Kant ausgenommen, keinen Gedanken, der
nicht durch Stellen bei Plato belegt werden konnte. Es handelt
sich also iiberhaupt nur um diese drei Standpunkte; denn da
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Kant das allgemeine Sein selbst gar nicht behandelt hat, sondern
nur von der Existenz spricht und diese nur sowsit erkennen zu
kénnen meint, als die Kategorie auf gegebene Anschauungen
angewendet werde, dagegen die Existenz oder Nichtexistenz des
»an sich® Seienden dahingestellt lisst: so diirfen wir ihn auch
nur zu den Skeptikern zihlen, die iiber Sein und Nichts keine
Ueberzeugung gewonnen haben. Derartige Denker gab es im
Alterthum viele; da sie aber iiber das Nichts keine Ansicht
haben, es sei denn die, dass sie nichts davon verstehen, so
brauchen sie auch nicht weiter beriicksichtigt zu werden.

. Wenn wir nun die beiden Lehrmeinungen des

Zur Kritik. ersten Standpunktes gesondert, betrachten, so konnen
wir die Atomisten, welche das Nichtseiende als ein
Ding wie das Seiende auffassen, getrost bei ﬁﬁéén; denn
sie untersuchen gar nicht, wie das Nichtseiende sich wohl er-
kennbar machen konne, da es ja als Nichtseiendes nicht ist;
wenn es aber ist und sich erkennbar macht, was ist dann das
fiir ein Sein, das ibhm als Nichtseienden ebensowohl wie dem
sogenannten Sein zukommen soll?

Als zweite Gruppe miissen wir dann die Eleaten und ihre
modernen Anhiinger betrachten. Hier haben wir nun zwar lauter
grosse Namen, die man nicht ohne Dankbarkeit nennen darf;
gern mochte man sich auch unter ihre Fahne schaaren, weil sie
die Macht des Gedankens gegen das blosse Meinen mit Wiirde
vertreten; allein leider ist es ihnen nicht gelungen, die dritte
Gruppe, die Platonische, zu besiegen, da sie nicht zu erkliren
vermochten, wie doch auch nur der Schein und Wahn des Nichts
moglich sei von ihrem Standpunkte aus. Parmenides mahnt
bloss, von diesem Pfade der Tauschung sich abzuwenden;
Leibniz giebt zwar viele feine Priimissen, aus denen man
manchen guten und kriftigen Schluss ziehen konnte; aber er
hat doch selber die Frage eigentlich nicht behandelt; Herbart
endlich redet iiber Raum und Zeit, Bewegung und Verinderung
mit subtiler Klarheit und psychologischer Feinheit; allein erstens
ist seine ganze Lehre vom Wesen der Begriffe der Art, dass
sie die eigentlich speculative Philosophie, auch seine eigene ein-
gerechnet, unmoglich macht, und zweitens kann man ibm bei
seiner Erklarung des Nichtseienden und des Scheinens nicht zu-
stimmen, ohne seine Lehre vom Sein anzunehmen, die doch un-
annehmbar ist. Denn was das Sein ist, wird bei ihm nur
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sprachlich oder aus dem gewdhnlichen Bewusstsein ahgeleitet.
Wenn er lehrt, dass wir seiend nennen, was wir setzen und wobei
wir auf Zuriicknahme der Position verzichten, so fragen wir, wo
wir denn vorher schon die Natur des Seins kennen gelernt haben,
um es hier pridiciren zu konnen. Wir erfahven bei Herbart nur,
wann wir etwas seiend nennen, ohne den Begriff der Sache und
die Sache selbst kennen zu lernen.

Mithin bleiben bloss die Platoniker iibrig, ich meine
Heraklit, Plato, Spinoza, Fichte, Hegel und Lotze. Es
kommt uns hier nicht darauf an, alic Namen zu nennen, da ihrer
Legion ist; diese Reprisentanten mogen geniigen. Lotze muss aber,
wie ich oben 8. 9 anbemerkt habe, seiner neuen Metaphysik gemiiss
zu den Platonikern geziihlt werden, weil er die Zeit und das
Nichts zu dem wirklichen Sein rechnet. Da nun Hegel die
Gedanken, die in Plato’s Parmenides und Sophistes ausgearbeitet
'vorliegen, in seine Dialektik aufgenommen und auch von allen
andern den Begriff des Nichts am Ausfiihrlichsten behandelt
hat, so kénnen wir uns an ihn als den Hauptvertreter des Stand-
punktes halten. Da ist zuniichst zu bemerken, dass uns gar
keine Methode angegeben wird, nach der wir die Begriffe finden
und die Folgerungen aus ihnen erschliessen miissten. Hegel iibt
zwar die sogenannte dialektische Methode auch bei diesem
Riisonnement aus; allein dabei erfihrt man nie, woher ihm die
Einfille kommen; es fehlt der stetige Riickgang auf die Er-
kenutnissquellen. Daher sind seine Griinde auch immer nur
lexikographisch aus der Sprache genommen, weil man so sagt
und spricht und die Sachen so in dem gewdhnlichen Bewusstsein
aufgefasst werden. Es ist das derselbe Fehler, der die Aristo-
telischen und “flie Platonischen Speculationen durchzieht und
ihnen dadurch den wissenschaftlichen Boden nimmt.

Fangen wir gleich mit dem Anfang an: ;Das Seyn ist das
unbestimmte Unmittelbare.% ,Diess reflexionslose Seyn ist das
Seyn, wie es unmittelbar nur an ithm selber ist.« (8. 77 Logik.)
Das ist eine Art zu philosophiren, wie sie uns von Spiuozi her
bekannt ist. Axiome und Definitionen werden uns liberal ge-
schenkt. Im ersten ‘Satze soll das ,ist* die Copula, am Schluss
des zweiten Satzes doch wahrscheinlich die Existenz bedeuten.
Dariiber wird nichts vermerkt, und so wird ganz im Dunkeln
definirt, als wenn wir schon gelernt hiitten, diese Begriffe zu
unterscheiden und richtig zu verstehen, und als wenn wir die

Tefobmﬂller, Metaphysik, 10



Priidicatsbegriffe schon hesser verstiinden, als den Subjectsbegriff.
Das ,,Seyn“ wird also ungefihr so definirt, wie Demokrit den
Menschen definirte: ,.ein Mensch ist. was wir alle wissen.“ Hine
Erkenntnissquelle wird nicht angegeben, sondern es wird auch
hei der ganzen folgenden Rede immer nur auf’s Ungefihre in
das gewdhnliche Bewusstsein der Menschen hineingegriffen, um
daraus bald diese, bald jene herrschende Auffassung zu holen.
Auch ist das Sein, selbst nach Hegel, nicht einmal das Unmittel-
bare; denn wir wissen doch zu gnt. dass bei ihm alles ebensowohl
auch vermittelt ist. \Erkliven aber darf man nicht obscura per
nbscurivra, und doch ist ,das unbestimmte Unmittelbare“ wohl
unbekannter als das Sein. / Ferner steht diese Erldirang auch
wieder in Widerspruch mit dem Folgenden; denn wenu das Sein
das Unhestimmte und Unmittelbare ist, g0 steht es ja dem Be-
stimmten und Vermittelten gegeniiher von Haus aus. Mithin ist
es nicht das allgemeine Sein. zu dem das Bestimmte als Art
oder Entwickelungsstufe ebenfalls gehirte. Also wird der Anfang
nicht mit dem reinen Sein gemacht, sondern nur mit einem he-
stimmten Sein. nimlich nuwr mit dem unbestimmten, reflexions-
losen im Gegensatz zu dem hestimmten und reflectirten. Dies
ist keine zu subtile Haarspalterei, sondern zeigt den Widerspruch
in der unmethodischen Hegel’schen Dialektik. Das reine Sein
soll ja ganz gegensatzlos sein und muss folglich ebensowohl be-
stimmt als unbestimmt sein. Dass es nun solch ein unbestimmtes
Sein iiberhaupt nicht giebt, noch geben kann, und dass aus
diesemn unbehauenen Klotz auch ohne Hiilfe menschlicher Kunst
nichts werden kanu, das soll hier gar nicht weiter gezeigt werden;
es kam mir nur darauf an, deutlich zu machen, dass Hegel ganz
ohne Gruud und Boden zu bauen anfingt. Denn er setzt zwar
angeblich das Denken voraus; ist diés aber wissenschaftliches
Denken? Das Denken besinnt sich doch immer zuerst auf die
Erkenntnissquellen und setzt nur etwas in Riicksicht auf sicher
gegebene Beziehungspunkte.

Wir kommen nun zum Nichts, 8. 91: ,Man meint, das
Seyn sei vielmehr das schlechthin Andere, als das Nichts ist,
und es ist nichts klarer, als ihr absoluter Unterschied, und
es scheint nichts leichter, als ibn angeben zu kionnen. Es ist
aber ebemso leicht, sich zu iiberzeugen, dass dies unmoglich,
dass er unsaghbar ist. Die, welche auf dem Unterschiede von
Seyn und Nichts heharren wollen, mdgen sich auffordern,
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anzugeben, worin er hesteht. Hitte Seyn und Nichts irgend eine
Bestimmtheit, wodurch sie sich unterschieden, so wiiren sie, wie
erinnert worden, nicht das reine Seyn und das reine Nichts, wie
sie es hier noch sind.“ Wiederholt provocirt so Hegel spittisch
seine Leser, eine Definition von Sein und Nichts zu geben, in
der Meinung, dass dies unméglich sei. Ich will nun nicht daran
erinnern, dass wir oben eine Definition vom Sein versuchten und
ebenso weiter unten das Nichts, ohne uns durch die angebliche
Unmoglichkeit einschiichtern zu lassen, definiren werden: es
kommt mir vielmehr nur darauf an, zu zeigen, dass Hegel hier-
mit offen eingesteht, gar keinen Unterschied zwischen Sein und
Nichts zu kennen. da ein solcher bloss in Meinung und zwar
falscher Meinung hestehe. Ist dem aber so, dann hatte er kein
Recht, vom Sein zum Nichts ,iiberzugehen®, wie er sich aus-
driickt. Denn man geht nicht zu etwas iiber, wenn man auf
derselben Stelle stehen bleibt. Sein und Nichts sind bei Hegel
“vielmehr nur zwei Namen fiir eine und dieselbe Sache, und wie
(othe die Johanna Sebus auch Schon Suschen nennt, so darf
man das Hegel'sche Princip ebensowohl Nichts wie Sein nennen.
Soll aber das Nichts das Princip sein, so merkt man die Absicht
des Theologen, der aus dem Nichts die Welt machen will. Leider
kann er dabei doch keine rechte Ehre verdienen; denn er hat
den lieben (Fott vergessen, der bei ihm ebenfalls in dem Nichts
verschwinden muss und ohne den sich doch aus dem Nichts
auch nichts weiter machen lisst. Denn das Nichts ist mindestens
ebenso unfruchtbar wie Abraham’s Saral.

Durch diese Plinkeleien wollte ich nur die Widerstands-
losigkeit des Hegel'schen Gedankens und die Schwiche seiner
Methode zeigen. Kis ist nun aber unsere Aufgabe, den Grund
des falschen Gedankenganges aufzuweisen; denn dies ist schwerer
und zugleich die Bedingung, um zu einer neuen Metaphysik zu
gelangen. Man sieht aber doch, dass Hegel, der den Unter-
schied von Sein und Nichts in das Meinen setzt, eben vom
blossen Meinen und seinem Inhalt, nimlich von der Sprache
und dem damit verbundenen, ungereinigten Bewusstsein, aus-
gegangen ist. Obgleich ein solcher Ausgangspunkt nun jederzeit
erlanbt ist, so kann man doch nicht eher iiber das Meinen hin-
auskommen, als bis man aus einer wirklichen Erkenntnissquelle
Daten gewinnt, die uns zur Kritik der Meinungen befdhigen.
Wenn man z. B., um das Wesen des Regenbogens zu erkléiren,
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von der alttestamentlichen Vorstellung ausgeht. dass Gott den-
selben zum Zeichen des Friedens fiir die Menschen gesetzt habe,
und dann bloss die griechische Vorstellung, dass die Gottin
Iris durauf wie auf einem Wege vom Himmel zur Erde wandre,
damit verkniipft. so wird es doch unméglich sein, aus solchen
symbolischen Vorstellungen die Form, die Farbe und die Lage
dieser Lichtreflexion zu erkliren. Vielmehr muss man dazu
ganz andere Data aus einer wohlgesichteten Krfahrung erhehen.
Darum ist es von vornherein nothweudig, dass Hegel, der bei
den Wirtern ,Sein* und ,Nichts“ nur die Sprache und das
Meinen beriicksichtigt und diese dialektisch hearbeitet, eben
auch im Kreise des Meinens verbleiben muss. Hegel thut weiter
nichts, als nach dem Satze der Identitit und des Widerspruchs,
also nach den Kriterien der formalen Liogik, die Meinungen
iiber Sein und Nichts durchzuschiitteln und zu zeigen. dass man
bei dem reinen Sein und dem reinen Nichts Tdentisches vorstelle
und dass sich beide Vorstellungen nicht widersprechen. Das
Resultat ist also nichts als die wohlverstandene Meinung selbst.

Was ist nun der Inhalt dieser Meinung? Wenn wir Hegel's
Logik und Lotze's Metaphysik (8. 34), die damit iibereinstimmt,
vergleichen, so sehen wir, was ich oben S. 8 und 77 schon gezeigt
habe.{dass man den ganzen Reichthum der vorgestellten oder
erscheinenden Dinge fiir ,selend” erklirte und desshalb, um
das reine Sein zu finden, bloss der” Abstraction zu bediirfen
glaubte. / Wenn man nun von allemn einzelnen Sein, von allen
(Gegensiitzen iiberhaupt, abstrahirt, so glanbt man zu einem
vollig unbestimmten Sein, welches ganz leer und gleich Nichts
ist, zu gelangen. |Dies wiire nun auch ganz richtig gedacht,
wenn die stille Voranssetzung zugegeben werden konnte, dass
das Sein ein Element in dem Inhalt der Dinge oder der Vor-
stellungen von den Dingen wiire; denn dann konnten wir, wie
gute Wisclier, alle die zufillig entstandenen Farben und Flecken
der Dinge wegwaschen, nm ibre urspriingliche reine Grundfarbe
wiederzuerhalten. {Allein zum Begriffe oder auch zur Vorstellung
eines Dinges gehort gar nicht die Bestimmuuggdass es sel.
Kant hat dies fiir die eine Art des Seins, fiir die Existenz, schon
gezeigt, da ja in 10 Thalern derseibe Begriff liege, mogen sie
uns gehoren und wirklich vorhanden sein oder bloss gedacht
werden. Ebenso verhilt es sich aber mit dem ideellen Sein;
denn wenn wir vom ,Wesen* eines Dinges sprechen und fragen,
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»Was es sei’, so bedeutet dies Sein und Wesen gar nichts an
dem Ding selbst, was man schon daraus erkennen kann, dass
Chiméren ebenso gut ihr Wesen haben, wie wirkliche Existenzen;
denn wir fragen danach, was der Phonix sei, ebensowohl wie,
was ein Seehund sel. \_/D% Wesen des Phinix besteht in seiner
periodischen Verbremmung. seinem fabelhaften Verschwinden und
Wiedererscheinen u. s, w., das Wesen des Dreiecks in seiner
Figur. das Wesen des Seehunds in seimem Siugethier- und
Species-Charakter u. s. w. Kurz die Existenz und das Wesen
ist ganz gleichgiiltiz gegen allen Inhalt der Vorstellung und
kommt darin gar nicht vor. Wenn man folglich von allem In-
balt abstrahirt und ein Bing bloss als seiend oder als Wesen
definirt, so hat man wirklich Nichts damit gesagt. Da Hegel und
Lotze demgemiiss ganz richtig schlossen, dass das reine Sein
und Nichts identisch wiire, so muss man die Voraussetzungen,
aufheben ‘und nicht zugestehen, dass ,Sein® irgendwie znm Inhalt

.der Dinge oder der Vorstellungen gehorte. Da man nimlich

unter Sein etwas ganz Bestimmtes denkt und unter Nichts das
(Gegentheil davon, so muss man einen Fehler gemacht hahen,
weun sich schliesslich ergeben sollte, dass man unter Sein das-
selbe wie Nichts denke. Dieser Fehler besteht aber, wie oben
gezeigt. darin, dass man eben den Begriff des Seins iiberhaupt
gar nicht auf eine bestimmte Erkenntnissquelle zuriickgefiihrt
und ihn gar nicht methodisch untersucht und definirt hat, sondern
von der ganz unkritischen Meinung ausging, das Sein stecke als
ein gewisses Element in dem Inhalt der vorgestellten Dinge
und konne desshalb durch Abstraction heransgewaschen werden.

§ 2. Ausgangspunkt fiir eine neue Metaphysik.

Es erscheint fast wunderlich, so viel Worte iiber eine Sache
zu verlieren, die doch Jedermann ganz bekannt zu sein scheint,
denn wer glaubt nicht zu wissen, was die Worter ,ist* oder
wnicht ist“ bedeuten? Gleichwohl zeigt die Geschichte der
Wissenschaft, dass jeder Fortschritt immer an die Aufhebung
eines frither fiir selbstverstindlich gehaltenen Grundsatzes ge-
kniipft war. Das Barometer heilte die Natur von ihrem Aorror
vacut, Kopernikus storte die Erde in ihrer mehr als tausend-
jahrigen Ruhe. So miissen immer erst die eingewurzelten Ueber-
zeugungen aufgehoben werden, wenn ein neues Gresichtsfeld



zuginglich werden soll.  Die Unterschiede der philosophischen
Systeme aber ruhen auf den Annahmen fiber das Nein, denen
immer eine zugehorige Methode entspricht. Darum darf man
keine Miihe scheuen, einen (Gregenstand, der zwar allbekannt zu
sein scheint, in der That aber der Grund der Zersplitterung der
Philosophie geworden ist, auf das Sorgfiltigste zu untersuchen.
Denn nur wenn man das scheinbar Ueberfliissige unternimmt,
zu erforschen, was das ,ist* und ,nicht ist* bedeutet, kann man
auch fiir die Metaphysik eine nene Grundlage erreichen.

Nun ist beim ersten Blicke klar. dass dus Wort Nichts
iiberall das Gegentheil vomn Sein bedeuten soll und dass wir
also drei Begritfe vom Nichtsein erhalten werden, da wir drel
Begriffe vom Sein fanden. Ehe wir aber in die Untersuchung
eintreten, miissen wir als Ausgangspunkt den Begriff des
Gegentheils und des Verneinens iiberhaupt nehmen; denn
es kann uns nicht einfallen, gleich, wie Hegel, frisch und frohlich
iiber daw Nichts als iiber e¢inen guten Bekannten in Hiille und
Fiille vertrauliche Mittheilungen zu machen, sondern wir miissen
uns erst etwas ceremontell diesen neuen Gast vorstellen lassen
und erfahren, woher er komme und wie er sich legitimire. Da
wir aber die zugehdrigen Untersuchungen iiber den Begriff des
Seing hinter uns haben, so ist schon mehr als die Hiilfte gethan
und wir werden die Sache jetzt leichter erledigen konnen.

Was nun zuniichst die Erkenntnissquelle fiir den Begrift
des Nichts betrifft, so kann dies offenbar keine andere sein als
die, wodurch wir das Sein erkannten, also die intellectuale In-
tuition. Wir miissen desshalb, wie bei dem Begriffe des Seins
genau die Beziehungspunkte feststellen, auf welche hinblickend
wir, wenn wir denken, nothwendig die gesuchte Idee findeu.
Die Beziehungspunkte miissen immer erst gegeben sein, ehe wir
den Begriff als den zugelibrigen Gesichtspunkt fassen konnen.

| Nun ist fiir den Begriff des Nichtseins das Verneinen ein
nothwendiger Beziehungspunkt. Das Verneinen ist aber ein
T@, eine Thitigkeit, ein Dass. LDieses haben wir daher zuerst
zu studiren. Da es nun drei Arten von Thitigkeiten gieht, so
giebt es auch drei Arten des Verneinens. Wir verneinen in der
theoretischen Sphire im Gegensatz zum Bejahen; wir verneinen
in dere Sphiire des Willens, wenn wir verabscheuen oder ver-
missen; wir verneinen im Kreise der Bewegung, wenn wir wider-
streben, uns widersetzen, entgegenhandeln. Da nun leicht zu sehen,
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dass die Verneinung in diesen beiden letzteren Gebieten ein
metaphorischer Ausdruck ist, so haben wir zuniichst nur mit der
logischen Negation zu thun.\_Wenn wir im Gegensatz zum Be-
jahen (‘\%arneinen in der theoretischen Sphire, z. B. wenn wir
sagen, das Dreieck sei nicht rechtwinklig: so blicken wir auf
seine Winkel hin, und da wir einen stumpfen Winkel oder lanter
spitze Winkel erkennen, leugnen wir die Rechtwinklichkeit. {_Also
setzt die Verneinung zwei Bejahungen vorans, d. h. wir haben
erst zu setzen, was ein rechter Winkel ist, wir haben zweitens
Zu setzen, (la,sn stumpfe oder 4p1t1(, Winkel gegeben sind: danu
erst folgt die Verneinung. Die Verneinung driickt also eine
Bezichung zwischen diesen beiden Setzungen aus. [ Wemn ich
das Was von « im Sinne habe und das Dass von a', a“, a* ...
vorliegt, so bejahe ich . Das Kind wisse etwa schon, was
»Pferd“ bedeutet; es sehe nun ein Pferd, so sagt es, dies ist
ein Pferd. f Wenn ich aber dax Was von « im Sinne habe und

.das Dass von 4, ¢, ¢ vorliegt, so verneine ich von dem Vorliegen-

den dus @. Wenn das vorige Kind etwa eine Kuh oder ein
Schaf sieht, so kann es sagen: dies ist kein Pferd. Mithin be-
deutet Bejahung und Verneinung eine theoretische Thitigkeit
wodurch die Beziehung zweier Vorstellungen ihrem Dass oder(
threm Was nach ausgedriickt wird. Indem die Thatigkeit des
Vorstellens von « mit der Thiitigkeit des es Vorstellens von @', a*,
a* . .. zusammengeht, weil ihr Was zusammentillt, so bemerke
ich diese Beziehung und nenue sie Bejahung; )indem aber dic
Vorstellung von @ anders und verschieden ist von 4, ¢, ¢ und
ich also nicht Eine, sondern mindestens zwei Vorstellungen habe,
die sich nicht in Einen Act des Vorstellens vereinigeun,
so bemerke ich diese Beziehung der Thitigkeiten und
ibres Was und uenne sie im Vergleich mit der vorigen Be-
ziechung das Verneinen. [Die Verneinung ist daher nicht die
Vorstellung von einem zweiten Inhalt neben dem ersten; denn
wenn ich @ vorgestellt habe, etwa ein Pferd, und darauf ¢ sehe,
etwa, eine Kuh: so wird dabei nichts verneint. Erst wenn ich
die Beziehung beider Bejahungen auf einander vorstelle, er-
kenne ich den Begriff des Andersseins und verneine das Eine
von dem andern.

Nun werden sich solche Bejahungen und Verneinungeu un-
zihlige Male vollzogen haben. ehe der Mensch zum Bewusstsein
iiber sein Thun gelangte. Mithin kanu sich der Begriff der



Verneinung dann auch leicht frei machen von der gegebenen
Voeranlassung, bei der er zuerst in's Bewusstsein tritt. Das Ver-
neinen mit Riicksicht auf das Anderssein wird dann zum
P e Ve,

reinen Begriffe der Verneinung, wobei keine Vorstellung von
etwas Anderem vorzuliegen braucht, z. B. wenn man sagt:
Wirbelthiere und wirbellose Thiere;” denn man braucht beim
Vortrage der systematischen Zoologie noch gur nicht gleich an-
zuzeigen, was die ausgeschlossenen Thiere Anderes besitzen,
sondern man begniigt sich mit der Negation. Dieser frei ge-
wordene Begriff der Negation ist aber, wie gesagt, urspriinglich
mit seinen Wurzeln in den gegebenen Vorstellungen andern
Inhaltes befestigt und kommt erst zur Freiheit, indem das
Denken dies Andere, welches beliebig dies oder das sein kann,
susammenfasst und dadurch bloss als zweiten Beziehungs-
punkt dem gegebenen a gegeniiberstellt. Psychologisch wird
daher das Verneinen, wie Herbart richtig bemerkt hat, zu be-
griinden sein durch eine getiiuschte Erwartung. Aber die
Frage leistet dieselben Dienste. Man wird nach o gefragt;
man sieht nur 4, ¢, ¢ und antwortet: o ist nicht da.

[ Die Negation schliesst sich daher nur bei gegebener Ver-
anlassung an einen bestimmten Inhalt an; ist aber als frei ge-
wordener Begriff ganz gleichgiiltiz gegen jeden Inhalt. Wesshalb
z. B. ehenso 4 das Positive und « das Negative werden kann,
da Bejahung und Verneinung sich auf einander beziehen. Gelb
ist nicht roth und roth nicht gelb. Es giebt desshalb keine
Vorstellung, die an sich negativ wire. Selbst die Verneinung
ist an sich eine Bejahung, niimlich die Bejahung der Verneinung;
depn wenn gefragt wird: ,Verneinst Du?“ so antwortet man: .
»Ja, ich verneine.“ Man bejaht also. Und die Bejahung wiirde
die Verneinung sein: ,Nein, ich bejahe.“ Mithin ist die Ver-
neinung bloss die Beziehung zweier Setzungen auf einander nach
dem Gesichtspunkte des Andersseins. Darum sind auch die
negativen Zahlen nicht an sich negativ, sondern genau so positiv
wie die sogenannten positiven. Sie haben ibre Eigenthiimlichkeit
bloss in der Beziehung auf einander und entsprechen dem Anders-
sein der beiden Gedankenoperationen, dem Addiren und Sub-
trahiren. Dies ist auch der Grund, wesshalb die doppelte
Negution logisch die Bejahung wiederherstellt; denn da die
beiden Setzungen nur in Beziehung auf einander negativ sind,
so muss die Negation der Negation die Bejahung einer jeden
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wieder herbeifiithren; wesshalb z. B. das munus vor einem ein-
geklammerten negativen Posten diesen positiv macht.

Ans diesen Betrachtungen ergiebt sich nun klar, was das
Wesen der Verneinung ist; denn das Denken selbst ist ein Ver-
gleichen, bei dem als Gesichtspunkt oder als Beziehungseinheit
ein neuer Begriff, eine intellectuale Amnschauung, entspringt.
Stellten wir bloss @ vor, so hiitte es dabei sein Bewenden und
wir konnten gar nichts urtheilen und denken. Indem wir aber
a und ¢’ oder @ und 4 als|Beziehungspunkte haben, so vergleichen
wir und erkennen jedes auf jeder Seite zuniichst an (Identitiits-
princip), und setzen es zugleich dem andern Gliede entgegen
(Contradictionsprincip). Dies beides ist begrifflich nur zugleich
moglich, weil ¢ nicht gleich @ sein kann. wenn es nichts anderes
ausser ihm Gesetztes giebt, da 2 seine Bestimmtheit, seinen
Begriff nur durch Vergleichung mit anderen erhilt. / Die Ver-
neinung des Gegentheils ist aber zugleich die BejThung des

“Gegebenen, so dass also das Denken in Einem Acte beides an-

erkennt. Jenachdem man aber hinblickt nach der Einen oder
nach der andern Seite, ergiebt sich als Gresichtspunkt die Iden-
titiit oder die Verneinung. .

Es ist nun unsere Pflicht, die Negation in die drei Gebiete
des Seins einzufiihren, um zu sehen, welche Begriffe vom Nicht-

sein uns dadurch entstehen miissen.

13

§ 3. Die Negation im Gebiete des ideellen Seins.

Betreten wir also zuerst das Gebiet des Was.
Wenn wir hier vermeinen wollen, so haben wir D:e;:::‘n‘"
natiirlich vorher doppelt zu bejahen; denn erst
muss @ bekannt und gesetzt sein und ebenso 4, ehe wir @ von
4 oder & von a negiren kinnen. Also wird mit der Verneinung
uns der Begriff des Andersseins zum Bewusstsein kommen.
Roth ist nicht blau, heisst so viel, als es ist anders. Da nun
dns Was in grosser Vielheit und Verschiedenheit im Bewusstsein
gegeben ist, so kann mit jedem Was jedes andere Was in Be-
zishung gesetzt und davon verneint werden, weil es ja etwas
anderes ist. Daraus ergiebt sich der Satz Spinoza's: omss de-
terminatio est negatto, der viel gepriesen und doch zugleich nur
halb wahr ist. Spinoza meinte, dass wir aus dem allgemeinen

*



Sein, in welchem Alles, was wir denken kinnen, gesetzt ist, ein
einzelnes Was nur dadurch determiniren, dass wir alles Andere
von ihm negiren. Dieser (tedanke ist ihm aber nicht einmal
eigenthiimlich, wie denn auch die meisten sogenannten Spino-
zistischen Lehren von ihm auns der Tradition heriibergenommen
sind. Der erste Denker. der dies Princip fand, war Plato.
Plato zeigte im Sophistes. dass jedes Etwas unzithliges andere
nicht ist, dass daher jedes Etwas aus einigem Sein und ypzih-
ligem Nichtsein “bestehe. an “wollen dies nun gern Augebeu,
sofern dieses Nichtsein eben weiter nichts bedeutet, als dass wir
zur Vergleichung an beliebig vieles andere dls Beziehungspunkt
denken kinnen und dann immer das Andere von demselben negiren
werden, Allein trotzdem ist der Satz nur nach dieser Seite hin
wahr, sonst aber falsch: denn das Etwuas. welches wir determi-
niren wollen, muss schon eine eigene Natur haben, auf welche hin-
blickend wir erst das Fremde von ihm ausschliessen. Fs ist darum
nicht an sich negativ, wie Spinoza und Hegel meinen, son-
dern durch und durch positiv, da ju nur die positive Natur. die
wir erblicken, uns veranlassen kann, das Andere, was es nicht
ist, von ihm zu negiren. Z. B. was ist cw_z_’nxzﬁ Es ist ein
Verbum. Also nicht Substantiv, nicht Adjectiv, nicht Priiposi-
tion, picht u. s. w. Es ist ferner Activum. Also nicht Passivum.
Es ist Perfectum. Also nicht Priigsens, nicht Futurum, nicht u. s, w.

s ist die dritte Person. Also nicht die zweite, nicht die erste.
Es ist Singular. Also nicht Plural. Mithin muss die ganze
positive Beschaffenheit gegeben sein, ehe die Negation des Andern
erfolgen kann. Das Positive besteht nicht aus lauter Negationen,
sondern begriindet erst das Recht zu Verneinungen. { Wollte man
aber umgekehrt anfangen und zuerst das allgemeine Schatzhaus
des Seins setzen, wie Plato dies zuerst gezeigt und wie Spinoza
urgirt hat, so miisste man allerdings in Einem fort negiren, um
denn zum Schluss das Gewiinschte librig zu behalten; allein
dabei liefe die grosse Tduschung unter, als ob nun durch blosse
Negation determinirt sei. {Deun wenn man z. B. den Lowen
determiniren will. so negirt man zwar erst von dem allgemeinen
Sein das Unorganische, dann das Vegetabilische, dann die
Wirbellosen, dann die Fische, die Amphibien, die Vogel, dann
die verschiedenen Ordnungen der Sidugethiere, bis die Katzen
iibrig bleiben; allein um die T#uschung schunell wegzublasen, als
ob nun das Etwas durch Negation geworden sei, frage man nur
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gleich bei der ersten Negation nach demn Recht zu negiren, und
man wird, von allen Verneinungen unberiihrt, dus positive Bild
des Lowen erblicken, welches uns erst zu den Negationen aus-
riistet. Wer eben dies Bild nicht vor Augen hat, der miisste
jede determinirende Negation unterwegs lassen.

Um nun, wie wir oben forderten, den Begriff
des Andersseins frei zu machen. miissen wir mit der
Negation im Denken durch alle Punkte fortschreiten
und also das ganze (ebiet des ideellen Seins, alles Was, in
einen Beziehungspunkt znsammentassend diesem gegentiber ein
Nicht-Was secizen. /Da ist denn kein anderes Was mehr vor-
handen und wir steben zuerst vor der Schwierigkeit des Nichts.
Was bedeutet aber dieses Nichts? |Da es als die abstracte Zn-
sammenfassung des Anderen itberhaupt alles Was in sich als
den Einen Beziehungspunkt negirend zusammenfasst, so bleibt

. als zweiter Bezichungspunkt jenes Sein iibrig, welches ausserhalb
des ideellen Seins fiillt, nimlich das reale Sein der Thitigkeit
und der Substan:. Endem ich nun beide vergleiche, kuun ich
sagen, dass die Subitanz und die Existenz nicht ein Was, nicht
ein blosser Inhalt der Vorstellung sind. Wir konnen sie zwar
semiotisch durch einen Begriff denken; aber das Gedachte
geht nicht selbst auf in seinem Begriffe und ist nicht Subject-
Object. |So wiire fiir das ideelle Nichts das reale und substanziale
Nein der”verlangte Beziehungspunkt und mithin der Begriff dieses
Nichts ganz klar und deutlich und methodisch bewiesen.

Als Beispiel flir das absolute ideelle Nichts kann man jede
heliebige Thitigkeit oder Zustindlichkeit brauchen. ]YVir sagen
etwa: dieser Mensch hier schlift jetzt. Nun ist mit diesem wirk-
lichen Zustand weder eine Empfindung, noch eine Vorstellung
noch ein Begriff, Urtheil, Schluss, weder einzeln, noch alles zu-
sammen gemeint und auch nicht der specielle Vorstellungs- oder
Begriffs-Inhalt oder die Definition des Schlafens; denn alles
dieses ist ideell, blosses Was; es handelt sich hier aber um ein
Dass, um einen wirklichen Zustand, der nicht dadurch schon
vorhanden ist, dass ich ihn definive; ebensowenig, wie eine
Rechnung bezahlt ist dadurch, dass man es sich ausdenkt und
vormalt. Mithin ist’ das wirkliche Schlafen absolut nichts

Ideelles.

Die abeolute
Neogatiou,



186

§ 4. Die Negation im Gebiete des realen Seins.

Wenn wir nun in dem Gebiete des realen Seins, d. h. der
Thitigkeiten, die Verneinung verfolgen, so scheint zuniichst gar
kein Unterschied gegen das vorige Gebiet hervorzutreten, sofern
ja die Thitigkeiten auch semiotisch vorgestellt oder gedacht
werden. Denn es ist ja einerlei, welches Was gedacht werde,
da die Verneinung und das Anderssein immer dieselbe Rolle
spielen. So stehen also den einen Thitigkeiten andere gegen-
itber, die von ihnen negirt werden.

Allein sobald wir die Thiitigkeiten ihrem realen
schwicrigketten €10 nach auffassen. scheint das Negiren nicht als
Dmh‘l‘:t’iz*; we  @n Urtheil bloss iiber sie zu ergehen, sondern sie
metaphorischen  $€1bst scheinen eine negative und eine positive Art
‘;u‘:f::‘:f::*‘:f an gich zu. haben, wie maun ja dem Begehren das

seitigt. Verabscheuen, dem Amnzichen das Abstossen ent-
gegensetzt. Tiebe und Hass, Lust und Schmerz.

hefehlen und verbieten u, . w. sind offenbar solche Gegensitze,
die man gewihnlich polare nenut und worin man eine concrete
Verneinung gegeben glaubt. Wer wollte diesen Gegensatz ver-
ennen! Aber zuniichst ist es doch geboten, den Unterschied
dieser polaren Gegensitze von gler logischen Verneinung hervor-
zubeben und es auszusprechen, dass hier der Begriff der Negation
nur metaphorisch angewendet werde. Denn wenu wir logisch
verheinen, so schliesst kein Begriff den andern aus unserem
Denken aus, sondern wir fassen, indem wir sie beide als Beziehungs-
punkte nebeneinander halten und vergleichen, einen dritten Be-
griff als Gesichtspunkt, wonach wir ilw Anderssein erblicken
und demgemiiss den einen von dem andern negiren. Z. B. wenn
wir Liebe und Hass als Begriffe denken, so blicken wir auf
thren Inhalt, und finden ihre Verschiedenheit und sagen: Liebe
ist nicht Hass den Begriffen nach, die wir vergleichen und vor
Augen haben. Die Negation betrifft also nicht den Inhalt des
Begriffs, sondern nur seine auswirtigen Beziehungen, die durch
das Denken iiber die gegebenen Inhalte gefunden werden. Bei
der realen Negation aber soll eine Thiitigkeit durch ihre Existenz
die andere ausschliessen, wie z. B. Licbe den Hass, Lust den
Schmerz, so dass die eine positiv, die andere negativ wiire. und
so dass es gleichgiiltig bliebe, ob der Denkende beide Thitigkeiten
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vergliche und darither urtheilte. Also ist der polare Gegensatz
der Thitigkeiten nur metaphorisch als Negation zu bezeichuen.

Das Zertium comparationss, das bei allen Metaphern gesucht
werden muss, liegt wohl auf der Hand, ist aber doch nicht so
leicht in Begriffen auszusprechen. Die Thiitigkeiten werden von
dem Ich ausgeiibt und dieses existirt in seinen Thitigkeiten.
In Bezug auf diese wird aber die Zeit unterschieden und es
fallen verschiedene Thitigkeiten hiufig in verschiedene, nicht in
dieselbe Zeit. Was es nun mit der Zeit auf sich habe, das
muss spiter ausfiihrlich untersucht werden; hier aber ist bloss
zu hemerken, dass die Negation der Thiitigkeiten gegeneinander
sich darin zeigt, dass sie nicht in derselben Zeit existiren.
Welche zu gleicher Zeit existiren konnen, sind vertriglich; die
sich aber einander ausschliessen in der Zeit, entgegengesetzt. So
schliesst Liebe den Hass aus und der Hass die Liebe, d. h. man
“kann nicht zu gleicher Zeit dasselbe Object lieben und hassen.
Mithin ist das ferésum comparationss dies, dass sich Ziwelerlei
nicht in Binem vereinige, hier in Einem Acte und Einer Zeit,
dort in einem Begriffe. [Um aber die Thitigkeiten negativ und
positiv zu nennen, dazu gehirt noch eine Art von Personification,
indem das sich in den Thitigkeiten blind vollziehende Factum
als hervorgegangen aus einem bewussten Urtheil hingestellt
wird, wenn man sagt, die Liebe verneine den Hass und um-
gekehrt. :

Nun ist aber erstens klar, dass die Thitigkeiten als solche
alle positiv sind, oder, besser gesagt, weder positiv, noch negativ;
denn es stehen die Thitigkeiten alle immer in Beziehung zu
einem gegehenen Inhalt, mige er aus der sinnlichen oder be-
grifilichen Sphire stammen. Das Ich z. B. verhalte sich einer
Person gegeniiber sympathisch; so heisst dies, dags Lust aus-
gelost wird durch die Vorstellung der Person. / Hassen wir
jemand, so functionirt das Ich auch in ganz bestimmter Weise
in Beziehung auf die Vorstellung jener Person.) In jedem Falle
entsteht uns eine durch die gegebenen Beziehungen festbe-
stimmte Thitigkeit, und darum haben einige Philosophen
nicht mit Unrecht gesagt, der Schmerz sei ebenso positiv
als die Lust, ja einige sind weiter gegangen und haben
den Schmerz fir das Positive und die Lust bloss fir ein
Nachlassen oder zeitweiliges Aufhoren des Schmerzes gehalten.
Dies sei nur angefihrt, um uns schneller an den Gedanken
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zu gewihnen. dass es keine negative Existenz goben
kinne, d. h. keine Thitigkeit, welche keine Thiitigkeit
wire. In den Thitigkeiten besteht alle Existenz und es giebt
keine Existenz ohne Thiitigkeit. Also kann der Begriff der
Negation angewandt auf die reale Existenz nur bedeuten, dass
die einzelnen Thiitigkeiten als Beziehungspunkte bestimmt oder
geordnet gedacht werden durch eine einigende Thiitigkeit als
Beziehuungseinheit, in #dhnlicher Weise wie die Vorstellungen
durch die Gesichtspunkte der Begriffe coordinirt und opponirt
werden. a nun jede Thiitigkeit ihre Qualitit hat, wie sich
semiotisch durch die coordinirten Vorstellungskreise erkennen
ldsst, so diirfen wir auch den Begriff des Andersseing auf sie
anweuden, und insofern ist jede Thiitigkeit positiv ihrer Qualitéit
gemiiss und negativ zugleich, sofern sie nicht die Qualitidt anderer
Thitigkeiten- einschliesst. Tiehe ist Liebe und ist nicht Hass
oder Verachtung. Hass aber ist auch positiv. Hass und nicht
Liebe. Hiernach ist nun jede Thitigkeit an sich weder positiv,
noch negativ und metaphorisch sowohl positiv als negativ.
Die Analogie der logischen Verneinung erlaubt aber noch
die Bezichung der verschiedenen Thiitigkeiten auf eine coordi-
nirende einheitliche Function und in Beziehung hierauf kann
der Gesichtspunkt der Verneinung auch geltend geiacht-werden.
Exempla docent. Setzen wir z. B. als einheitlich bestimmendes
Wollen die Liebe, so kann entsprechend dem Begziehungspunkte
bald Furcht, hald Hoffnung fiir das Geliebte ausgeliist,wa'den und
zwar in umgekehrter Proportion, je weniger Hoﬂhm{g: desto mehr
Furcht, und je mehr Furcht, desto weniger Hoffnung. Demnach
kann auch das Eine als positiv, das andere als negativ bezeichnet
werden, und diese Benennungen sind hier zu Hause; denn sie
stammen aus der ethischen Sphére und bezeichnen wohl urspriing-
lich Handlungen des Versagens oder Gewiihrens, welche dann
erst analog auf das theoretische Verneinen und Bejahen ange-
wendet wurden./ Wenn nun umgekehrt die theoretischen Contra-
dictionen und Oppositionen wieder auf die realen Thiitigkeiten
~
bezogen werden, so bedarf es jener obigen Vermittelungen. So-
fern ,aber die Thitigkeiten, wie wir weiter unten sehen werden.
sich ihrerseits coordiniren unter einer einheitlicheén leitenden
Macht, so kinnen diese Beziehungen alle‘semiotisch durch ge-
wisse Vorstellungsinhalte ausgedriickt werden, und so hekommen
wir dann die Idee des Zweckes und der Mittel, der Giiter und
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Uebel, der Freiheit und Nothwendigkeit, des Spicls und Ernstes,
des Schiinen und Niitzlichen u. s. w. Und. so konnte es nicht
fehlen. dass die Thiitigkeiten nicht auch als positive nnd nega-
tive in Beziehung auf einen massgebenden Zweck bezeichnet
wurden. Wenn man dies, wie oben gefordert, cum grano
salis verstehen will, so mag den Worten ein Freipass gegehen
werden,

Suchen wir nun demgemiiss, was der Begriff
des Nichtseins im (Gebiete der Existenz eigentlich 1’:6;:2:“"’
und nicht metaphorisch bedeute, so finden wir o
zuerst die relative Negation. HEs sind uns im Bewusstsein viele
Thatigkeiten gegeben, die nach ihrer realen Beziehung zu ein-
ander als verschieden, entgegengesetzt und polar bezeichnet
werden.  Wenn wir sie nun nach ihrem ideellen Inhalt auffassen

- und von der einen demgemiiss sagen, sie sei nicht die andere,

so haben wir nur die logische Verneinung und bhefinden uns
wieder im ideellen Sein; wenn wir aber sagen, eine dieser Thiitig-
keiten existire nicht, so meinen wir das Sein als Dass. Nun
bedeutet aber Thiitigkeit das Fxistiren; folglich scheint die
Behauptung: eine hbestimmte Thiitigkeit oder Zustindlichkeit
existire nicht, die conéradictio in sich zu schliessen, dass das
Existirende nicht existire. Allein ans dieser Agorie kommt man
leicht heraus, wenn man sich erinnert, dass eine solche Be-
hauptung einen Gedanken ausdriicken soll und dass wir die
Thitigkeiten zuniichst ideell als Vorstellungen mit einander und
mit den durch das Bewusstsein gegebenen Beziehungspunkten
vergleichen. | Demgemiiss wird nicht fiir jede Vorstellung dio
Existenz des semiotisch durch sie vorgestellten Gegenstandes er-
fordert, z. B. nicht fiir die Tranmvorstellung, dass wir fliegen.
Die Behauptung der Nichtexistenz bedeutet also bloss, dass die
Beziehungspunkte fehlen, um von einer ideell vorgestellten
Thiitigkeit das Dass auszusagen, z. B. wenn es heisst: ,dieser
angebliche Sieg hat in Wirklichkeit nicht stattgefunden.“ Der von
der Depesche verkiindete Sieg bliéb bloss ideell und es nithigte
uns kein Datum, ihn fiir ein Factum zu halten. Oder wenn der
pritfende Arzt sagt: ,einen Puls giebt es hier nicht mehr.* Der
Puls wird“bloss in der Vorstellung gesetzt und als wirklich oder
existirend geleugnet.” Hier ist also gar keine Schwierigkeit des
Gedankens und man beabsichtigt nicht, das Nichts als wirklich

2 sezen.
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Lassen wir nun das Denken frei werden von
D:.-:,:?;:te seinen niichsten Veranlassangen, dann gewinnen
) wir den allgemeinen Begriff des Wirklichen und
Nichtwirklichen. Nun deckt sich der Begriff des Wirklichen
mit den Thiitigkeiten, in denen alles existirt, was existirt; denn
durch Beziehung hierauf war dieser Begriff zusammengefasst
worden. Schwierig aber scheint der Begriff des Nichtwirklichen;
denn nach der relativen Bedeutung, die wir zuerst besprachen,
war es zwar verstindlich, wie wir Einer Thitigkeit gegeniiber
eine andere als nicht wirkliche bezeichnen konnten, da wir ja
mehrere und verschiedene einzelne Thitigkeiten in Gedanken
verglichen und nur Einer die Wirklichkeit, das Dass zuerkannten;
hier jedoch ist nun in den allgemeinen Begriff der Wirklichkeit
alle Thitigkeit zusammengefasst und es bleibt mithin keine einzige
bestimmte Thiitigkeit mehr iibrig, die wir als nicht wirkliche
jenem Begriffe wieder gegeniiberstellen konnten. Folglich wilssen
wir den andern Beziehungspunkt ebenfalls verallgemeinern.[penn
wir kounten ja eine Thiitigkeit nur als ,nicht wirklich® be-
zeichnen, sofern sie bloss gedacht war. Also war nicht der
specielle Inhalt der vorgestellten Thiitigkeit Grund der Negation,
sondern die Beziehung zwischen Wirklichkeit und Idealitiit.
‘Wenn wir desshalb alle Thitigkeiten in den Begriff der Wirklich-
ebenfalls nach seiner allgemeinen Beziehungseinheit zusammen-
nehmen in den Begriff des reellen Nichts. [Dies ist aber keine
unhérbare Musik oder sonst ein Zauberstiick; sondern einfach
das ideelle Sein selbst, das blosse Was, welches gleichgiiltig
gegen seine Verwirklichung ist. fHinblickend auf dieses einerseits
und auf die wirklichen Thitigkeiten andererseits konnen wir dann
vergleichend mit Recht sagen, dass dem ideellen Sein als
solchem keine Wirklichkeit zukomme. EJa‘.rum wurde auch,
als wir die Wirkhichkeit bestimmten, das Wa¥ mit seinen Unter-
schieden ausser Augen gelassen, wihrend hier, wo wir das Nicht-
wirkliche sachen, das Dass bloss als Beziehungspunkt iibrig bleibt
und das Was zum Bestimmungsgrunde wird. fAuch hier ist
also gar kein Widerspruch im Denken vorhandéi und es wird
nicht behauptet, das Nichtseiende sei oder das Seiende sei
nicht, worauf Plato und Hegel ihre Lehre bauten, sondern durch
die nothigen Distinctionen wird die Einstimmigkeit ohne jede
Gewaltsamkeit hergestellt.



161

§ 5. Die Negation im Gebiete der Substanz.

So bleibt uns nur das letzte Gebiet des Seins iibrig, die
Substanz. Es fragt sich, welche Begriffe wir gewinnen, wenn
wir die Negation gegen das substanziale Sein selbst kehren.

Wir haben daher wieder die Negation als re-
lative und als absolute zn unterscheiden. -Als re-
lative tritt sie in Beziehung zu einer einzelnen ge-
gebenen Substanz, z. B. zum individuellen Ich. Demgemiiss ist
das Nicht-ich etwas Anderes, etwa das Du, das Er. Auf die
Vielheit def@(g@:@g@n hinblickend, ist es uns ganz natiirlich,
Jede an sich als positiv, in Bezug auf die andere als negativ
zu setzen, d. h. wir denken eine jede als das, was ihr sub-
stanziales' Sein ist, und nicht als das_der andern. Das Sein(
eines jeden Ich ist nicht an sich negativ, sondern positiv, oder
besser weder positiv noch negativ, insofern es bloss bejaht oder
verneint wird, jenachdem man hinblickt auf es selbst oder au
ein anderes. Die Negation ist daher hier bloss ein Urtheil,
wodurch die Vielheit der Substanzen anerkannt wird, Die Nega-
tion im Gebiete des substanzialen Seins soll aber nicht etwa
zusammenfallen mit der Negation im ideellen Gebiete, als wenn
es sich bloss um eine Unterscheidung von ¢ und 4 nach ihrem
Inhalt handelte; denn es dreht sich hier nicht um die Ver-
schiedenheit, sondern um die Vielheit. Obwohl zwei Thaler
ihrem Werthe nach identisch sind, d. h. ihrem ideellen Inhalt
nach, so sind es doch zwei und nicht Ein Thaler. Es handelt
sich also um die numerische Einheit und Vielheit, wenn wir hier
das Nicht-ich dem Ich gegeniibersetzen.

Bei Fichte tritt eine vollendete Unklarheit hervor, weil er
das Ich vur als Handlung und Wissen auffasste und daher den
Begriff des Wesens nicht fand. {Denn dem Wesen ist es ganz
gleichgiiltig, ob es sich erkennt und sich theoretisch als Subject-
Object setzt, da es ja so hiiufig in seinem Selbstbewusstsein unter-
brochen Wird, z. B. im Schlafe, und auch wollend, bewegend und
fiihlend existirt, ohne seine Existenz auf den unzuverlissigen Punkt
des theoretischen Selbstbewusstseins zu stellen. Ja das Bewusst-
sein kann aunch so minim sein, dass es unter der Schwelle des
Merkbaren liegt, wie wir dies spiter bei den niedrigen Ent-
wickelungsstufen _der Wesen als den regelmissigen Zustand
kennen Jernen werden. \l.]za;rum musste nun bei Fichte das Nicht-

Die relative
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ich seine Bedeutung. die es im Gebiete des substanzialen Seing
hat, verlieren und schrumpfte zu einem bloss idecllen, d. h. hier
qualitativen Gegensatz zusammen, indem daraus die sich nicht
wissende Natur, die Materie, wurde. | Bei Fichte fehlt iiberall die
gelehrte Schulung im "Forschen. Er gebhraucht die Begriffe,
z. B. Sein, ILichen, Wissen, Natur u. s, w., ohne sich historisch

haben und ohne die verschiedenen Bedeutungen zu scheiden.
{Parum endete sein origineller Versuch in solchen Angchauungs-
welsen, wie er sie mit Recht schon im Evangelium Johannes
wiederfindet, und die eben keine metaphysische, sondern nur
eine religitse und moralische Bedeutung haben. Das Nicht-ich
ist durum bei ihm die durch den moralischen Willen zu iiber-
windende Schranke, die iussere und inuere ,Natur®, sofern sie
och nicht als Wissen oder durch das Wissen verkliirt ist.
Kurz das Fichte'sche Nicht-ich ist metaphysisch, d. L. seiner
Substantialitiit nach, ganz unbestimmt und unklar und spielt
nicht etwa die Rolle, die wir hier durch Anwendung der
Negation auf das Gebiet des substanzialen Seins kennen lernen.
Wie wir aber suf die Annahme anderer Wesen ausser uns
kommen, das ist oben (8. 82) ausfiibrlich gezeigt, so dass es
hier geniigt, daran zu erinnern, dass die Setzung derselben nicht
etws eine blosse Negation ist,)sondern ein Begriff, der als Be-
ziehungseinheit ebenso positiv 1st, wie der des Ichs. Das Ich
ist daher ebenso das Nicht-ich der andern Wesen, wie diese
umgekehrt fiir es selbst ein Nicht-ich sind. Mithin ist bei der
Anwendung der relativen Negation gar nicht auf ein Nichts, auf
ein Nicht-Wesen zu keommen.
Versuchen wir es jetzt mit der absoluten Nega-
Die absolute  tjon, Dazu fassen wir alle Wesen zusammen in
Negation, . . ppr 4
einen Begriff und sagen davon aus, dass sie das
substanziale Sein bilden. Durch die Vielheit derselben war uns
aber vorher der Begriff des Nichtseins gegeben, indem das eine
Wesen nicht das andere ist. Somit bleibt uns die Forderung,
auch dieses immerfort bei den einzelnen Wesen gebrauchte Nicht-
"sein zusammenzufassen, indem wir es auf das substanziale Sein

schlechthin beziehen. Dann erhalten wir die Idee des Nichts./

Hier sind wir nun angelangt bei diesem stupenden Gedanken,
der die Denker in so unentwirrbare Verschlingungen der

Vorstéllungsfiden verwickelte, so dass sie diesen gordischen
A}
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Knoten entweder nicht auflosen konnten oder ihn zerhauten,

" immer aber ihn mit einer gewissen Ehrfurcht behandelten. Plato

meinte im Timius, diese Idee des Nichts sei schwer zu fassen,
dunkel, undenkbar und unsagbar. Wie kam er doch dazu, einen
Begriff, der ebenso klar und durchsichtig ist, wie alle andern
Begriffe, mit einem solchen Mysterium zu umkleiden? Das ist
leicht zu sehen; denn er nahm an, jedem Gedanken miisse ein
Sein entsprechen, .Wenn er nun z. B. an Sokrates dachte, so
entsprach diesem Gedanken der wirkliche Mensch, und ob er
ihn als stehend oder liegend dachte, so musste dem Denken immer
die zugehorige Beschaffenheit oder Thiitigkeit des sinnlich wahr-
nehmbaren Menschen irgendwie entsprechen; denn was liegen
oder stehen ist, das scheint uns doch durch die Sinne bekannt
zu sein. Ebenso meinte er, dass auch dem Begriffe des Schinen
irgend welche schone Menschen oder Handlungen oder die Idee
an sich als das zugehorige Sein entspriichen und so dem Begriffe

des Seins alles das, was wir seiepd nennen, Idinge oder wirkliche
Handlungen und Eigenschaften. [Nun schloss er, dass auch dem

- Begriffe des Nichts irgend ein Sein entsprechen miisse. Dies Sein

konnte aber nur das Nichtseiende sein, weil sein Begriff ja das
Nichts war; also musste das Nichtseiende sein, aber anders sein,
als das Seiende. So ist es nun allerdings sehr begreiflich, wie
das Nichts ein schwer fasslicher, undenkbarer und unaussprech-
licher Begriff werden musste; denn das wire ja ein Kunststiick
besonderer Art, wenn man sich ein mchtsezendes Sein deutlich
vorstellen und mit dem Finger auf die zugehorlgén Dmge hin-
weisen kénnte. / Gleichwohl ist das Nichts ja nich{ bloss ein Wort,
sondern auch ein oft gebrauchter Begriff, und wie man bei dem
Worte und Begriffe ,Soldat“ hinzeigen kann auf die wirklichen
Soldaten, die man so benennt und mit dem Begriffe denkt, so
muss auch das Wort und der Begriff Nichts irgend ein Sein
bedeuten, welches nicht ist.dzs}(: glaubte Plato denn, ebenso wie
Hegel, der ihm folgte, das Nichtsein fiir seiend erkldren zu
miissen. Dadurch wurde aber auch das Sein mit ergriffen; denn
das Sein musste nun ja auch nicht sein, da das Nichtsein ist,
also ein Sein besitzt. Mithin musste Sein und Nichtsein zu-
sammenfallen, so dass sowohl das Seiende nicht ist, als auch
das Nichtseiende ist. L]ziese Natur der Dinge schien in dem
Werden, in dem Entsfehen und Vergehen offenbar und Jeder-
mann kund vorzuliegen und Plato zeigte sich in diesen
11*
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Speculationen als getreuen Schiiler Heraklit's, der die Welt fiir
fliessend erklarte. (Genan so nahm Hegel die Negativitit in
das starre Sein auf, um es in Fluss zu bringen.

Um nun die Verlegenheit, in der sich diese grossen Denker
befanden, recht deutlich zu erkennen, miissen wir sie ganz bis zu
Ende reden lassen. Sie sahen sich gezwungen, Sein und Nichts
in Eins zu setzen; allein das Nichts ist wie der Rost, der das
Eisen auffrisat, und nihrt sich allein vom Sein, welches in seinem
Schlunde versiiikt. Denken wir also an das Nichts, so ist das
Sein ginzlich verschwunden: denken wir aber wieder an das
Sein, so ist dies wie die Sonne, welche das Dunkel des Nichts
vertreibt, Wohin wir auch blicken mégen, iiberall ist das Nichts
verschwunden, wenn wir Seiendes denken. Also ist es schwer,
diese beiden sich wechselseitig vernichtenden Partner zur Ehe
7u zwingen, da immer nur einer von beiden iibrig bleiben kann.
Die Einheit beider ist also gar nicht su denken. /Darum beeilten
sich Plato und Hegel, so schnell wie moglick aus dieser Ehe,
in der es wie hei der Begegnung von Feuer und Wasser hergeht,
einen Sohn, einen eingeborenen, entspringen zu lassen, und tauften
ihn mit dem Namen ,Werden“ oder ,die Welt*. Allein dieser
Sohn muss doch seinem Ursprunge nach durch seine Eltern er-
klirt werden, und wenn man auch glaubt, die werdenden Dinge
iiberall zu sehen und mit dem Finger darauf hinzeigen zu
konnen, so ist doch Sehen noch kein Wissen und mithin gilt
der Code Napoleon mit seinem Satze: La recherche de la pater-
nité ne trouve pas leu)in der Wissenschaft offenbar nicht.] Von
den Eltern der Welt war aber entweder der Vater oder die
Mutter bei der Hochzeit giinzlich verschwunden. Fordern wir
nun die Zeugen vor Gericht. Hegel weiss nichts weiter auszu-
sagen, als dass in der That das reine Sein und das Nichts ganz
identisch seien und ihr Unterschied bloss in der Meinung bestehe.
Wir haben also als Eltern nur Eine Person. Das wiire nun
recht schon, wenn damit ein Zwitter gemeint sein sollte, der
ans sich zeugungskriftig und fruchtbar wire. Allein Hegel
behauptet, ein Unterschied des Geschlechts sei nur in der
Meinung vorhanden und Sein und Nichts seien vor dem
wissenschaftlichen Gedanken schlechthin identisch. [ Damit
wird der Gegensatz villig ausgeloscht und mithin die Mog-
lichkeit giner Erzeugung von Nachkommenschaft, die doch auch
nach Hegel auf dem (Gegensatz beruhen soll, ausgeschlossen.
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Wenden wir uns also an die andern Zeugen. Da treten
nun Fichte und Plato vor und erkliren, sie wollten keine
vollige Identitit, sondern vélligen Gegensatz, und verlangten
desshalb, damit die beiden Principien sich nicht einander ver-
nichteten, eine Schranke zwischen beiden, so dass sie sich nur
theilweise mischten, fiir ihr Wesen aber Integritit behielten.
Bei Fichte findet also wechselseitige Einschrinkung des Ichs und
Nicht-ichs statt;[}éei Plato bleibt das Sein in den Ideen als Vater
ewig sich selbst™gleich in unerschiitterlicher Wiirde und Festig-
keit, wihrend die Mutter als tugy_lﬂpgg’_g@g}ewegung ziellos,
rathlos, unerkennbar und unsaghar in der Zeit bald diese, bald
jene Idee aufnimmt und dadurch zu verniinftigen und geordneten

Jeburten, den werdenden Dingen, iibergeht. LDass sich dies nun
horen lisst, beweisen die Kirchenviter und die unziihligen Ge-
lehrten der Neuzeit, welche Plato nachgedacht und nachgesprochen
haben. Allein es bleibt ein schlimmes Ding\dass die Mutter als
fester (Gegensatz gegen die Idee stehen bleiben muss und doch
. schlechterdings in ihrem Wesen als Nichts nicht erkannt werden
~ kann; denn wenn das Nichts erkannt wiirde, so wiire es ja ein
Sein und nicht Nichts.) Da Plato dies einsah, so versuchte er im
Parmenides und Sophistes das Nichts als das Anderssein zu
denken; denn sobald man eine Idee nimmt, so sind alle andern
Ideen nicht jene ldee; mithin bilden sie das Nichtsein von
jener; sie sind das Andere und nichts von jener.LSo kommt
jeder Idee unzihliges und ungefihrliches Nichts zu; denn das
Dreieck ist nicht Viereck, nicht Fur_x_f_@k nicht unbegrenzt, nicht
Winkel u. s. w. Nun kann man das” Andere zusammengefasst
als das Nichtseiende fassen, welches dann eine eheliche (Gemein-
schaft nach Platonischem Ausdruck mit etlichen Ideen eingeht,
wie z. B. das Apderssein im Dreieck sich verbindet mit der Idee
der Begrenzung, der Tdee der Linie und des Winkels und der
Einheit und Ganzheit und der Dreiheit. I))as Dreieck ist etwas
anderes als diese Ideen und nicht Einheit oder Dreiheit; dennoch
sind diese Ideen ihm eingemischt und so ist es ein Nichtseiendes
und Seiendes zugleich.

| Diese Erklirung wiirde uns ganz geniigen konnen, wie sie
denn ja auch von einem so grossen Denker herriihrt, der damit
Jahrhunderten getrotzt hat, wefin sie nicht an einem schmer:-
lichen Uebel litte, das ihr doch endlich tddtlich werden muss.
Plato kanu uns niimlich nur iiberreden, bei jedem gegebenen
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Sein an das Andere zu denken, was es nicht ist. Das Andere
ist in unseren Gedanken gegeben.LWir verlangen aber nach
seiner Darstellung das Andere als mitwirkenden Factor in dem
Producte zu haben. (Mithin miisste dem Andern anch Realitiit
oder Substantialitit zukommen und so hat Plato es iiberall vor-
gestellt, als wenn dies Andere als Theilnehmendes und Empfangen-
des, als Materie in dem Ding gegenwirtig wiire. | Da dies Andere
als Nichtsein aber das Gegentheil des Seins ist, So konnte Plato
auch natiirlich sein Sein nicht nachweisen, D/Iithin sehen wir,
dass wir uns bei Plato, Fichte, Hegel und ihren Nachfolgern
immer nur im Gebiete des ideellen Seins befinden, wenn
gie Erklirungen abgeben,ignd dass das Gebiet der Realitit und
Substantialitiit immer nur projectivisch und perspectivisch
hineingelegt oder,\um mit dem logischen Terminus zu sprechen,
erschlichen wird. Qder besser gesagt, die ganze Theorie der
realen und substanzialen Seins und leidet darum an einer vélligen
Unklarheit und Ungriindlichkeit, welche trotz allem Witz und
Scharfsiun dieser grossen Denker nicht vertuscht werden konnen,
Versuchen wir nun, das Nichts im absoluten
Definition des Sinne auf die Substanz angewandt zu definiren.
Nichts, Es ist klar, dass durch diesen Begriff nicht eine
Scheidung I_ger Woesen von einander, wonach das
Eine nicht das andere ist, angezeigt werden soll, sondern das
Wesen selbst soll schlechthin aufgehoben gedacht werden. } Nun
kénnte einer auf den Einfall kommen, zu fragen, welches sub-
stanziale Sein durch diesen Begriff des Nichts gedacht wiirde,
und miisste sich dann offenbar selbst auslachen, da er ja alles
substanziale Sein durch denselbigen Begriff weggedacht hat.
Mithin kann dem Nichts kein Ich, kein Wesen oder keine Sub-
stanz entsprechen. Dies Nichts ist eben nicht der Begriff von
einem Wesen.

Wollte man, wie Plato und Hegel, ein substanziales Sein
fiir das Niclits suchen, so miisste der Begriff des Nichts aus der
Erfahrung abstrahirt sein durch Hinblick auf viele Nichtse,
deren gemeinsame Natur in dem allgemeinen Begriffe Nichts
zusammengefasst wiirde. Allein solche Wesen, welche Nichtse
wiiren, giebt es eben nicht; denn wenn es sie gibe, so wiiren sie
sofort Wesen und nicht Nichtse. Man sieht also, dass die Er-
fahrung uns dergleichen gar nicht zeigen kann. Die Erfulirung
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zeigt nur, was wir, wenn wir es auffassen, positiv nennen, und
es gilt darum als Licherlich, wenn man mit jenem Schulmeister
sagt: ich sehe Viele, die nicht da sind.

Trgend ein Sein muss das Nichts doch aber haben, sofern
wir davon sprechen und es durch einen Begriff denken. Nun
ist klar, dass wir bei dem Begriffe des substanzialen Nichts einer-
seits hinblicken auf die Substanz. die wir eben verneinen; um
aber zu verneinen, milssen wir andererseits hinblicken auf etwas,
das nicht Substanz ist. Da meldet sich denn sofort das iibri
Sein, die Thiitigkeit und das Was. Tndem wir nun diesen
zweiten Beziehungspunkt mit dem ersten Beziehungspunkte, d. h.
mit der Substanz, vergleichen, fassen wir die Bezichungseinheit
anf und sagen, es sei jenes nichts Substanziales, Und dies ist
die einfache genetische Definition des Begriffs vom Nichts.
Beispiele mdgen dies illustriven. No ist der Strohmann beim
Kartenspiel ein Nichts, d. h. kein wirkliches Wesen," sondern
nur in der Vorstellung der Mitspielenden enthalten. Ebenso ist
.etwa der Regenbogen ein Nichts, d. h. wohl eine wirkliche
Thiitigkeit der Tropfen, wodurch sie das Licht reflectiren, auch
ein bestimmtes Bild in der sinnlichen Vorstellung, aber kein
wirkliches Wesen, zu dem man, wie die Kinder meinen, hin-
gehen kinnte. So ist auch vielleicht der Teufe] ein Nichts uud
ebenso alle die Fabelwesen, die Feen und Hexen und Gétter in
den Mirghen und Mythologien. So sagt man auch dem aus
einem ipgstigenden Traum erwachenden Kinde, ,sei ruhig, es
ists Nichts, du hast bloss getriumt“. Indem man nun auf alles
dieses hinblickt und es zusammenfassend vergleicht mit der Sub-
stanz, sagt man, es sei substantialiter genommen Nichts.

Diese vielen Nichtse sind aber nicht etwa in der Erfahrung
gegoben, 30 dass man sagen konnte, es giebt mancherlei Nichts,
sondern das Nichts wie das Sein ist nur durchs Denken als
intellectuale Intuition zu finden und dentet bloss semiotisch auf
die Substanz einerseits und auf das reale und ideelle Sein anderer-
seits hin, indem die Beziehungseinheit einmal den Begriff der
Substanz, nach dem zweiten Beziehungspunkte hin aber den Be-
griff des Nichts ergiebt.

Wollen wir diesen Begriff etwa noch an einem Beispiel er-
proben, so nehmen wir den Satz: Gott schuf die Welt aus
Nichts. Das Nichts soll hier offenbur weder die Negation des
ideellen, noch des actuellen Gebietes bedeuten, .sondern das



substanziale Sein selbst treffen, d. h. wir sollen uns keine Sub-
stanz, gar kein Wesen irgend einer Art denken, welches vor der
‘Welt vorhanden gewesen wiire und welches Gott, wie der Topfer
den vorgefundenen Thon, hitte umbilden und zu der Figur der
Welt umarbeiten konnen. Diichte man sich nun, wie das Viele
thun, das substanziale Nichts als eine Substanz, als ein sub-
sistirendes Nichts, so wire dies erstens eine Conriredictio in ad-
jects, 6twa wie eine unsichtbare Farbe; denn sofern das Nichts
subsistirte, wiire es nicht Nichts, und sofern es nichts_wiire, wiire
es keine Substanz; zweitens wire dann ja auch die Welt nicht
aus Nichts geschaffen, da das Nichts, wenn es subsistirte, Etwas
wire und Gott also die Welt aus_Etwas und nicht aus Nichts
geschaffen hitte. [ Mithin sieht man, dass die Hypostase des
Nichts, wie sie von Plato, Hegel, Lotze und allen Platonikern
und schlimmer noch von Demokrit, Epikur, Lucrez und den
"Verehrern des subsistirenden Raumes behauptet wird, zu einem
villigen Widersinn fiihrt, wihrend die oben geforderte Distinction
die Schwierigkeiten klar autlost. Um auf das. Beispiel zuriick-
zukommen, so bleibt natiirlich noch der Begriff des ,Schaffens*
und der , Welt“ zu erldutern, was hier nicht unsere Aufgabe ist.
und ieh will nur mit Einem Worte wiederholen, was ich in den
Nguen Studien zur Geschichte der Begriffe I 8. 202 dariiber
hemerkte: ,,wenn man unter Christenthum die Ueberzeugung ver-
steht, welche die grissten und massgebendsten Lehrer der Kirche
hegten, so bedeutet Schopfung nur, dass kein Punclp angenommen
werden solle, welches von Gottes Weisheit nicht bedingt und be-
stimmt wire. Die Schioptungsidee wendet sich also nur gegen
den Dyalismus und Materialismus; denn Gott, speculativ gedacht,
muss nothwendig elfersuchtlg ‘darauf sein, dass nicht irgend eine
Substanz angenommen werde, welche neben und ausser ihm
sei und ibn, wenn auch nur als Material, in seiner Schopfer-
thitigkeit bedinge. Daher stanymt  die Forderung einer Er-
schaffung aus Nichts; was einen vollig klaren und deutlichen
Begriff giebt und von allen Widerspriichen frei ist.

USRS




Achtes Capitel.

Der allgemeine Begriff von Sein und Nichts.

§ 1. Ueber die Einheit des Begriffs vom Sein.

Wenn man nach dem Begriffe der Kunst fragte und es
wiirde uns geantwortet, die Kiinste seien entweder nachahmende
oder niitzliche: so wiirden wir uns iiber die logische Bildung
des Antwortenden verwunderu, da die Aufzihlung der Arten
. doch keine Definition des Begriffs ist. Miissen wir nun nicht
auch befiirchten, derselben Kritik unterworfen zu werden, da
wir doch das Sein bestimmen wollten und mit drei ganz ver-
schiedenen Begriffen hervortraten?

Zuniichst konnte man nun die Kritik ablehnen
da von dem Kritiker erst nachgewiesen werden BeiHomouymen
miisste, dass das Sein nicht bloss ein gemeinschaft- 0o Enhet
licher Name sei fiir homonyme und ganz verschiedene
Dinge, die durch zufillige Umstinde der Ideenassociation unter
die gleiche Benennung gerathen wiiren, wie z. B. das Schlogs.
an der Thiir und das Schloss als Palast; denn obgleich das
letztere wahrscheinlich wegen seiner Festigkeit als wohlverriegelte
Burg diesen Namen erhalten, so wiiren doch zwei Definitionen
erforderlich und nicht bloss Eine, wenn der Begriff des Schlosses
erkliirt werden sollte. Ebenso ist der Begriff ,Thor* als Pforte
der Stadt und als dummer Mensch nicht unter dieselbe Definition
zu bringen. Hs ist desshalb zwar eine Aufgabe der Lexikographie.
moglichst das Gemeinsame in allen Bedeutungen aufzusuchen,
die ein und dasselbe Wort im Laufe der Zeit erhalten hat, und
die Wege der Ideenassociation zu finden, wodurch auch das
Allerverschiedenste den gleichen Taufnamen empfing; aber man
konnte nicht mit Recht sagen, dass der Philosophie irgend ein
Vorwurf daraus erwiichse, wenn nicht alle Homonyma unter
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dieselbe Definition fallen. Wenn wir daher sehen, dass die
Definitionen des Was, des Dass und des Wesens nicht auf
einander zuriickgefiihrt werden kinnen, so darf es uns zuniichst
kiihl lassen, dass trotzdem in der Sprache sich ein einziges
Wort findet, wodurch diese drei alles in der Welt zusammen-
fassende Kreise gemeinschaftlich benannt werden.

Nichtsdestoweniger ist dies ein wissenswiirdiger

Forderung (egenstand und wenn wir auch die durch Sprach- -

oiner mnmelt  vergleichung allein zu erledigende Frage, was Sein

urspriinglich bedeute, ablehnen miissen, so wollen
wir doch untersuchen, wesshalb wir fiir das Denken eine Einheit
des Begriffs vom Sein fordern. Diese Forderung ldsst sich
apagogisch rechtfertigen: denn setzten wir, es sei keine urspriing-
liche Einheit des Seins anzunehmen, dann hiitten wir drei ab-
solute Principien, die nichts mit einander zu thun haben kéunten.
Stinden sie nimlich in Beziehung, so wiiren sie ja durch die
Beziehung unter eine Beziehungseinheit zu bringen und mithin
fiihrten sie auf eine Einheit zuriick. Wéren sie aber ohne Be-
ziehung auf einander, so hitte man gar keinen Grund, wenu
Eins von diesen Principien gegeben wiire, noch auf die andern

beiden zu kommen; denn da man keine leere Insertiomsstelle,"

d. h. keinen Beziehungspunkt, finde, wiirde man auch ein zweites
und drittes Princip nicht bediirfen und nicht einmal ahnen. So
muss also nothwendig eine Einheit des Seins gesucht werden.
Die Einheit des Seins haben wir nun aber schon kennen
gelernt; denn die Substanz, das Ich, ist die Einheit. Ohne dus
yubstanziale Sein giebt ¢s weder Existenz, noch ideellen Inhalt.
Man kann daher sagen, es giebt nur Ein Sein, das Ich oder
das Wesen; denn da das Was und das Dass nicht fiir sich ge-
dacht werden konnen, miissen wir sie mit dem Ich vereinigen
oder, wie man mit der vom Raum entlehnten Metapher sagt,
sie in das Ich setzen. Somit ist die Forderung des Denkens
erfiillt; wir haben eine urspriingliche Einheit.
Nun konnten solche Gelehrte, die mit der Ge-
Verbaltisszum  gohjchte der Philosophie bekamnt sind, aber nicht
. Spinozismus. .
exact genug zu denken pflegen, auf den Einfall
kommen, unsere Metaphysik sei ja nur der alte Spinozismus.
Denn anch dieser hat ja die Substanz als Princip und in der
Substanz die beiden Attribute des Denkens und ususgedehnten
Seins. Ich wiirde mich gliicklich schiitzen, kénute ich von meinem




Standpunkte aus zu einem so berithmten Systeme zuriickkehren,
das noch heute so begeisterte Anhiinger zdhlt. Allein der Schein
triigt; denn der Spinozismus zeigt ein anderes (Fesicht, wenn
man ihn niher betrachtet. Erstens erkennen wir das Attribut
~der Ausdehnung gar nicht als ein besonderes Sein an und

werden den Ranm vielmehr als einen modus cogetands; als einen
Vorstellungsinhalt in das ideelle Sein versetzen miissen, wo er
in Wahrheit zu Hause ist. Zweitens fehlt bei Spinoza ginzlich
der Begriff der Existenz; was darunter zu verstehen sei, hat
er stillschweigend vorausgesetst, ohne zu bemerken, dass dadurch
seine Principien ihrer Existenz nach nothwendig nebelhaft und
problematischh werden miissen. Drittens ist auch seine Substanz
ein blosses.caput mortuum, aus der Tradition heriibergenommen,
ohne dass er selbst neues Leben durch eine neue Ableitung
diesem sterilen ferminus eingeflosst hitte. Denn wie er auf
diesen Begriff gekommen, sagt er nirgends. Mithin ist es auch
kein wirklicher Begriff, weil man ohne festgegebene Beziehungs-
punkte nichts denken, nichts begreifen kann. Weil die Substanz
aber bei Spinoza kein Begriff ist, so bleibt sie nur eine unklare
Erinnerung aus der alten Philosophie. und kein Spinozist kann
sagen, ob darunter ganz bestimmt die alte Materie (fAn) mit
Leben versehen (hiylozoistisch) gedacht werden solle "23‘(181' ob
der fermunus Substanz bloss als grosser Mantel der Abstraction
alles besondere Sein zusammenfasse. Denn das Leben als Existenz
ist nicht hineinzubringen, da die Anhiinger des Spinoza auf ihre
brieflichen Fragen iiber die Ableitung der individuellen Existenzen
aus diesem substanziellen Abstractum keine Antwort von dem
Meister erhielten. Da Spinoza ohne jede Methode den alten
Namen Substanz aufstellte, so konnte er ebensowenig sagen, wie
aus dem aligemeinen Raum die einzelnen Figuren entstehen
mochten, als wie aus der Substanz die einzelnen Dinge hervor-
gehen. Endlich viertens ist auch das Denken bei Spinoza nicht
etwa dasselbe, was bei uns ideelles Sein heisst; denn das Denken
ist bei uns eine Thiitigkeit, und gehort als solche zu dem Dass,
zur Existens. \Ibrem Inhalt oder Was nach ist uus diese
Thitigkeit ideelles Sein. Bei Spinoza aber wird beides, das
Ideelle und die Existenz, in unklarer Weise verschmolzen, so dass
r grade die Basis der neuen Metaphysik ganz unberihrt lisst.
Mithin ist bei Spinoza trotz des Scheins auch nicht ein einziger
Punkt der Gemeinschaft zu finden; denn wir diirfen auch nich

et

| -



LA

zugeben, dass das ideelle Sein und die Existenz als Attribute
der Substanz in Spinoza’s Sinne aufgefasst wiirden. { Bei Spinoza
ist die Welt zu vergleichen einem Buche, dessen vﬁlligdidentischer
Inhalt sowohl mit lateinischen Liettern als mit deutschen gedruckt
ist, und zwar so, dass die Wirter in zwei Colonnen parallel
neben einander geordnet sind. Der Titel des Ganzen steht dann
iiber jeder Colonne als Attribnt: aber auch noch einmal als
Substanz iiber beiden Colonnen und dieser letztere Titel ist
weder lateinisch noch deutsch gesetzt, doch so kunstreich ge-
macht, dass er vou links betrachtet lateinisch aussieht, von rechts
hetrachtet deutsch. Nun ist klar, dass wir diesen gemeinschaft-
lichen Zauber-Titel ganz weglassen konnen, da er zum Ver-
stindniss der Colonnen nichts beitriigt, soferu ja fiir jede Colonne
nur der Schein, den er nach links oder nach rechts erzeugt, in
Gebrauch kommt. was schon in dem Attribut enthalten ist.
Denn da die Einheit beider Colonnen durch den gemeinschaft-
lichen Titel bei Spinoza bloss behauptet. aber nicht erklirt oder
gar bewiesen wird. so spielt die Substanz eine ganz iiberfliissige
Rolle. Mithin miissen wir jede Aehnlichkeit zwischen der Substanz
bei uns und bei Spinoza ablehnen; denn fiir uns ist die Substanz
nicht eine Ueberschrift iiber den Text der Acte, sondern unter-
scheidet sich selbst von ihren Acten und deren ideellem Inhalt
und_hat ein Bewusstsein von sich verschieden von dem Bewusst-
hat ein .

sein der Acte, und die Acte haben und behalten ein Sein, ver-
schieden von dem substanzialen Sein. cobgleich sie in und von
der Substanz gesetzt sind. ] Denn bei uns ist die Substanz nicht
eine leere Abstraction, sondern ein lebendiges individuelles Wesen,
und wenn wir Gott als Substanz finden werden, so wird sich
auch diese Substanz ebenso lebendig zeigen, wie unser eigenes
‘Wesen, und wird sich scheiden von den individuellen Wesen,
fiir die sie nicht, wie bei Spinoza, der blosse allgemeine Teig
ist, aus dem Alles geknetet wird, noch eine blosse Ueberschrift
und Abstraction.

§ 2. Der allgemeine Begriff vom Sein und Nichts,

Obgleich wir nun die Einheit des Seins bestimmt haben,
wollen yir doch auch der ¥rage zu geniigen suchen, wie es
komme, dass die Substanz und ihre Thiitigkeit und deren Inhalt
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nicht bloss sprachlich, sondern, wie es scheint, adch begrifflich
unter den allgemeinen Begriff ,,Sein“ fallen konnen. Es muss
uns nimlich bei dieser Frage der Ursprung des Begriffs Sein
noch einmal im Gegensatz gegen die Liehren der Friiheren fest-
gestellt werden.

Nun lehrt die Logik seit Aristoteles, dass das Ganze mit
seinen Theilen, die Gattung mit ihren Arten, der Begriff mit
seinen Merkmalen, die Surmme mit ihren Posten u. s. w. nicht
unter einen gemeinschaftlichen Begriff fallen konnen. Bei dem
braunen Pferde gehort der Begriff Pferd unter Einhufer,\illfr
Begriff braun unter Farbe; bei der Gerechtigkeit, welche
Gleichheit als ein Moment einschliesst, \fillt der Begriff der Ge-
rechtigkeit unter Tugend. der Begriff \&er Gleichheit unter die
Relation; die Arten einer Gattung fallen immer zuniichst unter |
die Gattung nund dann erst durch ihren Gattungshegriff unter
einen hoheren Begriff, so dass ihnen also nicht unmittelbar
neben dem Gattungsbegriffe ein htheres Allgemeines zukommen
kann. {Kurz, man mdge sich die Bezichung des Was und
Dass zur Substanz denken, wic man wolle; es bleibt immer
nach der formalen, auf die Quantitit der Begriffe begriin-
deten Logik unméglich, zu erkliren, wie man das ,Sein“
vom Was und Dasein und Wesen in gleicher Weise aussagen
kénne.
Wir gehen aber von der Erkenntniss aus, dass .’der Begriff
des Seins keine Abstraction von vielem gegebenen “Inhalt sein
soll. Desshalb erhalten wir auch nicht drei grosse Abstracta,
Was, Dass, Wesen, nebeneinander, die sich einander ausschliessen
und nicht mehr unter einen gemeinschaftlichen Begriff fallen
konnen, wie bei Aristoteles die Substanz und die Kategorien
nebeneinander stehen und alle zusammen Seiendes heissen, ohne
dass Aristoteles im Stande wire, uns zu sagen, wiefern sie doch
alle an diesem Namen ein Anrecht haben kénnten. Denn das
Accidens ist bei ihm auch ein Seiendes und wenn es auch in
der Substanz ist, so ist es doch nicht die Substanz selbst; mithin
kommt ihm ein Sein neben jenem Sein zu und es fehlt der Grund
dafiir, wesshalb fiir substanziales und accidentelles Sein derselbe
Begriff ,sein® gelte. Diese ganze Schwierigkeit, wie gesagt, fillt
fiir uns weg, weil wir den Process des Abstrahirens nicht zur
Grundlage der Begriffshildung machen. Wir sahen vielmehr,
dass der Begriff Sein und Nichts der intellectualen Intuition
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zufillt und dass wir die drei Begriffe Was, Dass und Tch fanden,
indem wir fiir zwei jedesmal gegehene Beziehungspunkte die Be-
ziehungseinheit dachten. {Mithin muss es uns jetzt leicht werden,
indem wir die drei verschiedemen Denkprocesse vergleichen, das
Tdentische herauszufinden und dadurch zu erkennen, wiefern der
gleiche Name und Begriff des Seins allen jenen drei sich aus-
schliessenden Ideen zukommen kann. Es ist nidmlich das Ge-
meinsame der drei Denkprocesse das Denken selbst. LIn dem
Denken aber findet ein grosser (Gegensatz statt, indem, wie wir
oben sahen, dem Bejahen das Verneinen entgegentritt. Wenn
wir nun, das Denken mit seinen Beziehungspunkten und Be-
ziehungséinheiten selbst zum (egenstande des Denkens machen
und demgemiiss als Beziehungseinheiten fiir die entgegengesetzten
Functionen des Denkens das Bejahen und Verneinen selbst
nehmen: so bilden wir im Hinblick auf die Beziehungspunkte
Was, Dass, Wesen einerseits und das Bejahen andererseits die
neue Beziehungseinheit Sein und, sobald wir anf das Verneinen
andererseits blicken, die Beziehungseinheit Nichts. ] So ist es
leicht erklérlich, wesshalb alles und jedes, was gedacht wird,
sofern es bejaht wird, den Namen Sein, sofern es verneint wird,
den Namen Nichtsein erhilt. Und es kann uns gar nicht ver-
wundern, dass wir sowohl das Dasein, als seinen ideellen Inhalt
und die zugehorige Substanz zusammengenommen und einzein
als Sein bezeichnen und denken, ebenso wie umgekehrt sich drei
Werthe fiir das Nichts finden miissen, die doch alle zugleich
zusammen und einzeln als Nichtseiendes bezeichnet und gedacht
werden.

Wenn desshalb Hegel das Sein und Nichts identificirt, weil
man bei Beiden nichts Bestimmtes denke, so vergisst er giinzlich
den Ursprung dieser Begriffe; denn, wenn es bloss auf den so-
genannten Inhalt, dass nichts Bestimmtes gedacht werde, an-
kiime, so wiirde ja sofort auch die Erinnerung an die ver-
schiedenen Namen Sein und Nichts verschwinden miissen, da
~ diese schon eine Bestimmtheit enthalten.\ Weun wir aber auch
bei dem reinen Sein von aller bestimmten Setzung absehen,
so denken wir doch grade an die Setzung iiberhaupt, und
bei dem Begriffe des Nichts zwar nicht an ein bestimmtes Etwas,
das wir verneinen, aber jedenfalls doch an die Gegensetzung
itherbaupt. LIndem ich also von Sein und Nichts spreche, be-
theure ich, dass beides . entgegengesetzt sein soll. Lasse ich
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dioses in einander verschwimmen. so denke ich {iberhaupt nicht
mehr. So lange Hegel also noch vom Sein und Nichts spricht,
denkt er auch noch; sobald er aber beides identificirt, hort er
auf zu denken und bringt, wie er auch selber sagt (vergl. oben
3. 146), nur ejn Wort und eine Meinung vor, wobei der Redende
nichts denkt. {Denn Sein und Nichts unterscheiden sich ja gar
nicht durch den Umfang ihres Inhalts, da ich immer beliebig
ein 7 setzen und verneinen kann, das # moige bestimmt oder
unbestimmt, wenig oder viel sein. LDer Inhalt beider Begriffe
hesteht aber grade in ihrer Gegensetzung, und so verlangt Hegel
doch wohl, dass wir z. B. seine ldentificirungslehre setzen und
nicht leugnen sollen und dass wir diese Lehre immer fest-
halten miissen, und nicht ebensowohl preisgeben diirfen. D‘Venn
er also durch die Thatsache, dass er ilberhaupt etwas lehrt,
die Entgegensetzung von Bejahen und Verneinung immer voraus-

setzt und fordert, so widerlegt er selbst,Lseine Lehre, als wenn

Sein und Nichts in einander verschwinden kdnnten.

b

§ 3. Division des Seins und Nichts.

Hierdurch wird nun zugleich klar, wie verkehrt
es ist, aus dem allgemeinen Begriffe des Seins irgend
welche Arten oder Entwickelungsstufen des Seins,
also etwa die Begriffe von Substanz, Dasein und Inhalt ableiten
zu wollen. [Denn der Begriff des Seins ist nicht durch Ab-
straction nach den Regeln der sogenannten formalen Logik ge-
bildet, so dass die drei Bedeutungen des Seins in thm, wie
Arten in ihrer Gattung steckten, und wir miissen uns desshalb
wundern, wie Hegel und Lotze, der ihm zustimmt, das Sein fiir
das hichste Abstractum erkliren konnten. Man braucht nur
genauer zuzusehen, so zeigt sich, dass Niemand sich was dabei
denken kann, dass die Gattung von Substanz und Accidenz oder

Pirision des
relnen Svine.

von Wesen und Dasein u. s. w. in dem allgemeinen Begriffe Sein .

nach der Weise der formalen Logik vorliegen soll, da eine solche
allgemeine Gattung des Seins, der doch auch irgend ein Sein
zukommen wird, sofort selbst wieder entweder eine Substanz oder
ein Actus oder etwas Ideelles sein miisste, also wieder nur unter
eine von den Arten fiele, die sie zur Grattung zusammenfassen
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’wollte.LJeder Gedanke hat zwar einen sogenannten Gegenstand,
auf den er sich bezieht; allein dieser (zegenstand braucht nicht
nothwendig eine Substanz zu sein, sondern kann auch ebenso
einen Act oder ein -Ideelles bilden. Der Gegenstand fiir die
intellectuelle Intuition des Seins ist in den Beziehungspunkten
gegeben, auf welche wir dabei hinblicken. Mithin kann als
Gegenstand oder Object nach der obigen Deduction, d. h. als
Beziehungspunkt nur die erkennende Thiitigkeit des Bejahens
selbst gelten, sofern wir dabei auf die drei Beziehungspunkte
fiir das Bejahen. ni#mlich auf die Substanz, das Dass und das
‘Was hinsehen und wieder von diesen Unterschieden absehen,
da das Bejahen bei dem einen wie hei dem andern stattfindet.
Hinblicken miissen wir aber vergleichend noch auf einen zweiten
Beziehungspunkt, nimlich auf die Thiitigkeit des Verneinens, um
im Gegensatz zu diesem das Sein fiir den Gegenstand des Be-
jahens als Beziehungseinheit zu finden. L?ger Inhalt oder Gegen-
stand des Denkens selbst ist aber gleichiiltiz gegen Bejahung
und Verneinung. Wenn ich z. B. sage: ,Sokrates war kein
Sophist“, so ist sowohl Sokrates als Sophist positiver Inhalt,
oder weder positiv moch negativ. Wenn wir aber beides auf
einander beziehen, so merken wir, dass der Act, mit welchem
wir Sokrates denken, mit dem andern Act, wodurch wir Sophist
denken, nicht zusammenfilit. “Dies Aussereinanderbleiben der
Vorstellungen oder Begriffe und ihrer zugehorigen Acte wird
nun auch bemerkt und bildet den Beziehungspunkt fiir ’dgll Be-
griff der Verneinung und des Nichts. Darum kann ich die
negativen Urtheile sofort simpliciter convertiren, wie z. B. ,kein
Sophist ist ein Sokrates*, wodurch sich zeigt, dass der Inhalt
selbst gleichgiiltig gegen die Verneinung ist, da diese in die
Copula fillt oder in die Bezichung. } Es kann sich also bei der
Bestimmung des Begriffs vom' reinen Sein nicht um eine Ver-
allgemeinerung des sogenannten Inhalts handeln; \denn der In-
halt mtge eine Substanz, ein Act, eine sinnliche Erscheinung
oder ein allgemeiner oder auch der allgemeinste Begriff sein,
das Sein selbst wird dadurch nicht bezeichnet, weil dieses nur
in der Beziehung zur Verneinung gefunden werden kann, die
auf der Gegensetzung beruht und coordinirt der Setzung jeden
beliebigen Inhalt ergrerft. '(Iiﬁeraus folgt, dass es ein komisches
Bemiihert sein muss, wenn man, verleitet durch  die Sprache,
welche ,das Sein“ oder ,das Seiende schlechthin“ substantivirt,
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fir den Gedanken des reinen Nichts oder des reinen Seins eine
allgemeine Substanz ausforschen wollte; es wiire das etwa so,
wie wenn einer, der das Aermelloch sprachlich als Substantiv
erkennt, fiir dasselbe die zugehdrige Substanz ausmachen wollte
und dariiber griibelte, ob dies Wolle oder Seide oder der-
gleichen sei. ] Die sprachliche Substantivirung darf uns nicht irre
fiihren, da si€nicht nothwendig auf sogenannte Dinge der Sinnen-
welt oder Substanzen hindeutet, Lsondern ihr Motiv iiberhanpt
nur in der Abgrenzung und Isolirung einer Vorstellung oder
eines (redankens zu haben scheint, wesshalb aus guales oder gualem
qualitas, aus agis oder agumus . s. w. actio gebildet wird und
wesshalb auch beliebige Formworter und ganze Sitze den sub-
stantivirenden Artikel erhalten kinnen./Mithin bleiben wir auch
mit der Sprache im Einklang, wean wir den gewonnenen ein-
heitlichen Begriff substantivisch als das Sein bezeichnen, ohne
dabei ausschliesslich an eine Substanz zu denken.L Das ,Bejahte
schiechthin® wird im Hinblick auf die entgegengesetzte Ver-
neinung der Beziehungspunkte als seiend hezeichnet, wobei es
einerlei ist, ob ich bei einer mythologischen Erzihlung ,Siva¢
oder ,Sakuntala® als das Bejahte oder als seiend setze, oder ob
ich bei einer Historie ,siegen“ oder ,geschlagen worden sein®
als das, was ist oder war, angebe, oder endlich von Ich oder
Du oder Gott spreche und diese Beziehungspunkte als seiend
annehme. Denn in dem gefundenen einheitlichen Gesichtspunkte
des ,Seins schlechthin“ verschwinden ja die Unterschiede, die
aber sofort wieder auftreten, wenn einer dies vergessend nun
etwa Siva fiir eine anzuerkennende historische Pers¢nlichkeit
ansprechen wollte, weil ja gesagt wiire, Siva sei es, der das
und das gethan hitte. {Diesem muss dann deutlich gemacht
werden, dass es sich nur um ideelles Sein in diesem Falle ge-
handelt habe und dass das einheitliche Sein nicht die Gattung
des Gesetzten, sondern des Setzens bedeutet. Daher kommt es
denn auch, dass das sogenannte reine Sein Hegel’'s, wobei man
sich angeblich den allgemeinsten Gegenstand vorstellt, ohne doch
so etwas wirklich vorstellen zu konnen, gleich Nichts werden
muss, was einerseits dialektisch nothwendig ist und desshalb auch
von Lotze eingeriumt wurde, andererseits aber zur Aufhebung
aller Vernunft und Wissenschaft fiihrt.

Miissten wir aber, wie Hegel,, von diesem allgemeinsten Be-
griffe-des Seins ausgehen, so wiirden wir, um von der Stelle zu

Téichmﬂller, Metaphyéik. 12
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kommen, d. h. um das Sein zu dividiren. eine ganz andere Methode
einschlagen. LWir wiirden sofort erkliiren, dass dies Sein gedacht
werde, dass mithin zu unterscheiden wiire erstens ein Gredachtes
als ideelles Sein, zweitens die Thiitigkeit des Denkens als Da-
sein, drittens ein Denkendes als Substanz. Mithin wiirden wir
soweit davon abgehen, das Sein mit dem Nichtsé{.fu identificiren,
dass wir vielmehr das Nichts, da es die hlosse Vorstellung der
Verneinung ist, auch nur zur Bekriftigung des Seins gehrauchten,
weil das Nichts ja von dem Sein nicht gelten soll und also als
Ausdruck der verneinenden Besziehung im Denken unseren Be-
griff vom Sein gegen alles Anderssein der Vorstellung in allen
drei Sphiren des Seins schiitzt und in diesem (Gegensatz als
rewer Wichter olme alle Widerrede immer verharren soll.
Denn wemnn man, wie Hegel, bei dem Begriffe vom reinen Sein
ganz vergisst, dass man denkt, so kommt man nicht von der
Stelle und denkt bloss, wie er sagt, Nichts; wenn man aber
dabei aunch nmur noch an’s Denken denkt—,‘\sﬁ findet man gleich
das gedachte Sein, das Dasein und das Ich und scheidet in ver-
neinendem Denken davon ewig aus das Nichts. fDenn das Nichts
ergiebt sich genau aus derselben logischen Thitigkeit, wie das
Sein, und begleitet dieses, sowohl in seiner relativen als absoluten
Form, Denn relatives Nichtsein im ideellen Gebiete ist_anderes
Was: fiir das absolute Nichts des Ideellen bleibt aber Existenz
und Substanz der Beziehungspunkt. fRelatives Nichtsein in der
Existenz ist andere Thitigkeit; bei absoluter Negation der Existenz
beziehen wir uns auf das bloss Ideelle. { Relatives Nichtsein in
der Sphiire der Substanz deutet auf andere Substanzen hin; ab-
solutes Nichts vonLSubstanz fordert als Beziehungspunkt das
Ideelle oder die blosse Thiitigkeit.\ So ist in vollig einstimmiger
Weise Benennung und Begriff des Seins und Nichts durch-
zufiithren und es ldsen sich die Verlegenheiten, die sowohl fiir
Plato als fiir Hegel die Natur der Dinge in Widerspruch
verwickelten und bei Hegel und zuweilen auch bei Plato
eine methodelose und sophistische, lexikographische Dialektik
erzeugten.
Wir haben eben schon die Division des Nichts
de‘;"g‘:‘gs. kennen gelernt; es handelt sich aber noch um die
Frage, wie die alte Aristotelische Regel, dass das
Nichts ketnen Umfang habe und desshalb nicht bei dichotomischen
Eintheilungen gebraucht werden konne, wmzustossen sei. Bei
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Aristoteles findet man niimlich keine kritische Analyse des Be-
griffs Nichts. und so ‘stellt er sich darunter die Verneinung der
Substanz vor. Mit dieser Verneinung sollen aber auch slle
Accidenzen der Substanz fallen, also auch das Denken und der
Tnhalt des Denkens. Nun scheint es klar zu sein, dass ein der-
artiges Nichts ketne Arten haben kinne. Wenn man aber sieht,
dass zum Nichts immer der Denkende gehort, der das Nichts
denkt, so muss auch die Bejahung durch die Setzung des Nichts
gefordert werden, erstens sofern diese Setzung selbst eine Be-
jahung ist und zweitens, sofern eine Verneinung nur in Beziehung
auf eine Bejahung denkbar wird. So viel Nichts also gesetzt
wird, chensoviel Sein ist vorauszusetzen. Das Nichts ist Grenz-
wiichter des Seins. Mithin bleibt es eine Absurditiit, das Nichts
fiir sich allein an den Aufang der Welt zu stellen, oder dic
Welt in Nichts auflisen zu wollen, oder ein Nichts mit Abstraction
von allem Sein angeblich sich vorstellen zu konnen. Denn sobald
man sich dergleichen vorstellen wollte, hiitte man immer zugleich
die Vorstellung mit, also den Vorstellenden und seine Existenz
und so iiberhaupt alles Sein.

Es ist aber allerdings richtig, dass man fiir das blosse Nicht-
sein "keinen Umfang auffinden kann. Allein auch von einem
beliebig gegebenen Sein aus kann man keinen Schritt weiter
kommen und keine Division gewinnen. IDenn wenn man bei dem
gegebenen Begriffe stehen bleibt und nichts weiter denken will,
so_kann man ja, ohne weiter zu denken, auch nicht zu weiteren
(Gedanken kommen. Denken heisst eben Beziehungspunkte ver-
einigen, und wie man bei der Division eines Seienden nur durch
Hinzunahme von neuen Beziehungspunkten die Arten gliedern
kann, so will auch das Nichtsein sofort fruchtbar werden, wenn
man die rechten Beziehungen hinzunimmt. Ll;enn der Umfang
des Nichts ist genau derselbe, wie der des Seins, da es sein
Leben hat in der Beziehung zu diesem. L.Iemand ist so viel-
nal Vater, als er Kinder hat, und niemals Vater ohne Kind.
Ebenso springt das Nichtsein jedesmal hervor, wo ein Sein gesetzt
wird, indem es das iibrig gelassene Sein fiir sich in Beschlag
nimmt, und wir kinnen desshalb immer getrost dem Nichts auf
den Busch klopfen und werden unfehlbar das zugehdrige Sein
darunter antreffen. [ Setzen wir desshalb den Wirbelthieren die
Wirbellosen entgegen, so steht nichts im Wege, dies Nichtseiende

einzutheilen. Es wird aber ehensowenig wie das Sein der
12*
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Wirhelthiere sich entschliessen, ohne Weiteres in Classen and
Ordnungen iiberzugehen. LSohald wir jedoch die zugehorigen
Beziehungspunkte heranbringen, ghiedert sich das eine wie das
andere; denn die Wirbellosen sind ja Thiere so gut wie die,
welche eine Wirbelsiule haben, und die Negation bewacht bloss
die Grenze\ﬂieser Beschaffenheit gegen die der iibrigen Thiere,
welche durch die Negation als die iibrig gelassenen bezeichnet
werden. Sein hier und Sein dort. Die Negation giebt bloss
die Beziehung.



Zweites Buch.

Die scheinbare Welt.

’ ’ Phinomenologie.







Einleitung.

Wenn wir zwei oder mehrere parallele Linien
auf dem Boden verfolgen, so zeigt sich, dass sie
im Horizonte siimmtlich in demselben Punkte zu-
sammenlanfen und m diesem Punkte verschwinden. Die in diesen
Parallelen aunfgestellten Stiibe oder Biume seien siimmtlich gleich
hoch; sie -scheinen aber nach dem Horizonte zu immer kleiner
zu werden und ihre Hohe wird Null in ihrem Verschwindungs-
punkte. Nun halten wir den immer gleichen Abstand der
Parallelen und die immer gleiche Hohe der Stibe fiir das Wirk-
liche und nennen das perspectivische Bild, welches wir davon
gewinnen, einen Schein. Dass wir aber Schein und Wirklichkeit
zu unterscheiden haben, kénnen uns die Sinne nicht zeigen; denn
wenn wir auch hingehen, um uns zu iiberzeugen, dass die kleiner
scheinenden Stiibe doch gleich hoch sind und dass die scheinbar
convergirenden Linien gleich weit abstehen, so geben uns die
“Sinne dennoch an jedem Punkte nur wieder ein perspectivisches
Bild, wenn auch ein anderes. Die Welt, wie sie fiir das Auge
erscheint, ist immer und iiberall perspectivisch geordnet und
weder Mikroskop noch Teleskop kann wns die Ordnung der
Verhiltnisse zeigen, welche wir fiir die wirkliche halten. Die
Wirklichkeit wird also nur durch das Denken festgestellt, wie
ja schon dieser Begriff der Wirklichkeit im Gegensatz zum Schein
nicht der Sinnlichkeit, sondern dem Denken angehort.

Es kommt nun darauf an, den Grund des perspectivischen
Scheines zu erkennen, Denken wir uns die wirkliche Welt in
den Verhiltnissen vorhanden, wie sie von der Geometrie be-
trachtet werden, so ist klar, dass wir von einem beliebig ge-
gebenen Punkte aus ein Strahlenbiischel nach allen Punkten der
geometrisch gezeichneten Welt ziehen konnen. Wir brauchen
dann bloss eine beliebige Fliche beliebig dieses Strahlenbiischel

Schein und
Wirklichkeit.
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durchschneiden zu lassen, um auf dieser Fliche das gewiinschte
perspectivische Bild zu erhalten. Der Grund des perspectivischen
Scheines liegt also darin, dass die Vielheit des Objects auf den
einen einzigen Punkt des Subjects, welches beobachtet, bezogen
wird; diese Beziehung driicken wir durch das Strahlenbiischel
aus. Die durchschneidende Fliche ist nur nithig, um die ver-
schiedenen Punkte des Objects noch neben und ausser einander
zu haben, weil sie sonst alle in dem Gesichtspunkte verschwinden
wiirden.

Wenn wir nun nicht durch das Denken die Wirklichkeit
dem Schein entgegensetzen konnten, so wiirden wir mit Heraklit
und Protagoras behaupten miissen, dass die scheinbare Welt die
wirkliche Welt wire und dass also die Eine wirkliche Welt
nicht blogs bald so, bald so wiire, wie sie von jedem Standpunkte
anders und fiir Jeden verschieden erscheint, sondern dass sie, zu
gleicher Zeit immerfort anders, sich durchweg widerspriiche, dass
der Mensch daher mit seiner Sinnlichkeit das Mass der Dinge
wiire, weil die Dinge wirklich immer so wiren, wie sie einem
Jeden grade erscheinen. Da aber schon diese (resichtspunkte
Lsein® und ,erscheinen“, ., Verschiedenheit® und ,, Widerspruch
und dergleichen nicht selbst mit erscheinen, sondern dem Denken
angehiren, so widerlegt sich eine solche Behauptung selbst, indem
sie das Denken mit seinen Massstiiben namhaft macht; denn das
Denken ist nicht so gefiillig, sich mit den Erscheinungen zugleich
zu drehen und zu widersprechen. Desshalb hat der gesunde
Menschenverstand aller Zeiten immer Schein und Wirklichkeit
auseinandergehalten und die Wirklichkeit durch’s Denken aus
dem Schein ansgelost und demselben entgegengestellt.

Dem gesunden Menschenverstand gelingt es

Die philo- nun hiufig, fiir den Hausgebrauch Schein und
worniaele A% Wirklichkeit oder Wahrheit zu sondern; fiir ferner
' liegende und allgemeinere Dinge reicht er aber
nicht hin. So ist es denn die Arbeit der einzelnen Wissen-
schaften geworden, auf ihrem abgegrenzten Felde jedesmal die-
selbe Aufgabe zu I16sen. Der Astronom z B. scheidet die
scheinbare Bewegung der Sounne von der wirklichen und von
der Axendrehung der Erde, der Physiker zerlegt den scheinbar
einfachens Ton in Grundton und Oberténe u. s. w. Keine von
diesen Wissenschaften aber untersucht die allgemeine Frage,
was Schein und Wirklichkeit sei und aus welchem allgemeinen
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Grunde sich iiberhaupt das Scheinbare dem Wirklichen entgegen-
stellen miisse und welche Formen der Schein annehine. Diese Frage
ist der allgemeinen Wissenschaft, der Philosophie, vorbehalten.

Wenn wir nun auf der Sonne stiinden, so wiire die Koper-
nikanische Weltauffassung fiir uns durch den Schein gegeben;
da wir auf der Erde stehen, so ist der Schein fiir die Ptolomsische
Lehre; stinden wir anf der Venus oder dem Jupiter, so wiirden
wir jedesmal eine verschiedene perspectivische Auffassung der
Welt gewinnen. Die Maus jammert, wenn sie von der Katze
ergriffen wird; die Katze aber ist dariiber sehr befriedigt. 'Wenn
die Fortschrittspartei ein Gesetz lobt, so sind die Conservativen
niedergeschlagen, und umgekehrt. Kurz die Auffassung der
Dinge wird hier immer auf einen bestimmten Standpunkt be-
zogen und ist also perspectivisch. ‘

Nun wissen wir, dass unsere Meinungen, Auffassungen oder
Begriffe nicht die wirklichen Dinge selbst sind, sondern dass die
Wirklichkeit sich zuniichst nur in den Elementen der Sinnlichkeit,
d. h. in den sogenannten Empfindungen, andeutet, indem den
wirklicher Dingen oder Ereignissen entsprechend etwas in uns
ausgelost wird. Alle Meinungen oder Auffassungen von wirk-
lichen Dingen sind also nur Hypothesen zur Erklirung unserer
eigenen Zustinde. Mithin kann der Begriff des Perspectivischen
nicht mehr darin gesetzt werden, dass wir die Beziehung der
wirklichen Dinge als des Objects zu dem Gesichtspunkte des
Subjects auffassen, weil die wirklichen Dinge nicht eher fir uns
da sind, bis wir sie zum Zwecke einer Erklirung unserer Em-
pfindungen schon hypothetisch gesetzt haben. Es bleibt uns
vielmehr nur iibrig, die Vielheit der Empfindungen selbst
als das Object zu nehmen und ihre Zusammenfassung durch das
Subject fiir das perspectivische Bild zu erkliren. Diese feinere
Definition des Perspectivischen wird keine Einwendung erfahren,
da uns ja grade eine solche Zusammenfassung unserer Em-
pfindungen die Auffassung und Anschauung der sogenannten
wirklichen Welt liefert, welche doch von allen wissenschaftlichen
Forschern nur fiir ein perspectivisches Weltbild gehalten wird.

‘Wenn wir nun aber aus dieser Definition strenge Folgerungen
ziehen, so stossen wir allerdings gegen viele herrschende Ueber-
zeugungen an, obgleich diese Folgerungen ebenso klar und ebenso
nothwendig sind, wie die Definition selbst. Es ist aber nicht
Jedermanns Sache, die Folgerungen zu ziehen, die eine Annahme

*
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mit sich fithrt. Wir miissen néimlich folgern, dass diejenigen
Arten oder Formen der Anschauung, in denen wir die Em-
pfindungen zu den sogenannten Anschauungen zusammenfassen,
eben den perspectivischen Charakter des perspectivischen
Bildes ausmachen, also perspectivische Anschauungsformen sind
und folglich mit der Wirklichkeit nichts zu thun haben. Wenn
wir z. B. die Empfindungen zu einem Ganzen zusaminenfassen
und dies ein Ding oder eine sinnenfillige Substans nennen, oder
wenn wir die Vielheit der Empfindungen aunf einen Raum ver-
theilen oder ihre Veriinderungen in die Zeit versctzen und ihre
Bewegungen verfolgen, so sind Ding, Raum, Zeit, Bewegung
grade die Anschauungsformen, in welchen die Zusammenfassung
der Empfindungen und also die Anschauung besteht, Giebt
daber die Anschanung nur ein perspectivisches Bild der Welt,
woriiber Alle einig sind, so kinnen die Formen der Anschauung,
d. h. digjenigen Beziehungsformen der Empfindungen, die grade
aus der Vielheit der Empfindungen Anschauungen machen, nur
eine perspectivische Bedeutung haben.

Es ist daher jetzt unsere Aufgabe, diejenigen Beziehungs-
formen, welche uns die scheinbare Welt oder das perspectivische
Weltbild liefern, der Reihe nach zu untersuchen,

Ehe wir uns an die Losung dieser Aufgabe
umﬁg;:::;‘:zhu machen, miissen. wir n9ch einen Unt_ersc}lied h‘ervoxl'-
Jormen, kehren. Es sei uns im Bewusstsein eine Vielheit
von Empfindungen gegeben, wie dies ja z. B. immer
der Fall ist, wenn wir die Augen aufschlagen. Eine gewisse
Gruppe derselben fassen wir zusammen und nennen sie etwa
»diesen Hund¥, ,diesen Knaben* oder ,diese Birke hier® u, v w.
So oft uns auch irgendwie ein Bewusstsein gegeben ist, immer
werden wir solche Einzelbilder aus Empfindungsgruppen zu-
sammenfassen. Wir nennen nun das jedesmal zusammengefasste
Bild empirisch gegeben; dagegen erkennen wir die Nothigung,
das Viele in solcher Weise zu einer Einheit zusammenzufassen,
als eine allgemeine Eigenschaft unserer Natur. Das abstracte
Bewusstsein von dieser unserer Zusammenfassung nennen wir den
Dingbegriff oder die sinnliche Substanz und erkliiren diesen Be-
griff desshalb fiir apriorisch, weil er von Haus aus uns zu-
kommt, sofern wir immer und iiberall und nothwendig in einer
solchen Weise die Empfindungen zusammentassen miissen und
gar nicht anders kounen,
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Ebenso werden wir diesen Tisch rund, jenen viereckig nennen
und hier einen Berg, dort eine Tiefe finden und so alle Dinge
irgendwie riiumlicl bestimmen. Diese einzelnen Auffassungen
nennen wir empirisch; die allgemeine Nothwendigkeit der rium-
lichen Anordmung liegt aber in der Natur unseres zusammen-
fassenden Bewusstseins und wir halten darum den Begriff des
Ruumes fiir apriorisch. Da es sich mit den andern Auf-
fagsungsformen ehenso verhiilt, <o ist zn hemerken, dass der
Geschichte der Natur und des Menschen die empirischen Be-
stimmungen zufallen, dass die Philosophie aber nur mit den
apriorischen Kormen selbst zu thun hat. Sofern wir nun unsere
Anschanungen von einzelnem Gegehenen in diesen Kormen haben,
nennen wir sie Anschauungsformen: sofern wir aber diese
Formen selbst erkliiren und ableiten, gewinnen wir davon Be-
griffe. Wiihrend daher Kant nur den Raum und die Zeit als
Aunschauungsformen erkaunt hatte und auch noch nicht zur Er-
kEirung und Ableitung derselben iibergegangen war, sondern
dieselben sogar fiir unerkliirbar und unbegreiflich ausgegeben
hatte, werden wir eine Reihe solcher apriorischen Formen finden
und davon den Begriff zu gewiunen suchen.

Da wir aber in diesen Anschauungen nur perspectivische
Bilder der Welt erhalten, so milssen wir auwch die gauze An-
schauungstorm selbst fiir perspectivisch erkliren, und der Begriff
hat diese perspectivische Natur der apriorischen Amnschauungs-
formen anfzuschliessen.




FErstes Capitel.
Die Zeit

§ 1. Definition der Zeit.

Ursprung der Idee der Zeit.

griffs vom Sein das ideelle, das reale oder wirkliche

und das substanziale Sein. Da diese Distinction
fir die Erklirung der Zeit unentbehrlich, so diirfen wir uns
noch einmal daran erinnern. Es sei ein beliebiger ideeller In-
halt im Bewusstsein gegeben, z. B. ein geometrischer Lehrsatz
oder eine Erinnerung an den sterbenden Fechter auf dem Capitol.
Dieser Inhalt kann nach allen seinen Theilen und Beziehungen
betrachtet werden und ist villig zeitlos, auch wenn es ein histo-
rischer Inhalt ist, wie z. B. die Reformationsgeschichte, die wir
uns vorstellén ; denn obwohl jeder Inhalt eine bestimmte Ordnung
seiner Theile hat, so ist die Ordnung in der Auffassung doch
bloss ideell und man kann riickwirts und vorwiirts die Theile
des Ganzen durchgehen, wie bei der Zahlenreihe. Es handelt
sich eben bloss um das ideelle Sein.

Allein dieser Inhalt ist darum noch nicht fiir uns ideell,
sondern wie bei dem Thiere das Bewusstsein ganz aufzugehen
scheint in seinen Inhalt, so kann uns auch eine Anschauung
oder ein Gedanke dermassen erfiillen, dass wir uns selbst dabei
villig vergessen. Sobald aber durch die im ersten Buche ange-
gebenen Ursachen das snbstanziale Sein, das Ich, sich von seinem
Inhalt scheidet, so entsteht das Bewusstsein von der Idealitiit
des Inhalts und von der Realitiit oder Wirklichkeit meines
Denkems oder Vorstellens oder Wahrnehmens. Der Gegenstand
ist daber fiir mich nicht eher ideell, als ich mich als Ich setze
und meine Thitigkeit als ein wirkliches Sein ihrem ideellen

1. Wir unterschieden bei der Analyse des Be-
Der orste Weg.

[ RN
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Inhalt gegeniiber stelle. Aber auch in dieser Entgegensetzing
und den dadurch entspringenden Gedanken ist keine Spur des
Begriffs von Zeit.

2. Weil nun die Idee der Zeit nicht sofort den Kindern
zum Bewusstsein kommt, so besitzen sie schon vorher eine grosse
Menge von Vorstellungen, auf die wir hier Riicksicht nehmen
miissen. s sei also ein Gegenstand fiir das Auge oder Ohr
gegeben; es komme eine zugehdrige Erinnerung zum Bewusstsein,
und wir sagen, dies ist die Mutter. dies ist die Stimme des
Vaters. Hier wird, wie wenn wir einen Winkel fiir einen rechten
oder stumpfen erkliren. nur ideelles Sein verglichen und, mogen
wir die Identitiit behaupten oder etwa die Statue der Mediceischen
Venus fiir ganz verschieden von der in unserer Erinnerung auf-
tauchenden aus dem Louvre erkliren, so bleibt doch jedenfalls die
Vorstellung der Zeit dabei ganz aus dem Gesichtskreise.

3. Hier hatten wir also bloss ideelles Sein untereinander
vérglichen. Wenn wir jetzt aber mit dem ideellen Inhalt das
Bewusstsein unserer Thitigkeit verkniipfen und damit ein
identischer oder verschiedener ideeller Inhalt, der ebenfalls von
dem Bewusstsein unserer Thiitigkeit begleitet ist, in Beziehung
tritt, so wird, moge der Inhalt, wie gesagt, einerlei oder ver-
schieden sein, nothwendig ein Widerspruch entstehen. Denn ist
der zweite Inhalt verschieden, z. B. wenn im Bewusstsein steht:
,,ich]sehe den Knaben weinen und ich sehe den Knaben lachen“,
so springt der Widerspruch in die Augen und die beiden Vor-
stellungen kinnen sich einander nicht dulden. Ist der Inhalt
aber identisch, z. B. wenn ich mir bewusst bin: ,ich gehe unter
den Linden und ich gehe unter den Linden%, so entsteht der.
Widerspruch dadurch, dass ich nur Eins vorzustellen habe und
doch durchaus zwei Bilder im Bewusstsein besitze, die auf keine
‘Weise zu einem Bilde sich vereinigen konnen. In beiden Fillen
ist der Grund des Widerspruchs nur durch Verkniipfung des Be-
wusstseins meines wirklichen Seins mit dem objectiven ideellen
Inhalt gegeben; denn weinen und lachen und dergleichen sind wie
Dreieck und Viereck ohne Widerspruch verschieden und ebenso
kann identischer Inhalt, wie bei der Zahl, beliebig ohne Wider-
spruch wiederholt werden. Durch Verkniipfung des Doppelten
oder Verschiedenen aber mit dem identischen Ich und seiner
wirklichen Thiitigkeit entsteht der Widerspruch. Nun kann ich
aber keins der beiden Urtheile fiir falsch erkliren und aufheben;

[ ]
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denn sie stehen beide gleich fest und sicher im Bewusstsein.
Folglich miissen sie auf irgend eine Weise mit einander in Be-
zichung gesetzt werden und das Bewusstscin dieser Bezichung
sich widersprechender und doch gleich wahrer Urtheile ist die
Tdee der Zeit. Sprachlich dviicken wir dieses Bewusstsein durch
die Temporalformen des Verbum aus, z. B. ,ich sah den Knaben
weinen und ich sehe den Knaben lachen oder ich ging unter
den Linden und ich gehe unter den Linden“.

4. Um nun ein solches Bewusstsein der Bezichung zu ge-

winnen, muss das Bezogene irgendwie verschieden sein. Da aber
das Ich in beiden sich widersprechenden Urtheilen gleich bleibt
und die bloss logische Bezichung des ideellen Inhalts schon eli-
minirt ist, so kann der Unterschied nur in den Verkniipfungen
unserer Thiitigkeit mit dem ideellen Inhalt Legen. Wenn ich
nun z. B. in meinem Bewusstsein ,mein Gehen unter den Linden
in Berlin® doppelt habe, so wird zuniichst durch die Nebenum-
stinde, die sich associiren, der ideelle Inhalt beider Vorstellungen
auseinandertreten, wie aéd und acf. Da es aber grade auf diese
bloss logische Differenz nicht ankommen soll, weil es sich
nicht um die Verhiiltnisse des ideellen Seins, sondern um die
Wirklichkeit, d. h. um die Verkniipfung des Tdeellen init meiner
Thiitigkeit handelt, so muss die Differenz in der vorstellen-
den Thitigkeit selbst liegen.
5. Diese Differenz kann aber keine qualitative sein, da es
sich ja um denselben ideellen Inhalt drehen soll und die Thiitig-
keit nur qualificirt wird durch Qualification des Inhalts, wie
#. B. sehen, horen und wollen qualitativ verschieden sind. Also
muss sie in der Quantitiit, d. h. hier in der Intensitiit liegen.
‘Wir konnen demgemiss die beiden Vorstellungen nur in ver-
schiedenem Grade vorstellen. Ist nun ein solcher Unterschied
der Vorstellungen bekannt? Jeder kennt den Unterschied der
Deutlichkeit und Lebhaftigkeit oder der Intensitiit des Sehens
und Vorstellens iiberhaupt, jenachdem er jetzt etwas sieht oder
sich an das gestern oder vor Monaten Geschehene und Gethane
erinnert. Desshalb diirfen wir es als eine zugestandene That-
sache betrachten, dass sich in unserem Bewusstsein dieselben
Vorstellungen in verschiedenen Graden der vorstellenden Energie
vorfindem (Die Deduction folgt im Capitel , Quantitit®.)

Das Bewusstsein einer solchen Differenz ist aber kein Be-
wusstsein der Zeit, sondern bloss mathematisch. Erst wenn wir
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die der TIntensitiit nach verschiedenen doppelten Vorstellungen
beide anf das Tel boziehen und heide fiir wivklich er-
kliren, entspringt die Tdee der Zeit: denn da wir die beiden
Vorstellungen nicht zusanmenfallen lassen kénnen, so miissen
wir sie aussereinander halten; da sie aber nicht durch logische
Differenzen getrennt sind, so geht die Trennung bloss die Wirk-
lichkeit selbst an, und so setzen wir sie in eine gewisse Ordnung.

Die Tdee der Zeit, sofern sie auf diesem Wege entspringt,
ist daher das Bewusstsein einer Ordnung der Vorstellungen nach
ithrem Verhiiltniss zur Wirklichkeit, welches gemessen wird durch
den Quotienten der Imtensitiit.

6. Man braucht nun bloss ein paar brauchbare Namen zu
tinden, etwa die der Vergangenheit und der Gegenwart, um den
Tnhalt aller unserer Vorstellungen nach dieser Definition in Ver-
gangenes oder Gregenwiirtiges zu ordnen. Diese Ordnung erweist
sich sofort als eine perspectivische, weil sie nicht durch den
Thhalt und die Natur des Vorgestellten bestimmt ist, sondern
ganz allein von dem Standpunkte oder Gesichtspunkte des Subjects
abhiingt, was man gleich an dem Beispiel von zwei Reisenden
erliutern kann, die denselben Weg zuriicklegen, aber von den
entgegengesetzten Enden anfangen, da fiir sie die Zeitordnung
aller Reiseeindriicke umgekehrt proportional ist. ‘Das T.etzte
des Einen ist das Frste des Andern und das Zweite von diesem
das Vorletzte von jenem u. s. f.

Confirmirt wird diese Definition durch die
Thatsache, dass die Zeitordnung und das Bewusst-  confivmation.
sein von Zeit iiberhaupt sofort wegfiillt, wenn keine
Beziehung von zwei ideellen Inhalten, welche beide auf Realitit
Anspruch haben, stattfindet. Die Kinder z. B. haben keinen
Sinn fiir die Zeit, wie dies Jeder beobachten kaun, weil ihre
Seele ganz mit dem einzigen jeweiligen ideellen Inhalt ihres
Bewusstseins beschiiftigt ist, mit ihrem Spiel, ihrem Schmers,
ihrem Genuss. Erst wenn es moglich wird, die verhiltnissmiissig
schwachen Eindriicke der Vergangenheit ihnen wieder zum Be-
wusstsein zu bringen, gelangen sie zu einer kurzen Wahrnehmung
der Tdee der Zeit, indem sie das Erinnerungsbild mit den Sinnes-
anschauungen vergleichen, verlieren sich dann aber sofort wieder
in den Taumel der wechselnden Sinneseindriicke. Aus demselben
Grunde haben die Thiere kein Zeitbewusstsein; denn wenn
ihnen auch Erinnerungen aufsteigen, da sie ja tridumen, so findet

L4
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doch kein Vergleichen der ideellen Inhalte statt und daher keine
Ordoung derselben nach dem Intensitétsverhiiltniss.

Die Thiere und die kleinen Kinder und ebenso Alle, die in
einen (Gedanken ,versunken“ sind, wie man sagt, verhalten sich
“zu dem Inhalt ihres Bewusstseins, wie ein Auge, welches zwar
ein Strahlenbiischel empfinge, aber immer nur ganz in dem
einen oder dem andern Strahle diesen oder jenen Punkt des Ob-
jects erblicken kinnte, ohne zugleich den Eindriicken mehrerer
oder aller Strahlen zugiinglich zu sein. Wie wir in diesem an-
genommenen Kalle keinem Punkte eine Lage, einen Abstand
von anderen Punkten, und dem Ganzen keine Ordnung geben
konnten, so ist auch keine Zeit vorhanden fiir den, der mit
seiner Vorstellungsthiitigkeit ganz in sein ideelles Object ver-
loren und versunken ist.

Die ideellen Ohjecte werden von uns in die Zeit versetzt
und bilden das Zeitliche. Wer nun ganz in dem Zeitlichen
lebt, fiir den giebt es gar keine Zeit. Wir bediirfen des
zeitlosen Standpunktes, um das perspectivische Bild des

Zeitlichen aufzufassen, um in dem Strahlenbiischel unserer.

Thitigkeiten die Differenzen als Abstinde zu. bemerken und

durch diese Verhéltnisse eine chronologische Ordnung zu er- -

kennen. o

7. Wenn wir nun auch hierdurch unsere Vorstellungen als
vergangene und gegenwiirtige ordnen konnen, so bleibt noch das
Zukiinftige zu charakterisiren. Nun war als Ausgangspunkt
die Unterscheidung des Ideellen von unserer Thitigkeit als der
Realitiit gegeben. Setzen wir demgemiss Vorstellungen von
Synthesen beider, d. h. des Objects und der Thiitigkeit voraus,
wie sie eben als das Vergangene neben dem Gegenwirtigen er-
schienen, so bleibt die Bemerkung einer moglichen Be-
ziehung der Thitigkeit auf einen solchen ideellen
Inhalt iibrig. Z. B. es gei dem Kinde sein Spielen mit einer
Puppe in Erinnerung. Diese Vorstellung erhilt neben dem
augenblicklichen sinnlichen Inhalt des Bewusstseins den Charakter
der Vergangenheit./ Nun tritt die Vorstellung seiner Thitigkeit
als Begehren in Beziehung zu diesem Erinnerungsinhalt. Sofern
diese Beziehung allein aufgefasst wird, entsteht im Kinde die
concrete Idee des Moglichen; sofern aber die Beziehung auf
die Gegenwart und Vergangenheit hinzutritt, die Idee der Zu-
kunft. Um das Zukiinftige aufzufassen ist also die Aufmerksamkeit

e
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auf umsere Thiitigkeit zu lenken, die in Beziehung auf das
Erinnerungsbild leer und unbeschiiftigt ist. Wiiren wir bloss
erkennende Wesen, so wiirde die Idee der Zukunft schwieriger
sein, da dann nur die mogliche sinnliche Wahrnehmung in Be- -
ziehung auf die Erinnerung und die wirkliche Ausfiillung der
Sinnlichkeit in Frage kiime. Da wir aber auch wollende und
bewegende Wesen sind, so ist die Auffassung dieser Bezichung
leichter, weil das Bewusstsein des Begehrens und der bewegenden
Thiitigkeit sich von dem ideellen Inhalt leichter ablost.

Wenn wir unsere Vorstellung von der Zeit
genauer analysiren, so findet sich ausser den eben  gweiter Weq.
hervorgehobenen Beziehungen des Denkens noch
eine zweite Gruppe von Beziehungen, die als ein zweiter Weg
oder als ein Complement bhezeichnet werden kann.

{Um dies verstindlicher zu machen, wollen wir von der
Sprache ausgehen, welche die urspriinglichen Ideenassociationen
und Denkoperationen in der Regel kenntlich aufbewahrt. Vom
Lateinischen kinnen wir das Wort Per fecfwu m brauchen; vom
Deutschen die ‘Worte Vergangenheit und Zukunft, weil in
diesen, wie mir scheint, der Ursprung der Idee zu Tage kommt.
Das Wort Perfectum bedeutet ,das bis zu Ende Gethane.)
Wir werden diesen Begriff nicht attributivisch auf die Zeit
( Tempus) beziehen, weil diese Idee ja erst gesucht wird und
sich also an einer Anschaunung oder einer concreten Vorstellung
erst herausbilden muss. Folglich kann es sich nur um unser
wirkliches Thun handeln jund da kommt uns gleich das deutsche
Wort , Vergangenes* zu Hiilfe. Der Mensch habe einen Weg
von einem Orte zu einem andern zuriickzulegen. Jede Strecke,
die er durch wirkliches Thun, d. h. Gehen, zuriickgelegt hat,
ist ,bis zu Ende gethan“ oder ,ver-gangen“. Sie steht also
im Bewusstsein nicht mehr als wirkliche Thiitigkeit mit sinnlicher
Energie, sondern als Erinnerungsbild, in welchem freilich die
Theile als Anfang, Mitte und Ende unterschieden bleiben.

‘Wenn der Mensch nun etws denselben Weg wieder geht, so
hat er in der Erinnerung die Vorstellung vom Ganzen des
Weges; in sinnlicher Energie aber immer nur die Wahrnehmung
des Stiickes von dem Wege, wo er sich grade befindet. Mithin
muss sich diese energische Empfindung als gegenwiirtiges
" Thun gegen das schwiichere Erinnerungsbild abheben. Dieses
Bild vom .(Ganzen erlaubt aber noch eine neue Beziehung; denn
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in sinnlicher Energie realisirt sich beim Gehen ein Stiick des
Erinnerungsbildes nach dem andern. Mithin wird die Thitigkeit
des Gehens in Beziehung auf die Vorstellung der noch iibrig
gebliehenen Theile des Weges gesetzt; sie erscheinen als das
Zukiinftige, d. h. das, zu dem man kommt, oder projectivisch
das, welches zu uns kommt, da auch die sinnlich voraus, d. h.
von Weitem gesehenen Dinge bei der Anniéherung ,zu uns zu
kommen® scheinen. Vielleicht lisst sich aus dem lateinischen
W uturums etymologisch ein dhnlicher Sinn herausbringen, da ja
von den Etymologen (vergl. Curtius, Grundz. d. griech. Etymol.,
vierte Aufl., 1873, 8. 305) gowrew herangezogen wird und Tobler
an span. ,,f# er ging“ erinnert.

Das Charakteristische dieser zweiten Gedankenoperation
neben der ersten ist die Beziehung auf den Unterschied zwischen
dem ganzen Erinnerungsbilde und seinen Theilen. lpas Ganze
erscheint als vergangen, ein Theil, der mit sinnlicher Energie
percipirt wird, als gegenwirtig, der Rest als zukiinftig. Die Be-
ziehung des Ideellen auf die Thitigkeit bleibt hier wie dort.

Natiirlich ist hier das Gehen und das Bild des Raumes nur
als eine und vielleicht die niichstliegende Veranlassung zur Aus-
bildung und Bezeichnung der Zeitidee zu betrachten; denn
genau derselbe psychologische Vorgang wird sich bei allen
Thiitigkeiten wiederholen, z. B. beim Kimpfen und Schiessen,
beim Sprechen, beim Essen u. 8. w.

Die drei Dimenstonen der Zeit.

Vergangenheit bedeutet uns die Beziehung

v’f,i‘; f::;ﬁi; eines Erinnerungsbildes auf einen andern ideellen
Inhalt, welcher mit sinnlicher Energie percipirt

wird oder mit grosserer Intensitit das Gemiith und die Thitig-
keit ausfiillt. Mithin muss jeder ideelle Iuhalt als neu und nicht
vergangen aufgefasst werden, der kein fertiges Erinnerungsbild
ist, wihrend alles, was zur sogenannten Apperception gehort,
als Vergangenes betrachtet wird. Da unser Denken nun noth-
wendig immer dieselben Begriffe zur Auffassung der Dinge ge-
braucht, so kénnen wir die Zeitanschauung auch auf diese Be-
griffe und Denkthitigkeiten nur insofern anwenden, als sie uns
doppelt zu Bewusstsein kommen und daher eine Beziehung auf
einander erlauben. Ein Gedankengang, den wir zum zweiten
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Male etwa beim Lehren nehmen, liegt doppelt vor und bringt
uns dadurch den Unterschied der Zeit zum Bewusstsein. Denken
wir bloss einfach dasselbe wieder, so merken wir in diesem Falle
nichts von Zeit.

Die Beziechung auf unsere eigene Erinnerung ist desshalb
chenso wesentlich fiir die von mir entwickelte Theorie, wie sie
zugleich den perspectivischen Charakter der Zeitidee in’s Licht
setzt, da ohne einen im Subjecte genommenen Gesichtspunkt von
Zeitunterschieden keine Rede sein kann. Man darf aber nicht
gleich die abstracte Bedeutung der Zeit hier suchen, wie sie fiir
die Chronologie der Weltgeschichte brauchbar ist; denn diese
Abstraction entwickelt sich erst, wenn wir uns auch in andere
Wesen hineindenken und auch fiir sie Gegenwart und Vergangen-
heit scheiden, was zuniichst gar nicht so einfach ist, wie das
Beispiel der Kinder zeigt, welche sich ihre Eltern nicht in der
.Yergangenheit als klein und die Schule besuchend vorstellen
konnen. ‘

Ganz verkehrt aber ist es, wenn man in dogmatischer Manier
den Ursprung der Zeitidee von den sogenannten Husseren Dingen
und ihren Verinderungen ableiten will. Denu *das Vorher und
Nachher in der Natur, z. B. Aufgang und Untergang der Sonne,
Friihling und Herbst, Bliithe und Frucht und dergleichen und
ehenso die Altersstufen des Menschen und die Aufeinanderfolge
voh Ursache und Wirkung und ebenso die Aufeinanderfolge der
Vorstellungen: all dieses kann erst durch die Vergleichung
seines Seins in der Erinnerung mit seinem gegenwiirtigen Sein
einen Begriff von der Zeit liefern. Denn die kleinen Kinder
sehen die Verinderungen, die sie als Succession ihrer Empfin-
dungen und Anschauungen haben, und “leben doch bloss, wie
man sagt, in der Gegenwart und haben kein Bewusstsein von
der Zeit, bis 8ie ihre Erinnerungen vergleichen konnen
mit ihrem siunlich gegebenen Bewusstseinsinhalt.
Ich meine nicht, dass die Erinnerung selbst, z. B. in der Form
der sogenannten Apperception oder Wiedererkennung, die Idee
der Zeit sei oder diese Idee erzeuge. | Denn das weinende Kind
erkennt seine Mutter, die einen Augenblick weggegangen war,
mit Freuden: wieder und beruhigt sich gleich; aber es hat kein
Bewusstsein der Zeit. Erst die Vergleichung oder Betrachtung
der Beziehunig dieser beiden identischen ideellen Inhalte des Be-
wusstseins giebt die Idee der Zeit., und dazu ist schon eine
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gewisse Freiheit und Ruhe der Seele erforderlich, die in der
ersten Epoche unseres Lebens nicht vorkommen kann und, wie
es scheint, bei den Thieren iiberhaupt nicht erreicht wird, da sie
immer nur in der Gegenwart leben, leidend oder geniessend.
Wie wir demgemiss die Zukunft zu erkliren
haben, ist schon angedeutet. Wir wollen uns jetzt
genauer hineindenken. In unserem Bewusstsein
findet bestindiger Wechsel des Inhalts statt. Der Inhalt kann
durch FErinnerung festgehalten und wiederholt werden. Nun
tritt aber allmilig auch das auf, was wir die Einbildungskraft
oder Phantasie nennen, da der von uns in den Erfahrungen
erworbene Vorstellungsinhalt auch frei werden und sich in seina
Elemente gelsst zu neuen Formen beliebig verkniipfen kann.
Dadurch entsteht in der Seele des Kindes zuniichst noch
ganz dunkel die Idee des Miglichen im Gegensatz zum
Wirklichen. Willst Du das Piippchen oder die Flite? fragt
die Mutter. Das Kind hat die Phantasievorstellung von beidem;
es ist sich zugleich bewusst, da es keins von heiden sieht, dass
es keins von bei.den wirklich hat; sein Bewusstsein ist nicht
durch unmittelbares sinnliches Sein des ideellen Inhalts ausge-
tillt; es hat die Idee der Moglichkeit, natiirlich in unbe-
stimmtester Weise. Wenn es sich nun fiir eins von beiden
entscheidet oder, wie bei Kindern gewihnlich, fiir heides zugleich,
30 entsteht in ihm eine Erwartung oder Hoffnung oder je-
nachdem, weun Schlimmes vorgestellt wird, auch Furcht. Aus
diesem Zustande entwickelt sich die Idee der Zukunft, sofern
das Kind nicht bloss in solchen Affecten lebt, sondern ruhig
das Nichtsein eines moglichen ideellen Inhalts mit dem gegen-
warngeu Inhalt des Bewusstseins vergleichen kann.
‘Wodurch unterscheidet sich also fiir uns Ver-
Difierentiat-  gangenheit und Zukunft? Bei beiden denken wir
Von oy, an einen uichtseienden Inhalt, bei beiden ist die
und Zukuntt.  Vorstellung dieses Inhalts als Erinnerung oder als
Erwartung schwach und unsicher im Vergleich mit
dem, was in gegenwiirtiger Kraft das Bewusstsein erfiillt: der
Unterschied aber liegt darin, dass der als Vergangenheit vorge-
stellte Ifthalt das Bewusstsein mit sich fithrt, dass wir diesen
Inhalt schon besassen, schon dachten und fithlten. Er wird
nicht unter der Idee der Méglichkeit durch die Phantasie
gedacht, sondern als Erinnerung durch das Gedichtniss.

Die Idee der
Zukuanft,
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Dieser Unterschied ist nicht immer gleich gross; desshalb phan-
tasirt z. B. ein fieberndes Kind von einer Spielsache in seiner
Hand. Aufgewacht sucht es die Spielsache in seinem Bette.
Es verwechselt also das Mogliche mit dem Vergangenen, weil
das Mogliche ohne Vergleich mit Gegenwiirtigem so deutlich
vorgestellt wird, dass es selbst Glegenwart zu sein scheint und
daher mit der niichsten Gegenwart verglichen den Charakter der
Erinnerung erhilt. So kann sich auch die Idee der Zukunit
nicht bilden bei gleichgiiltigem Vorstellungs-Inbalt, der biufig
wechselt, sondern nur bei solcher Phantasie, die den Unterschied
gegen das Gegenwirtige empfindlich hervorhebt. Denn die Zu-
kunft verlangt Vergleich mit der Gegenwart. So lange nun die
durch Phantasiebilder erregten Affecte selbst sehr stark sind,
kann natiirlich die Vergleichung keinen Platz finden; aber es
wird dadurch die Unterlage fiir die Vergleichung gewonnen,
. indem die beiden Beziehungspunkte, der vorgestellte Inhalt des
Erwarteten und das Gefithl der Gegenwart mit ihrer Leere
deutlich heraustreten, so dass auch hinterher, wenn schon Alles
der Vergangenheit angehort, die Vergleichung vor sich gehen
kann. Die Idee der Zukunft entspringt also aus der gegen-
wiirtigen Erwartung; sie wird aber klar und bestimmt erst bei
ruhiger Vergleichung. Ohne Phantasie und ohne Idee des
Miglichen giebt es daher keine Idee der Zukunft.

v Tch halte es darum fiir verkebrt, wenn die Positivisten be-
sonders aus den regelmiissig wiederkehrenden Veriinderungen,
z. B. der Tages- und Jahreszeiten, die Anschauung von der Zeit
ableiten wollen. Sie werden verleitet durch die wissenschaftlichen
Messungen der Zeit, die sich allerdings an diese Perioden ange-
kniipft haben; lange aber, ehe das Kind die Tages- und Jahres-
zeiten oder auch nur die verschiedenen Essenszeiten in ihrer
Abfolge unterscheiden kann, hat es bei tausend Gelegenheiten,
wo seine Erwartung erregt und durch seine Phantasie ein
moglicher Gegenstand der Furcht oder Hoﬁ‘nung vorgestellt
wurde, die Idee der Zukunft gefasst.

So bleibt uns denn die Idee der Gegenwart
zu definiren iibrig. Da wir in Vergleich mit dieser D(;:;i::.‘r‘:’
sowohl die Vergangenheit als die Zukunft bestimmen,
so muss sie erstens an sich als Beziehungspunkt durch ein eigen-
thiimliches Bewusstsein sich uns zu erkennen geben und zweitens
muss dann die Idee derselben sich negativ durch Beziehung
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und Vergleichung mit jenen andern finden. Das Eigenthiimliche
der Gegenwart, d. h. des gegenwirtigen Bewusstseins, kann nun
nicht gesucht werden in dem blossen ideellen Inhalt der Ge-
danken, der ja gegen die realen Verinderungen unseres Zustandes
gleichgiiltiz ist. Es wird sich vielmehr zuniichst durch die
sinnlichen Eindriicke zeigen, in denen wir das Bewusstsein
unserer Existenz und Realitit in einer Gemeinschaft mit
anderen Substanzen haben. Diese Eindriicke sind beim Kinde
wenigstens zundchst die stirksten und an diesem starken Em-
pfinden von unserem Thun und Leiden im Verkehr mit den
andern Wesen allein konnen wir nun zweitens den Vergleich
des empfundenen Inhalts mit dem ideellen Inhalt der Erinnerungen
machen und gewinnen dadurch die Idee der Gegenwart, als
~ eines Bewusstseins, das nicht Erinnerung ist. { Im Vergleich
mit den Vorstellungen, in denen ein méglicher zukiinftiger Zu-
stand von der Phantasie uns vorgespielt wird, haben wir die
Tdee, dass die Gegenwart nicht bloss erwartet wird, Die
Idee der Gegenwart ruht daher auf der im Vergleich mit Er-
innerung und Erwartung viel stiirkeren Macht und Klarheit eines
Bewusstseinsinhalts, bei dem wir unsere Existenz und Realitiit
gewahr werden im Gegensatz gegen das blosse ideelle Sein der
Vergangenheit und Zukunft.

Ich muss hier den spiteren Untersuchungen vorgreifen, um
die Gegenwart genau zu definiven. Meines Wissens ist dies bis-
her noch nie gelungen und kaum versucht. Man kam dem
Problem nahe durch die Frage, woher wir wissen, ob wir triumen
oder wachen. Nun kann die Gegenwart sich nur auszeichnen
durch einen Grad der Bewusstheit. Wenn dieser, wie im
Schlaf und in undeutlichen Triumen, nicht erreicht wird, haben
wir auch kein Bewusstsein der Gegenwart, wohl aber ein gegen-
wirtiges Bewusstsein, was zwei sehr verschiedene Dinge sind.
Aber die Stirke der Bewufstheit allein thut’s nicht, sondern
diese ist nur eine Bedingung. Das Wesentliche ist die
Unterscheiding der Zeit. Sobald wir Zeit unterscheiden
und nur wenn wir Zeit unterscheiden, sind wir in der Gegen-
wart, d. h. wir haben dann nicht bloss ein gegenwirtiges Be-
wusstsein, das wir auch im Schlaf besitzen, sondern Buch ein
Bewusstsein der Gegenwart. Darum liegt hier der Angelpunkt,
um auch Vergangenheit und Zukunft zu scheiden und iiberhaupt
zu bemerken. Daher ist die Gegenwart sehr hiufig zeitlos, ein



1199

Zustand dem Triumen gleich. In dem Masse aber, als die Vor-
stellung der Zeit iiberhaupt entsteht und wir demgemiiss ein
Vorher und Nachher beziehend setzen und vergleichen, entsteht
auch sofort das Bewusstsein der Gegenwart. | Diese Definition
ist desshalb als richtig zu demonstriren, weil die Zeiten Be-
ziehungsbegriffe sind, Es kann daher von Zukunft und Ver-
gangenheit nicht die Rede sein ohne Gegenwart. Von Gegen-
wart aber nicht ohne die Zeitvorstellung tberhaupt. Diese aber
ist ein Vergleichen. Sobald daher unser Bewusstsein sich bis zu
der Thitigkeit entwickelt, dass es Zeit unterscheidet, hat es auch
mitgeboren das Bewusstsein der Gegenwart. Darum haben die
Thiere kein Bewusstsein der Gegenwart und nur wir sind mit
unseren Distinctionen im Stande, bei ihnen ein gegenwiirtiges
Bewusstsein von friiheren zu unterscheiden.

(Beseitigung von Instanzen.

Nun kénnte man mir einwerfen wollen, dass
nach meiner Definition doch anch die Vergangen- 1) vergangen-
heit und Zukunft eigentlich Gegenwart sei, sofern he“i“n- ::t"““
ich ja das Gewesene oder Zuerwartende mir jetzt  gegenwart
vorstelle und es also nur als ein Gegenwiirtiges habe,

Dies ist auch richtig, denn das Vorstellen ist ja immer in
dar Gegenwart; aber gleichwohl sind einige unserer Empfindungen
und Vorstellungen, wie man sagt, unter der Schwelle des Be-
wusstseins, also in einem relativen Nichtsein, d. h. sie werden
nicht empfunden und nicht vorgestellt, wihrend ein anderer Theil
im Sein oder Bewusstsein ist. Von diesem Nichtsein im Be-
wusstsein konnte ich gar keine Vorstellung haben, wenn nicht
Erinnerung wire, wodurch Vorstellungen wieder in's Bewusstsein
treten mit der Eigenthiimlichkeit, viel schwiicheren Eindruck zu
machen, als die urspriingliche Empfindung, indem sich zugleich
bei etwaiger Erneuerung des sinnlichen Eindrucks der Contrast
des bloss erinnerten ideellen Inhalts gegen das augenblickliche
Fiithlen noch mehr hervorhebt.LDarum beruht die Erkennt-
niss der Zeit auf einer Vergleichung des gegenwirtigen
gleichzeitigen oder unzeitlichen Vorstellungsinhalts
selbst, indem innerhalb des gegenwiirtigen Bewusstseins das
bloss Erinnerte von dem (egenwirtigen unterschieden wird.
Dass wir aber Erinnerung haben, beruht auf unserem substanzialen

L 4



200
Sein, sofern seine Einheit das unter der Schwelle des Bewusst-
seins Befindliche mit umfasst und es mit dem sogenannten gegen-
wiirtigen Bewusstsein wieder vereinigt. Darum ist die Zeit eine
perspectivische Ordnung der Vorstellungen, die nicht
nach ihrem ideellen Inhalt. sondern nach der sub-
jectiven oder realen unzeitlichen Reihenfolge unserer
wirklichen Thitigkeiten hergestellt wird, nnd dies ist
der Grund, wesshalb die Philosophie, die bisher in dem ideellen
oder gegenstindlichen Gebiete selbst die Unterscheidung zu finden
hoffte, mit dem Wesen der Zeit nicht in’s Reine kommen konnte.
Denn die zeitliche Ordnung des ideellen Inhalts der Vor-
stellungen wird erst moglich, wenn die perspectivische Zeit
oder die Unterscheidung des Vorher, Jetzt und Nachher zum
Bewusstsein gekommen und zu einem allgemeingiiltigen Gesichts-
punkte geworden ist. Von der Uebertragung des perspecti-
vischen Zeitunterschiedes auf den Inhalt des Vorgestellten werden
wir noch ausfithrlich handeln. ‘
Ein zweiter Einwand konnte daher entlehnt

o) e, werden, dass ich ja das Sein und Nichtsein eines
cines Ideellen  ideellen Inhalts im Bewusstsein als gegebene Ge-
im Bewusstsein-  Janken voraussetze, wihrend wir doch das Nichts
als nicht-seiénd vom Sein ausschlossen. Hierauf ist zu erwidern,
dass das Nichtsein verschiedene Bedeutungen hat und hier nur
als Anderssein zu verstehen ist und dass wir das Nichtsein der
Vergangenheit und Zukunft bezishentlich auch als Sein betrachten
miissen, sofern es durch Erinnerung und Erwartung mit zur Ein-
heit des Bewusstseins gehort. Soweit Bewusstsein reicht, mogen
wir die Realitiit oder den ideellen Inhalt vorstellen, soweit reicht
offenbar auch der Gedanke und das Zuerkennen des Seins.
Innerhalb dieses allgemeinen Seins .aber unterscheiden wir das
unter der Schwelle des Bewusstseins Seiende, d. h. das fiir unser
Bewusstsein Nichtseiende einerseits und andererseits das durch
Erinnerung Wiederholte oder das durch blosse Phantasie Vor-
gestellte als ein Nichtsein von dem gegenwiirtigen Sein und zwar
sowohl nach dem Anderssein der Beziehungspunkte
als nach der Stirke der Vorstellungen und Empfin-
dungen selbst. :

Darum kann das Bewusstsein der Zeit nicht immer statt-
finden und die Zeit kann stille stehen, indem Vergangen-
heit oder Zukunft Gegenwart wird, weil das Gefiihl der Gegenwart
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als Gesichtspunkt des Unterschiedes wegfallt. Denn wenn
diesem fundamentum distinctionss nicht Geniige geschieht und
wir nicht die Bezichung eines ideellen Inhalts auf einen perspec-
tivisch gegebenen Hauptpunkt herstellen, so konnen wir auch
nichts von Zeit bemerken. So findet sich zuweilen der merk-
wiirdige Zustand, dass blosse Erinnerungen durch die Leb-
haftigkeit der wiederholten und neu erregten Leidenschaft die
sinnliche Gregenwart und das Gefiihl und Bewusstsein der Gegen-
wart ganz verdringen. Ein so beschaffner Mensch lebt dann in
der Erinnerung nicht bloss auf metaphorische Weise, sondern
wirklich, sofern der ideelle Inhalt des Erinnerten fiir ihn die
zeitlose (Gegenwart ist, da ja der Abstand zwischen Erinnerung
und Gegenwart von ihm nicht bemerkt wird. Er hat dann kein
Bewusstsein von Zeit, wie z. B. wenn ein Liebender oder ein
Wiithender sich und die Gegenwart iiber den Inhalt seines
@efiibls ganz vergisst, oder wie wenn bei Zustinden des Wahn- -
sinns ein fritheres Erlebniss immerfort vorgestellt oder dieselben
Worte immerfort gesprochen werden. Ich habe selbst solche
‘Wahnsinnige beobachtet, bei denen gar kein Unterschied zwischen
Gegenwart und Vergangenheit im Bewusstsein stattfinden konnte,
indem z. B. bei einer Tobstichtigen ein einziger fritherer Vor-
gang, die Erstiirmung ihres Hauses in der Revolution von 1848,
ihren einzigen ideellen Lebensinhalt bildete, der ohne Unterlass
ihr 'vor Augen stand, so dass sie mit offenen Augen doch nichts
Neues sah, mit offenen Ohren nichts horen konnte und auch
nicht schlief. Wie nun hier die Vergleichung des Vorgestellten
mit der Gegenwart und also ein Bewusstsein von Zeit unmdglich
wird, so auch bei dem von der Phantasie vorgestellten zu-
kiinftigen Sein, wenn wie bei etlichen Phantasten die Phantasie-
bilder so miichtig werden, dass sie dem sinnlichen Eindruck der
Gegenwart alle Kraft nehmen. Man findet darum auch in den
Irrenhiusern solche Leute, die ausschliesslich in einem bestimmten
Phantasiebilde leben, welches zuerst vielleicht bloss die Vor-
stellung von einem zukiinftigen Ereigniss war, aber durch dazu
gehdrige Affecte, welche die normale Coordination der Gehirn-
functionen zerstorten, nun zum einzigen Lebensinhalt wurde,
woriiber das Bewusstsein der Gegenwart und also der Zeit ganz
verloren ging.

" Wir sehen also, dass es durchaus nicht nothwendig ist, dass

alle Menschen immerfort eine Zeitanschauung haben und das
)
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Sein der Gegenwart als ein stirkeres und eigenthiimliches dem
erinnerten und vorgestellten Sein entgegensetzen. Denn wie dies
bei den Wahnsinnigen als bei dem Extrem am Klarsten wird,
so ist anch bei den sogenannten Gesunden eine lange Stufen-
leiter zu bemerken, auf der sich die einen und die andern diesen
Extremen niiheren, und nur wo die durch bestimmte Beziehung
gegebene, dem Sinne kundwerdende Lage, die wir unsere Gegen-
wart nennen. kriftig empfunden wird, nur da haben wir den
Beziehungspuvkt. um die Dimensionen der Zeit zn unterscheiden
und das sogenannte Sein und Nichtsein eines ideellen Inhalts im
Bewusstsein zun bestimmen,
Wir wollen uns noch den Einwurf machen,
3’8 :’z"e‘::;dﬁn'?l:: dass wir den Grund zu einer Unterscheidung der
in dem Ich oder  Zueit aus dem ideellen Gebiete und nicht aus dem
dom ieclien Jch genommen hiitten; denn der Charakter der
¢ Erinnerung schliesse eine Beachtung des Inhalts
der Vorstellungen in sich, da sich ja die Gegenwart von dem
Erinnerten durch ihren Inhalt unterscheide.

Der Einwand selbst lisst sich nur schlecht motiviren und
desto leichter zuriickweisen. Er wird nur dadurch bei Manchem
ein gewisses Recht zu haben scheinen, weil die Menschen ohne
kritische Ueberlegung gewohnt sind, den Ursprung der Zeitan-
schauung aus den objectiven Verinderungen der Dinge, also aus
dem TInhalt des ideellen Seins, abzuleiten. Weil die Sonne erst
am Horizonte steht und nachher hoch am Himmel, darum, meint
man, seien wir auf das Vorher und Nachher, oder auf die Zeit-
ordoung gekommen. Das ist aber giinzlich falsch. Denn wir
wiirden am Morgen die erste Anschauung und am Mittag etwa
die zweite gehabt haben und damit Punktum. Hiitten wir nicht
die Erinnerung an die frithere Anschauung behalten, so hiitten
wir nicht vergleichen konnen. Aber auch die Erinnerung nach
ihrem blossen Inhalt hitte nichts gefruchtet, denn wir wiirden
daun bloss zwei - Vorstellungen zugleich nebeneinander im Be-
wusstsein gehabt haben, etwa wie wenn man durch einen Spiegel-
apparat die Sonne auf den Horizont wirft und mit dem andern
Auge sie zugleich oben am Himmel sieht. Dabei ist von keiner
Zeit de Rede und es ist kein Grund vorhanden, das eine Bild
fiir friiher oder spiter als das andere zu erkliren. Ebenso ist es
mit Blithe und Frucht, Sommer und Winter, Kind und Mann
und so weiter. Wir haben bei all diesem ideellen Inhalt
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entweder immer nur das letzte Bild vor der Seele oder auch
beides zugleich, ohne einen Grund der Zeitfolge zu entdecken.

Wir wollen uns- daher die perspectivische Natur der Zeit-
vorstellung noch einmal vorfithren. Es sei dazu an die oben
8. 189 durchgefiihrte Vergleichung sich widersprechender ideellen
Inhalte erinnert. ,Die Sonne steht im Horizonte, die Sonne
steht in der Mitte des Himmels.* Diese Sitze widersprechen
sich nicht, wenn ich den einen Inhalt fiir wirklich, den andern
fiir Schein halte. Wenn ich aber beide Inhalte fiir wirklich
erklire, stehen sie in Widerspruch. Dieses ,fiir wirklich erkliiren
bedeuntet aber die Beziehung des Ideellen auf meine reale Thitig-
keit, die ich mir ideell als ,Sehen“ vorstelle. Dass ein solcher
Widerspruch nun durch die Ordnung der Zeit ausgeglichen wird,
ist bekannt; dass diese Zeitordnung aber nur durch die beziehende
Thitigkeit des Ichs entstehen kann und also perspectivisch ist,
das darf als eine neue Lehre noch einmal illustrirt werden. Es
liegt niimlich zuniichst kein Grund vor, die Reihenfolge nicht um-
zukehren, wie @ 4 4 gleich 4 4+ a ist. In der That konnen wir
ja beliebig ritckwirts und vorwiirts die Zeit-Reihen im Gedanken
durchgehen. Dass wir aber dennoch Eine Ordnung als die
wirkliche setzen, kann nur durch festgegebene Beziehungspunkte
geschehen, d. h, wir bediirfen noch eines dritten Punktes, auf
den wir einen der gegebenen Punkte beziehen. Es sei z. B. die
Reihe gegeben @ b c 4 m n » @' B st. Es sei a 6 das ideelle
Bild der Sonne im Horizonte, es sei s# die Sonne in der Mittags-
héhe. Gesetzt ich habe @’ 4 in der Erinnerung und gleichzeitig
damit sz Wie soll die Vorstellung des Vorher und Nachher
entstehen? Dies wird nur moglich, wenn mir ¢ 4 noch einmal
gogeben ist und ich nun das Erinnerungsbild z' 4 beziehen
kann auf das mit einer geringen Intengitiit unter der Schwelle
des Bewusstseins gegebene Bild von a 4.\ Dass diese unbewussten
oder unter der Schwelle des Bewusstseins gegebenen ideellen
Inhalte als lebendige Kriifte wirken, habe ich schon oben S. 14
gezeigt. LDurch die Beziehung von &' ¥ auf ¢ 4 wird nun o’ &
als bekannt gesetzt, d. h. als Erinnerung, und s# ohne solche
Bezichung als new. Und diese Beziehung ist der Grund der
perspectivischen Zeitordnung. Mithin ist es nicht die angeblich
reale Succession der Verinderung ausser uns angenommener
Dinge und nicht die logische Ordnung des ideellen Inhalts, der
wir die 'Zeitvorstellung verdanken; denn das zweimal Gesetzte
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ist logisch identisch, und wir werden nicht kliiger, wenn eier
zwei oder mehrere Male dasselbe sagt, sondern beklagen uns
ither Tautologie und Adoleschie. Vielmehr ist es nur das Ich,
das seinen ideellen Vorstellungsinhalt, unbekiimmert um den
Inhalt selbst. nach seiner Beziehung zu der realen Thitigkeit,
zw der er gehoért, vergleicht und dadurch das Bewusstsein des
Vorher oder eines in der Erinnerung gegebenen Inhalts findet.

Durch den Charakter der Erinnerung wird nun das Erinnerte
als bloss Tdeelles und Nichtseiendes dem (Gegenwiirtigen als
wirklichem Sein gegeniiber gestellt und da diese Gegeniiber-
stellung und Zusammenfassung nur durch die Einheit des Ichs
moglich ist, in welchem der Unterschied des Tdeellen und Wirk-
lichen ebenso gesetzt wie aufgehoben ist, so kinnen wir also die
Vorstellung des Nacheinander oder die Zeitanschauung nur durch
das Ich gewinnen. {Mogen wir spiiter, wenn der Begriff der Zeit
erst frei geworden und auf den ganzen ideellen Inhalt angewendet
ist, noch so sehr die Wiege dieses Begriffs vergessen; entsprungen
und znerst ausgebildet nach ihren drei Dimeusionen ist die Zeit
erst durch die eigenthiimliche substanziale Einheit
unseres Ichs, welches die Acte Erinnerung, Em-
pfindung und Erwartung unzeitlich zusammenfassen
und vergleichen kann; denn nur weun man den ideellen
Inhalt des Bewusstseins auf das in dem Ich convergirende
Strahlenbiischel der Acte bezieht, kann von einer andern als
der logischen Ordnung der Vorstellungen, niimlich von der per-
spectivischen Zeitordnung die Rede sein.

Communia des Begriffs der Zeit.

o ‘Wir sehen, dass das Zeithewusstsein ein Ge-
o;;nlt::g:?::z . danke ist, also ein Beziehen, und mithin miissen,
einzeitloses  Wie bei allen Beziehungen, drei Punkte vorhanden
Sublect voraus.  goin, die heiden Beziehungspunkte und der Gresichts-
punkt oder die Einheit. Nun waren die Beziehungspunkte das
ideelle Bild der Erinnerung und das sinnliche Gefiihl der Gegen-
wart. Der Gesichtspunkt lag in dem Ich selbst, welched das
sogenannte Nichtsein und Sein, d. h. Erinnerung und Gegenwart
in sich unterscheidet und vereinigt. Wenn das Vergangene aber
nicht bloss beziehentlich vergangen, sondern absolutes Nichts
wire, so hiitten wir darin keinen Beziehungspunkt zur Vergleichung
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und konnten desshalb auch die Gegenwart nicht als Gegenwart
durch den Contrast bestimmen. mithin hitten wir kein Bewusst-
sein von Zeit. Also muss das Vergangene selbst gegenwiirtig
sein, um als Vergangenes erkannt werden zu kénnen, und dies
goschieht durch die Form der Erinnerung, in der es gegenwirtig
ist. Das substanziale Sein, das Ich oder die Seele ist aber gegen
diese Unterschiede gleichgiiltig und fasst Beides in Eins zu-
sammen; denn nur wenn wir Beides zugleich mit dem Denken
durchdringen, kimnen wir unterscheiden; d. h. das Denken an
den Inhalt des Erinnerten darf nicht ein anderer Gedanke sein
als das Denken an das Gegenwiirtige, sondern das Denken muss
beides zugleich umfassen, weil wir sonst zwei aussereinander
liegende Gedanken hitten, die von einander nichts wissen. Da
keiner von "heiden den ideellen Inhalt des undern in sich auf-
nghmen kann, wie der Begriff des (Graden nicht den Begriff des
Krummen, so muss es ein Drittes geben, welches den Inhalt von .
Beiden unbeschadet ihrer Verschiedenheit in sich tragen und
dariiber urtheilen kann. Dies Dritte, die Seele, ist desshalb in
die Gegensiitze der Ordnung der Zeit nicht verstrickt: sie schliesst
sich desshalb von selbst aus von' dem Begriffe des Zeitlichen,
da sie tiberhaupt erst Zeit erschafft. Sie weiss sich daher als
unzeitlich. Das ganze ideelle Sein aber muss nothwendig als
ein veitlich zu Ordnendes vorgestellt werden, und auch sofern
die Seele sich als unzeitlich setzt und dieser (zedanke ein ideelles
Sein ist, sofern muss auch dies Bewusstsein in die Zeitordnung
. fallen. Die unzeitliche Einheit selbst bleibt davon unberiihrt;
denn nur durch ihre Gleichgiiltigkeit gegen diese Unterschiede
kann {iberhaupt unterschieden werden. Wir nennen nun das-
jenige, was ungeitlich in aller denkbaren Zeit ist, das Ewige
und miissen darum diese unzeitliche Einheit, durch welche iiber-
haupt erst Zeitbewusstsein moglich ist und welche daher als
Bedingung das Zusammenbringen und Vergleichen aller denk-
baren Zeiten vermittelt, ewig nennen. Ich spreche hier noch
nicht von einer objectiven Zeit, sondern nur von unserem Zeit-
bewusstsein, welches von einer durch alle Zeitunterschiede gleich-
giiltig hindurchgehenden, in allen Zeiten seienden, also ewigen
Einheit getragen wird. Dieses Merkmal ist ein commune fir
die Zeit, da jeder Begriff dieselbe Folgerung in sich schliesst;
denn jeder Begriff als Beziehungseinheit setzt zwei Beziehungs-
punkte,, sinen (esichtspunkt und das gegen die Beziehung
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gleichgiiltige Ich voraus. Fillt der Gesichtspunkt nun in das A uf-
fassen des Tchs selbst. so ist die Auffassung keine logische,
sondern eiue perspectivische. Die Zeit ist also eine perspecti-
vische Ordnung, welche ein ewiges, aunsserhalb dieser Ordnung
liegendes oder sie in sich befassendes Wesen in Beziehung auf
seinen ideellen Inhalf feststellt.

Sobald nun das Nacheinander eimmal bemerkt
”;30};“;:;;’;;‘; ist, wiederholt sich die Veraulassung zu dieser Be-
der zeit.  merkung immerfort und es lost sich damit zugleich
Unendieno  der Begriff von seiner einzelnen nichsten Veran-
, lassung ab und wird allgemein und frei. (Vgl
oben 8. 81.) Mithin muss dem Begriffe der Zeit als communc
znkommen, was allen Begriffen zukommt. nimlich die unbedingte

Forderung, ohne Ende angewendet zu werden.

Daher findet sich nun, dass der Begriff der Zeit die Un-
endlichkeit in sich schliesst. Diese liegt nicht im Min-
desten, wie man bisher mit Kant glaubte, in der
eigenthiimlichen Natur der Zeit selbst, sondern in
der Naturder Begriffe, welche vonihren Veranlassungen
losgelist werden, und ist daher ein commune und kein con-
stituttvum und kein proprium der Zeit; denn es giebt keine
einzige Kategorie, der nicht diese selbige Eigenthiimlichkeit zu-
kéime.

Wir werden also iiberall Vorher und Nachher unterscheiden
und sobald wir ein Vorher gesetzt haben, wieder das Vorher
des Vorher suchen und das Nachher des Nachher, d. h. wir
werden die Zeit in’s Unendliche ausdehnen nach allen Seiten,
auch nach der Pimension der Gegenwart. Denn vor jedem An-
fange suchen wir ein Vorhergehendes, heben also einen ersten
Anfang unbedingt auf; nach jedem Ende fragen wir, was darauf
sein wird, heben also ein letztes Ende auf; und ebenso geben
wir aller Gegenwart sofort wieder eine Breite, unterscheiden
daher auch in ihr das Vorher und Nachher und suchen die
Gegenwart in der Gegenwart, z. B. in dem gegenwirtigen Jahr-
hundert das gegenwilrtige Jahr, von dem gegenwirtigen Tage
die gegenwiirtige Stunde, von der gegenwirtigen Minute die
gegenwiirtige Secunde und von dieser wieder den gegenwiirtigen
szten Theil bis in’s Unendliche; denn wenn auch die Messwerk-
zeuge nicht nachkommen, so geht der Begriff dennoch riicksichtslos
in’s Unendliche. Also Unendlichkeit nach allen Dimensionen.
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Kant glaubte, dass diese Unendlichkeit etwas Eigenthiim-
liches fiir die Anschauungsformen von Raum und Zeit sei, und
begriindete darauf seine Antinomien der reinen Vernunft:; allein
wir haben schon gesehen, dass sie eine allgemeine Eigenschaft
aller von ihren Beziehungspunkten losgelosten Begriffe ist und
daher z. B. ebenso dem Begriffe von Ursache und Wirkung,
Ggund und Folge, Zwmeck und Mittel, Theil und Ganzem, Form
und Materie, grosser und kleiner, besser und schlechter, schoner
und hiisslicher u. s. w. zukommt. | Bis in’s Unendliche kann man
im Vergleich mit jedem gegebenen Besseren und Schéneren
wieder ein Besseres und Schoneres suchen, immer einen neuen
Zweck fiir einen gefundenen Zweck, der bloss als Mittel betrachtet
wird, und so bei allen Begriffen in infinitum. Der frei ge-
wordene Begriff verliert nie seinen Anspruch, zur Geltung zu
kommen, und so ist die Unendlichkeit der Zeit nicht etwas
Sonderbares, sondern nichts wiirde erstaunlicher sein, als wenn
die Zeit oder der Raum oder Ursache uud Wirkung und alle
allgemeinen Begriffe ohne diese Unendlichkeit gedacht werden
konnten.

§ 2. Die Zeitdauer.

Zeit und Zeitdauer.

Ich vermisse in den Untersuchungen der Philosophen iiber
die Zeit eine Definition des Begriffs der Zeitdauer im Verhiiltniss
zur Zeit, ja es scheint kaum ein deutliches Bewusstsein der
Differenz dieser Begriffe vorzukommen. Denn wenn man z. B.
Kant vergleicht, so zeigt sich, dass er von einer solchen Differenz
keine Ahnung hat./ Er hat freilich auch keinen Begriff von der
Zeit, sondern nur/,eine reine Form der sinnlichen Anschauung,
die man nicht ,discursiv¥ behandeln kaun. Darum giebt er (in
seiner Kritik der reinen Vernunft S. 69 ff. Hartenst.) anch keine
Erklirung des Wesens der Zeit, sondern nennt bloss fiir das
Wort ,Zeit* noch die synonymen Wirter, ,das Zugleichsein
oder Aufeinanderfolgen“, d. h. er setzt voraus, der Lieser wisse
schon, wovon die Rede sei. Darum meint er denu auch ohne
weitere Untersuchung, indem er stillschweigend Leibniz folgt,
die ,urspriingliche Vorstellung Zeit sei uns als uneingeschriinkt
gegebeng, d. h. als unendlich der (Grisse nach, und ,alle bestimmte
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Grosse der Zeit sei nur durch Einschriinkungen einer einigen
zum Grunde liegenden Zeit mijglich*. Wir sehen daraus, dass
Kant die Vorstellung Zeit und Dauer oder Grisse der Zeit
unterschiedslos verbindet, da die Zeit selbst von unendlicher
(Grisse sein soll.

Wie falsch diese ganze Vorstellungsweise ist, das hiitte ihm
gleich klar werden miissen, wenn er iiber die beiden abstracten
Begriffe Raum und Zeit hinaus gegangen wire und ein paar
Analogien dialektisch durchgearbeitet hitte.] Schrinke ich z. B.
das Mittellindische Meer ein und nehme von dem Ganzen nur
die Strasse von Messina, so kann ich diese doch nicht das
Mittellindische Meer nennen. Schrinke ich das laufende Jahr
ein auf den Monat Februar, so darf dieser doch nicht das Jahr
1882 heissen. Gleichwohl mag man Zeit und Raum nach Be-
lieben als in kleineren oder griosseren Grissen gegeben sich
vorstellen und darf dennoch von allen und jeden sagen, sie seien
Zeit und Raum. Mithin kann dem Raum und der Zeit als
solchen keine Grosse und am Wenigsten eine unendliche Grisse
zukommen. Tiger und Schaf und Elephant konnen nur dess-
wegen ohne Unterschiede Siugethiere genannt werden, weil in
diesem Begriffe gar nichts von der speciellen Natur der Katzen
und Wiederkduer und Dickhiuter liegt. Also darf auch in dem
Begriffe der Zeit gar nichts von Grosse liegen, wenn die Zeit
von allen Zeitgrossen ohne Unterschied gelten soll.

Da durch die Unterscheidung von Zeit und Zeitdauer viele
Streitfragen allein beantwortet und beigelegt werden konnen, so
diirfen wir wohl etwas nachdriicklich ihre Wichtigkeit betonen.
Wir sprechen von Zeit, wenn wir die Ordnung oder Abfelge
des Gegebenen in Beziehung zur Gegenwart vergleichen; wenn
wir aber von einem Jahre, einer Stunde, einem Siculum u.s. w.
reden, so-handelt es sich um die Messung einer gegebenen Grisse
durch eine als Einheit angenommene andere Grisse derselben
Art. Zur Erliuterung wollen wir eine Analogie ans einem Ge-
biete entlehnen, in welchem der gesuchte Unterschied ebenso
scharf und deutlich zu sehen ist. Wir wihlen den Raum. Beim
Raum _unterscheiden wir, wie bei der Zeit, drei Dimensionen, da
man, wie bei der Zeit, von einem und demselben gegebenen Be-
ziehungspunkte nach drei verschiedenen anderen Beziehungs-
punkten vergleichend blicken kann. Der Raum an sich ge-
pommen aber hat gar keine Ausdehnung und die Zeit
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keine Dauer. Inder kleinsten Ausdehnung und in der grossesten
haben wir das Wesen des Raumes, wie in der kiirzesten Dauer
und in einer beliebig langen das Wesen der Zeit. Vom Raum
als solchem unterscheiden wir daher die Ausdehnung
als Grosse und von der Zeit als solcher die Dauer als
Grisse. Die Grosse wird bestimmt durch Messung und Messung
ist Vergleichung mit einem Masse. Eine riumliche Grésse wird
gefunden, indem man sie mit einer als Einheit, d. h. als Be-

ziehungspunkt gesetzten Bestimmtheit oder Einzelnheit vergleicht. /

Setze ich meinen Fuss als Einheit, so messe ich damit die Grosse
des Raumes dieses Zimmers; ist ein aliquoter Theil des Kreises
die Einheit, so kann damit die Grosse aller Winkel verglichen,
d. h. gemessen werden. {Ebenso muss im Gebiete der Zeit irgend
ein Einzelnes oder Bestimmtes gegeben und mit diesem etwas
anderes gemessen werden, wenn von Zeitdauer die Rede sein

‘soll. Demgemiiss ist die Zeitdauner zu definiren als die Be-

stimmung der Grosse im Gebiete der Zeit. Wenn ich
frage, ob Perikles vor oder nach Themistokles lebte oder mit
ihm gleichzeitig war, so handelt es sich um die allgemeine Be-
stimmung der Zeit, d. h. um die Ordnung der Abfolge in Be-
ziehung auf die (Gegenwart; wenn ich frage, wie viele Jahre
der Peloponnesische Krieg dauerte, so will ich eine Grissen-
bes.timmung, indem der Krieg seiner Zeitdauer nach gemessen
werden soll an der vorausgesetzten Einheit eines Jahres.

Die Aufgabe der empirischen Wissenschaft.

Man sieht desshalb sofort, dass die Zeitdauer sich nur be-
zieht auf den ideellen Inhalt des Bewusstseins, sofern wir den-
selben in eine Vielheit auflosen und dieses Viele untereinander,
ganz abgesehen von dem Gesichtspunkte des Subjects, vergleichen.
Das Interesse fiir solche Messungen gehort daher den empirischen
Wissenschaften und nicht der Philosophie ar. Die Wissen-
schaften miissen die zweckmissigsten Einheiten suchen, mit denen
sie alle riumlichen und zeitlichen Erscheinungen vergleichen
konnen. Diese Untersuchungen sind fiir die Philosophie selbst
ohne Bedeutung, weil die Philosophie nichts Einzelnes zu er-
forschen braucht und mit keiner Wissenschaft concurriren will
Die Philosophie hat nur dié Principien zu erkennen und daher
nur den Begriff dieser Messung selbst zu gewinnen, ohne zu

Tefohmiller, Metaphysik, 14
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fragen etwa, nach welcher Methode das Alter der Erde oder
das Auftreten des Menschen oder die Erkaltung der Sonne oder
das Verschwinden eines Kometen bestimmt werden miisse.

Absolute Relativitiit der Zeitdauner.

Fiir den Begriff der Messung selbst ist es aber wichtig ein-
zusehen, dass jede Messung immer nur relativ ist, d. h. sich
immer nur auf die vorausgesetzte Einheit bezieht. Die Zahl,
welche der Quotient bietet, hat desshalb nur Giiltigkeit innerhalb
der beiden Beziehungspunkte. Wenn wir statt mit der Einheit
eines Jahres mit der Einheit einer bestimmten Pendelschwingung
messen, so wird die Zahl anders werden. Da nun alles als
Einheit gesetzt werden kann, obwohl wissenschaftlich einige Er-
scheinungen brauchbar, andere unbrauchbar sind, so kann die
scheinbare Zeitdauer der Dinge einen sehr verschiedenen Anblick
bieten und dies hat K. E. von Baer sehr hiibsch illustrirt, indem
er z. B. ein Menschenleben einmal auf den 1000%» Theil ver-
kiirzte und dann 1000mal verlingerte, ohne die Zeitdauner der
uns umgebenden Naturerscheinungen correspondirend zu ver-
kiirzen oder zu verlingern. Darnach wiirde uns jgdesmal die
Natur der uns umgebenden Dinge den entgegengesetzten Eindruck
machen, in Einem Falle Aufgang und Untergang der Sonne
zusammenzufallen scheinen, im andern Falle kein Ende nehmen
wollen u. s. w. Wenn wir aber auch alle Messungen nach ver-
schiedenem Massstabe wieder auf einander reducirten, so wiirde
als Resultat doch nur die allgemeine Coordination aller Dinge
iibrig bleiben, d. h. jede Erscheinung wiire eine bestimmte Grosse
und hitte, mit den andern verglichen, eine bestimmte Zeitdauer.
‘Wenn wir demunach auch von der bloss subjectiven Grossen-
bestimmung, wie sie nach dem Massstabe unsergr Empfindungs-
geschwindigkeit erscheint und wonach die Zeitdauer dieser oder
jener Dinge als lang oder kurz gilt, absehen konnen und viel-
mehr eine rein objective Relativitit aller Erscheinungen durch
die empirische Wissenschaft gewinnen: so miissen wir doch immer
eingedenk bleiben, dass dadurch nur die allgemeine Verhiltniss-
miissigkeit aller Erscheinungen unter einander festgestellt wird,
ohne dass man im Stande wire, die vorausgesetzte
Einheit selbst zu messen. Ein Tag ist der so und so vielste
Theil eines Jahres und das Jahr so und so viel mal ein Tag,
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oder die Achsendrehung der Erde verhilt sich zum Umlauf um
die Sonne so und so. Die Grosse der Zeitdauer, welche die
zum Masse dienende Einheit selber hat, kann aber. nicht be-
stimmt werden.

Die Zeitdauer der Welt.

Obgleich nun aber auch alle Erscheinungen mit einander
commensurabel sind, so glaubt man doch, dass bei einem Versuch,
durch irgend eine Eigheit den Gesammtverlauf aller Erschemungen,
d. h. die Zeitdauer der Welt selbst, zu messen, der Quotient
immer unendlich gross sein wiirde. Dies ist eine grundlose An-
nahme; denn die Dimensionen der Zeit gehen zwar nothwendig,
wie wir sahen, in’s Unendliche; bei der Unendlichkeit der Dimen-
_sionen ist aber nur der Begriff der Zeit in seiner Allgemein-
‘heit geuommen, withrend es sich bei den Messungen um be-
stimmte Erscheinungen handelt. Es ist also ein logischer
Fehler, wenn man @ priwors fiir die Gesammtdauer der Welt die
Unendlichkeit eines solchen Quotienten bebauptet. Wir kénnen
bloss nach unserer jetzigen beschrinkten Erkenntniss behaupten,
dass wir nieht im Stande sind, eine geniigend grosse Einheit
zu finden, weil wir das abzumessende Object nicht festzustellen
vermogen. Lin der Natur der Sache aber liegt es aunf keine Weise,
und es ist bisher noch kein logisch zwingender Grund gezeigt,
- wesshalb nicht dag_(Ganze der Wejt sich ebenso sollte messen
lassen, wie jeder Theil des Ganzen. Wie sich der Umlauf der
Erde um die Sonne messen lidsst, so auch die Umlaufszeit des
Neptun.\ Warum sollte nicht auch der Verlauf aller Erschei-
nungen in einer bestimmten Zahl ausdriickbar sein in Beziehung
auf einen als Einheit angenommenen geniigend grossen Zeitraum?
E)&ss Kant’s Binwand logisch vollig unbegriindet ist, erkannten
wir ja durch die Deduction der Unendlichkeit der Zeit. Denn
diese angebliche Ungndlichkeit bezieht sich gar nicht auf die
Erscheinungen des Zeitlichen selbst, die vielmehr alle messbar
und also endlich sind, sondern stammt afts dem frei gewordenen

egriffe, d. h. durch Abz1ehung desselben von den Erscheinungen.
Die Unendlichkeit kommt der Zeit also zu, wenn wir nicht an
einen zeitlichen Gegenstand denken, sondern die in dem Zeit-
lichen gesetzten Unterschiede des Vorher und Nachher riick-
sichtslgs und damit zugleich rechtlos beliebig wiederholen,

) 14*
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wozu wir bei keiner wirklichen Erscheinung eine Veranlassung
haben, also auch nicht bei der Gesammtheit der wirklichen
Erscheinungen.

Eine ganz andere Frage aber ist es, ob irgend eine Zeit-
dauer, also auch die Zeitdauer der Welt selbst, absolut be-
stimmbar sei, d. h. nicht bloss in Beziehung auf eine ge-
gebene Einheit, sondern an sich. Diese Frage ist die Dumm-
heit. Denn die Zeitdauer angeben, heisst zwei Erscheinungen
vergleichen. Ohne Vergleichung mit einer gegebenen Einheit
giebt es keine Dauer. Mithin ist es licherlich zu wihnen, die
absolute Zeitdauer ausrechnen zu konnen. Vielmehr sehen
wir klar ein, dass die ganze Zeitdauer aller Erscheinungen, wenn
wir einmal annehmen, sie wire nach einem Sjr%_s_iﬂn’rioder einer
viel grésseren Kinheit gefunden, ganz gut halbirt oder auf den
billionsten Theil reducirt werden kénnte, wenn wir nur alle zu-
gehorigen Theile der ganzen Zeitdauer nach demselben Massstabe
verkiirzten. Wir kénnen dus Mass auch beliebig verdoppeln oder
n-mal nehmen, wenn wir nur die Einheit und die zugehérigen
Stiicke des Ganzen in gleichem Verhiltniss ausdehnen. Denn
wenn Jemand einwenden wollte, er wiirde es an seinem hungern-
den Magen sehr bald merken, dass die Zeit bis zum Mittagessen
linger geworden wire, so hiitte er nur den Gedanken nicht ge-
niigend vollzog@? da ja auch alle chemischen Processe in seinen
Organen entsprechend verlangsamt werden miissen und der Hunger
gich nur nach demselben Verhiiltniss einstellen kann. Die Zeit-
dauer der Welt hat daher keine absolute Grisse und mit-
hin auch nicht irgend ein einzelner Zeitabschnitt, ein Tag oder
eine Secunde. [Alles ist nur beziiglich bestimmt und der Gredanke
eines absolut Zu bestimmenden Zeitverlaufes ist ein sich selbst
aufhebender Gedanke. In spielender Phantasie kann man daher
sagen, dass die Welt, mit einer als absolut angenommenen Ein-
heit verglichen, in einem Jahr oder in einer Secunde verlaufe.
Alles dies ist unsinnig, weil eine solche Einheit zum Vergleich
gar nicht herangezogen werden kann; denn jede denkbare Einheit
dieser Art wire ja eine Erscheinung, ein Theil des ideellen In-
halts upseres Bewusstseins, also wire alle Messung wieder bloss
beziiglich und es fehlte von Neuem der absolute Massstab. Mit-
hin muss man sagen, dass die Zeitdauer der Welt selbst und
jedes Zeitraums in ihr nur relativ ist und keine absolute Grisse
hat. Es ist also auch ganz unlogisch, die Welt an sich ihrem

————
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Zeitverlauf nach als endlich oder unendlich zu bezeichnen, ihr
einen Anfang oder ein Ende zu geben u. dergl,, womit sich die
dogmatische Metaphysik nicht mehr als Kant unniitz abgegeben
hat. Denn alle diese Bestimmuugen konnen nur als relative
innerhalb der gegebenen Erscheinungen Geltung haben und sind
sinnlos in Beziehung auf die Welt an sich. |Als auf die Er-
scheinungen bezogen sind aber alle diese Fragen positiv und
umgekehrt wie bei Kant zu beantworten; denn wie jede einzelne
Erscheinung einen Anfang hat, so sicherlich auch die Gesammt-
heit der Erscheinungen und ebenso ein Ende. LMit einer ge-
niigend grossen Masseinheit gemessen, muss die ganze Dauer eine
endliche objective Grisse ergeben. Sobald man aber unsere
jetzige Hiilflosigkeit in der empirischen Forschung bedenkt und
mit unseren kleinen Massstiben arbeitet, kann man subjectiv
. von einer Unendlichkeit der Zeit sprechen; ebenso wie bei Homer
das Meer und die Erde als unendlich betrachtet wird. An sich
genommen aber giebt es keinen Anfang und kein Ende und
keinen Zeitverlauf der Welt, weil es keine ausser der Welt
liegende Masseinheit zur Messung und keine Zeit ausserhalb der
Zeit geben kann.

Ueber Lotze’'s Metaphysik der Zeit.

Wenn ich npun nachfriglich meine Untersuchung dieser
Fragen mit der reichen und tiefsinnigen Metaphysik Liotze’s ver-
gleiche und sein letztes Resultat aufsuche, so verwundere ich mich,
dass wir so wenig zusammengetroffen sind. Die Verwunderung
verschwindet aber, sobald man den Ausgangspunkt seiner ent-
gegengesetzten Resultate zu Gesicht bekommt. Lotze schreibt
8. 297: ,Den zeitlichen Verlauf selbst bringen wir nicht
aus der Wirklichkeit hinweg und halten es fiir ein hoffnungs-
loses Unternehmen, auch seine Vorstellung als eine apriorische
bloss subjective Auffassungsform anzusehen, die im Innern einer
zeitlosen Realitit, in dem Bewusstsein geistiger Wesen, sich ent-
wickele. TUnd 8. 302: ,Wir mussten den hoffnungslosen Ver-
such aufgeben, den zeitlichen Verlauf der Ereignisse nur als
einen Schein anzuschen, der sich im Innern einer zeitlosen Wirklich-
keit bilde.* ‘

Ich stimme zwar Lotze darin vollkommen bei, wenn er gegen
den Begriff der Zeit als einer apriorischen und bloss subjectiven

1)
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Auffassungsform eifert; denn die Kantische Lehre nebst den
Spielarten ihrer Nachfolger hat wenig Anrecht auf Beifall, da
man ja allerdings nicht erfihrt, woher dieser Prigstock in unseren
Besitz gekommen sej und ob sich die Erscheinungen auch schmelzen
und durch ihn prigen lassen werden. / Wenn Lotze selbst aber
den Zeitverlauf in die Wirklichkeit verlegen und keine zeit-
lose Realitit in dem Bewusstsein geistiger Wesen anerkennen
will, so verstehe ich nicht klar den Sinn seiner Beweisfiithrung.
Mir stehen zwei Gedahken hindernd im Wege, um seine Griinde
als hinreichend zu fassen und sein Resultat anzunehmen. Erstens
kann Zeit fiberhaupt nicht ,angeschaut“ oder besser ausgedriickt,
nicht ,,gglicdll% werden ohne eine zeitlose Realitdt, welche Ver-
gangenes und Gegenwirtiges und Zukiinftiges in derselben Zeit,
d. h. zeitlos, vorstellt und vergleicht. Wenn nicht ein und das-
selbe zeitlose Subject in den verschiedenen Zeiten bliebe, so hitten
wir keine Zusammenfassung und Vergleichung, wie ich oben (8. 204)
nachzuweisen suchte. Zweitens verstehe ich bei Liotze nicht, wie
der zeitliche Verlauf der Vorstellungen in die Wirklichkeit selbst
versetzt werden soll; denn wir wiirden dann ja zwei Zeiten er-
halten, eine absolute reale Zeit, in welcher die wirkliche Suc-
cession der Vorstellungen stattfindet, und eine phiinomenale Zeit,
welche sich auf die Gegenstinde der Vorstellungen bezi\eh't/ Nun
sind wir uns aber ja nach Lotze der real-zeitlichen Succession
unserer Vorstellungen bewusst und konnen chne dieses Bewusst-
sein davon nicht reden; diese sogenannte reale Succession
der Vorstellungen ist also auch ein Gegenstand unseres
Bewusstseins, also phéinomenell oder ideell. Mithin ver-
schwindet die zweite, die absolute und reale Zeit, und es ist doch
auch Thatsache, dass wir die angeblich reale Abfolge
ungerer Gedanken ‘M‘i@fﬁ Phinomenen vergleichen
und an ihnen messen, wodurch die Geschwindigkeit unseres
Empfindens und Denkens ebenso ausgerechnet werden kann,
wie jedes andere Phinomen. Gibe es aber einen absolut
wirklichen Verlauf der Vorstellungen mit einer realen Zeitdauer
neben der ideellen, so hiitten wir eine absolute Masseinheit, nach
welcher wir dann auch die ideelle Grosse, z. B. die eines Tages
oder Jahres, messen konnten, wenn sie commensurabel wiiren.
Allein dann miissten ja beide als Verglegﬁgspunkte doch
wieder innerhalb des ideellen Inhalts des Bewusstseins fallen und
mithin wiirde die reale oder absclute Zeit illusorisch werden.

»
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Da nun diese beiden Griinde ebenso einfach, wie unwider-
leglich sind, so kann es micht zweifelhaft sein, ob wir den Aus-
gangspunkt Lotze’s billigen oder verwerfen sollen. - Sein Ans-
gangspunkt ist die natiirliche Ueberzeugung jedes Menschen von
der wirklichen Ahfolge seiner Vorstellungen in einer bestimmten
Zeitdauer. Ich denke, diese Ueberzeugung haben wir von Haus
aus auch. Allein ebenso iiberzeugt ist Jedermann davon, dass
die Bldtter wirklich griin sind und der Schnee wirklich kalt.
Es ist mithin nicht nothwendig, alle natiirlichen Ueberzeugungen
fiir wissenschaftliche Begriffe zu halten. Ich nehme darum an,
dass Lotze nur in seiner anregenden Weise die tiefsten Schwierig-
keiten geistvoll entwickelt hat, ohne ein eigentliches Resultat zu
finden, an das er endgiiltig glauben konnte. Vielleicht hiitte er,
wie ich dies in meinen ,Literarischen Fehden 8. 247¢ dem noch
unter ung Liebenden aussprach, in seiner zu erwartenden Religtons-
philosophie die Resultate der Metaphysik wieder corrigirt; denn
in seinen berithmten Schlussworten: ,,Gott weiss es besser deutete
er ja an, dass seine Untersuchungen nicht zum Abschluss ge-
kommen wiiren. )

§ 3. Deduction der Zeitbegriffe.
1. Deduction der objectiven, ideellen Zeitordnung.

Wenn wir von Alcibiades oder von dem Monde
sprechen, so wissen wir, dass diese Vorstellungen o poveoiins
zu dem Inhalt unseres Bewusstseins selbst gehGren ideellen Inhait
und mit allen andern Vorstellungen inhaltlich zu- 0ol
sammenhiingen, Wenn ich aber ,jetzt“ sage oder
,gestern® und ,morgen®, so betrifft dies nicht im Mindesten den
Inhalt der vorgestellten Gegenstiinde. Denn dies gestern ist
morgen schon vorgestern und war vorgestern morgen. Fiir
Friedrich den Grossen war Napoleon Zukunft, fiir Gothe Gegen-
wart, Der vorgestellte Inhalt der Dinge und Ereignisse wird
durch diese Zeitbestimmungen gar nicht verandert, moge er als
vergangen oder gegenwiirtig oder zukiinftig erklirt werden. Dies
folgt einfach daraus, weil die Zeit eine Form der Ordnung ist,
welche nicht aus dem ideellen, Inhalt selbst gezogen wird,
sondern wie der Raum und die Bewegung aus dem Bewusstsein
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unseres realen Seins entspringt. Die Zeitordnung ist, wie ich in
meiner Schrift tiber Darwinismus und Philosophie zu beweisen
suchte, eine perspectivische Auffassungsform. Davon
miissen wir spiter das Genauere festsetzen. Hier wollen wir
die Frage aufwerfen, wie diese Ordnung auch fiir den idesllen
Inhait des Bewusstseins verwerthet werden konnte.

Um diese Aufgabe deutlicher zu erfassen, wollen wir para-
digmatisch erst daran denken, dass wir von der sogenannten
Aussenwelt immer nur ein perspectivisches Raumbild haben
und dass dieses nur dann in ein geometrisches Bild iibersetzt
werden kann, wenn wir in der Lage sind, den Standpunkt zu
dndern und durch Vergleichung von mehreren perspectivischen
Anblicken desselben (Gegenstandes die geometrische Auffassung
zu gewinnen. Die geometrische Auffassungist uns dess-
halbnichtals dieurspriingliche gegeben, wie dies unsere
gewohnliche Theorie von der Perspective voraus zu setzen scheint,
wenn sie das perspectivische Bild wissenschaftlich aus dem geo-
metrischen deducirt, sondern umgekehrt ist zuerst das
perspectivische Anschauen gegeben und die geometrische
Auffassung ein spiteres Product des Verstandes. Sobald wir
aber zu dieser verstindigen geometrischen Betrachtungsweise
gekommen sind, halten wir die perspectivische Erscheinung fiir
zufillig und subjectiv und ordnen uns den perspectivischen In-
halt des Geschauten immer geometrisch, weil wir diese Ordnung
fiir wahr und objectiv annehmen.

Durch dieses Vorbild kann uns nun der Analogie gemiiss
der Vorgang deutlicher werden, wie wir die perspectivische und
subjective Zeitordnung in eine objective, chronologische Ordnung
des Bewusstseinsinhalts verwandeln,

Der Zusammenhang scheint zuerst zwar ganz zufillig, zeigt
sich dann aber doch als nothwendig und wesentlich. Denn das
Friither und Jetzt und Kiinftig ist zunichst nur das allgemeine
Ordnungszeichen fiir einen bestimmten zufillig gegebenen ideellen
Inhalt des Bewusstseins. Diese Ordnung bleibt bestehen, auch
wenn das Jetzt sich verschiebt und von einem neuen Inhalt aus-
gesagt wird, da auch dieser Inhalt bald vergangen ist und in
der Ordnung der Reihe zum dritten Gliede wird. Das niichste
Jetzt wird dann das vierte Glied der Vergangenheit u.s. f. Also
sehen wir, dass die Zeitordnung, obwohl urspriinglich per-
spectivisch vom Gesichtspunkte des realen Subjects
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aus entworfen, dennoch eine objective ideelle Ordnung
erlaubt, sofern ja das als Jetzt oder Vorher Bezeichnete immer
i einen bestimmten ideellen Inhalt hat.

Nimmt man nun, was ja durch den geistigen Verkehr der
Menscher mit Hiilfe der Sprache mdglich ist, noch die per-
spectivischen Zeitbilder in andern Ichen hinzu, die uns durch Er-
zihlungen, Chroniken w. s. w. kund werden: so wird dem Ver-
stande die Aufgabe gestellt, diese vielen perspectivischen Zeit-
ordnungen zun vergleichen, das darin- jedesmal gegebene Jetzt
und Kiinftig und Frither zu eliminiren und gleichsam geometrisch
eine objective Ordnung des ideellen Inhalts der Zeit zu entwerfen,
wie dies die Welthistorie zu leisten sucht.

Sind wir aber soweit gekommen, so kinnen wir nun den
umgekehrten Gang nehmen, und wie die Theorie der Perspective
aus der sogenannten objectiven und geometrisch gegebenen Wirk-
lichkeit das perspectivische Bild fiir jeden Gesichtspunkt con-
struirt, in derselben Weise aus der als objectiv vorausgesetzten
Ordnung des idesllen Inhalts der Zeit das perspectivische Zeit-
bild fiir+jedes beliebige auffassende Subject construirven.

So werden wir etwa sagen, dass in der Reihenfolge der
Preussischen Geschichte dem Kénige Friedrich dem Zweiten dieser
bestimmte Platz zukommt, dass er an dem und dem bestimmten
Tage- dies und das Bestimmte sah und horte und empfand, that
und litt, und dass in dem Zusammenhang dieser Geschichten
ihm an der und der bestimmten Stelle der objectiven ideellen
Zeitordnung dies Ereigniss als vergangen, jenes als mdgliche
Zukunft uhd das und das als Gegenwart erschienen sei. In
derselben Weise kann Jeder sich selbst in dem objectiven Zu-
sammenhang der ideellen Ordnung seinen bestimmten Platz an-
weisen und sich objectiv betrachten. Die Frage, warum ich jetat
dies und nichts anderes erlebe, ist dieselbe, warum etwa Friedrich
den siebenjiihrigen und nicht den Peloponnesischen Krieg fiihrte,
weil er ndmlich objectiv und fiir sich perspectivisch nicht in
diesen, sondern in jenén Zusammenhang hineingehort.

‘Was ist nun diese objective Zeitordnung? Wer
die grosse Unklarheit der Begriffe, die iiber die oo orien
Zeit im Schwange sind, geniigend kennen gelernt  Zeitordnung.
hat, wird diese Frage aufwerfen miissen. Demgemiiss
ist als Beziehungspunkt das substanziale, reale und ideelle |
-Bein zu vergleichen. Nun ist sofort klar, dass die objective Zeit [‘
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keine Substanz ist, weder eine unbewusste, noch eine selbst-
bewusste. Zweitens kann die Zeit auch nicht als eine reale
Thitigkeit, weder als Wille, noch als Bewegung, noch als Em-
pfinden und Denken betrachtet werden. Folglich muss sie ein
ideelles Sein haben, d. h. sie muss der Inhalt einer realen
Thétigkeit sein. Aber welcher Thiitigkeit? Das Wollen und
Bewegen kann gleich eliminirt werden. Aber auch das Em-
pfinden und Vorstellen und Phantasiren und die Erfahrung haben
offenbar zu ihrem Inhalt nicht die objective Zeitordnung. So
bleibt nur das Denken iibrig. Da das Denken iiber alles Seiende
sich erstreckt, so muss auch hier wieder ein bestimmtes abge-
grenztes (Gebiet unterschieden werden; denn das Denken liefert
Wissenschaft, und die Zeitordnung ist weder Naturwissenschaft,
'nogﬁwﬁiﬁl?matik, noch Theologie, noch Psychologie u. 5. w. Das
Denken tiber die Erfahrung nach den oben angegebenen Be-
ziehungspunkten liefert aber das perspectivische Zeitbewusstsein.
Mithin ist das Gebiet der objectiven Zeit die Vergleichung der
verschiedenen perspectivischen Zeithilder, woraus sich als zu-
gehirige Wissenschaft die Geschichte ergiebt. Jeder stellt
sich desshalb bald dies, bald das vor und kann ohne jede chrono-
logische Ordnung bald an etwas Zukiinftiges, bald an etwas Ver-
gangenes denken; sobald man aber diese verschisdenen tumul-
tuarisch, d. h. nur nach einer durch unser individuelles Subject
gegebenen Reihenfolge durch einander laufenden Vorstellungen
wieder unter einander vergleicht, ergiebt sich die objective
Ordnung der Geschichte als Inhalt des Denkens. LMit_hin ist
die objective Zeitordnung ein ideelles Sein, ndmlich der ganz
bestimmte Inhalt der Geschichtswissenschaft, und ihr zugehdriges
reales Sein besteht in dem zugehérigen wissenschaftlichen Denken.
Wo dieses fehlt, verschwindet daher auch die objective Zeit-
ordnung, wesshalb z.>B. bei Thieren, Kindern, Wilden und un-
gebildeten oder leidenschaftlichen Menschen keine geschichtliche
Auffassung der Welt vorkommen kann.

Dies Resultat wird nun dizlektisch Ungeiibte sehr befremden
und sie werden lachend fragen, ob denn die objective geschicht-
liche Ordnung der Dinge nicht stattfiinde, wenn einer grade
nicht daran denkt? |Ob die Zeitfolge aller Dinge nicht ganz
unabhiingig vom Denken sei? Allein das Spotten ist hier unsere
Sache; denn die Frage ist ebenso gescheidt, wie wenn einer be-
hauptete, die Mysik wiire im Concertsaale ebenso vorhanden, ob
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wer da wiire, der sie horte, oder nicht. Der Physiker weiss
aber, dass dort nur die Bedingungen oder Beziehungspunkte vor-
handen sind, die bloss von einem Horenden als Musik empfunden
werden. Ebenso wissen wir, dass die objective Zeitordnung nur
in dem Denkenden gedacht wird, dass aber in den realen Thiitig-
keiten aller Wesen bloss die Bedingungen und Beziehungspunkte
liegen, welche aufgefasst und verglichen und bestimmt den Be-
griff der Weltgeschichte geben miissen. Diese weltgeschichtliche
Zeitordnung und ihr ganzer Inhalt ist daher selbst villig zeitlos,
wie ein jeder andere Inhalt wissenschaftlich erkannter Wahrheit.

2. Deduction des perspectivischen Zeithewusstseins.

Da Lotze in seiner letzten Metaphysik an der Realitéit der
Zeit scheiterte, indem er es nachdriicklich als ein ,hoffnungsloses
Unternehmen® bezeichnete, ,den zeitlichen Verlauf der Ereignisse®
zu erkliren, und desshalb diesen Verlauf als blinde Thatsache
in seine Welt aufnahm, die dadurch zu einer sich verlaufenden
und das Unendliche und das Nichts sich assimilirenden werden
musste: so ist es angezeigt, nachdem wir oben mit dem Begriffe
der Zeit bekannt geworden sind, auch die Deduction des per-
spectivischen Zeitbewusstseing zu versuchen. Um der Klarheit
willen ist es gut, den einfachsten Ausdruck fiir das Problem zu
wihlen. Es fragt sich also, woher es kommt, dass sich uns das
Jetzt, das Vorher und Nachher fortwihrend verschiebt, indem
wir immerfort ein anderes Jetzt haben und das Kommende zum
Vergangenen' wird.

Um die Beziehungspunkte des Begriffs deutlich zu iibersehen,
denken wir uns nun zuniéichst das percipirende Subject weg, setzen
aber die eben deducirte feststehende zeitlose Ordnung des ideellen
Weltinhalts voraus. Diese objective Zeitordnung ist nach der
Analogie der Zahlenreihe zu denken, in welcher die Drei zwar
vor der Vier steht und Neun vor Zehn, aber ohne zeitliches
Vorher und Nachher, da alle Zahlen zeitlos als gegeben gedacht
werden konnen; denn die Drei entsteht nicht erst, wenn ich zihle,
sondern sie konnte auch schon vor hundert und tausend Jahren
gezihlt werden und ist zeitlos an der bestimmten Stelle in der
Zahlenreihe zu denken. Wenn wir nun das Subject, welches
wir weggedacht hatten, wieder hinzuthun, so ist eine doppelte
Moglichkeit zu unterscheiden. Wére das Subject nimlich, wie
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| wir Gott denken, mit einem ganz unbeschrinkten Bewusstsein

[ ausgestattet, so wire die ganze Reihe des gesammten Weltinhalts

'/ ideell in ihm als ewiges Jetzt, d. h., ohne Bild, villig zeitlos wie

! die Zahlenreibe gesetzt. /_lishmen wir aber ein Subject mit

! beschrinktem Bewusstsein, wie es uns erfahrungsmiissig
bekannt ist, so wiirde in seinem Bewusstsein nur ein bestimmter
Abschnitt aus der ganzen Reihe des ideellen Weltinhalts gegeben
in der Art, wie wenn einer durch einen Tubus sehen miisste
und von der ganzen aufgeschriebenen Reihe nur ein kleines
Stiick sehen kénnte. In diesem Falle konnte auch kein Zeit-
bewnsstsein, kein Jetzt und keine Verschiebung des Jetzt ein-
treten.

_ Da wir nun bei beiden Annahmen keine Zeit finden, so
wollen wir es so machen, wie bei der Auflosung von Gleichungen
mit zwei Unbekannten. Es sei uns also jetzt y als- die ,Zeit-
losigkeit“ durch die beiden Annahmen als Gleichungen aufgelost.
Da nun x als ,Zeit“ noch darin steckt, eliminiren wir y und
setzen seine beiden gefundenen Werthe wieder in Gleichung, d. h.
wir behaupten, dass Zeit nur verstanden werden kdnne, wenn
das beschrinkte Bewusstsein zugleich das ganz unbeschrinkte
Bewusstsein sei. Um diesen scheinbaren Widerspruch zu lsen
und x zu finden, miissen wir die Voraussetzung der objectiven
ideellen Zeitordnung durch die obige Betrachtung nither dahin
bestimmen, dass diese objective Zeitordnung nur in dem Denkenden
existire, dann wann er sie denkt; dass immer aber in den wirk-
lichen Wesen diejenigen Thitigkeiten gegeben sind, deren Zu-
sammenfassung diese ohjective Zeitordnung ist. Denn es existiren
eben nur die wirklichen Wesen mit ihren Thatigkeiten.

Wenn wir desshalb nach den Resultaten der Ontologie das
Subject als zeitloses substanziales Ich setzen, welches in realer
Thitigkeit existirt und einen unbegrenzten Umfang des Bewusstseins
hat, wobei aber dies Bewusstsein in verschiedenen Stufen der
Intensitit gedacht werden muss in der Art, dass z. B. auch das
sogenannte Vergessene und das im Gedichtniss Aufbewahrte, aber
nicht Gregenwirtige, ebenfalls als Bewusstsein gilt: so kann sich
mit diesem unbegrenzten Bewusstsein sehr wohl zugleich das be-
schriinkte Bewusstsein vertragen, sofern dies bloss als die inten-
sivste Spitze des allgemeinen Bewusstseins betrachtet wird. Dieser
Begriff giebt uns die erste Priimisse oder den ersten Beziehungs-
punkt. .
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Nehmen wir nun zweitens hinzu, dass wir die Vielheit dieses
ideellen Inhalts des Bewusstseins, die theils in den relativ un-
bewussten Kreis, theils in den intensiven Ausschnitt des allgemeinen
Bewusstseins fiillt, nur in der wirklichen Thitigkeit unseres
Wesens haben und dass dieser Inhalt eine Reihenfolge
darstellt, die durch Zusammenfassung der wirklichen Thitig-
keiten als Wahrheit erkannt ist, so muss dementsprechend
die wirkliche Thiitigkeit eine Ordnung bilden. Diese
Reihenfolge kann aber nur darum als eine zeitliche vorgestellt
werden, weil wir in der ganzen Abfolge immerfort unser
substanziales Sein bejahen und das ganze Nacheinander
der Reihe unaufhdrlich leugnen, welches in dem identischen
Jetzt und Jetzt zu Tage tritt. [ Denn dies perspectivische Jetat,
welches bei jeder Vergleichung eines gegebenen Zeitinhalts als
Gesichtspunkt der Zeitordnung dient, bedeutet nichts anderes,
als meine zeitlose Substantialitit, die ich immerfort be-
jahe, gleichgiiltig gegen den ideellen Inhalt. Der Inhalt kann
aber, wie bei einigen Wahnsinnigen, immer dieselbe fixirte Idee
sein, wenn nach dem allgemeinen Weltzusammenhang dieselbe
Note vielmals hintereinander angeschlagen wird, wie bei einigen
unendlichen Rethen immer dieselbe Zahl folgt; oder wenn der
Weltzusammenhang ein anderes Bild fordert, so wird das Be-
wusstsein einen andern Inhalt gewinnen, aber nur den ganz
bestimmten, der in der Reihe auf den vorigen an sich zeitlos
folgt, wie die Vier auf die Drei. Entweder bleibt nun der erste
neben dem zweiten Inhalt stehen, wenn das Bewusstsein
seine Beschrinktheit verlére und doppelt so viel fassen
konnte, oder der erste wird ideelles Nichtsein, d. h. unbewusst,
und der zweite ideelles Sein., Das Bewusstsein der Zeit wiire !
dann aber unmoglich, wenn das Nichtseiende nicht als Erinnerung!
schwiicher festgehalten und mit dem in entsprechend geringerer
Menge das Bewusstsein erfiillenden neuen ideellen Sein ver-
glichen werden konnte. { Da dies aber, wie wir @ priorz fordern
miissen und aus der Erfahrung wissen, thatsiichlich der Fall ist,
so gewinnt das Subject, indem es seine zeitlose Sub-
stantialitit in jedem perspectivischen Jetzt bejaht
und die ideellen Inhalte der Reihe vergleicht, zu-
gleich das Bewusstsein der Zeit als einer allgemeinen
Reihenordnung des Vorgestellten und der zeitlosen
reellen Reihenfolge seiner Gedanken., Das Bewusstsein
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von all diesem und #hnlichem ist aber auch ideeller Inhalt und
gehort desshalb mit in den allgemeinen Zusammenhang der
Welt, und wenn dies Bewusstsein aufgeschrieben wird, so fiihren
die Literar- und Cultur- Historiker jeden etwa beachtenswerth
gewordenen Gedanken an einer bestimmten Stelle des ganzen
culturgeschichtlichen Zusammenhangs vor und zeigen uns wo-
moglich, warum er grade dann auftreten musste und friither und
bei Andern nicht entstehen konnte.

Summa: Die allgemeine objective Zeitordnung, welche die
Geschichte als Wissenschaft erkennt, ist wahr; folglich die ent-
sprechende Ordnung der wirklichen Thitigkeiten der Wesen,
welche durch die Geschichte gedacht wird, ebenfalls wahr. Aber
diese Ordnung verfliesst nicht in der Zeit, weil die Zeit nur die
. perspectivische Auffassungsform dieser Ordnung ist und nur in
das ideelle und nicht in das reale Sein fallt.

Man kénnte dieser Bewoeisfiihrung noch den

Ei’;:i?;;f“ Einwand machen, dass der ,reale, zeitliche¥ Ver-

lauf der Vorstellungen zwar auch vorgestellt werde
und desshalb zwar mit in die ganze objective und ideelle Ordnung
des Bewusstseinsinhalts gelire, dass aber dadurch doch die
oBeglitit® des zeitlichen Verlauf s selbst micht ausgeschlossen
gel. IDenn wir stellen ja auch unser reales Sein uns vor und
sofern gehort dieses zwar zum Bewusstsein, dennoch erkennen
wir unserer Realitét eine Giiltigkeit auch abgesehen von seinem
Vorgestelltwerden zu. \In derselben Weise kinnte doch auch
der real-zeitliche Verlanf der Vorstellungen abgesehen von seinem
Vorgestelltwerden Giiltigkeit haben; ja er konnte als Bedingung
der Moglichkeit, sich einen Verlauf der Vorstellungen zu denken,
grade zu fordern sein. _

Y% Um diesem Einwand zu begegnen, miissen wir zunéchst an
den Unterschied von Zeit und Quantitit der Zeit oder
Zeitdauer erinnern. Die Zeit selbst ist eine zeitlose (quantitéits-
lose) Ordoung: die Zeitdauer eine Grissenbestimmung. Der
»real-zeitliche Verlauf* der Vorstellupgen konnte desshalb ent-
weder als blosse Ordnung des ideellen Inhalts und der zuge-
horigen realen Thitigkeiten oder, wie von Lotze, als eine
gewisse absolute Grosse der Zeitdauer gedacht werden.

Die letztere Annahme ist unméglich, weil alle Grossenbe-
stimmung relativ ist, also nicht eine reale oder absolute Zeitgrosse
neben der ideellen gedacht werden kann, da beide commensurabel



sein miissen, wenn von Vergleichung und Grisse die Rede
gein soll.

Also bleibt nur die crste Annahme iibrig, dass eine reale,
der zeitlichen entsprechende Ordnung der Vorstellungen ange-
nommen werden miisste. Dies ist nun durchaus anztierkennen
und darauf beruht grade unsere ganze Theorie; denn
die Zeit ist nur das Bewusstwerden der realen Ord-
nung. Die Realitit der Ordnung begriindet eben die
perspectivische Auffassung der Zeit, die desshalb im
Plural und in unendlicher Mannigfaltigkeit erscheinen muss.
Der Grund der Ordnung liegt also im Realen selbst. Die™
Auffassung der Ordnung als einer objectiven ist aber schon
etwas Ideelles, ist Bewusstsein. Wer desshalb eine wirkliche,
in der Zeit verlaufende Ordnung der Dinge verlangt, der will
die Existenz einer Musik, die Niemand hort. Zugleich sehen
wir, wie von einer Deutung der real-zeitlichen Ordnung der
Vorstellungen als einer Dauner, einer Quantitit gar keine Rede
gein kann. Es ist' ja nur von einer Ordnung die Rede, die
quantitatiy ganz zeitlos ist nach ihrer realen Seite, die aber eine
genz bestimmte Dauer des ,Verlaufs“ hat nach ibrer ideellen
Seite, sofern wir sie n#mlich in unserer Vorstellung mit dem
Inhalt des iibrigen Bewusstseins vergleichen und messen.

Mithin ist die Instanz beseitigt; denn nach der ersten, von
Lotze betonten Auffassung ist sie nicht zu halten und nach der
zweiten Auffassung ist es keine Instanz, sondern ein Bestandtheil
unserer Theorie selbst. Bei Lotze fehlt eben die Unterscheidung
von Zeit und. Zeitdauer und die daraus sich ergebende Moglich-
keit, das Problem von der Realitit und der Idealitit der Zeit
befriedigend aufzulisen.

3. Das technische System.

Es ist hierdurch nachgewiesen, wie die rein
perspectivische Auffassung der Zeit zu einer all-  pic Vielneit aer
gemeinen Ordnungsform des ganzen ideellen Inhalts vif:;zlr"“;f:'“_
des Bewusstseins werden konnte. IDa diese Form ~ oranungen.
nun ihrem Ursprunge nach durchaus perspectivisch
ist, d. h. in einem realen Wesen wie von einem gesetzten Punkte
aus entworfen wird, so folgt, dass jedes Bewusstsein eine

andere Zeitordnung besitzt. Was dem Abraham Gegenwart
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und nichste Zukunft war, ist fiir David niemals Gegenwart und
Zukunft gewesen und nie anders als durch Erziihlung in sein
Bewusstsein gekommen. Unsere Eltern erlebten eine Gegenwart,
die fiir uns als Vergangenheit gilt. Unsere zukiinftige Gegenwart
wird ihnen niemals gegenwiirtig. So hat jedes Bewusstsein eine
verschiedene perspectivische Zeitordnung.
Die Zeitordnung ist fiir jedes Bewusstsein zu-
Die gleich unabinderlich fest, weil sie iiberhaupt dem
unabinderliche  Bewusstsein als einfache Bemerkung iiber das That-
scheinbar za-  géichliche gegeben ist. Sie ist rein erfahrungs-
Mlige Abol8°  missig und wir erkennen zunichst gar keinen
Grund fiir diese Ordnung. Jetzt sehe ich einen
Baum, dann einen Raben, dann hére ich ein Kind schreien,
dann werden die Zeitungen gebracht u. s. w. Warum dies alles
aufeinander folgt, davon giebt man sich urspriinglich keine
Rechenschaft, weil man gar nicht danach fragt, sondern bloss
vergleichend das Nacheinander erkennt. Die ideelle Ordnung
des Inhalts unseres Bewusstseins erscheint als zufillig, da
uns ohne tiefere Nachforschung keine Regel und kein Grund
aufstossen kann. Sie erscheint auch als willkiirlich, da
ich z. B. ein Buch nehme und nun nacheinander nach der
Ordnung Seite fiir Seite lese “oder mit Ueberschlagungen
blittere und die Bilder einer Gallerie in beliebiger Reihenfolge
der Zeit betrachte. / Die Willkiir in der Anordnung des zu er-
lebenden ideellen Inhalts erstreckt sich aber nur auf die Zu-
kunft; dies ist klar, weil das Erlebte ja schon geordnet ist. Dies
sah ich gestern, jenes vorgestern. Ob das Zukiinftige auch
schon geordnet ist, kann ich nicht eher sehen, his es nicht
mehr Zukiinftiges ist. Es kann darum der Willkiir preisgegeben
zu sein scheinen. Ich will in die benachbarte Stadt reiten und
die dortige Kirche sehen. Ich lasse satteln, habe das Gefiihl
zu Pferde zu sein, erlebe den Anblick der Kirche. }'Allein grade
bei diseser scheinbar willkiirlichen Anordnung der Zukunft kommt
vielleicht der erste Anstoss, um die vom Willen unabhingige
Ordnung des ideellen Tnhalts des Bewusstseins zu erkennen.
(Denn das Pferd soll stolpern, der Reiter ein Bein brechen; er
hat nun Schmerzen zu Hause und sah die Kirche nicht. Die
Reihenfolge des Erlebten ist anders als der Plan. LDie Zu-
kunft erscheint nun ebenso unabiinderlich bestimmt,
wie die Ve rgangenheit. Der Reiter glaubt an das
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Schicksal. Einige jedoch bilden sich ein, sie hiitten wenigstens
eine begrenzte Freiheit des Willens und konnten doch gewiss fiir
die nichsten Augenblicke iiber die Zukunft verfiigen. Wir
konnen doch z. B. dies oder das Wort jetzt sprechen wollen
und dann sprechen und den Laut horen. Allein das Wort fiel
uns nicht ein; ein Krampf lihmte die Zunge, als es uns einfiel.
Ein Blitz leuchtete grade stark in’s Auge und liess uns das
Vorhaben vergessen. Die Reihenfolge der Zukunft erscheint
vom Willen unabhingig und von einer Ordnung zu sein, deren
Regel wir nicht erkennen.

Bei vorschreitender Bildung und zunehmendem
Alter wird der ideelle Inhalt des Bewusstseins um-  Der Grund der
fassender und man sucht Gberall nach dem Geesetze oo siegt
des zureichenden Grundes ein Jegliches zu verstehen. in oinem
Ist nun in dem objectiven Inhalt der Zeit vielleicht “";‘;‘:1:’,‘,,",“
ein System zu erkennen? KEs giebt drei Arten
von Systemen, theoretische, ethische und technische. Die
theoretischen sind allgemeingiiltig und enthalten keine indivi-
duellen Klemente, wie das System Linné’s oder das System der
Mathematik oder Grammatik. Mit einem solchen hat die Zeit
ihrem Inhalt nach keine Aehnlichkeit. Die ethischen Systeme
der ‘Pflichten- oder Giterlehre {sind jenachdem entweder aus all-
gemeinen (Gesichtspunkten oder perspectivisch entworfen, immer
aber allgemein, indem die Giiter als Gegenstinde des Willens
entweder begrifflich und  also allgemein bestimmt oder doch
wenigstens als dem individuellen Subjecte fiir viele verschiedene
Veranlassungen geltend und also auch mit einer gewissen Art
von Allgemeinheit festgestelit werden. [Die ethischen Systeme
kénnen darum mit der Zeitordnung keine Verwandtschaft haben.
So bleiben die technischen Systeme iibrig, z. B. das System
einer Tragddie, eines Romans, einer Symphonie, einer Tuchfabrik,
ciner Postorganisation u. 8. w. In diesen sind die Elemente alle
- individueil und jedes greift an seiner bestimmten Stelle in den
(Gang des Ganzen ein, hort auf, fingt wieder an zu wirken, steht
in Gemeinschaft und ist Glied der Reihe nach einer das Ganze be-
stimmenden Ordnung. Wenn daher fiir die Ordnung der Zeit
ein Grund gefunden werden soll, so kénnten wir nur auf die
Analogie mit den technischen Systemen zuriickgehen.

In der gegen einander gleichgiiltigen Abfolge der ideellen
Inhalte der Zeit bemerken wir durch Erinnerung sehr bald

Teichmitller, Metaphysik. 18
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bestimmte Wiederholungen #hnlichen Inhalts; z. B. auf
jeden Friihling folgt ein Sommer, €in Herbst, ein Winter; auf
jeden Tag eine Nacht; auf das Schlafen das Wachen; auf die
Kindheit das Alter. Solche Wiederholungen sind wie bestimmte
Melodien in der Folge der Zeit. Bei einigen derartigen Reihen
giebt es aber Abweichungen, die uns erstaunen oder erschrecken;
es folgt zuweilen auf die Kindheit kein Alter, sondern der Tod;
andere Reihen erscheinen aber ausnahmslos fest und unabinder-
lich bei jeder Wiederholung. - An diese kniipft sich zuerst die
" Idee von Urgaché und Wirkung an, von der wir spiter
handeln miissen. Soweit wir nun diese Idee anwenden konnen,
soweit verstehen wir theoretisch die Abfolge der Zeit. Da das
Denken aber iiberhaupt durch den Satz vom zureichenden Grunde
ausgedriickt wird, so sind wir auch von selbst veranlasst, iiberall
einen zweck-ursichlichen Zuwsammenhang vorauszusetzen, auch
wo wir uns weit entfernt davon sehen, ihn zu erkennen, wie in
einer Fabrik, wo wir nur einzelne Zusammenhinge verstehen,
bei dem grossen Durcheinander der Verkniipfungen aber das
Woher, Wohin und Wozu nicht iibersehen kionnen. So kommen
wir nothwendig zu der Idee einer das Ganze aller einzelnen
Bewusstseinsphéinomene bestimmenden Ordnung, durch welche
jedes Glied der Reihe an seiner Stelle auftritt. YWenn wir desshalb f
nicht die rohe Vorstellung einer blind zufilligen Reihenfolge des
Zeitinhalts, die alte Schicksalsidee, festhalten konnen, da sie der
Natur des Denkens als eines beziehenden oder begriindenden
Zusammenfassens widerspricht, so miissen wir die Ganzheit der
Zeitordnung als ein technisches System auffassen, obgleich wir
die Erkenntniss desselben einer hoheren Intelligenz iiberlassen.
Nun hatten wir aber mit der rein perspec-
Einordnung des  tivischen Ordnung der Zeit angefangen und dem-

perepecti- gemiiss so viele verschiedene Ordnungen der Zeit
viechen Zeit- . .
pewusstseins jn  gefunden, als es verschiedene bewusste Subjecte
t‘“;%‘“:“ giebt. Wir miissen daher jetzt, nachdem wir zu

cchnische . . N

System. dem ideellen Inhalt der Zeit selbst iibergegangen

sind und die Abfolge desselben als eine in sich
begriindete Ordnung erkannt haben, auch die perspectivischen
Ordnungen der Zeit aus dem allgemeinen Plane ableiten. Wie
man aber bei geometrisch genauer Kenntniss einer Gegend auch
das perspectivische Bild construiren kann, das sie von jedem
beliebigen Standpunkte aus bieten muss: so ist es nun auch
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selbstverstindlich, wie fiir jedes reale Subject in der ganzen
Reihe des ideelien Zeitinhalts ein bestimmt angeordnetes per-
spectivisches Bewusstseinsbild sich ergeben muss.

Ich komme desshalb hier bei dieser lingeren Auseinander-
setzung wieder auf den Punkt zuriick, den ich in meiner Ab-
handlung iiber Darwinismmus und Philosophie nur kurz beriihrte.
Die Zeit ist nur die Ordnung des Vorher, Nachher und Zugleich;
davon ist die Dauer der Zeit zu unterscheiden, die durch Ver-
gleichung der Zeitinhalte, also durch Messung gefunden wird.
Nun zeigte sich alle Bestimmung der Dauer als beziiglich, da
kein absoluter Massstab zu Grunde gelegt werden kann. [Mithin

darf man nicht sagen, dass die Zukunft an sich, d. h. absolut’

verstanden, Burch einen irgend wie als wirklich gegebenen Zeit-
raum von der Gegenwart oder Vergangenheit getrennt wiire.
Absolut genommen kann und muss man die ganze Abfolge der
Welterscheinungen als fertig ansehen, so dass, um es paradox
auszudriicken, das Zukiinftige schon geschehen ist und Ver-
gangenheit und Zukunft gleichzeitig sind. Eine solche Anscharzung
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wire aber nur méglich fiir das absolute Bewusstsein, wie wir es
Gott zuschreiben; fiir das einzelne reale Subject, welches mit '

seiner realen That1gke1t ‘als einzelnes Ghed in die ganze Ordnung

gehirt, ist immer, eine perspectivische Ordnung der Zeit in der !

Anschauung’ gegeben, wie im Raum fiir jeden Sehenden immer
nur ein perspectivisches Bild, jund mithin wird z. B. fur ein in
die Zehn gesetztes Subject die Neun vergangen und die Eilf
zukiinftig sein, wilhrend das in die Flinfzehn gesetzte Subject -

die Eilf fir in vierter Stelle vergangen halten muss. /Ebenso .

muss wegen der Beschrinktheit des individuellen Bewusstseins

die Zeitdauer fiir unsere Auffassungskraft eine fest normirte :
Grosse haben und wir kionnen daher keinen Zeitraum fiir kiirzer |
oder linger ansehem, als er uns nach der Messung mit unserem '

Massstabe erscheint. Nur im Denken kommen wir durch die
angefiihrten Beweise zu der volligen Freiheit der Erkenntniss
und konnen die perspectivische Betrachtung der Zeit als eine
beschrinkte nicht bloss in die Idee einer absoluten Anschanung
ausloschen, sondern anch ihre Nothwendigkeit fiir den individuellen
Standpunkt ableiten und die sogenannte reale Abfolge der Ge-
danken aus dem von uns geforderten technischen System des
Ganzen erkliren und die perspectivische individuelle Anschauung
mit der Freiheit des Denkens verséhnen.
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§ 4. Conflrmationen.

Wihrend einige andere Begriffe der Philosophie als voll-
stiindig durchdacht in allgemeiner Uebereinstimmung von den
Philosophen gebraucht zu werden scheinen, so gilt die Zeit als
ein offenes Problem; denn noch in seinem letzten Werke, in der
jiingst veroffentlichten Metaphysik, hat der uns leider entrissene,
geniale Liotze seine Rathlosigkeit in Bezug auf die Lésung
dieses Problems in gewohnter Freimiithigkeit offen bekannt. Ks
1st daher angezeigt, den hier dargelegten Liosungsversuch noch

"durch allerlei Confirmationen zu empfehlen.

Zu den Confirmationen einer Thesis rechne ich, abgesehen
von der eigentlichen Demonstration, erstens alle diejenigen schon
giiltigen Wahrheiten, welche sich auf die Thesis in der Art be-
ziehen lassen, dass sie als Folgen derselben erscheinen und mit-
hin wegen ibres schon anerkannten Inhalts auch die Ueberzeugung
von der Richtigkeit der Thesis verstirken; zweitens aber die
Kritik aller der Thesis widersprechenden Lehrmeinungen, sofern
die offenbare Unrichtigkeit dieser Meinungen indirect die Richtig-
keit derjenigen Auffassung in das Licht setzt, welche von den
geriigten Widerspriichen frei ist.

1. Die Ahnungen des naturalistischen Denkens,

Da nun diese Auffassung der Zeit das natiirliche Resultat
des Denkens ist und sich das streng begriffliche Denken von
dem naturalistischen nur durch das Bewusstsein der Methode und
durch die Reinheit der Begriffe unterscheidet, so ist anzunehmen,
dass auch iiberall in dem Volksbewusstsein die von uns gewonnenen
Lehrsiitze in irgend einer Anschauungsform vorkommen werden.
Wir brauchen daher nur mit einiger Aufmerksamkeit hinzusehen,
um die beiden Lehrsiitze von der Zeit als itberall vom Volke
bemerkte zu erkennen. Obgleich ni#mlich die perspectivische
Anffassung die allgemein herrschende ist, die nicht nur die
Sprache in besondern Ausdriicken wie gestern und heute u. 8. w.
normirt hat, sondern die auch das ganze Leben des Volkes in
seiner Zeiteintheilung und Geschichtsauffassung bezeugt: so hat
sich doch auch das durch tieferes Denken entstehende Bewusstsein
von der bloss perspectivischen Natur dieser Zeitauffassung iiberall

s



in den Religionen der Vélker kund gethan; denn sie schreiben
ihren Géttern in geringerem oder hoherem Masse eine Kenntniss
der Zukunft zu, die sie damit als eine feststehende Ordnung wie
die Vergangenheit betrachten, und wobei also das Charakteristische
der perspectivischen Auffassung in eine hohere Erkenntniss auf-
gehoben wird. Schon die Schicksalsidee bezeugt, dass man die
gesammte Reihe der in der Zeit verlaufenden FEreignisse als
zeitlos fertiges Ganzes anzusehen vermochte. KEbenso glaubte
man, dass begnadigte Personen durch eine Art von Gemein-
schaft mit der gobttlichen Kraft bei Lebzeiten als Seher und
Propheten die Zukunft als fertiges Ereigniss vor sich liegend
sehen konnten, als wiire sie von der Vergangenheit nicht durch
Unfertigkeit verschieden, oder man gestand Sterbenden einen
mehr oder weniger weit reichenden Blick in die Zukunft zu
als eine zwar merkwiirdige, aber doch thatsichliche Kraft.

Auch was die Zeitdaner betrifft, so erkannte das Volk,
wie wir aus vielen Sagen und Miirchen sehen, die bloss relative
Beschaffenheit des Massstabes und brachte diese Relativitiit als
eine fiir ein absolutes Bewusstsein wegfallende geistreich auf
zwiefache Art zur Anschauung. Die eine Art besteht darin,
dass man einen kleinen Ausschnitt der Dinge plotzlich nicht
mehr an der Veriinderung und also der Zeit Antheil haben liess,
z. B. wie in der Sage vom Dornrdschen, wo innerhalb des von
der Rosenhecke eingeschlossenen Gebietes alles mit dem Ein-
tritte des Fluches unveréindert bleibt, wiihrend rings wmher die
Zeit fortschreitet. Aehnlich in den vielen arabischen Sagen, in
denen durch einen Zauber ein Konig mit allen Bewohnern
plotzlich verschwindet oder in Stein verwandelt wird und nach
einem bestimmten Zeitraum wieder umgewandelt weiterlebt.
Der Contrast zwischen den beiden Kreisen der Dinge, den zeit-
los verharrenden und den in der Zeit vorschreitenden, zeigt ein
Bewusstsein dariiber, dass je nach dem Gesichtspunkte Zeit ver-
fliesst oder nicht verfliesst; denn fiir die einen ist ein grosser Zeit-
raum voriibergegangen, fiir die andern schliesst sich das nach
hundert oder tausend Jahren Geschehende unmittelbar an die
Zeit vor dem Beginne der Erstarrung an.

Die andere Art, die Relativitit der Grosse der Zeit oder
der Zeitdauer zur Anschauung zu bringen, geschieht durch Neben-
einanderstellung verschiedener Zeitgrossen, wie sie bei Anwendung
von mehreren Massstiilben sich ergeben miissen, was die Sagen
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mit einem gewissen Humor anzudeuten pflegen. So variiren die
Mirchen denselben Gedanken in verschiedenen Formen, wie bei
dem im Bade untertauchenden und in wenigen Secunden ein
ganzes Leben durchmachenden Khalifen, oder wie bei dem Hirt
im Berge, der (nach Biisching’s Volkssagen) den Rittern die
Kegel aufstellt und nach dem kurzen Spiel hinausgekommen
draussen zwanzig Jahre verstrichen findet, oder wie hei dem
Konig Pradyumna;sdenn wihrend er eine kurze Zeit dem Spiel
der gottlichen Siing(ﬂfnnen lauscht, um dann erst bescheiden sein
Anliegen bei Brahma vorzutragen, sind viele Menschenalter auf
der Erde verstrichen und er selbst wird bei seiner Riickkunft
nicht mehr erkannt und kennt Niemand von den Lebenden. . Bei
dieser geistreichen Verwendung eines doppelten Massstabes muss
die logische Unmdoglichkeit, dass ein Element der einen Reihe,
wie z. B. der sterbliche Konig, mit in die andere Reihe versetut
wird, nothwendig als Wunder erscheinen; aber grade diese
Wunderbarkeit, die gewdhnlich den Humor des Volkes heraus-
forderte, bezeugt die Erkenntniss der blossen Relativitit aller
Zeitdauer und kann als Beweis gelten, dass auch bei dem
naturalistischen Denken der Volker die Auffassungen des philo-
sophischen Bewusstseins ahnungsvoll und geistreich durchge-
drungen sind.

2. Eberty’s geistreicher Einfall.

Die perspectivische Natur der Zeitunterschiede kanm jauch
mit Hiilfe der Raumvorstellung sehr hiibsch veranschaulicht
werden, wie dies Eberty that, der aber selbst itber die Begriffe
von Raum, Zeit und Ewigkeit nur eine recht verworrene Vor-
stellung hatte. Genug er fand doch ein Goldkdrnchen. Denn
gegenwiirtig scheint ein Ereigniss bloss zu sein fiir den unmittelbar
im Raum dabei Anwesenden, fiir weiter Entfernte muss es als
vergangen erzihlt werden. Da aber der Lichtstrahl Zeit braucht,
um von einem Punkte zum andern zu kommen, so kann man
gich einen sehr entfernten Stern denken, bis zu welchem ein
Lichtstrahl mehrere Jahrtausende braucht, um anzukommen.
Stellen wir uns nun vor, auf solchem Stern wiiren Beobachter
mit geniigend starken Fernrohren, so kénnten sie sagen: Siehe,
da bricht jetzt auf der Erde Eva einen Apfel vom Baume, den
Adam in die Hand nimmt. Jetzt erschligt Abel den Kain u. s.w.
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Kurz, Ereignisse, die fiir die zuniichst im Raum Anwesenden
lingst vergangen sind, konnen als unmittelbare Gegenwart fiir
weit Entfernte angesehen werden, wodurch sich also die bloss
perspectivische Natur der Zeit sehr schén veranschaulichen lisst.

3. Der zeitlose Zusammenhang von Ursache und
Wirkung.

In meiner Schrift iiber Darwinismus und Philosophie habe
ich daran erinnert, dass die Zeit keine Ursache ist, dass mithin
die Wirkung nicht erst einige Zeit verstreichen zu lassen braucht,
ehe sie der Ursache folgt. Ist die ganze Ursache gegeben, so
ist also sofort auch die Wirkung da. Nun denken wir uns die
Welt als (ranzes, uns selbst eingeschlossen, irgendwie als vor-
handen. Mithin ist eine Reihe von Ursachen gegeben, mit
welchen sofort auch die Wirkungen da sind. Diese sind wieder
Ursache fiir Anderes, was ebenso ohne Zeitverlust eintreten muss.
Da dies nun ohne Grenze fortgeht, so ist mithin die ganze Reihe

. aller Verinderungen, aus denen die Welt besteht, zeitlos fertig

da von Anfang bis zu Ende.

Trendelenburg wollte dies schon friiher bekannte Riisonne-
ment nicht annehmen, weil ihm sonst die Zeit aus der Welt zu -
verschwinden schien und eine jede erfahrungsmiissige Betrachtung
uns doch ohne alle Frage bei allen Ereignissen eine grissere
oder kleinere Greschwindigkeit des Greschehens zeigt, wie sich
z. B. der Schall langsamer als das Licht bewegt und zwischen
Geburt und Tod der Zwischenraum des Lebens liegt. Er er-
imerte desshalb mit Kant an das Continuirliche in der Be-
wegung, da ohne Bewegung keine Causalitat sei und ohne Con-
tinuirliches keine Bewegung, sondern ,Sprung“. Das Folgen
der Wirkung liege desshalb in der Bewegung und in dieser die
Zeit, weleche nicht weggeschafft werden konne. Allein diese
Griinde Trendelenburg’s bieten keine Widerlegung der obigen
Argumentation; sie enthalten bloss eine Berufung auf die Er-
fahrung und erkliren weder die Zeit, noch die Causalitiit.
Denn sich auf die Erfahrung berufen, heisst nichts anderes, als
grade die Thatsachen als Beweise anfiihren, die wir als
Probleme ansehen und auflosen miissen. Es ist ja allerdings
eine Erfahrung und eine Thatsache, dass uns immer die Menschen
in der Entfernung kleiner erscheinen, als in der Niihe; daraus
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folgt aber nicht, dass diesen perspectivischen Bildern ebensolche
‘Wachsthumsverhiltnisse physiologischer Art entsprichen.
Zwischen Ursache und Wirkung liegt kein durch ein Schicksal
verordneter Zeitraum, der erst ablaufen miisste, ehe die Ursache
wirken konnte. Also ist auch die Folge simmtlicher Ereignisse
zeitlos vollendet, und ein absoluter Geist, wie wir Grott denken,
muss die Welt in eine einzige Anschauung fassen. Dem mensch-
lichen Bewusstsein ist aber Beschridnktheit gegeben. Es sieht
vom Ganzen nur einen Theil, weil es selber als ein Theil dem
(Ganzen eingeordnet ist. Unsere Anschawung ist darum per-
spectivisch. Ferner ist mit dem Theil die Theilung, also die
Vielheit gegeben, mit der Vielheit der Vergleich, mit dem Ver-
gleich die Messung. Die Uhr enthilt in der Federkraft die
Ursache, wesshalb der kleine Zeiger von einer Zahl zur andern
riickt, wihrend der grosse Zeiger in derselben Zeit alle zwilf
Zahlen durchliuft. In dem Vergleich beider erscheint mir jener
nothwendig langsamer, dieser schneller, und ich kann die Zeit
bestimmen, die zwischen Ursache und Wirkung verliuft, weil ich
vergleichen und messen kann. Solche Maglichkeit hort auf, wenn
eine Abfolge von Erscheinungen im Vergleich mit der Ge-
schwindigkeit unseres Empfindens gleichzeitig oder geschwinder
verliuft. Durch kiinstliche Methoden kann aber dem Denken
auch hier ein Massstab gezeigt werden, um den scheinbaren
Stjllstand der Zeit durch Theilung der Zeit in beliebig grosse
Zeitzwischenriume aufzuhgben und das, was wir nach unserem
naturalistischen Bewusstsein augenblicklich nennen, nach einer
sicheren Uhr in eine lange Reihe von Successionen zu zerlegen
und zu messen.{ Bs ist darum zwar eine Thatsache, dass uns
zwischen Ursache unhd Wirkung Zeit zu verfliessen scheint, aber
wir kénnen auch mit apodiktischer Gewissheit den Grund dieser
Thatsache erkliren. Wir beweisen die Zeitlosigkeit der Welt
fiir den Begriff und das gottliche Bewusstsein; wir beweisen
auch die Nothwendigkeit des zeitlichen Verlaufs der Welt fiir
unser perspectivisches Bewusstsein. Wir 1osen das Problem und
zeigen auch den Grund der Entstehung des Problems.
Trendelenburg und alle die, welche sich bloss auf Erfahrung
stiitzen und die hohere Autoritit des speculativen Begriffs nicht
anerkennen wollen, verwickeln sich desshalb in unldsliche Ver-
legenheiten; denn sie bekommen als Mitgift der Erfahrung die
Zeit in ihre Principien hinein. lljun haben sie nothwendig vor
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dem Anfang der Welt eine Zeit und wieder Zeit nach dem
Ende der Dinge und (Gott selbst wird ihnen eingefangen in die
Zeit; denn da die Zeit zur Bewegung hinzugehirt und ohne
Bewegung ihnen nichts ist, so wird die Zeit ihr Tyrann und
zerrt sie mit dem Marterwerkzeug der Unendlichkeit, die wie
bei Kant die Antinomien liefert. Der Grund all dieser Schwierig-
keiten liegt in der falschen Autoritiit. { Die Erfahrung muss dem
Begriffe untergeordnet, d. h. begriffen werden. Die Erfahrung
kann nur perspectivische Bilder liefern, also nur Innerweltliches.
Innerweltlich ist Bewegung und Zeit und Ursache und Wirkung
als perspectivische Anschauungsform. /Kuf die Welt oder das
Seiende an_sich_iibertragen liefert sie lauter Widerspruch. Ich
sitze in einem Boote; rechts von mir dieser, links jener. Diese
Beziehungen sind fest und bestimmt innerhalb des Bootes. Jetat
wagen wir die Dinge am Ufer ebenso zu bestimmen; aber das
Boot dreht sich im Wasser und der Baum rechts wird links,
was vornen lag, erscheint hinten und wieder anders. Diese Ver-
iinderungen schreiben die Empiriker den Dingen am Ufer zu,
weil sie die Zeit und die Bewegung auf das Sein selbst beziehen
und einen realen Verlauf der Vorstellungen voraussetzen oder
die Bewegung zum Grunde der Causalitit machen und die Zeit
wie ein Zelt iiber die Welt ausspannen, damit sie darin einen
bestimmten Platz finde. Es gelte aber das Perspectivische nur
fiir den Standpunkt des Theils und der Begriff gebiete iiber
alles und erkenne jedem Theile sein Recht und seine Grenze zu.

]

4. Kritische Aphorismen.

Es ist merkwiirdig, dass der grosste Denker
des Alterthums, der viele Jahrhunderte hindurch Plato.
alle Denkenden durch seine Auffassungsformen be-
seelt und beherrscht hat, den Begriff der Zeit nicht finden konnte.
Die Wichtigkeit dieses Begriffs erkannte er wohl, aber der
Tdealismus verhinderte die Moglichkeit einer befriedigenden
Analyse.

Plato hieit, wie uns der Timéaus p. 376 ff. zeigt, die sinnen-
fillige Welt fiir ein Abbild der Ideenwelt. Dieser letzteren
kommt Sein, Ewigkeit und Einheit zu; dem Sinnenfiilligen aber
das Werden und die in der Zahl laufende Zeit als
Abbild der Ewigkeit. Die Sterne und ihre kyklischen
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Bewegungen dienen zur Eintheilung und Berechnung der Zeit.
Zeit darf desshalb nicht von der ewigen Idee ausgesagt werden,
auch nicht, dass sie war, ist und sein wird; aber umgekehrt auch
das Sein nicht von dem Zeitlichen, weil es fliessendes Werden ist.

Was ist nun nach Plato’s Timius die Zeit? Ein Abbild
der Ewigkeit. Das ist ein schines dichterisches Wort, aber kein
Begriff. Oder soll man sagen, sie set das in der Zahl sich Be-
wegende oder die Zahl in der Bewegung? Offenbar bilden diese
Platonischen Antworten den Gredankeninhalt der Aristotelischen
Lehre; aber wir diirfen nicht sagen, dass Plato diesen Begriff
schon fest formulirt habe.

QDa Plato p. 38 B auf eine spiitere Untersuchung verweist,
die wir im Parmenides vorfinden, so miissen wir diesen
spiteren Dialog heranziehen, um eine befriedigende Antwort zu
erhalten. Die Widerspriiche nun, in die sich jede Weltauffassung
verwickeln muss, welche in naiver Weise die Zeit als ein Digg
oder eine obJectlwe Beschaffenheit der Dinge nimmt und sie
nicht perspectivisch aus dem ‘Standpunkte eines Beobachters er-
klirt, kommen am Grossartigsten und Kiihnsten in diesem be-

wunderungswiirdigen Dialoge an’s Licht. Plato hat das Wesen

der Zeit selbst nirgends untersucht, auch den begrifflichen Unter-
schied zwischen Zeit, als blosser Ordnung, und Zeitdauer, als
Verhiltnisszahl zw1schen zwel bestimmten Reihen, nggh nicht
gekannt. Gleichwohl findet sich bei ihm scharfer als in dem
gewohnlichen Bewusstsein der Menschen die stille Voraussetzung
dieser Unterschiede. Und, was uns hier am Meisten fesseln
muss, die apodiktische Gewalt seines Denkens zwingt ihn, unbe-
kiimmert um die Einspriiche des kurzsichtigen gesunden Menschen-
verstandes die speculativen Folgerungen zu ziehen, die ein voll-
stiindiges System von Widerspriichen ergeben. Diese Widerspriiche
aber driicken nach seiner Ueberzeugung grade die Wahrheit aus.
Darin verhiilt er sich dibnlich wie Hegel, dass er durch die
‘Widerspriiche nicht erschreckt wird, sondern sie als in der Natur
der Dinge liegend amnimmt und besiegelt. Sobald man sich auf
seinen und Hegel's Standpunkt stellt und das Nichts und die
Zeit mit dem Seienden zusammenmischt, so kann man allerdings
diesen Widerspriichen auch gar nicht entgehen und muss sie
vielmehr als ein Zeichen der Wahrheit betrachten.

Plato geht von der Voraussetzung aus, dass die Welt als
Vielbeit und als Einheit anzusehen sei, als eine Einheit, die ein
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Ganzes bildet und also Vieles in sich beschliesst, als eine Viel-
heit, die nicht zerstiickelt ist, sondern sich selbst zusammenfasst
in ein (Ganzes und also in Eins. Desshalb kann Plato nun bald
die Einheit, bald die Vielheit hervorkehren und auch beide
(Fesichtspunkte nebeneinander stellen, weil beide gleich wahr
sind, woraus sich denn der schneidende Widerspruch ergiebt,
der doch die Wahrheit ist.

Erster Gang: die Welt als Einheit betrachtet. 1) Da die
Welt an der Zeit Antheil-hat, so muss sie bei fortschreitender
Zeit dlter und jiinger werden als sie selbst. Aelter muss sie
werden, als sie war, da ja Zeit vergangen ist; aber auch jinger,
weil ilter und jiinger Beziehungsbegriffe sind. Also muss sie
auch immer #lter und jiinger sein als sie selbst ist. 2) Da sie
aber um die gleiche Zeit dlter und jiinger ist und wird, so hat
sie auch immer das gleiche Alter und ist und wird also weder
dlter noch jiinger als sie selbst. Nun wird im zweiten Gange
der Dialektik die Welt als Einheit von der Vielheit getrennt
und die Beziehung untersucht, 1) Jetzt ist die Vielheit der Zahl
nach mehr als Eins, also die Eins das Erste und das Andere
spiter; folglich ist die Welt als Einheit das Aelteste, weil die
Vielheit spiter kommt und also jlinger ist. 2) Da das Eins aber
als Ganzes Anfang, Mitte und Ende hat, so ist das Eins eust
fertig, wenn das Letzte gewesen ist. [Also kommt die Einheit
erst an das Ende zu stehen und ist mithin jiinger als alles iibrige,
welches beziehentlich #lter sein muss. 3) Da das Eins aber als
Ganzes auch in allen Theilen ist, so ist es also mit jedem Theil
zugleich und daher mit allen Theilen von gleichem Alter und
mithin weder &lter, noch jinger als das Uebrige.

‘Wir haben nun das Verhiltniss des Seins betrachtet und
miissen zu dem Verhiltniss des Werdens iibergehen. 1) Wenn
das Eine im Verhiltniss zu dem Vielen &lter oder jiinger ist,
go kann es nicht mehr #Mer oder jiinger werden, weil es schon
so beschaffen ist und weil dadurch, dass bei fortschreitender
Zeit zu den beiden ungleichen Grossen immer gleiches hinzu-
addirt wird, die urspriingliche Differenz sich nicht veréndert.
2) Sofern wir aber das Eine als ilter betrachten als die vielen
Dinge, so kdanen wir bei fortschreitender Zeit, wenn wir das
Altersverhiltniss nicht als Differenz, sondern als Quotient nehmen,

* deutlich erkennen, dass das Aeltere immer jiinger und das Jiingere

immer &lter werden muss in Beziehung zum Andern. Folglich



nithern sie sich immer mehr ihrem Alter nach. Diese Anndherung
muss aber in eine unendliche Reihe auslaufen und sie kdnnen
nie gleichaltrig sein, weil sie sonst nicht mehr im Werden,
also in der Zeit, begriffen wiren. Von diesem Standpunkte aus
wird das Eine und das Viele also immer jiinger und élter.

Zusammengefasst ist also die Welt ilter und jiinger als sie
selbst und weder #lter noch jiinger als sie selbst, und wird als
Einheit im Verhiltniss zur Vielheit weder &dlter noch jiinger und
wird doch auch immer ilter und jiinger. Und so ist es, so war
es und so wird es sein. (Parmenides p. 151. E-—155 D.)

Wir sehen also, dass Plato die Kiihnheit hat, den voll-
kommenen Widerspruch als Wahrheit anzunehmen. In gewissem
Sinne kionnte man freilich sagen, das Denken sei hier nicht im
Widerspruche mit sich selbst, da ja fiir jede besondere Schluss-
folge ein besonderer Gesichtspunkt genommen werde, von welchem
aus sich der Schluss widerspruchslos ergebe. [ Dies ist richtig,
allein diese verschiedenen Gesichtspunkte beziehen sich doch alle
auf denselben Gegenstand und ihre Schiusssitze widersprechen
sich untereinander. Der Widerspruch soll desshalb in
der Natur der Sache liegen, wie bei der Hegel’schen
Dialektik, und nicht etwsa der Art sein, wie was fiir mich rechts
ist, in meinem Spiegelbild als links erscheint. Plato hat dess-
halb den Widerspruch nicht bloss nicht iibersehen, sondern ge-
flissentlich herausgestellt und in den Schlusssitzen wiederholt
vor die Augen gehalten. Er wollte den Widerspruch und
musste ihn wollen, weil er es unternahm, die Idee und Er-
scheinung, das Sein und Nichts, das Wesen und das Werden
in Eins zu setzen und durcheinanderzumischen in seinem beriihmten
Mischkessel. So musste der Widerspruch der durch widerspruchs-
loses Denken gefundenen Resultate ihm zum Zeichen der Wahrheit
werden.

Von unserem Standpunkte aus 16sen sich diese Widerspriiche
leicht, weil wir das Sein nicht in die Zeit als in einen real in’s
Unendliche fortschreitenden Fluss versetzen, sondern die Zeit
als eine perspectivische Ordnung und die Zeitdauer als eine
bloss innerweltliche Messung kennen gelernt haben. Die Wider-
spriiche in all den Systemen, welche, wie zuletzt wieder Lotze
that, eine in wirklicher Zeit verlanfende Vorstellungsfolge oder
sonst irgendwie einen wirklichen absoluten Zeitverlauf annehmen,

\dient uns desshalb |als ein Dbestitigendes Zeichen fiir die
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Richtigkeit unserer Auffassung. Die Zeit bedeutet objectiv nur
die ideelle Ordnung der Erscheinungen oder auch der wirklichen
Thitigkeiten. Diese Ordnung selbst hat keine Zeitdauer und
die Welt mag mit einem Spielzeug verglichen werden, das be-
liebig kurz oder lang erscheinen kann. 7\Venn man den Deckel
der kleinen Schachtel offnet, schnurrt eine sehr lange Schlange
heraus. Innerweltlich, d. h. mit unseren kleinen Massstiben
verglichen, ist die Welt ungeheuer alt und unendlich der Zeit-
dauer nach. Sobald wir aber die perspectivische Natur dieses
Massstabes durch Denken aufheben, schrumpft die ganze Linge
in eine zeitlose Einheit zusammen. Da die Zeitdaner also eine
Vergleichung, eine Messung voraussetzt, so zeigt sich, dass die
Bestimmung derselben auch nicht Sache der Anschauung, sondern
der Wissenschaft ist. Nur durch Calecul wissen wir, wie lange
ein Ereigniss gedavert hat und wie lange der Umlauf eines
Planeten danern wird und in welcher Geschwindigkeit unsere
Empfindungen auf einander folgen. [Auf diese objective Be-
stimmung der Zeitdaver und auf die chronologische Anordnung
des ideellen Inhalts unseres Bewusstseins kommen wir aber nur
durch die perspectivische Natur des Bewusstseins. Nur weil
wir mit beschrinktem Bewusstsein einen Theil des ideellen In-
halts mit anderen Theilen, ahgesehen von dem Inhalt selbst,
durch Erinnerung und Erwartung vergleichen, nur dadurch giebt
es diese Unterschiede, die wir als Vorher und Nachher bezeichnen.
Unser substanziales Ich ist aber zeitlos in aller Zeit, die es
als eine Betrachtungs- und Ordnungsweise seines realen Seins
unterscheidet und misst, indem es zugleich das Bewusstsein seines
Bewusstsains hat und darum auch diese seine ordnende Thiitigkeit
als Glied in die ganze ideelle Ordnung der objectiven Zeit mit
einschliesst.

Von Hegel und den ihm verwandten speculativen
Modernen braucht nicht besonders gehandelt zu Hegel.
werden, da die Chronologie ihres Ayftretens in der
Geschichte mit der Chronologie der Geschichte der Begriffe nicht
zusammenfillt. Hegel hat nichts principiell Neues dem Platonischen
Begriffe hinzugefiigt und liefert uns daher nur den Beweis, dass
Jeder, wer, wie er und Plato, nur das ideelle Sein erkennt
und die Existenz und die substanzialen Einheiten iibersieht,
nothwendig die bloss perspectivische Scheinwelt mit der Welt des
Allgemeinen identificiren und die Welt zugleich als ,durchsichtige



Ruhe* und als ,tumultuarischen Taumel, in dem kein Glied nicht
trunken ist%, auffassen muss, wie dies Plato ein fiir alle Mal
rechtskriiftig geschlossen hat und wie seine Nachfolger dies nur
mit verinderten Worten wiederholen.

Nock heute lehrt dies ebenso der bedeutendste und treusts
Schiiller Hegel’'s A. Vera (in Neapel, frither Professor an der
Universitit Frankreichs), der mit so viel Recht und Vehemenz
den Positivismus niederwirft und den Hegel'schen Platonismus
dagegen erhebt. Er schreibt: (Prodlema dell’ Assoluto, parte 111
1879, p. 83,) Nulla vi ha tn cielo ¢ tn lerra che non divenga,
e che, divenendo, non si estrinsechi, e non prenda una forma
senstbile. E sufatfo elerno divenire, estrinsecarst ¢ incarnarse
nel mondo sensibile ¢ anckh’ esso 1l ritmo, la vita e il molo
eterno delle cose.

Die Aristotelischen Betrachtungen iiber das
Aristotelos, Wesen der Zeit im vierten Buche seiner Natur-
philosophie sind von dem allergriossesten Interesse,
und es ist bis auf unsere Zeit hin nichts Anregenderes iiber die
Zeit geschrieben. Denn wenn Leibniz und Kant auch die Sub-
jectivitidt der Zeit zuerst erkannt haben, so hat Aristoteles doch
auch diese Frage schon aufgeworfen, und Niemand hat mit so
viel Scharfsinn alle die Probleme iiber die Zeit behandelt.
Gleichwoh]l kommt Aristoteles iiber die Platonische Auffassung
nicht hinaus, weil auch er als Idealist die Bilder der Sinne nach
Aussen projicirt und als das Reale ansetazt.

Aristoteles bestimmt die im Tim#us gegebenen Andeutungen
dahin, dass die Zeit zwar nicht die Bewegung selber sei, aber
doch nicht ohne Bewegung; sie sei auch nicht die Zahl der Be-
wegung oder Verinderung, aber doch nicht ohne Zahl; sie sei
nimlich die Bewegung als gezihlte, d. h. die Zahl projectiv
genommen. Da nun die Seele- oder die Vernunft zihlt, so
konnte, wenn wir nicht zihlten und die Zeit die Zahl wire,
keine Zeit verfliessen. Da ihm dies als eine selbstverstiindliche
Ungereimtheit erscheint, so will er die Zeit als die Veriinderung
der Dinge auffassen, sofern sie gezihlt werden konnte, d. h. so-
fern sie Zahl oder Zihlbarkeit als ihr Wesen objectiv in sich
hat. Mithin wird ihm die Zeit zu einer mysteriosen Eigenschaft
der Bewegung selbst.

Das Jetzt gilt ihm als Zusammenhang des Vorher und
Nachher, wie die Linie fiir die Flichen. Der Zeit kommt
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Continuitit zu, weil die Bewegung, an welcher sie ist, Continuitit
hat, und der Bewegung kommt Continuitit zu, weil der rium-
liche Korper, an welchem sie ist, Continuitiit hat. Also ist ihm
die Continuitit des Raums der Grund fiir die Continuitit der
Zeit. Der Beweis ist sehr schlecht. denn sonst miisste auch die
Zahl continuirlich sein, weil wir ja von zwei Fiissen, zwei
Augen u. s. w. sprechen und diese Korpertheile am Raum
Antheil haben. Das Jetat selbst denkt sich Aristoteles als
immer anderes, weil er die Zeit als objectiv fasst; es ist nur
immer identisch in der Abstraction. Desshalb ist er unfihig,
das Jetzt anders als durch®eine Cirkelerklirung zu bestimmen,
da er es an die jedesmal gegenwiirtige Veriinderung (v werapoldy,
3 magotoe) ankniipft, ohne zu bemerken, dass der Begriff des
Gegenwiirtigen grade das Jetzt ist und diesen Begriff daher bloss
wiederholt. Da er die Zeit als objectiv fasst, so ist ihm die
Vergangenheit das wirklich in’s Nichts Verflossene, und mithin
konnte ihm die Gegenwart als das allein jedesmal Seiende
selbstverstindlich scheinen. Dass Vergangenheit und Zukunft
auch seien, gilt ihm als absurd. Das Nichts ist ja mit seiner
Materie vermihlt, wie bei Plato. Also kommt die Zukunft aus
dem Nichts in’s Sein und das (tegenwirtige aus dem Sein in’s
Nichtsein. Sofern nun das Seiende in solcher Art fliesst, ist
die Zeit ein zerstGrendes Element, indem es die Gegenwart
immer aufhebt und in das Nichts der Vergangenheit iiberfithrt.
Diese ganze Auffassung von der zwischen Nichts und Sein
schwebenden und in dem Punkte des Jetzt lebendigen Wirklich-
keit findet sich iiberall im Idealismus und wird als der wunder-
bare Zauber der Wirklichkeit, als das mysteridse Geheimniss
der Welt betrachtet, und dies ist auch nothwendig, weil der
Idealismus ja die Bilder der Sinnlichkeit nach Aussen projicirt
und mithin die Gesichtspunkte, nach denen wir das im Bewusst-
sein (Gegebene auffassen, als die Natur der wirklichen Dinge
betrachten muss. Die Dinge sind aber ebensowenig in der Zeit,
wie ein Geschiift nicht selbst verdriesslich ist, wenn es uns
verdriesst.

Ich erwiihne noch, dass Aristoteles erzdhlt, man habe die
Zeit auch als einen Kreis angesehen. Dies konute nun fiir
einen speculativen Gtedanken gelten und an meine Deduction in
der Sechrift ,Darwinismus und Philosophie“ erinnern; allein
Aristoteles selbst hat keine Ahnung von einer tieferen Bedeutung
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dieses Vergleiches und zeigt auch sehr plausibel, dass
man dabei bloss an den Kreis des Jahres und die iibrigen
kyklischen Zeiteinheiten, durch welche die Zeit gemessen wird,
gedacht habe. Obgleich endlich Aristoteles sehr treffend iiber
die Messung der Zeit spricht, so ist ihm der Unterschied von
Qualitit und Quantitit der Zeit, den er voriibergehend erwiihnt,
doch nicht deutlich geworden, wesshalb er anch liberall Zeit
und Zeitdaver durcheinanderwirft, wie dies iiberhaupt
bisher geschehen ist. Dieses und die Projection der Zeit nach
Aussen und die dogmatische Auffassung des Seienden sind die
Griinde, wesshalb seine Theorie, die dennoch zwei Jahrtausende
gegolten hat, keine befriedigende Erklirung der Zeit gewiihren
konnte, wie denn ja seine Definition der Zeit als der ,,Zahl der
Bewegung nach dem Vorher und Nachher* durch das ,Vorher

und Nachher“ in dem cercalus vitiosus liuft.
Zu den grissten Lichtern, welche die Mensch-
Augustinus, heit erleuchtet haben, gehdrt jedenfalls auch der
heilige Augustinus. Es ist nicht zu leugnen, dass
seine Weltauffassung im Ganzen durch die Platonischen Denk-
formen, die er sich vollig aneignete, bestimmt wurde. Seine
Grosse liegt aber darin, dass er von der Wucht dieser aufge-
nommenen (Gedankenwelt nicht gelihmt wurde, sondern sie mit
voller Freiheit spielend gebraucht und zugleich auch wegen der
Beriihrung mit dem Genius des Christenthums hier und da zu
hoheren Auffassungen und selbstindigen Gedankenformen fort-

schreitet.

So tibertrifft sein Gebet iiber die Zeit die Gedankenginge
des Plato und Aristoteles. Gebet, sage ich, weil Augustin in
dieser Form eines Gespriiches mit Gott als in einer ihm eigen-
thiimlichen, hichst originalen Variation des Platonischen Dialogs
seine Speculationen niederlegte. Augustin zeigt (cf. Confessiones
lLbr. X7I) auf das Klarste, dass die Zeit nicht Bewegung sei
und dass sie auch nicht durch die kyklische Bewegung der
Himmelskérper gemessen werde. Ich muss mir leider versagen,
die von (reist spriihende und spannende Entwickelung seiner
Gedanken ausfiibrlich darzulegen und darf hier nur mit wenigen
‘Worten die Friichte seiner Arbeit abbrechen und vorlegen. Da
ndmlich, meint er, das Vergangene nicht mehr ist und das Zu-
kiinftige noch nicht, und da die Gegenwart keine Ausdehnung
hat, so konne die Zeit nicht gemessen werden und sei Nichts,
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wenn sie nicht etwas anderes wire. Sie sei aber in der Seele,
denn wir hielten das Vergangene durch das Gedichtniss fest,
das Zukiinftige erwarteten wir und bei dem Gegenwirtigen
sei unsere Aufmerksamkeit. So seien alle Zeiten in der
gegenwirtigen Betrachtung und Vergleichung. Die Zeit sei daher
eine Ausdehnung der Seele selbst (distentio animi) und werde
durch die Seele gemessen. Leider konnte Augustinus diese Be-
freiung des Denkens von dem projectivischen Dogmatismus der
Griechen nicht durchfithren und die fruchtbare subjective Wen-
dung des Problems nicht aunsbeuten, weil seine theologischen
Avrbeiten ihn abzogen und auch weil er unter dem Platonischen
Einfluss doch an die Welt selbst als an ein zeitliches und mit
dem Nichts vergiftetes Wesen glaubte. Desshalb blieb er bei
diesem schimen Anlauf stehen und versuchte weder das Jetzt zu
erkliren, noch den Gegenstand, der durch die Zeit gemessen
werden soll, seiner .Natur nach zu definiren, wie er auch den
Unterschied zwischen Zeit und Zeitdauer nicht in's Klare
brachte und auch nicht zeigte, auf welche Weise Erinnerung
und Erwartung ohne den Begriff der Zeit definirt werden konnte.

In der neueren Philosophie hat die Lehre von

der Zeit wenig Fortschritte gemacht. So glaubt  Cartesius,
: Oartesius in seinen Meditationen die Zeit in un- oo 10
zihlig viele Theile zerlegen zu konnen, von denen keiner von
den iibrigen abhiingig sei, wesshalb die Erhaltung eines Dinges
j in der Existepz gleichbedeutend mit immer erneuter Schépfung
' sei.  Er verwechselt also nicht bloss Dauer mit Zeit, sondern
denkt sich hier wenigstens beides auch als eine Summe von dis-
creten Theilen. Spinoza aber hilt iiberhaupt solche Begriffe
wie Zeit, Raum, Existenz u. 8. w. nicht fiir der Aufmerksamkeit
wiirdig und setzt sie daher lieber als bekannt voraus. Wenn er
z. B. definirt: Duratio est indefintta existends continnatio, so
brauchen wir confinuatio nur durch ,Fortdauer* zu iibersetzen,
um die Dauer durch die Fortdauer erklirt zu sehen.

Das Bedeutendste leistete L ocke durch scharfsinnige psycho-
logische Analyse und Kant hat sich seine Gedanken iiber die
Zeit angeeignet, obgleich er durch die bekannte Wendung daraus
eine transscendentale Anschauungsform macht. Wenn Locke im
§ 2 seiner Untersuchung iiber die Dauer ,die Antwort eines
grossen Mannes® anfiihrt, so scheint er nicht zu wissen, dass
dies der heilige Augustinus war. Dass er die Arbeit ,des

Teichmiiller, Metaphysik. 16
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grossen Mannes® nicht gelesen, schliesse ich aus seiner ganzen
Abhandlung, in welcher die speculativen Spuren Augustin’s
nirgends anzutreffen sind, obwohl er die subjective Wendung des
Problems mit ihm theilt, und ich confirmire den Schluss durch
eine Indication. Locke citirt namlich ungenau: s¢ non rogas,
tntelligo, wihrend Augustin Confess. X1, 14 sagt: s¢ nzemo ex
me quaeral, scto; st quaerenti explicare velim nescio. Hiitte
Locke den Augustinus gelesen, so wiirde er die Zeit nicht auf
die Succession der Ideen (#razn oder swccession of ideas) zuriick-
gefithrt haben, denn diese Bedingung der Zeitvorstellung findet
sich bei Thieren und kleinen Kindern ebenso, ohne dass daraus
ein Bewusstsein von Zeit entsteht. Er hitte von Augustin lernen
kinnen, dass Erinnerung und Erwartung und Vergleichung er-
forderlich sei. Er hiitte bei Augustin auch die Mittel gefunden,
um seinen armseligen Begriff von Ewigkeit wegzuwischen; denn
die unendlich in der Linie ausgedehnte Zeit ist ja selbst eben-
Man kann sagen, dass Locke’s Verdienst darin bestehe, bei der
Aristotelischen Definition der Zeit ,dpe3udg xuvijoewg’ die Bewegung
richtiger subjectiv als die Bewegung der Vorstellungen gefasst

zu haben. !
- Es ist sehr zu spliren, dass sich Leibniz auf
Teibniz. keine ausfiithrliche Erorterung der Zeit eingelassen
hat, sonst wiirde Kant nicht bloss die Bemerkung,
dass die Zeit und der Raum mit den ewigen Wahrheiten zu-
sammengehore (Nowo, Ess. p. 242 bei Erdmann) und dass beide
ideale Dinge seien (Letfres enfre Leibn. et Clarke p. 769), he-
nutzt haben, um Locke’s Auffassung zu ergéinzen. Hiitten Leibniz
nicht dbnlich wie Augustin zu sehr die theologischen Fragen
beschiiftigt, so wiirden wir fiir diesen die ganze Phinomenologie
beherrschenden Begriff der Zeit eine reichere Ernte gewonnen
haben. Leibniz sagt nichts Niheres iiber die Natur der Idealitst
der Zeit und versucht keine Deduction derselben; trotzdem sind
seine wenigen Bemerkungen das Beste, was seit Aristoteles und
Augustin iiber die Zeit geschrieben ist. Hitte Leibniz aber
seinen Gedanken, dass die Monade ein Spiegel des Universums
sei und dasselbe perspectivisch abbilde, weiter durchdacht und
auf die Idee von Zeit und Raum bezogen, so hiitte er suchen
und finden miissen, warum dies Bild kein objectives, sondern
nur e perspectivisches sein konne und dass die Formen von
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Raum und Zeit grade den perspectivischen Charakter des Bildes
ausmachten, wihrend er in seiner bloss objectiven Betrachtung
gewissermassen bei der Aristotelischen Auffassung stehen blieb
und nur die bloss innerweltliche relative Natur der Zeit und
des Raumes erkannte, da beide Kategorien ausserhalb der Welt
nichts bedeuten. Den perspectivischen Ursprung aber bemerkten
Aristoteles und Leibniz nicht und sie bezogen beide Formen
desshalb immer auf die Dinge selbst trotz der unerklirlichen
Tdealitdt dieser Formen, die ihnen freilich auffallen musste.

Herbart’s Untersuchungen in der Metaphysik
sind leider durch eine Menge ganz unniitzer Bilder Herbact,
aus der Sphire des Raumes, wie z. B. Zusammen,
starrer Linie, Linie u. 8. w., in denen er alles vorstellen zu
miissen glaubt, verdunkelt und aus der Sphiire des Denkens in
die Sphiire des Tmaginirens herabgesetzt. Trotzdem muss man
ibn insofern anerkennen, als er den speculativen Muth hatte,
Raum upd Zeit zum Gebiete des Scheins zu rechnen. In der
Hauptsache schliesst er sich dem Aristoteles an, und die Definition
der Zeit lautet bei ihm (Metaph. § 289) ,die Zeit ist die Zahl
des Wechsels*, und § 288 ,die Zeit ist nichts als eine Zahl“.
Man sieht daraus, dass die Unterscheidung von Zeit und Quan-
titit der Zeit, worauf die Moglichkeit, das Problem der Zeit
aufzulsen, beruht, seiner Betrachtungsweise ferngeblieben ist.

Es ist interessant, noch die von Locke iiber-
nommene Kantische Behauptung, dass die Zeit nur Kant.
Eine Dimension habe und eine Linie vorstelle,
in Betracht zu ziehen. Wie nun alle Speculationen Kant’s trotz
ihrer imposanten Wirkung doch an einer merkwiirdigen Diirftig-
keit leiden und eine nicht durch die Gymnastik der griechischen
Philosophie geheilte Steifigkeit der Bewegung an den Tag legen,
so beschrinkte sich Kant auch bel seiner Arbeit tiber die Zeit
auf das Asylon ignorantiae einer apriorischen Anschauung des
inneren Sinnes, ohne dies Wunder weiter ergriinden zu wollen
und es mit seiner sonstigen Weltansicht zu versohnen.

Da ich Kant’s Lehre oben schon erdrtert habe, so will ich
hier bloss das Problem fiber die Eine Dimension der Zeit be-
handeln. Zuerst ist klar, dass von einer Linie keine Rede
sein kann. Die Linie gehért den Raumvorstellungen an; die
Zeit hat ein davon ganz abgetrenntes, selbstindiges Anschauungs-
gebiet, das nur durch sich selbst verstindlich ist und einem
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Menschen, der der Erinnerung und Erwartung unfihig wire,
durch die Vorstellung der TLinie in keiner Weise deutlich ge-
macht werden konnte. Erst wo die andern Kategorien, z. B.
die Quantitiit, in die Zeitanschauung eintreten, kann man Formen
von jenen Gebieten, z. B. von der Quantitiit entlehnen, und dess-
halb die Zeit. z. B. als ,Dauer* verstanden, fiir einen Quotienten
erkldren.

Wollte man aber zweitens freundlich erlauben, die Raum-
vorstellung als Gattung fiir die Zeitanschauung zu gebrauchen,
so kann es sich wegen der Verschiedenheit dieser (Febiete nur
um eine Metapher, um eine witzige Vergleichung drehen, bei
welcher natiirlich nur ein Punkt #hnlich, die andern undhnlich
sein werden. Die Linie wire aber in diesem Falle zur Ver-
gleichung untauglich, da sie keine Breite hat, wilhrend die Zeit,
z. B. die GGegenwart, auch nach der Breite ausgedehnt ist. “Wollte
man erwidern, dass die Dinge, welche in gleicher Zeit sind,
ja cben darum diese eine und dieselbige Zeit der Gegenwart
als ausdehnungslos hinstellen: so wiirde man grade umgekehrt
darum die Ausdehnung fordern miissen, weil im Gebiete des
Raumes die Zusammenfassung der gleichartigen Vielheit den
. Begriff der Ausdehnung constituirt.. Es ist niimlich bei einem
Vergleich der Zeit mit der Linie nothwendig, nicht auf den
Begriff der Zeit hinzublicken, der gar nichts Linienhaftes in sich
enthiilt, sondern auf die Anschauung der Zeit, d. h. auf das
Zeitliche oder die Gegenstinde, die in der Zeit vorgestellt
werden, Sobald man aber auf dieses Zeitliche hinblickt, hat
man immer eine Vielheit in jeder Zeit; denn. ich blicke auf «,
es ist in der Gegenwart; auf #; auch dieses ist gegenwiirtig;
auf ¢, 4 w. s. w. Alles dieses ist in der Gegenwart. Dadurch
dass nun diese Vielheit, welche in eine und dieselbe Zeit fillt,
zusammengefasst wird, gewinnt jede Zeit als Anschauung eine
Ausdehnung, Also ist die Vorstellung der ausdehnungslosen
Linie verfehlt; denn auch wenn ich nicht auf die bestimmten
einzelnen Gegenstinde hinblicke, sondern sie algebraisch ab-
stract zusammenfasse, so bleibt doch immer fiir die exacte Ab-
straction die Vielheit und also die Ausdehnung, so lange man
nicht zum Begriffe iibergeht, wo jeder Vergleich mit etwas
Réumlichem hinfallt, shnlich wie der Sinus eines Winkels als
Linie vorgestellt werden kann, withrend er seinem Begriffe nach
keine Linie ist.
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Die Gegenwart grenze ich nun bestimmt ab gegen Ver-
gangenheit und Zukunft. Sie ist aber kein Punkt; denn es ist
Vieles in der Gegenwart oder zugleich. Da ich nun fiir meine
Vorstellung nach allen Seiten hin von einem beliebigen Punkte
des Zeitlichen ausgehen kann und iiberall Gleichzeitiges antreffe,
so dehnt sich mit geometrischer Nothwendigkeit der Punkt der
(Gegenwart zur Kugel aus; denn die Totalitit alles Gleichzeitigen
kann geometrisch immer nur als Kugel vorgestellt werden, da
nichts ist, was nicht auch in diese eine und gleiche Dimension
der Gegenwart fillt. Wie ich nicht nacheinander, sondern gleich-
zeitig das Papier, die Feder, meine Hand, die Lampe, das
Tintenfass w. s. w. sehe, so erweitert sich meine Vorstellung auch
auf das Gleichzeitige sonst in meinen Gedanken und auf die
gleichzeitigen Menschen und die gleichzeitigen Zustiinde der
Erde und der Sonne und der Fixsterne und der Nebelflecken;
kurz es dehnt sich der Augenblick zur unendlichen Kugel des
Gegenwgrtigen iiber die ganze Welt aus. Innerhalb dieser ganzen
Dimension ist kein Punkt vergangen und keiner zukiinftig.

Nehmen wir nun die Vergangenheit und die Zukunft,
g0 bieten sich uns zwei meue Dimensionen, die sich in keinem
Punkte weder unter einander noch mit der Gegenwart decken,
beide aber in allen zunichst gelegenen Punkten ihre Beriihrung
mit der Gegenwart haben und ausserdem eine jede in einer be-
sondern, von der andern abweichenden Richtung in’s Unendliche
gehen, Jeder Punkt in der unendlichen Kugel der Gegenwart
beriihrt sich mit einem Punkte der Vergangenheit und der Zu-
kunft und erstreckt sich von dort in’s Unendliche. Da nun die
Gegenwart schon das ganze Vermigen der Raumanschauung er-
schopft, so bleibt kein réumliches Bild fiir Vergangenheit und
Zukunft iibrig. Man kommt desswegen auf die vierte und
die #zt¢ Dimension, d. h. auf Ordnungsbegriffe, denen
keine Anschauung des Raumes mehr entsprechen
kann. In der Abhandlung iiber den Raum habe ich gezeigt,
dass diese Ordnungsformen aber wirklich existiren und in der
Natur der Seele und des Geistes begrtindet sind, indem in der
That ein Punkt der Vergangenheit, d. h. eine Vorstellung, un-
mittelbar, ohne durch die scheinbar rdumlich dazwischen liegenden
Punkte der iibrigen Vorstellungen durchzngehen, jeden beliebigen
Punkt des gegenwiirtigen Bewusstseins als Erinnerung beriihren
kann. Die Ordnungsform, in welcher der ganze Inhalt
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der Seele geschichtet liegt, umfasst z-Dimensionen
und iibersteigt bei Weitem die #rmliche Raumvor-
stellung.

Will man nun nicht die subjective Ordnung des Zeithbewusst-
seing in’s Auge fassen, sondern die objective von der Geschichte
als Wissenschaft festzustellende, so miissen in der Zeit nothwendig
drei Dimensionen angenommen werden, sofern man unter Dimen-
sion die auf dus Object projicirte Gleichartigkeit der auffassenden
Thiitigkeit versteht, die in’s Unendliche geht. Denn, wie dies
bei der Auffassung der Gegenwart gezeigt, so geht auch unsere
Auffassung der Vergangenheit und der Zukunft in ganz entgegen-
gesetzten Richtungen auseinander und beide wie die Gegenwart
in’s Unendliche. Mithin kann, sofern wir die Raumanschauung zur
Vergleichung iiberhaupt heranziehen diirfen, der Vergleichungs-
punkt nur in dem Begriffe der Dimension liegen und demgemiiss
werden wir auch drei Dimensionen der Zeit perspectivisch con-
struiren miissen. Sobald wir aber den perspectivischen Gesichts-
punkt, von dem allein der Gegensatz von Vergangenheit und
Zukunft abléngt, fallen lassen, so ist plitzlich auch alle Zeit
verschwunden und wir haben bloss ein zeitlos geordnetes Ganzes
vor unseren Augen, ein technisches System. Dies wird sich noch
deutlicher zeigen, wenn wir die Natur der Ursache und Wirkung
und des Zweckes untersuchen; denn es ist ja einleuchtend genug,
wie ich dies schon in meiner Abhandlung iiber Darwinismus
und Philosophie nachgewiesen habe, dass das Zukiinftige ebenso
wie das Vergangene die Ereignisse bedingt. Das was werden
soll und werden wird ist der Grund dessen, was wird, und die
vorhergehenden Bedingungen haben ihre Kraft nur durch die
Einheit des (Ganzen, durch welche fiir jedes Glied Mass, Existenz,
Kraft und Sinn bestimmt ist. '




Ziweites Capitel.

Der Raum.

§ 1. Definition des Raumes.

Die zweite perspectivische Ordnungsform des
ideellen Inhalts unseres Bewusstseins ist der Raum. bcsclll):;uktg
! Diese Form unterscheidet sich von der Zeit zundchst  geict aer
dadurch, dass die-Zeitordnung sich auf den ge- Rl‘“m"
sammten ideellen Inhalt erstreckt, withrend die mciame
| rifumliche Anordnung nur einen bestimmten Theil dieses In-
' halts gliedert.

Nicht rdumlich sind erstens alle Gedanken, also die Begriffe,
die Urtheile und Schliisse. Denn gut z. B. und schén und
gerecht und weise und grosser und kleiner und dergl. Begriffe
sind nicht rechts und nicht links, haben kein oben und kein
unten, keine Dicke wund Tiefe. Ebenso zweitens sind auch
unsere Grefithle nicht riiumlich; Zorn und Freude u. s. w. haben
keinen Ort und keine réumliche Grosse. Niemand sagt: links
von der Vorstellung Hund kam die Furcht hervor, oder das
Gefiihl der Scham dehnte sich einige Quadratfuss weit anf der
Haut aus. Ebenso drittens ist der Wille in allen seinen Arten
ohne Réiumlichkeit.

Die Réiumlichkeit bezieht sich also nur auf einen Theil
unseres Bewusstseins und zwar, wie wir aus der Erfahrung
abnehmen kénnen, nur auf die sinnlichen Vorstellungen.
Aber auch dieses Gebiet ist noch zu gross; denn auch die Ge-
schmiicke, die Geriiche und die Téne haben keine Riumlichkeit.
Ich kann zwar von einem Tone sagen, er komme von rechts oder
von links, und von einem Geschmacke, dass ich ihn auf der
Zunge schmecke; aber diese Ortsbezeichnung ist der Empfindung
selbst zufillig, da die Empfindung selbst keinen Raum einnimmt
und keine Lage hat in Bezichung zu andern Empfindungen und
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{'das Qertliche dabei dem Gebiete des Gesichts angehort. Die
Rdumlichkeit ist also erfahrungsmissig nur eine
~ Ordnung der Tast- und Gesichtsempfindungen. Den
 Grund fiir diese grosse Beschriinktheit des Raumgebietes werden
wir leicht erkennen, wenn wir den Grund der rdumlichen Ord-
nung eingesehen haben.
Nehmen wir nur zunichst den Gesichtssinn
Dio drei und denken wir uns, wir schliigen die Augen auf,
Bedingungen  gnd alle Gegenstinde, die wir erblickten, wiren
der Raum- . .
anschanung.  Dlau, aber nicht von verschiedener Bliue, so dass
wir Grenzen und Figuren erkennen konnten, sondern
von absoluter Gleichheit, so dass wir, wohin wir auch blickten,
immer dieselbe Empfindung erhielten. Jetzt, sage ich, ist es
unméglich eine Vorstellung vom Raum zu gewinnen. Denn
wir haben kein rechts und kein links, weil alles gleich ist, kein
oben und kein unten, kein vorn und kein hinten, da sich mnichts
unterscheiden ldsst. Wir haben auch keine Flichenvor-
stellung, denn wir kGnnen nicht zwei Punkte unterscheiden,
die von einander abstehen, und auch nicht irgend etwas, das
sich weithin erstreckte, weil sich gar kein Punkt festlegen lisst,
von welchem aus die Erstreckung begonne. Also hitten wir
bloss eine raumlose Farbenempfindung in derselben Art,
wie wir etwa unseren Geruchssinn berauscht fithlen in einem
Andalusischen Orangenwald wiihrend der Zeit der Bliithe. Wenn
man rechthaberisch doch die Raumvorstellung erzwingen wollte,
weil man sich in diescm blauen Raum ja bewegen oder wenigstens
die Augen nach rechts und links drehen konnte, so mitssen wir
Gewalt anwenden und den Streitenden festbinden und seinen
Augapfel durch Lihmung der Muskeln bewegungslos machen,
damit er bei seinem Mangel an logischer Uebung uns nicht durch
Hereinziehung fremder Elemente stére; denn wir sprechen nur
von dem Gesichtssinn und nicht von Muskelgefiihlen und dergl.
Sobald wir aber gestatten, dass unser gedffnetes Auge zwei
oder mehrere irgendwie verschiedene Karben wahrnehme, so
haben wir sofort die Moglichkeit von Raumvorstellungen, wenn
wir nur noch als Bedingung hinzusetzen, dass die erste gesehene
Farbe nicht aus dem Bewusstsein verschwinde, wenn wir die
zweite wahrnehmen. Die gleichzeitige Verschiedenheit
der Qualitit ist der objective Grund der Raumvorstellung. Sub-
jectiv gehdrt dazu aber noch die Einheit des Anschauenden.

4.
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Denn wenn Blaunes in einem Subjecte 4, Rothes in einem Sub-
jecte B gleichzeitig zum Bewusstsein kiimen, so wiire keiner fihig,

eine Ausdehnung zu denken. Ein und dasselbe Subject muss -

beides vorstellen und seine Aufmerksamkeit muss nicht, wie in
zwei Subjecte 4 und B gespalten, jede Farbe fiir sich auffassen,
gsondern beide zugleich und beziiglich. Es muss also im An-
schauenden eine bezishende Thiitigkeit stattfinden, welche
allem Denken, Anschauen und Erkemnen zugehort und darin
besteht, dass jeder Bezielungspunkt in seiner Eigenthiimlichkeit
festgehalten, zugleich aber auch der andere angeschaut werde,
wodurch in dem FErkennenden etwas Neues entsteht, nimlich
hier die Idee der Ri#umlichkeit. Nun kann das Subject aber
nicht wie ein Auge sein, welches von dem Objecte, z. B. dem
gesehenen Baum, verschieden ist, sondern das Object, hier die
Farbe, ist selbst das so oder so bestimmte Subject, d. h. die
Objecte miissen selbst die Theile des Bewusstseins ausmachen,
und die Beziehung bedeutet bloss, dass unser Bewusstsein keine
aussereinander liegenden Theile hat, sondern durch alle einkheitlich
hindurchgeht. Man sieht dies aus der sogenannten Aufmerk-
samkeit, die bald dies, bald das in’s Auge fasst, dann aber
beides zugleich beriicksichtigt und vergleicht und sich so als die
Einheit beweist, die sich unterscheidet und wieder zusammen-
nimmt und so theilbar und untheilbar ist und bleibt, und bei
jeder Beziehung der Theile auf einander eine neue Vorstellungs-
form findet, die in den Theilen als solchen nicht liegt.
Hierdurch ist nun die Raumvorstellung ihrem Ursprung und
ihren Bedingungen nach erklirt. Denn das Wesentliche des
Raumes ist dieses, dass ich Verschiedenes setze, welches
zu gleicher Zeit, ohne in einander iiberzugehen und
in eine Vorstellung zu verschmelzen, vorgestellt und
durch beziehende Thitigkeit zusammengefasst wird.
Sprachlich nennt man diese Vorstellungsform der Objecte das
Aussereinander und Nebeneinander. Die Sprache hat
die dritte Bedingung, die Beziehungseinheit, nicht auch noch
ausgedriickt. Denn das Aussereinander bedeutet bloss, dass die
Vorstellungen verschieden bleiben und nicht verschmelzen sollen ;
das Nebeneinander, dass sie nicht verschmolzen und nicht nach-
einander im Bewusstsein sein miissen; dass sie aber auch auf
einander bezogen und zur Einheit eines Bewusstseinsactes zu-
sammengefasst werden miissen, wenn wir die Raumvorstellung

po——
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gewinnen sollen, ist nicht besonders ausgedriickt. Es liegt aber
diese Forderung schon in dem Worte ,einander®, denn das
sEine“ hat nur dann ein ,Anderes¥, wenn es auf das zweite
Eins bezogen ist, da sonst nur Eins und wieder Eins gegeben
wire. In Beziehung auf das erste Eins ist das zweite ein
Anderes, Also liegt in der Sprache, wenn auch nicht ausdriicklich,
so doch als stille Voraussetzung die Forderung der einheitlichen
Beziehung und Zusammenfassung.
Gemiss diesen drei Bedingungen muss nun der
Dimensionen,. ~ Raum mnach seinen drei Dimensionen abgeleitet
werden. Solch eine Deduction ist weiter unten in
§ 4 versucht. Hier geniige es vorliufig, den dem Raum eigen-
thiimlichen Begriff der Dimension zu definiren. Da uns niimlich
im (rebiete des (Fesichts- und Tastsinnes eine Vielheit ver-
schiedener Empfindungen gleichzeitiz gegeben ist, so muss
unsere zusammenfassende Beziehung eine Empfindung (Object)
nach der andern anfnehmen und also Reihen bilden. Je nach-
dem man riickwérts oder vorwiirts die stehenden Reihen mit der
Aufmerksamkeit durchlduft, hat man jedesmal einen andern An-
fang und also ein anderes Ziel und unterscheidet mithin eine
Richtung. Wegen der Griosse des Bewusstseins, in welchem
gleichzeitig eine Vielheit verschiedener Objecte oder Empfin-
dungen, wenn auch nicht mit gleicher Intensitit gegeben werden,
ereignet es sich nun sofort, dass die Aufmerksamkeit aus der
Reihe abspringt zu ausserhalb gegebenen, ihrer Intensitit
nach stiirker reizenden Objecten, und so entstehen mehrere
Richtungen und es werden die Reihen erst nachher, wenn das
Ganze schon ‘bekannt geworden ist, ruhiger durchlaufen. Da-
durch ist ein Flichenbild gegeben. Die Dimension ist desshalb
das Bewusstsein der Richtung unserer zusammenfassenden
Thitigkeit in Bezug auf in gleicher Zeit gegebene fest-
stehende Reihen. Objectiv genommen ist Dimension das auf
solche Weise Zusammengefasste. Die dritte Dimension ist
nur durch Veriinderung des Bildes in der Zeit erfasshar.
' Da nun der erfahrungsmiissige Inhalt des Be-

Der wusstseing immer verschieden ist und doch bei jedem
goometrische . . .
Raum, neuen Inhalt immer dieselben Beziechungen von dem

zuwsammenfassenden Subjecte vollzogen werden, so
miissen diese Thitigkeiten selbst und ihr Zusammenhang unter-
einander ebenfalls zum Bewusstsein kommen, wobei dann die



jedesmalige Verschiedenheit des Inhalts wegfillt. Dieses blosse
Bewusstsein von der Ordnung unseres anschauenden
Thuns ist nun der abstracte oder geometrische Begriff
des Raumes, und seine Entstehung beruht auf der Fihigkeit
des Subjects, seiner eigenen Auffassungs-Thitigkeit sich bewusst
zu werden. Herbart und andere Sensualisten denken sich den
Vorgang der Abstraction so, als wenn er bloss auf einer Ver-
fliichtigung des Objects oder des Inhalts des Bewusstseins be-
ruhite. Allein eine solche Verfliichtigung ist erstens unmaglich,
weil ja doch der Inhalt irgendwie in blasser Form festgehalten '
werden soll, und es wiirde dann ja auch die geometrische Betrachtung
cines gegebenen sinnlichen Inhalts nicht méglich sein, weil wir
sonst zwel Inhalte iibereinander hitten, den abstracten Inhalt
und den sinnlichen. 1In der That wird aber bei aller Abstraction
nur ein Bewusstsein unseres Thuns gewonnen, und
dieses Thun kann desshalb bei gegebenem wie bei verschwundenem
Inhalt gedacht werden. :

Ist nun aber ein mehr oder weniger deutliches geometrisches
Bewnusstsein erst entstanden, dann kinnen wir auch die dritte
Dimension bei gleichzeitig angeschautem sinnlichen Gesichtsfelde,
d. h. bei einem Flichenbilde, geltend zu machen versuchen.
Dass dies aber nicht leicht ist und immer auf Schliissen und
vielen Erfahrungen beruht, daven iiberzeugt uns leicht die Naivetiit
. der Kinder und die fortwithrenden T4uschungen, denen auch die
Greiibtesten unter den Erfahrenen noch unterliegen.

Wir miissen nun fragen, wesshalb bloss die
Tast- und Farbenempfindungen uns zur Entwerfung o oor 25
der rdumlichen Ordnung veranlassen und sonst sicht die Raum-
keine andere Art von Vorstellingen. Dies kann "o
nur darin liegen, dass bei allen andern Arten von
Vorstellungen die drei erforderlichen Bedingungen fehlen.

Nehmen wir zuerst die abstracten Vorstellungen.
Diese konnen nicht neben den concreten vorgestellt werden,
weil sie unsere zusammenfassende Thitigkeit ausdriicken und
daher nicht in die Reihe der Bezichungspunkte selbst fallen.
Die Abstracta komnen aber auch nicht untereinander ein réum-
liches Bild gewihren, weil die Begriffe nach einer andern Ordnung
als der ritumlichen gegliedert sind; denn z B. Einheit, Vielheit
und Allheit der Begriffe konnen mir nicht das Bild der Linie
geben, weil die Vielheit die Einheit in sich schliesst und die

L
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Allheit wieder die Einheit des Vielen bedeutet. Ich kann sie
also nicht als gegen einander gleichgiiltige Verschiedenheiten
festhalten und so aufeinander beziehen, sondern sie sind selbst
Beziehungen, die untereinander in einer begrifflichen Ordnung
stehen und sich einander einschliessen. Es konnen also die ab-
stracten Begriffe keine raumliche Ordnung bilden, weil sie selbst
Ordnungsformen anderer Art sind.

Nun kommen die Gefiihle und Wollungen und Be-
wegungen zur Vergleichuug. Diese sind zwar von geniigender
Verschiedenheit untereinander; allein sie bleiben nicht zu-
.gleich im Bewusstsein stehen, sondern kommen und gehen
immerfort und dndern sich auch in ihrer Quantitit und Qualitiit,
verschmelzen mit cinander und bieten kein fassbares Object, an
dem man zu gleicher Zeit verschiedene Reihen und Richtungen
unterscheiden kdnnte. — Zuletzt blicken wir auf die Geriiche,
die Téne, Wirmeempfindungen und Geschmiicke hin.
Alle diese theilen aber mit den Gefiihlen die Unbestindigkeit;
im Bewusstsein ist fast immer nur eine Empfindung dieser Art
vorherrschend, und wenn wie von einem Blumenstrauss mehrere
Geriiche zugleich erregt werden, so verschwimmen sie in ein-
ander oder treten nur nach einander in Oscillationen deutlich
hervor. Sie bleiben auch nicht ruhig stehen, so dass
man eine Linie verfolgen oder gar verschiedene Richtungen des
mannigfaltigen Geruchsbildes wie zu einer Fliche vereinigen
kénnte. Die Tone verhalten sich wenig anders. Es konnen
zwar mehrere zugleich erregt werden, aber ihre Qualitéit hat fiir
das Bewusstsein in der Zeit immerfort eine andere Quantitit.
Da die Gegenwart, wie wir oben sahen (vergl. S. 206), auch
ausgedehnt ist, so sieht man leicht, dass die Tdne niemals eine
etwas linger andavernde oder gar feststehende Gegenwart wie
die Farbenempfindungen bilden. Auch ist zu gleicher Zeit
immer nur eine kleine Anzahl zu unterscheiden, so dass Blinde
durch alleinige Erregung des Gehors kaum zu einer Raum-
vorstellung gelangen konnten. Dazu kommt, dass die dazu so
vollkommen geeigneten Empfindungsgebiete des Gesichts und
des Tastsinns uns sehr schnell zu der Entwerfung einer rium-
lichen Ordnung veranlassen. Da nun die T6ne und Wirme und
Kiilte und die Greriiche nicht sichtbar und tastbar sind, so liegen
gie fiir das Bewusstsein auch ausserhalb des in uns schon fertig
gebildeten Raumes und erscheinen als unrdumlich. Gleichwohl
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vermdgen wir bei jeder sinnlichen Erregung nicht bloss die Ein-
driicke des Tastsinnes, sondern auch die Tonempfindungen und
~ Gerliche in eine Beziechung auf das Raumbild des Gesichits zu
versetzen. Da die Empfindungen verschiedener Sinne aber unter-
einander keine Beziehung haben und ein Ton z. B. oder ein
Geruch nicht mit Blauem oder Grinem des Gesichtsbildes
irgendwie zusammenhingt, so werden auch die Beziehungen auf
das Gesichtsfeld nur mit Hilfe der Zeitunterschiede
moglich, indem das Gleichzeitige und Aufeinanderfolgende durch
Erinnerung in einer der logischen verwandten chrono-
logischen Topik fixirt wird. Dies weiter auszufiihren ist
Sache der Psychologie.

§ 2. Der Raum als Ausdehnung oder die Anwendung
der Quantitidt auf den Raum.

Aristoteles und seine Nachfolger fassen den
Raum wie die Zeit als reine Quantitiit auf. Dass Quantitit
dies nicht richtig ist, lisst sich einfach zeigen. Die der Raumes.
Quantitit bedeutet eine Vergleichung von zwei Gegebenen, ab-
gesehen von ihrem Inhalt, nach der blossen Setzung und wird
desshalb immer durch eine bestimmte oder unbestimmte Zahl
ausgedriickt. Nun bestebt die Vorstellung des Raumes nur
durch Vorstellung der drei Dimensionen. Die Dimensionen kann
ich aber aus einander nicht durch irgend welche Messung ab-
leiten. Also besteht der Raum nicht aus rein Quantitativem,
sondern aus Qualititen oder Wesensbestimmungen, sofern jede
Dimension qualitativ von der andern verschieden und sofern die
Liénge oder Quantitit, welche ich- einer Dimension gebe, fiir
den Begriff gleichgiiltig ist. Denn der grosste Raum ist nicht
mehr Raum als der kleinste. Von Quantitit kann aber nur die
Rede sein, wenn wir grosser und kleiner, mehr und weniger oder
gleich sagen. Also ist der Raum als solcher keine Quan-
titdt und ist auch entfernt nicht gleichhedeutend mit
der Vorstellung von Ausdehnung.

Die Quantitit wird daher auf den Raum erst anzuwenden
sein, wie etwa auf Pferde und chemische Stoffe, wenn wir sie
zihlen und messen. Der Sauerstoff st nicht seiner Quantitit nach
verschieden von dem Wasserstoff, sondern seinen Eigenschaften

L4



264

nach. So ist rechts und links, vorn und hinten, oben und unten
qualitativ verschieden und die Quantitiit ist eine hinzukommende
Betrachtung. Darum ist auch ein einzelner gegebener Raum
keine Grosse und hat keine Grosse, sondern es muss ein zweiter
gegebener Raum hinzugenommen und mit dem ersten verglichen,
d. h. gemessen werden; erst dadurch wird das Grosser und
Kleiner bestimmt und die Grosse des einen im Verhiltniss zum
andern fassbar. Mithin ist die Geometrie keine reine,
sondern nur eine angewandte Gréssenlehre.

Diesen apodiktischen Urtheilen wird die gemeine Auffassung
Widerstand leisten wollen, da es uns scheint, als wenn z. B. die
Vorstellung eines Menschen, eines Baumes oder eines Berges
sofort eine gewisse Grissenbestimmung mit sich fiilhrte. Dies
18t auch richtig, sofern wir etwa andere Dinge daneben sehen
und an ihnen die Grosse messen, oder sofern wir, wenn ein
(Gegenstand das Bewusstseinsfeld allein ausfiillt, durch Erinnerung
einen ungefihren Muassstab haben, oder drittens, sofern wir das
Ganze eines Bildes mit seinen Theilen messen. Immer aber wird
Vergleichung und Messung erforderlich sein, um eine Griisse zu
bestimmen, und mithin bleibt es bei dem aufgestellten Satze, dass
kein rédumlicher Gegenstand an und fiir sich eine
Grdsse hat und darum auch der ganze unendliche
Raum der Geometrie nicht. Es giebt eben nirgends ein
absolutes Gemiss, mit dem man sinnliche oder geometrische
Grossen messen konnte. Mithin hat auch weder der sinnliche,
noch der geometrische Raum an und fiir sich irgend welche
Grosse, und die ganze Sinnenwelt zusammengefasst ist nicht
gross und nicht klein, weil sie iiberhaupt keine Grosse haben
kann, Die Grisse ist Beziehung, und mit Kleinerem verglichen,
erscheint das Grissere gross; Wenn wir daher, wie dies oben
shnlich bei der Zeit durchgefiihrt ist, uns einen doppelten Mass-
stab dédchten, einen innerweltlichen und einen ausserweltlichen,
und beide zusammenbrichten, so mochte uns die Welt so klein
vorkommen, dass wir sie, wie das Schiff Skidbladnir, in einer
Nussschale unterbringen konnten. In vielen mythologischen
Bildern ist die Relativitit der Grossenbestimmung so hervor-
gehoben, indem ein fremder angeblich absoluter Massstab zu
Grunde gelegt Wird, wie denn auch dem Jehova die ganze Erde
nur ein Schemel fiir seine Fiisse ist. Recht witzig aber hat
Swift in seinem Gulliver diese Relativitit benutzt, und ein



grosser Theil des Humors in seiner Darstellung beruht bloss
auf dieser Zusammenstellung widersprechender Grissenauffassung
bei verschiedenen Massstiiben.

Wenn man den § 2 der ,transscendentalen

Aesthetik® Kant's liest, so muss man dariiber er- Refutation
. S . der Kantischen
staunen, wie der grosse Baumeister im transscen- Lelire.

dentalen Gebiete sich als einen so schlechten

Analytiker zeigt. Was Raum sei, analysirt er gar nicht, denkt
sich darunter aber ,eine unendliche gegebene Grisse%, d. h. ein
Monstrum ohne Gleichen, und behauptet zwar nicht, davon einen
discursiven Begriff zu haben, was nicht moglich sei, wie er meint,
aber eine apriorische reine Anschanung, was doch eine wunder-
liche Behauptung ist. Denn eine Grisse ist immer nur ge-
geben, wenn sie endlich und bestimmt ist, sowohl fiir die
Sinne als fiir den Verstand; die Sinne haben gewisse Grenzen,
iiber welche hinaus sie keine Grisse fassen oder anschauen kénnen,
z. B. der Tastsinn nicht iiber die Klafterlinge hinaus und das
Auge nicht iiber die Verschwindungslinie des Horizontes hinaus.
Die ,kiihne Seglerin Phantasie“ muss beim Raum als unend-
licher Ausdehnung, wie Schiller mit Recht sagt, ebenfalls ,ein
muthloses Anker werfen®, weil ihr eben das Unendliche niemals
»gegeben® sein kann. Der Verstand allein kann das Unendliche
begreifen, aber doch nur so, dass er es seinem Ursprung und
Wesen nach erklirt, oder in ein gegebenes Endliches umfasst
und die Losung einer solchen Aufgabe in Zeichen angedeutet
oder in allgemeineren Beziehungspunkten normirt findet, ohne
im Einzelnen die unendliche Reihe durchzugehen. Von einer
Anschanung des Unendlichen als einer gegebenen Grosse
zu sprechen, wie Kant thut, ist desshalb nichts anderes als ganz
gewohnliche Unklarheit.

Man sieht hieraus aber, dass Kant ebenso wie Cartesius und
Spinoza, die den Raum zu einem Ding oder einem dinglichen
Attribut Gottes machten, nur die Ausdehnung, d. h. etwas
Quantitatives im Sinne hatte, wenn er vom Raum sprach. Er
hatte mithin gar keinen Begriff vom Wesen des Raumes. Denn
die Ausdehnung als Dimension im obigen Sinne, d. h. als quali-
tatives Merkmal im Begriffe des Raumes, ist bloss das Bewusstsein
von meiner setzenden und zusammenfassenden Thitigkeit; die
objective Ausdehnung aber, wie sie als Raum bei Spinoza und
Kant verstanden wird, ist cin Ausgedehntes, d. h. ein Quantum,
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wenn auch angeblich ein unendliches. Diese Vorstellung vom
reinen Raum als Quantum, mdge es klein oder gross sein, ge-
winne ich nur durch Wiederholung meiner Setzung und Zu-
sammenfassung in der Phantasie und lasse das Quantum wachsen
oder abnehmen, je mehr ich wiederholt addire oder subtrahire
und mir dabei dieser meiner Wiederholungen bewusst werde.
Der Raum im ersteren Sinne ist ein Begriff, im letzteren eine
unbestimmte oder allgemeine Anschauung von einem Ge-
genstande oder einer Erscheinung. Ich habe z. B. von der
Division einen Begriff; dieser Begriff ist kein Quantum und
auch nicht quantitativ, da er bloss das Bewusstsein von der
Ordnung meiner Handlungen ist, die bei dieser Rechenart aus-
zufithren sind. Man kann aber bei der Anwendung dieser
Handlung eine Anschauung von bestimmten Zahlen und ihren
Quotienten gewinnen und diese Grossen auch unbestimmt durch
Buchstaben anschaulich ausdriicken. Hierbei bedeuten selbst
die Buchstaben immer Grodssen, wenn auch abstracte oder un-
bestimmt welche, z. B. wenn ich Z als Zeitgrosse, p als Gewichts-
grosse setze. Dagegen ist der Begriff der Division nicht die
Vorstellung einer Grisse, sondern nur die Vorstellung meines
Thuns beim Rechnen und bezieht sich bloss auf Grossen. Es
ist das Bewusstsein der Beziehung und der Beziehungseinheit
und nicht das Bewusstsein der Beziehungspunkte. Der Raum
als Ausdehnung im Kantischen Sinne aber ist das Bewusstsein
der Beziehungspunkte, d. h. der unbestimmten Grossenvor-
stellangen, die durch die Handlung des Gedankens als ein
Phantasieproduct entstanden sind.

Zu einer vollstindigen Refutation gehort nun nicht bloss
die Nachweisung des gemachten Fehlers, sondern auch seine
Euntwurzelung, d. h. es muss auch gezeigt werden, woher das
“falsche Urtheil mit einer gewissen Nothwendigkeit sich bilden
musste, also die psychologische Entstehungsgeschichte des
Irrthums. Wir fragen also: wie kam es, dass Kant den Raum
fiir eine @ priort gegebene unendliche Grosse hielt, von der alle
endlichen Riume nur Einschrinkungen sind? Die Antwort ist
sehr einfach, wenn wir an die Natur der Gesichtsempfindungen
im Vergleich mit den iibrigen denken. Ein Geruch erweckt uns
keine Vorstellung” von dem Raum, den er einnimmt, wenn er
schnell voriibergeht; wenn aber lingere Zeit hintereinander die-
selbe Empfindung uns immer wieder und wieder erregt, so
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geéwinnen wir nothwendig die Vorstellung ihrer Ausdehning),
welche giinzlich gleichgiiltiz gegen ihre Intensitit ist. Ebenso
gewinnt die Tonempfindung eine Art riumlicher Grossé, wenn wir
lingere Zeit hindurch continuirlich immer denselben Ton hiren,
in Beziehung darauf, dass die Téne in der Regel bald ver-
schwinden. Ich sage nicht zeitliche, sondern rdumliche Grosse,
sofern wir ganz natiirlich den Ton nach Aussen projiciren und ihn
desgshalb als einen zu uns kommenden Gegenstand, der in lingerer
Zeit kein Ende nimmt, vorstellen. Wir kénnen aber dennoch nur
sehr unvollstiindige Raumvorstellungen durch diese Empfindungen
gewinnen, weil wir nicht im Stande sind, zu gleicher Zeit andere
Téne oder andere Geriiche zu percipiren und also verschiedene
Oerter und Dimensionen zu bestimmen, d. h. in unserer auf-
fassenden Thitigkeit von der einen Empfindung zur andern zu
gehen und doch die erstere dabei fest zu halten. Bei demn
Gesichtsempfindungen aber sind die Ursachen der
Erregung sehr beharrlich, und somit ist es uns méglich,
die zu gleicher Zeit kommende Einwirkung auch zu gleicher
Zeit zu empfinden und desshalb, wie oben gezeigt, ein Fliichen-
bild zu entwerfen. Wiirden die Farbenempfindungen ebenso
schnell wieder verschwinden und wechseln, wie die Tonempfin-
dungen, so hétten sie vor diesen gar nichts voraus, was .
zar Raumvorstellung fithren konnte. '

Diese béharrliche Dauer der Farbenempfindungen,
womit die Mboglichkeit, mehrere verschiedene Empfindungen zu
gleicher Zeit zu haben, zusammenhiingt, ist der Grund, dass
wir nicht bloss die einzelnen gegebenen Beziehungspunkte der
Empfindungen setzen, sondern auch die Beziehung und Zusammen-
fassung derselben in Ruhe ausfiihren und die in der Zahl der
Begiehungspunkte gegebene Grosse als ein beharrliches Object
festhalten kdnnen. Werdén nun die auf diese Weise gegebenen
sinnlichen Objecte in der Vorstellung unbestimmt ausgedriickt,
so entsteht der reine Raum als gegebene Grosse. Wenn man
sich den Raum aber erst einmal so als Object vorstellt, dann
ist es auch sehr natiirlich, dass man nicht an seine eigene
Handlung bei der Erzeugung dieser Grosse, d. h. nich{ an das
Subject denkt, und da man die Handlung beliebig wiederholen
kann, sich auch einbildet, ein unendliches Object derselben Art
als gegeben zu besitzen. Das Bewusstsein der unbegrenzten
Mbglichkeit unserer beziehenden und zusammenfassenden Thitigkeit
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bedeutet nun die Unendlichkeit des Objects und da wir in
Wirklichkeit niemals einen unendlichen Raum vorstellen konnen,
sondern der Natur der blossen Beziehungsmoglichkeit gemiiss
immer nur einen nicht figurirten Raum in der Phantasie
haben, so miissen wir jeden bestimmt gegebenen Raum fiir eine
blosse Einschrinkung !des unendlichen Raumes halten, weil
wir uns im Stillen bewusst sind, in jedem Augenblick unsere raum-
erzeugende Denkthitigkeit wieder in Gang setzen zu kdnnen, und
diese mogliche Thiitigkeit durch das Gegebene eingeschrinkt fithlen.
Ich glaube, dass hierdurch die irrige Vorstellung Spinoza’s
und Kant’s ihrem Ursprunge nach hinreichend erldutert ist.
Da nun der Raum als Ordnungsform der Ge-
Unendlichkeit  gjchts- und Tastempfindungen nur das Bewusstsein
des Raumes . s
als ciner Grosse.  UNSerer zusammentassenden Thiitigkeig ist, so kann
er auch sowohl in Bezug auf die durch die Phan-
tasie gegebenen Objecte als in Bezug auf seine abstracte oder
geometrische Anwendung keine Grenze haben. Ich kann zwar
eine bestimmte Reihe von Beziehungspunkten, z. B. die mit
Kreide gezeichneten Seiten eines Dreiecks als eine Figur,
d. h. als einen endlichen und begrenzten Raum bezeichnen;
allein doch nur dadurch, dass ich ihn von den ausserhalb
liegenden Beziehungspunkten unterscheide. Lasse ich diese Be-
ziehung weg, so ist jede Figur sofort unendlich gross oder ohne
alle Grigse. Ich gehe also, indem ich begrenze, iiber die Grenze
hinaus, weil die Begrenzung eine Vergleichung mit andern Grossen
voraussetzt. Da nun das Bewusstsein niemals krystallisirt, son-
dern immer fliissig bleibend in der Zeit einen wechselnden Inhalt
gewinnt, so entsteht in mir nothwendig die Erwartung, dass
ich, auch wenn mein Gesichtsfeld jetzt z. B. durch die Winde
der Stube abgeschlossen ist, doch alsbald bei Oeffnung der Thiire
Veranlassung haben wiirde, die Grenzen meines bisher gegebenen
Raumes mit neuen ausserhalb liegenden Beziehungspunkten zu
verkniipfen. Also kann ich wegen der zeitlichen Be-
schaffenheit des Bewusstseins auch niemals bei An-
wendung der Raumvorstellung auf die gegebene Sinnenwelt die
Maglichkeit einer letzten Grenze mir vorstellen, weil die An-
wendung der. Raumvorstellung bloss die Anwen-
dung meiner zusammenfassenden Thitigkeit ist, und
so lange ich das Gefithl meiner lebendigen Kraft habe, so
lange bleibt auch eine Erwartung, d. h. die Vorstellung der
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Mgéglichkeit einer immerwiihrenden weiteren Zusammenfassung
von Beziehungspunkten iibrig. Der sinnliche Raum, natiirlich
nur als durch die Phantasie gegeben, muss unserer Vorstellung
desshalb nothwendig als unendlich erscheinen. Und wenn wir
zweitens nun den sinnlich gegebenen Inhalt des Bewusstseins
wegstossen und in dem geometrischen Raum als unbestimmter
(Grisse, das reine Bewusstsein von unserem eigenen Thun fassen,
s0 versteht es sich von selbst, dass auch hier von einer absoluten
Grenze gar keine Rede sein kann; denn es hiesse das nichts
anderes als das Bewusstsein von unserer zusammenfassenden
Thétigkeit zu verlieren. Der geometrische Raum, als Aus-
dehnung verstanden, ist desshalb nothwendig unendlich nach
allen Dimensionen.
Die Frage aufzuwerfen, ob auch die Welt dem
Raum nach endlich’' oder unendlich sei, ist wider-  Enalichkeit
sinnig; dean entweder meint man mit dem Ausdruck Uumf’{llf:hke“
Welt die rdumlich aufgefassten Erscheinungen des der Watt.
Bewusstseins, und dann versteht es sich von selbst,
dass die Welt als unendlich vorgestellt werden muss, so lange
das Bewnsstsein des Menschen ein beschrinktes bleibt und seinen
Inhalt in der Zeit wechselt. Eine endliche Welt, als Totalitét
der Erscheinungen, kénnte nur gedacht werden fiir ein unbe-
schrinktes und krystallisirtes, d. h. in der Zeit unverinderliches
Bewusstsein, 'wenn dasselbe das Vermbgen besdsse, zu gleicher
Zeit seinen ganzen Inhalt nach allen Richtungen zusammen-
zufassen. Fir ein solches Bewusstsein kinnte aber die Idee der
Unendlichkeit gar nicht entstehen, weil seine Thitigkeit keine
Gewthnung an das Nacheinander seiner Zusammenfassungen,
also keine Erwartung, d. h. kein Bewusstsein von der Mag-
lichkeit neuer Zusammenfassungen gewinnen und also nicht tiber
das Gegebene hinausgehen konnte. Fiir ein solches Bewusstsein
konnte es darum auch keinen geometrischen Raum und also auch
keinen Begriff von Endlichkeit geben, weil das Endliche und
Unendliche Beziehungsbegriffe sind. Nur wir mit unserem zeitlich
beschrinkten Bewusstsein konnten desshalb von dem Inhalt jenes
unbeschriinkten Bewusstseins die Endlichkeit aussagen, weil wir
den Gegensatz auffassen. — Versteht man unter Welt aber
zweitens die Dinge an sich, die als reale Wesen die Erscheinungen
hervorbringen sollen, so konnen diese ja, da sie nicht sichtbar
und tastbar, nicht unsere Empfindungen sind, auch nicht als
& 17*
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riumlich vorgestellt werden, und mithin ist die Frage nach ihrer
riumlichen Endlichkeit oder Unendlichkeit albern, Es ist so,
als fragte man, in welche Octave das Gelbe oder Griine fiele
oder um wie viel Meter das Gute von dem Bosen abstehe.
Darum ist auch die zenonische Antinomie iiber die Endlich-
keit oder Unendlichkeit der Welt viel einfacher aufzulSsen, als
die Kritik der reinen Vernunft vorschreibt. Denn es ist zwar
richtig, dass die Raumvorstellung nicht auf Dinge an sich, sondern
nur auf Erscheinungen bezogen werden darf. Kant meint aber
nun, dass die Welt, als Totalitéit aller Erscheinungen vorgestellt,
desshalb nicht endlich oder unendlich sein konne, weil man
dabei nicht darauf achte, ,ob und wie wir zur Kenntniss der-
selben (d. h. der Totalitit) gelangen konnten* (Kritik d. r. V.
ed. Hartenst. S. 394). Wir konnten niéimlich, meint er, nur
durch einen fortgesetzten empirischen Regressus durch successive
Synthesis der Theile die Totalitit fassen. Da diese Kantische
Auffassung noch jetzt vielfach angenommen wird, gestattete ich
mir in meiner Schrift: , Wahrheitsgetrener Bericht iiber meine
Reise in den Himmel, verfasst von Immanuel Kant (Perthes,
Gotha 1877) S. 24,“ die komische Seite der Kantischen Be-
griindung deutlich zu illustriren. Es ist ja ersichtlich, dass
Kant immer nur an die unmittelbare Sinnlichkeit dachte, die
doch iiberhaupt gar keiner Begriffe, und also auch nicht des Be-
[/ griffs der Totalitit fihig ist. Wir pflegen aber auch im
{ empirischen Gebiete mit gr(;ssem Vortheile iiber die unmittel-
bare siunliche Anschauung hinauszugehen und uns z. B. die
Grisse der Sonne auszurechnen, obwohl wir durch successive
Synthesis der Theile in sinnlicher Apprehension unmoglich diese
Vorstellung gewinnen konnten und darum doch nicht an ibrer
sogenannten Wirklichkeit zweifeln, wenn wir auch gar
keine Hoffnung und Wunsch hegen, diese Grosse sinnlich nach
und nach durch einen Marsch auf dem Umfang der Sonne in
unsere Augen zu bringen. Wenn man also nicht alle empirische
Wissenschaft verliugnen und sich bloss auf das Forum der Sinne
beschranken will; wenn man ruhig von dem durch keine successive
Synthesis der Einheit zu erschopfenden Abstand der Sonne vom
Neptun u. dergl. spricht und damit sicher rechnet: so kann der
von Kant angefiihrte Grund auch nicht im Wege stehen, die
Endlichkeit oder Unendlichkeit der Welt selbst in's Auge zu
fassen. KEs ist interessant zu sechen, wie Kant trotz seiner vielen
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Distinctionen und seiner scholastisch ausgearbeiteten schwer-
falligen Kunstsprache dennoch iiberall an Unklarheit leidet.
Bei dieser unserer Frage z. B. verlangt er, die Totalitit der
Welt solle uns durch successive Synthesis der Theile sinnlich
gegeben werden, weil wir nur auf diese Weise empirisch zu
der Vorstellung der Totalitit kdmen. Dies mag fiir ein kleines
Object, z. B. Kant’s Studierstube, anwendbar sein. Wenn Homer
und Hesiod aber das Meer und die Erde unendlich oder unbe-
grenzt gross nennen, so sah schon Anaximander die Begrenztheit
und Endlichkeit der Erde sammt dem Okeanos ein und unsere
Astronomen zweifeln gar nicht daran, dass sie empirisch die
Totalitit dieser ,Erde“ genannten Erscheinung gefunden haben,
wihrend sie freilich mit Vergniigen die Unmédglichkeit zugeben
werden, alle einzelnen Theile derselben, jeden Tropfen des
Meeres und jeden Kubikzoll Sand oder Kalk aus dem Innern der
Erde durch successive sinnliche Auffassung zu apprehendiren.
Kant’s Formulirung der Frage und Grund der Lésung ist dess-
halb véllig unklar,

Der Grund, wesswegen Zeno Recht behilt, ist einfach der,
dass unter Welt, mige man sie dogmatisch als Totalitit aller
Dinge an sich oder kritisch als Totalitit aller Erscheinungen
auffassen, iberhaupt keine Gridsse, also weder eine
endliche, noch eine unendliche vorgestellt werden kann,
weil es danh keinen Massstab ausser der Welt giebt, mit dem
man ihre Grisse messen kinnte. Ausser der Welt ist nichts,
also auch kein Massstab. Die Welt kann desshalb keine Grisse
gein und mithin fillt die Antinomie weg, nicht weil sie auf einem
Widerstreit in unserem Vernunftgebrauch und auf einem nicht
wegzuschaffenden ,transscendentalen Scheine“ beruhte, sondern
weil die Vernunft die Widersinnigkeit der Frage aufdeckt. Der
unendliche Raum und die ridumlich aufgefasste Welt haben keine
Grosse, weil ausser ihnen nichts zum Vergleich oder zur
Messung dienendes vorhanden ist. Wie soll man finden, ob
Hans grosser als (eorg ist, wenn man nur Georg zu Gesicht
bekommt !

‘Wenn man aber einen innerweltlichen Massstab zur Messung
der Grisse erlaubt, wie man z. B. die Grosse eines Menschen
nach dem Kopf, als Einheit angenommen, auf sieben Kipfe be-
rechnen kann, dann stellt sich die Frage natiirlich sofort anders.
Es handelt sich dann némlich bloss darum, ob wir durch unsere

*
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menschlichen Sinne von allen wirklich existirenden Wesen direct
oder indirect mit unbewaffnetem Auge oder durch’s Teleskop
Eindrticke erhalten konnen, um aus den gegebenen Daten durch
Schliisse die Totalitit zu berechnen. Wenn die Nebelflecke die
letzten Massen wiren und wir zu der Hypothese berechtigt
wiirden, dass was direct oder indirect auf unser Auge keinen
Eindruck macht, auch nicht da ist, so liesse sich ohne allen
Widerspruch nicht nur die Endlichkeit der Welt behaupten,
sondern auch nach innerweltlichem Massstab ihre Grosse be-
rechnen. Es kiime dann nur auf die Grisse des Massstabes an, um
beliebig kleine oder beliebig grosse Quotienten zu erhalten. Wird
die Hilite der Welt als Masseinheit genommen, so ist die Grosse
der Totalitit aller Erscheinungen zwei. Eine so kleine Einheit,
wie die ,unermessliche* Erde Homer's, kénnten wir allerdings zur
Messung nicht brauchen. HEs handelt sich hier natiirlich nicht
um die grossen Schwierigkeiten der wirklichen astronomischen
Anusfiilhrung einer solchen Messung, da z B. der Abstand der
Nebelflecken und der meisten Fixsterne noch gar nicht bestimmt
werden kann, sondern wir beschiftigen uns nur mit der prin-
cipiellen Frage, ob es a prior: einen Grund gebe, der die
Moglichkeit einer Berechnung der Totalitit aller Erscheinungen
nach innerweltlichem Massstab verhinderte. Ein solcher Grund
ist nicht vorhanden; denn der leere Raum, der sich um die
Totalitiit der Erscheinungen dann grisslich herum lagern wiirde,
kann uns keinen Schrecken eirflissen, weil wir die Idealitiit
dieses Raumes geniigend kennen. Leeren Raum werden wir
sowohl mitten in den Erscheinungen als ausserhalb aller Er-
scheinungen ruhig setzen kénnen. da der Raum bloss die Ordnungs-
form ist, in der wir das Material unserer Empfindungen auffassen
und zusammenfassen. Von Seiten der Philosophie hat darum
das Toricellische Vacuum keine Schwierigkeit, wenn die Empirie
nicht aus thatsdchlichen Daten die Anwesenheit von wirkenden
und leidenden Wesen in dem angeblichen Vacuum nachweist;
denn so gut mir durch das umgekehrte Opernglas die nahen
Gegenstinde in weite Entfernungen geriickt werden, so gut kann
auch unter bestimmten Umstiinden ein durch meine geometrische
Auffassung hinzw gedachter Raum als leer erscheinen. Da
der Raum kein Ding und keine dingliche Eigenschaft ist, so ist
die apriorische Angst vor dem leeren Raum in der sogenannten
Natur blosse Gespensterfurcht.
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‘Wenn Kant aber meint, eine endliche Welt wiire uns zu
klein, so beweist er mit diesem Urtheil wieder die Unklarheit
seiner Auffassung. Denn ein absoluter Massstab ist ja ausser-
halb der Welt nicht vorhanden, also die Welt iiberhaupt niemals
weder gross noch klein; nach immanentem, d. h. innerweltlichem
Massstab aber war fiir Homer sogar schon das mittellindische
Meaer unendlich gross. Nach immanentem Massstab ist desshalb
wegen beliebigen Wechsels der Einheit auch von gross und klein
nicht zu reden, sondern es handelt sich bloss um die Verhilt-
nissmissigkeit. Hitte Rafael bei der Sixtinischen die Augen
zu klein gefunden, weil grosse Augen ja fiir schon gelten, und
sie nur zweimal oder dreimal so gross gemacht, so wiirden wir
ein Monstrum in Dresden aufbewahren, und wenn einer seinen
Hausschliissel als Waffe zu klein findet und ihn vergrissern
lisst, so wird er 'die Nacht vor seiner Thiire bleiben miissen.
Und wenn die Welt nach unserem jetzigen Massstab nur so
gross wie eine Nuss wiire, innerhalb des Ganzen aber.alles
dasselbe wie bei uns bliebe und nur analog verkleinert wiirde,
so wiire wieder alles in Ordnung und wir wiirden die Verkleinerung
gar nicht bemerken kénnen. Nur mit der Brille unklarer Vor-
stellungen kann man die Welt zu klein finden.

.+ § 3. Die geometrische Semiotik,
1. Ueber die Realitit des Raumes.

Vor Kant hatten nur wenige Philosophen eingesehen, dass
der Raum nicht etwas Dinghaftes oder Reales sein kdnne. Nach
Kant fiel Hegel wieder in den von Kant sogenannten Dogma-
tismus zuriick, indem er die Sinnenwelt, welche bei ihm eine
reale Stufe auf dem dialektischen Gange der Idee ist, als das
Aussereinander und als Selbstentiusserung der Idee fasste. Die
Idee hebt das Aussereinander zwar wieder auf in die hihere
‘Wahrheit des Geistes; allein dieser hebt sich auch wieder auf
und entdussert sich wieder, so dass es dabei bleibt, dass eine
bestimmte. Sphiire und Stufe des Seins und zwar grade die,
welche man die Sinnenwelt nennt, nicht bloss fiir uns als
Beobachter, sondern an sich in dem Banme des riumlichen
Aussereinander bei Hegel steht. Er hat den Raum wieder als
real anerkannt.

F
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Ganz dhnlich denkt Trendelenburg, der zwar die Kantische
Subjectivitit des Raumes als Anschauung zugiebt, aber doch auch
zugleich fiir die reellen Objecte unserer Anschanung dieselbe
correspondirende riumliche Beschaffenheit fordert, so dass wir
nach Trendelenburg einen subjectiven (ideellen) und einen ob-
jectiven (realen) Raum haben. Der letztere wird von dem
ersteren, wie er meinte, nachgebildet und uns dadurch ver-
standlich. In denselben Wegen ging auch z. B. Ueberweg bei
seiner Vertheidigung des Trendelenburg’'schen Standpunktes, indem
er darauf hinwies, dass z. B. solche (Gesetze, wie das der Ab-
nahme der Wirkungen im Quadrate der Entfernung nicht er-
klirlich wiren, wenn wir nicht wirkliche rdumliche Abstinde der
realen Wese~ voraussetzten. Da nun aunch die grosse Masse der
Menschen und mithin auch der Gelehrten immer die Realitiit
des Raumes angenommen hat und trotz aller Gegenbeweise auch
fiir alle Zukunft annehmen wird, weil diese Annahme und Pro-
jection nach Aussen dem naturalistischen Denken entspricht: so
verlohnt es sich vielleicht, doch noch einige neune Betrachtungen
vorzufithren, die wenigstens fiir den kleineren Kreis der strenger
Denkenden die Klarheit der Ueberzeugung erhthen werden.

Zuerst apagogisch vorgehend setzen wir den
Raum als real. Dann ist natiirlich auch die Grossen-
bestimmung oder die Quantitidt im Raum real. Also
giebt es einen absoluten Massstab zur Messung aller Grossen.
Dies ist aber absurd, weil alle Giréssen bloss relativ sind und
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Wire der Raum real, dann kénnte nichts im Raum sein,
sondern nur neben dem Raum, wie Korper im Wasser durch
Verdringung des Wassers. Die sogenannten Korper konnten
nicht selbst ausgedehnt sein ihrem Wesen und ihren Eigenschaften
nach, sofern diese ja etwas anderes als Raum sind, wie Muskel
etwas anderes ist als Knochen, und wo Knochen, da nicht
Muskel. Da nun neben und in dem Raum nur Riumliches sein
kann, so wiiren weder die sogenannten Korper noch sonst etwas
im Raum, da die_Unterscheidung eines erfiillten und leeren
Raumes unsinnig wire, sofern der leere Raum ja erfiillt wire
mit seiner eigenen Realitit, die ebenso bestimmt wire, wie
Knochensubstanz oder Kohlensiure.
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Wiire der Raum real, so miisste er physikalische und
chemische Eigenschaften haben, weil er sonst die Verkniipfung
von Ursachen und Wirkungen nicht fortpflanzen kénnte von
einem Punkte zu einem davon riumlich entfernten Punkte. Er
miisste also ein physxscher Korper und also auch wohl krystalli-
sirbar oder fliissig sein.
Kurz die Voraussetzung fiihrt zu lauter Unsinn, wozu man
noch das von Kant sogenannte ,unendliche Unding“, den unend-
jichen Raum, nehmen moge, um das Mass voll zu machen.
Auch Aristoteles kann fiir den indirecten Be-
weis verwerthet werden, da er wie gewohnlich bloss  Aristoteles.
lexikographisch verfihrt und zu gradeswegs albernen
Auffassungen kommt. Denn ihm ist ,im Raum scin® gleich
begrenzt sein. Die Grenzen oder der Umfang eines Dinges ist
ihm also der Raum, den er mit einem Topf vergleicht, in welchem
eine Flitsstgkeit ist. So ist ein Topf in einem andern, weil ein
Raum in einem grosseren Raum. Der grosste Topf schliesst
das Universum ein, und ausser diesem giebt es darn keinen Raum
und keinen Topf mehr, weil Raum nur ist, wo Korper sind, die
Grenzen haben. Was der Raum daher selbst ist, kann er nicht
sagen, und doch sieht man, dass sich ihm der Raum in
die blosse Beziehung der Erscheinungen auflést. Hitte
er nun itberlegt, dass die Erscheinungen uns erscheinen, also in
unserem Bewusstsein sind, und dass die Beziehung durch
uns vollzogen werden muss, wenn wir sie erkennen sollen,
so hitte er auch gesehen, dass der Raum bloss das Bewusstsein
von unserer beziehenden Thitigkeit bei der Auffassung des
sichtbaren und tastbaren Empfindungsinhalts ist und dass unser
Bewusstsein also sowohl concret als abstract sein und uns mithin )
den sinnenfiilligen und den geometrischen Raum darbieten kann I
Die Aristotelische Auffassung ist bloss popu-
larisirter und nach der Einen Seite festgehaltener
Platonismus. Plato fithrt das Verhiltniss des Umfassenden
(rrepeéyov) und Umfassten (szspieyouevor) allerdings auch so durch,
wie wir es bei Aristoteles finden; allein er fiigt nach seiner
*  grésseren speculativen Kraft auch die andere Seite hinzu, wobei
der Widerspruch der Bestimmungen zur Klarheit kommt. Denn
das Umfassende als das Eine und Ganze ist ja auch das Umfasste.
Es ist also als Eines nicht in einem Andern, sondern in sich,
also nicht im Raum; als das Ganze aber ist es in einem Andern,
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da jeder Theil in einem Andern ist und das Ganze im Einen,
also im Raum. So ist es begrenzt und unbegrenzt, mithin
grosser und kleiner und gleich mit sich selbst. Die Raum-
bestimmungen des Seienden heben sich also auf in
blosse Beziehungsformen. Dabei bleibt Plato nun stehen.
Hiitte er untersucht woher die Beziehungen kommen, die
doch nicht in dem Objecte objectiv vorhanden sind, so hitte er
das Objective von dem Subjectiven abgelost und dem Subjecte
die Beziehungen zuertheilt. Dann wire der Raum also das Be-
wusstsein unserer beziehenden Thitigkeit geworden, wie wir dies
auffassen miissen, und die Widerspriiche wiren dann zwar auch
als nothwendige erkannt, aber nicht als dem Seienden zu-
kommende, das sie nicht vertragen kann, ohne seine Realitit zu
verlieren und sich in einen blossen Schein aufzulésen, sondern
als der beziehenden Thitigkeit zukommend, die darin grade ihr
Leben und ihre Freiheit hat und diese Widerspriiche ohne
Schaden verdaut.

Wihrend Kant nun gar keine Beziehung
zwischen der Form der Anschauung und den als
Material dazu irgendwoher gegebenen Empfindungen
auffinden konnte: so versuchten andere, wie z. B. Trendelenburg
und Ueberweg, den Raum nach Aussen zu verlegen und aus den
realen riiumlichen Veriinderungen die ideellen Raumbilder abzu-
leiten. Der als real gedachte Raum sollte also als Causalitiit
einen Einfluss ausitben. Dies schien plausibel; denn die Dinge
liefern uns ja, wie es scheint, grossere oder kleinere Bilder von
sich, je nach ihrem Abstande. Was ist also die Ursache, dass
der Mann, der sich von mir entfernt, in meinem Auge immer
kleiner wird, je weiter er fortschreitet? Ist er etwa wirklich
kleiner geworden? Nein; nur der real existirende riumliche
Abstand ist, wie es scheint, die Ursache und bewirkt einen
kleineren Gesichtswinkel und also ein kleineres Bild. So meinte
auch Hegel, dass die Fallgesetze die Realitiit des Raumes ver-
biirgten, obgleich bei ihm die ganze Auffassung der Natur nicht
den populdiren und robusten Charakter hat, der sich durch An-
nahme eines sproden Gegensatzes von Realem und Ideellem ergiebt.

‘Was sollerr wir nun auf diese verfinglichen Reden ant-
worten? Wir wollen, denke ich, auch unsererseits Fragen stellen.
Welche Ursache hat den Mann von uns entfernt? War es
der Raum selbst, der ihn zog oder schob? Welche Ursache

Keine Causalitit
des Raumes.
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schickte die Lichtstrahlen? Etwa die graden Linien, in denen
sie fortzuschreiten scheinen? Welche Ursache machte das Bild
kleiner? Etwa-der geometrische Winkel? Diese rhetorischen
Fragen brauchen nicht beantwortet zu werden, weil Niemand
dem Raum und seinen verschiedenen, von uns vorgestellten
Formen eine physische oder chemische Kraft anzuhidngen wagt,
oder sie als Korper oder wirkliche Wesen in Rechnung bringt.
Aber man meint doch, sie wiiren irgend eine zauberhafte reale
Eigenschaft der Dinge, die Macht des Idealen in der Natur,
oder wie man sich sonst hochpoetisch und unverstindlich auszu-
driicken liebt. Allein ebensowenig, wie rothe Hiite zur Pabst-
wahl berechtigen, ebensowenig kann der Raum einen Menschen
in Bewegung setzen, wenu es auch immer wahr ist, dass unter
den Priestern nur die Cardinile rothe Hiite tragen und dass die
Korper im Raum erscheinen; denn das Accidentelle gehort
grade desshalb nicht zam Wesen der Sache, weil es nicht mit
wirkt. Und wenn auch das Gewicht eines Korpers gesetzmissig
zunimmt mit der Linge des Hebelarms, so gehort doch der
Glaube an Zauberei dazu, um zu meinen, dass die geometrischen
Verhiltnisse selbst eine Zugkraft ausiibten. Ich will zwar nicht
leugnen, dass diejenigen, welche der Metaphysik ihr Ohr nicht
geliechen haben, bei solchen Thatsachen stutzig werden und
Pythagoreische Launen bekommen; allein die exacte Natur-
forschung hat das Gesstz des Hebels doch nicht durch Rechnung
nach bloss mathematischen Gesichtspunkten abgeleitet, sondern
es durch Beobachtungen und Ezperimente gefunden.
Darum wird auch wohl Niemand die chemischen Aequivalent-
zahlen mit mystischer Pietiit betrachten, als wenn die abstracten
Zahlen selbst und ihre arithmetischen Beziehungen die chemischen
Krifte wiren, da man doch weiss, dass die Experimente
zur Feststellung der Zahlen fiihrten und nicht die in der Natur
gar nicht vorhandenen Zahlen die Ursachen der chemischen
Verbindungen waren.

2. Die ,empirische Realitdit des Raumes® bei Kant
ein leeres Wort.

Wenn sich nun die dogmatische Auffassung des Raumes
als widersinnig erweist, so miissen wir fragen, ob denn in

dem Realen nichts unserer beziehenden Thiitigkeit und ihren
¢
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verschiedenen Formen Coordinirtes angenommen werden miisse.
Wenn dies nicht wiire, miissten wir es wie Kant nicht erkliren
kénnen, warum wir ein Ding an sich, welches uns etwa als
ein sogenannter Tisch erscheint, nur als rund oder als vier-
eckig auffassen konnen und nicht umgekehrt. Ist der Raum
bloss eine Form des iiusseren Sinnes, wie Kant sich ausdriickt,
so miisste gezeigt werden, warum uns doch die Freiheit, die
Formen des Raumes nach Belieben anzuwenden, so ginzlich
fehlt und wir vielmehr véllig gebunden sind an ganz bestimmte
Formen je nach dem Verkehr mit den Dingen an sich. Ent-
weder miissen wir die riumlichen Eigenschaften dem Belieben
der Phantasie preisgeben, was gegen alle Erfahrung und
gegen die (Geometrie verstosst, oder wir werden genothigt sein,
in dem Realen bestimmte Zustinde und Verinderungen voraus-
zusetzen, denen jedesmal auch in uns ein bestimmtes riéumliches
Bild und seine Formumwandlung coordinirt ist. Wenn Kant
also die ,transscendentale Idealitit® des Raumes behauptet, so
hat er zwar, abgesehen von seiner villigen Unklarheit iiber das
Wesen dieser ,Anschauungsform des #Husseren Sinnes“, ganz
Recht; wenn er aber auch ,die empirische Realitiit des Raumes®
geltend machen will, so tritt seine Unklarheit iiber den Ursprung
und das Wesen dieser Idee ungefiigiz hervor, da die uniforme
apriorische Anschaunungsform ganz ausser Beziehung gesetzt ist
mit dem Inhalt der Erfahrung und daher die Form keiner
einzigen Erscheinung werden kann. Denn wenn der Raum so
ein blaues Glas wire, durch welches wir alle Dinge betrachten,
80 wiirden sie alle zu blauen Erscheinungen werden; die Ein-
schriinkung des unendlichen Raumes aber, welche jede der
unzithligen und verschiedenartig figurirten Erscheinungen her-
vorruft, kann von Kant’s (fedankengange aus gar nicht begriffen
werden, und mithin ist es eitel Wind, wenn er von einer ,empirischen
Realitiit* seines Raumes spricht; denn solcher Kantische Raum
existirt weder in dem Ding an sich, noch in den Erscheinungen,
noch als Form der Anschauung a priori. '

3. Der peyspectivische Charakter des Raumes.

Das apagogische Verfahren zeigte uns, dass wir den Raum
nicht als reales Wesen oder als reale Eigenschaft der Wesen
annehmen kénnen, ohne der Absurditit zu verfallen; die Kantische
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Formel aber bewies, dass er die Nothwendigkeit fiihlte, die
Riumlichkeit, die er den ,Dingen an sich“ genommen hatte,
den ,Erscheinungen“ zu Gute kommen zu lassen. Allein die
durch Kant von den Erscheinungen losgeloste und dem Subjecte
iibergebene Form wollte sich hinterher nicht mehr den Er-
scheinungen anschmiegen. Wir miissen desshalb eine andere
Losung der Frage suchen. :

Zuniichst ist klar, dass das Grosser- und Kleiner- werden
der sogenannten Dinge durch ihre Entfernung oder Anniiherung
an den physikalischen und chemischen und physiologischen Eigen-
schaften des Dinges nichts #indert. Die Natur der Dinge, wie
sie die Naturwissenschaft erkennt, bleibt gleichgiiltig diesen fiir
uns .80 auffallenden rdumlichen Verinderungen gegeniiber. Aber
auch diejenigen riumlichen Beziehungen, die wir nicht per-
spectivische nennen, z. B. die Bewegung der Erde um die Sonne
oder die sogenannte wirkliche Ortsverinderung, die wir etwa
durch Gehen und Fahren erleiden, auch diese erklirt die Wissen-
schaft nicht durch die Geometrie; sondern durch physikalische
oder chemische Krifte. Die Muskeln miissen thitig werden und
es miissen darin chemische Processe stattfinden, damit der Kérper
seine Liage veriindert. Man kann also sagen, dass alle sogenannte
objective Ortsveriinderung von jedem Naturforscher nicht auf
geometrische Griinde, sondern auf mnicht-geometrische Natur-
kriifte zuriickgefiihrt wird. Da nun die geometrische Beschaffen-
heit, die Figur und Lage der Dinge, die ihnen in- Beziehung
auf ihre sogenannten wirklichen Verinderungen zukommt, nicht
gesehen, sondern nur erschlossen wird, so kommen wir, um
diese Schliisse zu rechtfertigen, nothwendig auf die perspectivischen
Bilder zuriick, die wir zu sehen glauben. Denn die geometrische
Anschavung, die in keiner Erfahrung gegeben ist, muss auf
die perspectivische Anschanung, die wir bei jeder Gelegenheit
haben, zurilickgefithrt werden. Da die perspectivische Anschauung
aber subjectiv ist, so muss also auch jede Ortsbestimmung
nur als Coordinate fiir die jedesmal wirklich gegebene
eigenthiimliche physische Beziehung der Dinge unter-
einander betrachtet werden, wie der Schatten nicht die Ursache
der scheinbaren Bewegung und Stellung der Sonne ist, aber
dennoch in fester Coordination diesen Bedingungen entspricht.

Nun macht die Lehre von der Perspective die Hypothese,
dass ausserhalb des‘Bewusstseins geometrisch angeordnete Korper



vorhanden seicn. Da wir aber sahen, dass diese Hypothese
durch die Einsicht in die Idealitiit des Raumes fillt und desshalb
nur als Hiilfsmittel zur Construction zu brauchen ist in der Art,
wie man das Parallelogramm der Krifte zeichnet, um die
Diagonale der Bewegungsrichtung zu bestimmen: so folgt, wie
schon oben 8. 184 erinnert wurde, dass das Perspectivische in
der Beziehung simmtlicher Empfindungen als Punkte auf die
Einheit des beziehenden und auffassenden Ichs besteht. Um den
Raum aufzufassen, mdiissen wir die verschiedenen Dimensionen
verfolgen. In jeder Dimension ist aber eine Reihe von Punkten
und in Beziehung zu anderen eine Richtung gegeben. Die Reihe
und die Richtung setzt einen Anfangspunkt des Weges voraus.
Mithin kann ich den Raum nicht auffassen, wenn ich nicht
einen festen Punkt habe, von dem meine Construction ansetzt
und auf den ich alles Folgende beziehe. Wenn ich z. B. in der
Phantasie eine Linie z6ge und bei jeder Fortfiihrung der Linie
mir nur das augenblickliche Thun im Bewusstsein bliebe, wiihrend
ich alle fritheren Theile der Linie vergisse, so wire ich immer
grade bei einem Anfange, und es kdnnte offenbar gar keine Vor-
stellung von einer Linie in mir entstehen. Desswegen kann auch
nur dann eine Fliache und ein Korper vorgestellt werden, wenn
das Ich immer zugleich als vorschreitende Aufmerksamkeit und
als riickblickende Erinnerung thitig ist. Diese Beziehung auf
den festgehaltenen Ausgangspunkt macht nun den perspectivischen
Charakter der Vorstellung aus; denn es soll kein Theil der
Construction an sich so oder so gross sein und die und die absolute
Lage haben, sondern es soll alles, was ich thue, nur in Bezug
auf den Ausgangspunkt gelten und desshalb durchweg be-
ziiglich sein.

Sobald wir aber erst zum Bewusstsein dieses unseren Thuns
gelangt sind, so entsteht die allgemeine oder geometrische Ides
des Raumes; denn das auffassende Ich ist fihig, dies sein Thun
bei allem Auffassen beliebig zu wiederholen, daher wir nun jeden
beliebigen Punkt zum Ausgangspunkte nehmen konnen. Mithin
ist zundchst das Thun beim perspectivischen Auffassen
des Raumes, d. h. des gegebenen Empfindungsmaterials, die
Grundlage. Darnach kommt die Wiederholung und Uebung
dieses Thuns. Die dadurch endlich erworbene Fertigkeit er-
zeugt beliebig in der Phantasie jeden gewiinschten Raum und
liefert mithin die geometrischen Constructionen.
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Wenn es nun nicht ein solches rein objectives Raumbild -

gibe, so kionnten wir auch das Wesen des Perspectivischen
nicht verstehen und die Objectivitit von jenem nicht ohne die
Subjectivitit von diesem; demn das Perspectivische und
Geometrische sind correlative Begriffe. Die geometrische
Raumauffassung kann darum, wie die objective Zeit, das Per-
spectivische beseitigen, indem sie ihren subjectiven Ursprung
durch Wiederholung von allen Standpunkten vergessen macht.
Wie aber die objective Zeit sich stiitzt auf die perspectivische
Zusammenfassung des Erinnerten und Erwarteten mit dem ge-
gebenen Inhalt des Bewusstseins, so der objective geometrische
Raum auf die perspectivische Zusammenfassung des im punktuellen
Bewusstsein Gegenwiirtigen und Vergangenen.

Das eigentlich Perspectivische der Raumvorstellung tritt
desshalb fiir Jedermann klar nur bei der Auffassung des ge-
gebenen sinnlichen Raumes hervor. Denn hierbei sieht allerdings
Jeder, dass der Raum in so viel Exemplaren vorkommt  als
Sehende und Tastende vorhanden sind, und dass in jedem Re-
wusstsein der Raum anders ist. Ich meine nicht bloss, dass die
Leute der einen Stadt ein anderes rdumliches Bild sich vor-
stellen, als die Leute einer andern Stadt; sondern dieselbe Stadt
und dasselbe Zimmer wird von jedem Anwesenden anders vor-
gestellt. Was .mir rechts ist, das ist meinem Nachbar gegeniiber
links, was mir entfernt ist, gilt thm fiir nah, und das Grosste fiir
mich ist von einer andern Stelle aus gesehen viel kleiner als
anderes u. 8. w. Wenn ich wiinsche, dass ein Anderer dieselbe
riumliche Anschauung haben soll, wie ich, so werde ich sie durch
Entfernung von meinem Platze verlieren, den der Andere ein-
nehmen muss, und auch dann ist es fraglich, ob er dasselbe Bild
sieht, da seine Augen vielleicht nicht gleich weitsichtig oder
kurzsichtig sind wie die meinen.

Da sich nun durch jede Bewegung unser perspectivisches
Bild von denselben riumlichen Erscheinungen in jedem Augen-
blick verdndert, so wiirden wir iiber jeden Gegenstand die wider-
sprechendsten Urtheile haben, wenn wir nicht die geometrische
objective Anschauung vom Raum gewdnnen und dadurch die

perspectivische Natur unserer Bilder begriffen. Auf fiinfzig

Schritt Enfernung wird ein erwachsener Mann so klein wie die
Breite des Nagels an meinem Zeigefinger, wenn ich den Arm
ausstrecke, und icp kann den ganzen Mann mit der Fingerbreite
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zudecken. Kommt er niher heran, so wird er immer grosser.
Wir miissten also iiber jeden Gegenstand widersprechende Ur-
theile aussprechen, wenn wir nicht eingedenk der perspectivischen
Natur unserer sinnlichen Raumbilder immer die Entfernung oder
den Gesichtspunkt hinzufiigten oder diese Berichtigung im Stillen
voraussetzten und forderten. Durch unsere geometrische Raum-
auffassung kénnen wir also die perspectivische erkliiren, indem wir
einen Punkt als Augenpunkt fixiren und von diesem aus den
Augenwinkel bestimmen, von dem alle perspectivische Grosse
abhingt. Alle physiologischen Erklirungen gehen ebenfalls auf
die geometrischen zuriick, so dass in dem objectiven Ranmbild
alle Bedingungen liegen, um die Widerspriiche der Erfahrung
als nothwendig abzuleiten. Bei der Anwendung des Geome-
trischen auf das Sinnliche miissen wir aber ebenso nothwendig
auf die vollkommene Genauigkeit der Wissenschaft verzichten
und einen gewissen Fehler, der hiufig zu berechnen ist, zulassen.
Es liegt diese Einschrinkung der Genauigkeit in dem Perspecti-
vischen, das allem Sinnlichen anhaftet, und die Vergleichung
zweier Metermassstibe ist mit Genauigkeit nicht ohne viele
kiinstliche Methoden mbglich. Darum besteht ein nicht geringer
Theil der wissenschaftlichen Arbeit fiir den Astronomen, Physiker
und Mikroskopiker darin, die Febler zu erkennen und zu ver-
meiden, die aus der perspectivischen Natur der sinnlichen Auf-
fassung herriihren, wenn er seine Beobachtungen objectiv genau,
d. h. geometrisch’ ausdriicken will.

g Da die riumliche Anschauung zu den friihesten

Die Erzeugnissen unserer geistigen Thiitigkeit gehort,
geometrische A K '
Semiotik. so versteht man leicht, wie wir dazu kamen, andere

Ordnungsverhiltnisse durch Analogien aus dem
rdumlichen Gebiete aufzubellen. Diese Metaphern konnen dess-
halb dazu dienen, um riickliufig zu erkliren, dass auch die
rdumlichen Vorstellungen iiberhaupt nur gewisse
Ordnungsverhiltnisse bezeichnen. Denken wir uns zwei
Menschen im (3espriich begriffen. Es handle sich etwa um einen
Contract, den sie schliessen wollen, ,Wir nihern uns ein-
ander® mit unseren Wiinschen, sagt der eine zum Andern. Da
aber der Andere unannehmbare Bedingungen vorschligt, sagt
der Erstere; ynun gehen wir weit auseinander* und ,ich
bin weit entfernt®, dies zuzugestehen. Jetzt liisst der Andere
seine eigenniitzigen Bedingungen fallen und es heisst: ,so



kommen wir allerdings zusammen“ und sie ,vereinigen sich
in bestimmten Punkten“ und schliessen den Clontract. Beil diesen
Metaphern sehen wir ganz deutlich, dass die Ordnung der ideellen
Willensverhiltnisse allein massgebend ist, dass diese Ordnung
aber villig verstindlich durch Ausdriicke der geometrischen
Ordnungsverhiltnisse bezeichnet werden kann.

Gehen wir nun bei den im eigentlichen Sinne gebrauchten
rilumlichen Ausdriicken den riickliufigen Weg, so sehen wir ebenso
klar, dass jeder Entfernung oder Annidherung, und also jedem Orts-
verhiltniss bestimmte physische Verhiltnisse entsprechen, be-
stimmte innere Zusammenhiinge von Ursache und Wirkung in
einer festen Ordnung, die mit der geometrischen Ordnung der
Bilder-in unserem Bewusstsein dadurch coordinirt ist, weil je
nach der scheinbaren Entfernung eine andere physi-
sche Beziehung zwischen dem realen Objecte und uns
besteht. [Es ist darum ganz natiirlich, dass uns jener Mann
mit der geometrischen Entfernung oder Anniherung grisser oder
kleiner zu werden scheint, weil er eben nicht bloss etwas (Geome-
trisches erleidet, sondern wenn er niher zu kommen und grisser
zi werden scheint, einen stirkeren physischen Eindruck auf uns
macht, und bei seiner Entfernung immer mit andern und andern
realen Wesen in intensivere reale Wechselwirkung tritt, withrend
die reale Wirkung auf uns entsprechend abnimmt. Der geo-
metrische Schein ist die Folge der physischen Be-
ziehung und nicht umgekehrt, genau nach der Analogie
mit den beiden Menschen, die einen Contract schliessen wollen.
Darum bringen die Sprachen der Vélker iiberall die geometrischen
Bilder heran, um allerhand andere logische und sociale und
ethische und politische und arithmetische Ordnungsverhiltnisse
zu bezeichnen. Man spricht von dem , Abstand“ zwischen Konig
und Unterthan, von ,Anniherung“ zweier politischen Parteien,
von der ,himmelweiten Entfernung“ zwischen Schlauheit und
Weisheit, wie denn dies fofo coelo dijfere bei logischen Betrach-
tungen der Verschiedenheit ganz eingebiirgert ist; man spricht
von ,,Niherungs“werthen bei Rechnungen und von einem ,Sprung®
bei nicht schliissigem Ri#sonnement, von dem ,,Continuirlichen®
einer arithmetischen Reihe u. s. w.; kurz, die Sprache zeigt
deutlich genug, dass sie den geometrischen Vorstellungsformen
eine allgemeinere Bedeutung beilegen michte. Nur durch
spiteres Nachdenken kommen wir darauf, dass hier iiberhaupt

Tetchmitller, Metaphysik. ’ i8
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eine Metapher vorliegt, und wenn wir die eben hier voran-
. gegangenen Worte nehmen: ,kommen wir darauf“, ,hier vor-
liegt“, so sieht man, dass wir bei den ridumlichen Ausdriicken
nur allgemeine Ordnungsverhidltnisse denken. s hat
darum keine Noth, dass wir die realen Bezichungen als riiumliche
denken sollten, da wir sonst auch alle ethischen, politischen,
logischen und arithmetischen Ordnuungsverhiltnisse auf geome-
trische zuriickfiithren miissten, um dann schliesslich doch einzu-
sehen, duss die geometrische Seite nirgends von der
geringsten Bedeutung ist und kein Verh#ltniss be-
stimmt und keine Veriinderung hervorruft, sondern dass
umgekehrt jede physisch oder logisch oder ethisch begriindete
Ordnungsverinderung auch den Schein einer raumlichen Ver-
dnderung mit sich fiihrt oder sich einigermassen verstindlich
durch rédumliche Metaphern ausdriicken ldsst. Mithin hat die
riumliche Beschaffeuheit nur den sehr werthvollen Charakter
einer Semiotik, einer Zeichenlehre. Wie rubor, ardor, dolor,
furgor Entziindung anzeigt, ohne sie verursacht zu haben, wie
die weisse Fahne den Willen der Belagerten bedeutet, sich zu
unterwerfen, ohne dass sie irgend jemanden verwundet und ge-
todtet und seinen Willen gebeugt hiitte, so sind auch die in
unserem Bewusstsein erscheinenden ridumlichen Bilder nur
" Zeichen fiir reale Beziehungen zwischen uns und andern Wesen,
ohne dass der Raum selbst diese Beziehungen stiftete, erklirte
oder veriinderte.

Wenn man nun sagte, dass die Dinge und also die Welt,
da sie nicht als im unendlichen Raum ausgedehnt gedacht werden
soll, in einen einzigen Puukt fiele: so beginge man denselben
I'ehler wie bei der entgegengesetzten Annahme; denn der Punkt
ist ebenfalls eine rdumliche Vorstellung, die ja iiberhaupt beseitigt
werden soll. Man kann desshalb durch Zuschiebung solcher
Paradoxie unserer Ansicht uichts zu leide thun; denn wir wiirden
umgekehrt sagen, dass, wenn man einmal, was man aber nicht
darf, die riumlichen Anschauungen auf die reale Welt anwenden
wollte, nickt der Punkt, sondern der unendliche Ruum die rich-
tige Metapher bilden wiirde. Es sind aber ganz andere Ordnungs-
verhiiltnisse, nach welchen die realen Wesen in Zusammenhang
stehen. Ich will dies noch durch eine Analogie erliutern, Hs
sterbe ¢in Mensch. Den Tod empfindet die Gattin anders als
der Vater, der Bruder, die Kinder, die Diener, die Collegen, die
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Freunde, die Nachbaren, die Feinde, die Wildfremden. Nun
kann man diese Empfindungen nach ihrer Qualitit oder Intensitit
ordnen und metaphorisch sagen, dass der Schmerz nach dem
Quadrat der Entfernung abnehme, wenn man ndmlich nach den
Graden der Intensitidt der Betriibniss eine Reihe vorher entworfen
hat. Wie hier nun aber der Schmerz nicht durch riumliche
Nihe oder Ferne bestimmt wird, da alle gleichweit vom Todten
stehen konnen, sondern durch die Verschiedenheit des Gemiiths
und die persdnlichen Beziehungen, so ist auch das Verhaltniss
der realen Wesen unter einander nicht rdumlich bestimmt und
wir werden die Welt weder in einen Punkt zusammenschmelzen,
noch in’s Unendliche auseinanderzerren, sondern wir werden
diese Bilder in unserem Bewusstsein nur als Zeichen
fir die ganz andersartigen physischen Wechselwir-
kungen der Dinge betrachten.

Da in jedem menschlichen und thierischen Bewusstsein die
rdumlichen Vorstellungen sich analog bilden, so kann man unter
einander die Zeichensprache verstehen und sich iiber die reellen
Verdnderungen aus den phédnomenellen Bewegungsverhéltnissen
orientiren und {iberhaupt sich so benehmen in der wirklichen
Welt, als wire sie ausser uns im Raum vorhanden und wir mit
darin. Mithin werden wir der empirischen Naturwissen-
schaft keimen Abbruch thun wollen, wenn sie alles auf rdumliche
Verhiiltnisse und Bewegungen zuriickfithrt, nur miissen wir
freilich dabei immer im Sinne behalten, dass alle diese Er-
klirungen mit der Wirklichkeit mnichts zu thun
haben, sondern nur eine grossartig durchgefiihrte
Zeichenlehre sind. Es wird dabei immer ein Zeichen durch
ein anderes erklirt und schliesslich alles auf Bewegungen und
Lageverhiiltnisse zuriickgefithrt, ohne dass im Mindesten das
wirkliche Wesen der Dinge und ihre realen Beziehungen an-
gedeutet oder gar nachgewiesen wiirden. Die Naturwissenschaft |
verhilt sich desshalb sehr viel ungiinstiger, als z. B. die Gram-
matik.) Diese weist etwa nach einer der Naturwissenschaft ver-
wandten Methode semiotisch nach, dass auf gewisse Verben ein
Accusativus cum Infinitivo folgt, und umgekehrt, dass, wo dieser
vorkommt, auch In einem zugehdrigen Satze diese oder jene be-
stimmten Verben sich finden miissen. | So sucht sie semiotisch
fiir jede Priposition eine bestimmte Ab3nderung der Substantiva

nachzuweisen und iiberhaupt so viel als méglich ganz bestimmte
18*
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Abhingigkeitsverhiltnisse zwischen den Wortern in den Sitzen
zu finden, so dass wissenschaftlich vorherbestimmt werden kann,
wie ein Wort flectirt sein miisse, wenn es in den oder den be-
stimmten Verhiiltnissen mit andern vorkommt./ Soweit stimmt
die Grammatik mit der Methode der Naturwissenschaft iiberein.
Wiihrend nun aber die Naturwissenschaft sich auf diese Art der
Untersuchung beschrinken muss, so kann die/Grammatik hiufig
hinter den wirklichen Sinn der Worter und threr Verdnderungen
kommen und aus der Bedeutung derselben und dem Gange
unserer Varstellungen die #Husserlichen KErscheinungen vielfach
erkliren. /

§ 4. Deduction des Raumes.

1. Ueber die Moglichkeit einer Deduction der
Raumanschauung.

In den letzten Jahren haben einige namhafte Gelehrte fiir
den Raum einen hoheren als den gewbhnlichen Sinn in Anspruch
genommen und demgemiss noch eine vierte Dimension, ja unendlich
viele Dimensionen gefordert. Was Lotze in seiner Metaphysik
mit schlagender Ironie dagegen eingewandt und auch was er
gegen die geometrischen Neuerungen von Helmholtz in seiner
Untersuchung gezeigt hat, das scheint mir von grossem Werthe
zu seit.  Da Lotze uber keine deductive Construction des Raumes
unternimmt und bei den Dimensionen auch die sénkrechten Ab-
stiinde, wie das Wesen der graden Linie als unerklidrbar gegeben
voraussetzt, so bringt meine Theorie doch noch einige neue
Auffassungen, die vielleicht fiir die aufgeworfene Frage nicht
unwichtig sind und eine ausfithrliche Darlegung verdienen.

Man hat gemeint, dass jede Construction des Raumes aus
dem Grunde schon widersinnig sei, weil dabei immer die an-
schauliche Kenntniss des Raumes vorausgesetzt werde. Diese
Thatsache ist nun zwar unbestreitbar, aber der Schluss daraus
anf die Widersinnigkeit nicht ebenso. Man muss zwar den
Regenbogen kennen, mochte aber doch nicht die Theorie missen,
welche uns die Erscheinung aus ihren Griinden erklért, und die
Theorie ist nicht desshalb widersinnig, weil sie die Bekanntschaft
mit der Thatsache vorauvssetzt. Alle Wissenschaft setzt so ihr
Object in irgend einer Weise als in den Sinnen oder den
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Meinungen und Gefiihlen gegeben voraus und ist darum doch
nicht iiberfliissig. A

“Auch hat man gesagt, dass ja jede Farbenempfindung uns
immer schon einen Raum von einer gewissen Ausdehnung zeige
und dass der sinnliche Raum desshalb nothwendig aus Réiumen
gebildet wiire und nicht aus raumlosen Punkten. Wir kénnten
ja keine Farbe ohne Raum vorstellen. Eine Raumconstruction
wiire desshalb ldcherlich, weil die Elemente der Construction
schon das Bild des Raumes, der Fliche wenigstens, in sich
schldsse. Dieser Einwand ist sehr verfiihrerisch; denn wer konnte
in der That eine Farbe sich vorstellen, die keine Ausdehnung
hitte! Was soll also eine Construction, die ihr Resultat doch
immer voraussetzen muss? Es ridth uns aber die Philosophie
langsamer zu gehen, um schneller vorwiirts zu kommen. Darum
wollen wir behutsam die Richtigkeit dieser angeblichen Thatsache
noch einmal untersuchen, obgleich wir oben S. 248 schon kurz
die Undenkbarkeit derselben zeigten. Hat jedes einfache Farben-
bild, z. B. das des blauen Himmels oder das einer weissen
Scheibe, wirklich eine Ausdehnung? Die Ausdehnung soll hier
eine gewisse (irbsse oder ein Quantum bedeuten. Nun wissen
wir aber aus den friiheren Untersuchungen, (die ich hier wohl
noch einmal wiederholen darf, weil die entgegenstehenden Vor-
urtheile sehr verbreitet sind,) dass Quantitit nicht vorgestellt
werden kann ohne Vergleichung oder Messung (S. S. 254). Was
nicht kleiner und nicht grisser oder gleich ist, mit einem andern
verglichen, das hat auch keine vorstellbare Grisse. Was nicht
an ein anderes grenzt, das hat keine Figur und ist weder unbe-
grenzt, noch begrenzt, weder klein, noch gross: die Vorstellung
der Quantitit ist dabei tiberhaupt widersinnig. Liessen wir also
die iibrigen Farbenempfindungen weg und déchten uns eine
einzige einfache Farbe, mige sie von einer kleinen Scheibe oder
von dem Eindruck des ganzen Himmels oder von dem teleskopischen
Lichtpunkte eines Fixsterns herriihren, so hitte sie fiir uns
schlechthin keine Ausdehnung und verhielte sich in
dieser Beziehung nicht anders wie eine Ton- und Geruchs-
empfindung. Woer dies nicht zugeben will, der versteht gewiss
auch die Grosse eines Menschen zu bestimmen, ohne dass er
ihn mit einem Massstab oder mit andern Gegenstinden oder
mit seinen einzelnen Gliedern vergleicht. Mithin ist die An-
nahme einer den Farbenempfindungen urspriinglich anhaftenden

A
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Ausdehnung falsch. Wir haben die Vorstellung der Ausdehnung
vielmehr nur durch unsere Thitigkeit, sofern wir beziehen
und vergleichen, moge dies durch das den Sinnen unmittelbar
einwohnende unbewusste Denken oder durch eine bewusste Ver-
standesthiitigkeit geschehen. Und mithin ist eine Construction
des Raumes miglich, weil er nicht von vornherein einfach gegeben,
sondern durch Beziehungen vermittelt ist. Es ist aber natiirlich
auch sinnlos, die Farbenempfindungen mit raumlosen Punkten
zu vergleichen, weil der Punkt schon eine durch Vergleichung
bestimmte Vorstellung ist, jeder Vergleich aber nach der Vor-
aussetzung wegfallen soll. Jedes Farbenbild wird desshalb in
der That eine gewisse Ausdehnung zu haben scheinen, sofern
wir ja, wie dies von Anfang des Bewusstseins an der Fall ist,
vergleichen kénnen. Die mit der Empfindung einer Farbe
scheinbar zugleich gegebene Vorstellung von threr Grosse ist
aber erst durch Vergleichung entstanden, und da diese ver-
gleichende Beziehung in die frithesten Zeiten unseres Lebens
fillt, so konnen wir uns nur durch die Strenge des Begriffs von
der alten und michtigen gewohnheitsmissigen Annahme befreien,
und nur die zuweilen uns aufstossenden groben Tduschungen des
instinctiven Grossenurtheils erinnern uns daran, dass alle Griossen-
bestimmung iberhaupt nicht gegeben sein kann, son-
dern ein Erzeugniss unserer beziehenden Thitigkeit ist.

2. Deduction des Raumes.

Ich habe schon oben (S. 250) versucht, den Begriff der
Dimension abzuleiten. Wollen wir jetzt diese Theorie genauer
durchgehen. Wir setzen die Thatsache voraus, dass in unserem
Bewusstsein irgendwie eine Anzahl von Empfindungen gleich-
zeitig erregt werden und dass diese Empfindungen ihrem Inhalt
nach nicht wechseln und nicht sofort wieder verschwinden, son-
dern eine bleibende Gegenwart bilden, da die Ursache ihrer
Erregung immerfort wirksam bleibt. Dies diirfen wir voraus-
setzen, weil es Th,atsache ist und von Niemand bestritten werden
wird, Damit haben wir aber nicht etwa schon den Raum vor-
ausgesetzt; denn der Raum ist ein Product unserer auffassenden
Thitigkeit, und diese haben wir ja bei der Voraussetzung noch
ganz aus dem Spiele gelassen.
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Jetzt lassen wir unsere Thitigkeit beginnen.

Mége von den empfundenen Objecten dies oder das o oree
nach seiner Helligkeit zuerst die Aufmerksamkeit,

d. h. unsere Thitigkeit erregen, genug wir werden mit Einem
Objecte anfangen und von diesem zu andern iibergehen. Indem
wir so fortschreiten, ist nothwendig ein KErstes, ein Zweites, ein
Drittes, kurz eine Reihe gegeben, und da das Erste ein Anfang ist,
auf welchen anderes folgt, auch eine Richtung. Da das Erste
nicht auch schon das Letzte ist, sondern, auch wenn wir wieder
zum Anfangspunkte zuriickkehren, dennoch Mittelglieder aufgefasst
werden, so haben wir also nothwendig auch die Vorstellung einer
Grosse, die in diesem Gebiete des Bewusstseins den Namen A us-
dehnung fiihrt, weil ihre Theile nicht nacheinander sind und
wieder nicht sind, sondern gleichzeitig in derselben Anschauung
bleiben. Mithin ist das Wesen der Linie deducirt. Was ist
also eine Linie? Unterscheiden wir dialectisch zuerst den Be-
griff der Linie und die Linie als Object! Beides fillt nur
desshalb scheinbar zusammen, weil das Eine nicht ohne das
andere sein kann. Der Unterschied liegt aber in den Beziehungs-
punkten, sofern entweder auf das Subject oder das Object hin-
geblickt wird, d. h. auf den Begriff oder das Begriffene, welches
zusammenfillt und doch beziehentlich verschieden ist. Die Linie
soll hier das unbestimmt oder allgemein vorgestellte Object,
d. h. das Begriffene sein. Nun ist der Begriff der Linie nichts
anderes als das Bewusstsein von meinem Thun, wenn ich nach-
einander etwas setze, das Gesetzte auffasse, das vorher Aufge-
fasste bei weiterem Setzen nicht vergesse, sondern gleichzeitig
festhalte, und alle Glieder in der bestimmten Reihenfolge auf
einander beziehe und zu einem Ganzen zusammenfasse. Die
Linie selbst aber ist dieses selbige Thun als Gethanes, d. h. als
Object betrachtet, also eine Grosse (yuantum), die in ausser-
einander und nebeneinander geordneten Theilen besteht und doch
als Einheit und Ganzes keine Theile hat, weil sie nur als Ganzes,
d. h. in der Zusammenfassung eine Linie ist.

Hiermit ist nun die erste Dimension deducirt und der
Raum als ein Product unserer auffassenden Thiitigkeit erkannt.
Muss nun die erste Dimension eine grade Linie sein? Nicht
im Mindesten ist dies nothig; sie kann vielmehr auch krumm,
ja kreisférmig sein, da wir nothwendiger Weise von diesen Eigen-
schaften der Linge nicht eher etwas wissen kénnen, als bis wir
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die Fliichenvorstellung haben und mehrere Richtungen vergleichen
konnen. Sie ist also weder grade noch krumm, weil sie die
erste und einzige ist und keinen Vergleich zuldsst. Ist sie aber
discret oder continuirlich? Da auch dieses nur durch Ge-
gensatz und Vergleichung festgestellt werden kann, so miissen
wir hier noch die Antwort ablehnen; wir werden bloss behaupten,
dass die zusammenfassende Thitigkeit nothwendig einig ist und
die Linie dadurch die lickenlose Einheit eines Ganzen bildet,
mogen wir sprungweise oder unmerklich fortgleitend die ver-
schiedenen Farbeneindriicke aufgefasst und zusammengefasst
haben. Weiter unten bei Betrachtung der Kategorie der
Quantitit werden wir die Demonstration des Discreten und
Continuirlichen vorlegen und erkennen, wesshalb eine Linie nur
aus Linien bestehen kann.
Wenn wir nun auch mit unserer Aufmerksam-
Die awelte Db Leit der Reihe nach iiber das ganze gegebene Gee-
' sichtsfeld des Bewusstseins liefen, wir wiirden doch
nur eine Linie und keine Fliche vorstellen, so lange wir dieselbe
Reihe der mach einander aufgefassten Objecte, riickwiirts oder
vorwirts gehend, festhalten. Da aber in unserem Bewusstsein
die Aufmerksamkeit in der Zeit fortschreitet und dennoch das
nacheinander Aufgereihte als gleichzeitig neben-
einander stellt, so ist das Bewusstsein offenbar in jedem
Theile der Reihe. Tch kann desshalb bei jedem Gliede anhalten
und von jedem Gliede ausgehen. Sobald ich nun von einem
Gliede der Reihe aus meine Aufmerksamkeit auf ein Object
richte, welches nicht in der Reike liegt und also nicht durch
Fortschreiten in derselben Reihe erreicht werden kann, so ist
offenbar ein neuer Anfang und eine zweite Richtung ent-
standen. Dieses Ueberspringen auf ein ausser der Reihe Ge-
gebenes ldsst sich bei den Objecten des (Gesichtssinnes leicht
erkliren, wenn man beachtet, wie sich die Aufmerksamkeit
von dem blossen Bewusstsein unterscheidet. Sobald wir
nimlich die Augen aufschlagen, haben wir ein Bewusstsein
unzihliger verschiedener Objecte, da jedes mit uns optisch
in Beziehung stehende Wesen ausser uns eine Farbenempfindung
in uns auslost, Wir ibersehen, wie man sich ausdriickt, etwas
mehr als die Hilfte der Hemisphiire unseres Horizontes. Die
Aufmerksamkeit ist aber immer nur mit einem kleinen Theile
dieses Ganzen beschiftigt und springt, wenn kein besonderes
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Interesse uns leitet, immer auf die intensivsten Eindriicke iiber.
So ist es ganz natiirlich, dass wir, sobald wir die Augen auf-
geschlagen haben, mit grosser Geschwindigkeit sofort springend
verschiedene Eindriicke auffassen, wihrend wir doch im Be-
wusstsein zugleich die zwischen liegenden Empfindungen unter-
scheiden, die wir erst dann mit Ruhe auf einander beziehen,
sobald die grissere Intensitit dadurch, dass ihr zugehoriges
Object beachtet ist, ihren Vorzug verloren hat. Wir bediirfen
also, um diese verschiedenen Richtungen zu unterscheiden, gar
nicht_ erst die Erinnerung an die begleitenden Muskelgefiihle,
die durch die Bewegung des Augapfels in seinem Kreuz und
Quer ausgeldst werden, sondern konnen diese Gefiible als Pro-
ducte unserer bewegenden Thitigkeit nur zur Verstirkung
des Resultates benutzen, das innerhalb des blossen Gesichts-
sinnes durch dite Intensititsunterschiede zwischen Bewusstsein
und Aufmerksamkeit sich schon ergiebt.

Wenn wir aber diesen natiirlichen Vorgang bei der Er-
zeugung der Flichenvorstellung bei Seite lassen, und abgesehen
von allen Unterschieden der Intensitit und von allen begleiten-
den Muskelgefiihlen rein schematisch durch die Natur der all-
gemeinen Bigenschaften der Auffassung und Zusammenfassung
den Ursprung einer zweiten Richtung wuns vorstellig machen
wollen, so nthmen wir an, wir hitten den gesammten Inhalt
des Qesichtsfeldes, d. h. die simmtlichen zugleich gegebenen
Farbenempfindungen, nach einander aufgefasst. Dadurch wire
also, wie wir dies spiter nennen wiirden, wenn schon der Unter-
schied des Graden und Krummen bewusst geworden, eine
krumme Linie durchlaufen. Nun bleiben aber bei den Empfin-
dungen des Gesichtssinnes, sehr ungleiclh den iibrigen Sinnen,
alle aufgefassten Eindriicke im Bewusstsein zugleich fest
stehen. Dadurch wird sofort die Nothwendigkeit, die urspriing-
lich durchlaufene Richtung der Reihe festzuhalten, aufgehoben,
weil dag Bewusstsein in allen Punkten der Reihe ist. Mithin
kénnen wir auch etwa von 4, ¢ /, g unmittelbar zu =, #, o
auffassend iibergehen, sofern durch die Kriimmung der urspriing-
lichen Auffassungslinie # ebenso neben g liegt, wie %, d. h. wir
hiitten, weil die Punkte der Reihe nicht etwa verschwinden oder
bloss in derselben Reihenfolge wiederkebren, sondern zugleich
im Bewusstsein stehen bleiben, die Moglichkeit mehrerer Rich-
tungen; denn wirekonnen von & durch g ebensowohl nach £, ¢, &
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weitergehen, als nach =z, 7z, o, und also wire die Vorstellung
. der zweiten Dimension gewonnen. Sofern nun meine Aunf-
fassung zu beliebig vielen andern Objecten iibergehen kann, die
immer mit dem Ausgangspunkte und, da jedes (ilied der Reihe
Ausgangspunkt werden kann, mit der in der Erinnerung ge-
gebenen ersten Reihe iiberhaupt zusammenhiingen, sofern habe
ich die Vorstellung der Fliche, die nicht mehr als zwei Dimen-
sionen enthilt, wenn ich sic auch in den verschiedensten Rich-
tungen durchkreuzen kann.

Der Grund, wesshalb nicht mehr als zwei Dimen-
sionen durch die Fliche vorgestellt werden, liegt darin, dass
die erste Dimension als gegebene Linie eine Einheit bildet und
alle iibrigen Richtungen, die wir einschlagen, immer ausserhalb
der Linje liegen, aber insofern auf diese Einheit zuriickgehen,
als wir jedes Object der Fliche von unserer Linie aus erreichen
konnen. KEine Parallele gehért nur desshalb in unsere Fliche,
weil sie in allen ihren Theilen immer in Bezug auf unsere erste
Linie gedacht und von ihr aus durch beliebige Zwischenglieder
erreicht wird. Es ist ganz einerlei, ob wir eine grade Linie
oder eine Curve zu Grunde legen und fiir diese die Parallele
in’s Auge fassen; denn fiir beide gilt genau dieselbe Schlussfolge.

Was wir aber grade oder krumm nennen, das ist gar nichts
Einfaches und Urspriingliches, sondern kann uns erst durch
mehrere Vergleichungen der verschiedenen Richtungen und der
Lage und Zahl der Glieder in der Reihe zum Bewusstsein
kommen. Darum kann die Grade auch definirt werden, wenn
wir die Beziehungen aufweisen, durch welche wir die Vorstellung
fassen. Jede Linie ist niimlich eine Grisse, hat also Theile.
Wenn wir nun bemerken, dass wir in verschiedenen Wegen oder
Linien von & nach g kommen kénnen, ohne durch ¢ und f der
Reihe nach hindurch zu gehen, indem wir andere Richtungen
einschlagen, so zeigt sich uns doch zugleich, indem wir die
Grosse oder Zahl der Zwischenglieder vergleichen, dass bei
einigen mehr, bei andern weniger Zwischenglieder bei der
Thitigkeit des Zusammenfassens aufgenommen werden. Der-
jenige Weg, der die wenigsten Zwischenglieder enthdlt, muss
sich desshalb von allen andern Wegen auszeichnen; wir nennen
ihn mit einem besonderen Namen und unterscheiden ihn als
den graden von allen andern Richtungen als krummen.
Man betrachtet gewthnlich den Satz, dass die Grade die
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kiirzeste Liinie zwischen zwei Punkten sei, als unbeweisbare
Eigenschaft der Graden, als Axiom. Der Satz muss aber um-
gekehrt werden, um iiberhaupt einen Sinn zu haben; denn wir
wissen nicht etwa schon, was eine Grade ist, und erwerben dann
noch etwa die Erkenntniss, dass diese uns schon bekannte Grade
auch die kiirzeste Linie sei, sondern wir wissen und beweisen,
wag die kiirzeste Linie ist, und taufen diese hinterher mit dem
Namen der Graden. Darum scheint der Satz ein Axiom und
unbeweisbar zu sein, weil er bloss den Zusammenhang von.
Begriff und Namen bedeutet. _

Es sind also zwei Dimensionen gegeben in der Fliche, so-
fern sie sich qualitativ unterscheiden. Qualitativ sind sie
verschieden, weil die Richtung, durch welche wir die Fliche
finden, nicht in einer Verkiirzung oder Verlingerung der ur-
spriinglichen Linie besteht, sondern anders ist, als die erste
Richtung. So lange wir dieselbe, gleichviel ob grade oder
krumme Richtung einschlagen, haben wir nur eine Dimension;
sobald wir ausserhalb der in der Linie gegebenen Glieder kommen,
. hat unsere Aufmerksamkeit ein anderes Ziel, also eine andere
Richtung, und dadurch ist die zweite Dimension bestimmt.
Denn nicht den Linien oder Objecten kommt der Begriff der
Richtung zu, sondern nur der Thitigkeit des Subjects in der
Auffassung und Zusammenfassung. Da nun in dieser Beziehung
alle moglichen anderen Richtungen gleich sind, dass sie néamlich
alle eine Verdinderung der Richtung der Aufmerksamkeit,
eine Ablenkung von der gegebenen Reihe bedeuten, so sind in
der Fliche auch nur zwei Dimensionen gegeben.

Eine dritte Dimension wire demnach nur denk- _
bar, wenn wir wieder eine qualitativ verschiedene o 9t
Richtung einschlagen und also auf irgend eine
Weise mit unserer Aufmerksamkeit einen Punkt ausserhalb der
Fliche finden kénnten. Dies ist aber nicht miglich, solange
der gegebene Inhalt unseres Bewusstseins als feststehend ange-
nommen wird und wir durch eine gewisse Anzahl von Farben-
empfindungen zu gleicher Zeit in einer bleibenden Erregung
erhalten werden. Denn alle diese konnen wir in Beziehuug zu
unserer ersten Richtung setzen und also als Raumbild nur die
Fliche erzeugen, wesshalb denn auch die in der dritten Dimension
gegebenen Dinge sich perspectivisch alle auf die Bildfliche
projiciren, da dersAugenpunkt unverindert bleibt. Wenn das
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Bewusstsein nun so starr bliebe, so gibe es fiir uns nur einen
Raum mit zwei Dimensionen.

Jetzt aber tritt eine Verdnderung ein. Mogen wir dies durch
unsere eigene Bewegung erkliren oder dadurch, dass andere
Korper sich uns ndhern, kurz das Bewusstsein veriindert sich,
indem neue Punkte darin auftreten, die wir auf keine Weise
auf der friitheren vollig ausgefiillten Fliche finden
konnten. Es ist dadurch in unserem Bewusstsein ein Punkt
ausserhalb der Fliche erschienen, den wir mit unserem
fritheren Raum irgendwie durch unsere zusammenfassende Thiitig-
keit in Verbindung setzen, da der neue Punkt sich an die Stelle
irgend eines Punktes des hisher gegebenen Raumes setzen muss.
Die Richtung der Auffassung ist nun aber eine andere geworden,
weil wir das Neue nicht mehr innerhalb der friitheren Fliche
suchen konnen. Wire die Erinnerung an das Alte sofort er-
loschen, so hiitten wir allerdings keinen Grund, eine dritte
Dimension zu setzen, da ja das Neue sich irgendwie innerhalb
des Gesichtsfeldes zeigen muss und als ein vorher nicht bemerkter
Punkt der fritheren Fliche gelten kdnnte. Wenn wir aber das
frithere Bild noch im Kopfe haben, so muss jetzt die Vorstellung
entstehen, dass etwas ausserhalb der gegebenen Fliche vorhanden
gewesen sei, und auf dieses richtet sich die Aufimerksamkeit.
Mithin ist eine von den heiden fritheren Dimensionen des Raumes
qualitativ verschiedene dritte Dimension hiermit deducirt.
Wir -haben bei der Deduction nicht stillschweigend die Vor-
stellung der kérperlichen Ausdehnung erschlichen, sondern aus
der beziehenden Thitigkeit der Auffassung und Zusammen-
fassung den Begriff abgeleitet. Darum kann die dritte Dimension
ebenso wie die andere definirt werden. Sie ist das Bewusstsein
von der Mdoglichkeit, andere Punkte, als in der Fliche gegeben
sind, aufzufassen und sie auf die in der Flidche gegebenen
Punkte zu beziehen. Da nun alles Neue, was in unsere Auf-
fassung treten kann, unmittelbar oder mittelbar auf das Flichen-
bild bezogen wird, so ist auch der ganze méogliche Raum damit
erschopft. Denn auch wenn wir z. B. nach gehabter Anschauung
einer Gegend die Augen schliessen und in einem Wagen weit
fortgefiihrt in wildfremder Umgebung die Augen wieder offnen:
so wird unsere Aufmerksamkeit zuerst wieder eine Linie durch-
laufen. Sodann werden allmilig die ausserhalb derselben liegen-
den Punkte auf jene bezogen uns die ganze Fliche entwerfen.
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Das ganze Bild wird wie eine Photographie eine blosse Fliche
darbieten, und zwar wird diese in Beziehung auf jene erste bloss

‘eine zweite Flidche sein, die uns keine Veranlassung zur Vor-

stellung eines Korpers darbietet. Sobald wir uns aber mit
offenen Augen weiterbewegen, werden neue Anschauungen auf-
treten, die in der dritten Dimension mit unserem ersten Flichen-
bilde von uns verkniipft werden. Natiirlich ist diese Darstellungs-
weise bloss schematisch, da wir schon in friithester Jugend
die dritte Dimension kennen lernen und es demgemiiss sehr bald
verstehen, auch bei dem Bilde der Fliche einige Punkte als
naher, andere als ferner liegend zu unterscheiden, wie wir dies
ja auch bei den Gemiilden thun, wo wir sofort die dritte Dimen-
sion nach bestimmten Kennzeichen der Grosse und der Beleuchtung
der Gegenstinde hinzufiigen. Wenn wir aber von unserer ge-
wonnenen Hrfahrung absehen und den ersten Ursprung unserer
Anschauungsformen verfolgen, so ist das Schema derselben hier-
mit angegeben. Denn wenn auch schon in der friithesten Kindheit
durch Bewegung sofort Verschiebung der Gegenstinde des Ge-
sichtsfeldes eintritt und auf eine gewissermassen starre Fldche
nicht gerechnet werden darf, so findet doch auch bei diesem
frithesten Durcheinander der Dimensionen die Orientirung nur
nach dem angegebenen Schema statt.

Es ist wohl als sicher anzunehmen, dass die
Raumvorstellung nicht durch den Gesichtssinn,  pestitigung
sondern durch den Tastsinn zuerst in uns ‘?:f:‘;;’:”
erweckt wird. Denn lange ehe das Kind sieht,  rocksichtigung
hat es schon als Embryo Tastempfindungen durch der Hautsinnes.
seine Bewegungen und den Widerstand des ihn
umschliessenden Uterus. Damit soll aber nicht gesagt sein, als
wenn das Neugeborene nun schon mit geometrischen Vorkennt-
nissen bewaffnet wiire, wenn es die Augen zuerst 6ffnet, und als
wenn es sich nun ganz Jeicht in dem Raum des (resichtssinnes
orientiren kénnte. Vielmehr sind die Farben vollig nunvergleichbar
mit den Tasteindriicken und mithin die Raumvorstellung des
Neugeborenen oder Blinden zunichst ohne jede Anwendbarkeit
fiir die Empfindungen des Gesichts. Die Unvergleichbarkeit deg
Tast- und Gesichtsraumes liegt abgesehen von der qualitativen
Verschiedenheit beider Empfindungskreise darin, dass die Tast-
eindriicke, wie die aller iibrigen Sinne, eine sehr kurze
Dauer haben und “daher keine linger feststehende Tastbilder
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liefern, wesshalb man durch wiederholtes Streichen mit der Hand
sich die verschwindenden Formbilder immer wieder erneuern
muss, was ja schon die typischen Geberden, die Liebkosungen -
mit der Hand, das Streicheln der Wangen u. 8. w. anzeigen,
wihrend die durch das Gesicht aufgeschlossene Welt von Ein-
driicken starr und fest vor unserem Auge, d. h. in unserem Be-
wusstsein stehen bleibt./ Daher wird sich dem Blinden viel
leichter als eine concrete die abstracte Raumvorstellung bilden,
d. h. das Bewusstsein seiner die Eindriicke auffassenden, unter
einander beziehenden und zusammenfassenden Thitigkeit, da sich
durch den schnellen Wechsel der Eindriicke diese Thitigkeit
immerfort wiederholt und sich von den immer verschwindenden
Gegenstinden von selbst leicht absondert.

Obgleich eine dunkle Vorstellung des Raumes sich schon im
Embryo gebildet haben wird und das Bewusstsein des Tastraumes
itberhaupt auf die mannigfaltigste Weise entspringen kann, wollen
wir uns doch gestatten, schematisch die allgemeine Form der
Auffassung anzudeuten. Fahren wir mit dem Finger iiber den
Korper eines Menschen hin, so hat er durch seine Empfindungs-
reihe die Vorstellung der Linie, sofern der Tasteindruck der
friilher beriihrten Stelle noch eine Zeit lang fortdauert, wenn
schon neue Stellen erregt werden, so dass die Reibe irgendwie
gleichzeitig zusammengefasst werden kann.

Wird nun wihrend dieser fortschreitenden Erregung der
Hautstellen gleichzeitig eine andere Stelle des Korpers beriihrt,
so stellt der Mensch die zweite Dimension vor, d. h. einen Punkt
ausserhalb der gegebenen Linie, und die Vorstellung wird deut-
licher, wenn wir von dem ausserhalb liegenden Punkte mit dem
Finger bis nach einem Punkte innerhalb der gegebenen Linie
streichen, wodurch die Beziehung tastmissig hergestellt und die
Méglichkeit von zwei verschiedenen Richtungen geboten wird,

Lege ich die flache Hand auf den Korper und streiche so
weiter, so giebt dies, auch wenn ich rund herum gehe, nur eine
Flichenvorstellung. Wenn ich aber mit der flachen Hand etwa
auf den Bauch driicke und eine Empfindung der inneren Theile
auslose, so ist fiir die Vorstellung ein Punkt ausserhalb der
Fliche und fiir das zusammenfassende Bewusstsein also die dritte
Dimension gewonnen; denn das Herumstreichen der Hand iiber
die Oberfliche des Korpers trifft diese Empfindungspunkte nicht.
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Die Veranlassungen, bei denen die Raumvorstellung fiir den
Tastsinn erworben wird, sind offenbar Legion; dennoch wird
man sehen, dass es wesentlich, d. h. der Art nach immer eine
und dieselbe Thitigkeit unserer Auffassung ist, deren wir uns
dabei bewusst werden.

Ich habe die Theorie der Zeit der des Rau-
mes vorangeschickt nnd muss jetzt diese Ordnung D“;ﬂ:},‘:’i"e:"
rechtfertigen. Zu dem Zweck vergleichen wir am  rioritat von
Besten Kant's Aesthetik. Dieser fingt mit dem 7l ind Beum
Raum an. Und warum? Weil er den Raum  Lehre Kanvs.
fiir eine fix und fertige Anschauungsform hilt,
fiir eine gegebene unendliche Grosse. Er sah mit Recht, dass
ein solcher Raum, wenn er als Ding an sich gegeben wiire, ein
unendliches Unding sein miisste; er sah aber nicht, dass an
diesem Urtheil nichts zu &ndern sei, auch wenn der Raum bloss
als Anschauungsform subjectiv und @ priore gegeben wire.
Denn er wiirde dadurch um nichts weniger ein unendliches
Unding sein.

Raum und Zeit sind aber nicht als zwei apriorische Brillen-
gliser in einem ihnen selbst gleichgiiltigen Nebeneinander vor
unsere Augen gesteckt, sondern wir erzeugen den Raum sowohl
als Begriff, wie auch als Grdsse erst durch unser sich bewusst
werdendes Thun beim Setzen, Auffassen und Zusammenfassen.

. Mithin geht logisch der Begriff der Zeit dem des Raumes voran
und erkenntnisstheoretisch und psychologisch muss erst, wenn
auch unbewusst, die Idee der Zeit wirken, ehe wir den Raum

{ als Groisse in ung entwerfen und den Begriff des Raumes fassen

kénnen, wihrend der Begriff der Zeit und der Zeitdauer keine
rdumliche Vorstellung erheischt. Denn auch wenn wir bloss

Gehir oder (ieruch besissen, wiirden wir doch die Zeitbegriffe

gewinnen kinnen, wenn auch natiirlich die Mittel zu einer ge-
naueren Messung der Zeit in Wegfall kommen miissten.

Wenn einer fragt, warumn wir nur die Ober-
fliche der Dinge sehen und nicht das Innere nach
der ' dritten Dimension der Korper: so wiirde
meistentheils geantwortet werden, dass dies so scheine, weil die
Oberfliche in der Regel allein die Lichtstrahlen aussendet, dass
aber das Innere, sobald es erleuchtet ist und durchscheinende
Umgebung hat, .auch gesehen wird. Allein diese Antwort kann
3 doch schwerlich b¥friedigen, theils, weil dabei ganz dogmatisch

Eine
Confirmation.
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die rdumlichen Verhiltnisse als dinglich oder -eigenschaftlich
existirend vorausgesetzt werden, theils weil wir auch bei Er-
offnung des Innern, z. B. bel der Section eines Menschen, doch
wieder nur das Aeussere des Innern zu sehen glanben und fiir
die aritte Dimension oder das eigentliche Innere immer nur das
halten, was wir nicht sehen kSnnen. Wesshalb wir bei durch-
sichtigen Ko&rpern nicht etwa die Luft oder das Glas durch und
durch zu sehen glanben, sondern umgekehrt nichts davon zu
erblicken meinen, da wir bloss andere dahinter gelegene Dinge
wahrnehmen, deren Strahlen an dem durchsichtigen Medium
vorbei zu gehen scheinen. Desshalb muss die obige Antwort
sich auch selbst gleich verwirren, sobald man den scheinbaren
Sehapparat genauer untersucht und zu der Einsicht kommt,
dass wir nur sehen, wenn im Gehirn gewisse Energien der
Sehnerven als Farben percipirt werden. Die Frage wiirde dem-
nach modificirt werden konnen und dann lauten, warum wir
nicht das Gehirn oder den Nerven oder das Innere der Nerven-
elemente sehen, sondern &dussere Dinge jenseit unseres Korpers.
Fiir diese Frage reicht die einfache dogmatische Erklirung
nicht mehr aus. '

Ich sage nun, dass diese Schwierigkeit eine Confirmation fiir
unsere Theorie gewiihrt, nach welcher sich mit spielender Leichtig-
keit der Knoten lgst. Gegeben ist uns ja weder Nerv, noch
unser Leib, noch fremde Kérper, weder Oberfliche, noch Inneres;
gegeben sind vielmehr, abgesehen von den andern Sinnen, nur
Farbenempfindungen und zwar theils gleichzeitig, theils nach-
einander. Aus diesem Material bauen wir uns in der oben ent-
wickelten Weise den Raum auf und projiciren ihn, da das Ich
sich von dieser seiner Thitigkeit und ihrem Inhalt unterscheidet,
nach Aussen. Mithin ist uns unser Leib ein ebenso fremdes Object,
wie jeder andere Korper, und es kann uns nicht leichter sein, in das
Gehirn zu schauen, als wie in das Innere eines Baumes. Die Unter-
scheidung von Innerem und Aeusserem aber erfolgt einfach nach
der Ordnung der dritten Dimension, sofern jeder gegebene Punkt
des Innern ausserhalb der schon entworfenen Oberfliche liegen
muss. An sich Betrachtet, d. h..z. B. beim Aufschneiden des
Leibes oder Durchsigen des Baumes, muss jeder vorher als im
Innern gelegen aufgefasste Punkt sich in gar nichts von den
Punkten der Oberfliche unterscheiden; ja man kann wie bej
einem Beutel das Innere nach Aussen kehren und muss dann
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ddas Aeussere fiir das Innere halten, da der ganze Gegensatz
nichts als Beziehung ist, d. h. die Setzung von moglichen
Punkten eiuer dritten Dimension in Beziehung zu einem ge-
gebenen Flichenbilde. Man hat sich daran gewihnt, diejenigen
Farbenempfindungen, die uns bei gewohnlichen Gelegenheiten
nicht gegeben sind, deren mogliches Auftreten wir aber aus ge-
niigender Erfahrung sicher erschliessen kbnnen, auf einen in der
dritten Dimension anzunehmenden (Gegenstand zu beziehen und
als das Innere zu bezeichnen, wie man z. B. von dem unbe-
kannten Inuern der Erde spricht. An sich aber ist nichts
Inneres und nichts Aeusseres, sondern immer nur beziiglich.

Diese Betrachtungen fiithren uns zu der Frage nach der
vierten Dimension. - '

3. Ueber die vierte Dimension des Raumes.

Wenn wir durch die Auffassung des Sichtbaren und Tast-
baren im Bewusstsein eine hinreichende Uebung gewonnen haben,
so wird, wie schon oben bemerkt, unsere Thitigkeit auch
an und fiir sich uns zum Bewusstsein kommen, abgesehen
von jeder bestimmten Gegend und jedem bestimmten Farben-
und Tast-Inhalt. Dies Bewusstsein war uns der Begriff des
géometrischerf Raumes. Da nun so die geometrische Phantasie
sich, von keinem (egebenen beschriinkt, frei bewegen kann, muss
sie auch das Raumbild auf die mannigfaltigste Weise erzeugen
koénnen, z. B. durch rechtwinklich auf einander stehenden Linien
oder durch Bewegung der ganzen Linie nicht nach der Linge,
sondern als ganze nach einem nicht in der Reihe liegenden
Punkte oder durch Drehung um einen festgedachten Punkt in
ihr, wodurch das Flichenbild erzeugt wird, wenn man immer
den ganzen Weg in der Erinnerung festhilt; und ebenso kann
die Fliche in Bewegung versetzt oder an der einen Seite fest-
liegend um diese Axe gedreht werden, um alle ausser ihr vor-
stellbaren Punkte auf ihrem Wege bei der Drehung zu treffen.

Eine vierte Dimension wiirde demgemiiss bedeuten miissen,
dass ein Punkt ausserhalb des kérperlichen Raumes
vorgestellt werden konnte, von welchem aus man an jeden be-
tiebigen Punkt des vom geometrischen Korper eingeschlossenen
Raumes gelangte, ohne irgend einen andern Punkt des-
selben Raume$ zu durchlaufen. Im Begriffe ist dies nun

Teichmiiller, Metaphysik. 19
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nach der Analogie mit den iibrigen Dimensionen leicht zu fordern,
de ja der frei gewordene Begriff iiberall in’s Unendliche fiihrt
und man daher das bei der zweiten und dritten Dimension Vor-
gestellte beliebig von Neuem fordern kann. Allein die An-
schauung oder Vorstellung kann nicht nachkommen, da ja der
geometrische Raum auch als nach allen Dimensionen in’s Un-
endliche sich erstreckend, wenn nicht vorgestellt, so doch im
Begriffe gefordert wird. Mithin sind wir nicht im Stande, einen
Raum ausser dem Raum uns vorzustellen. Stellen wir uns z. B.
zwei symmeirische Korper, ¢ und 4, vor, von denen der eine,
etwa §, in der wierten Dimension lige, so miisste man von jedem
Punkte von & zu jedem Punkte von 2 gelangen kénnen, ohne
sonst einen andern Punkt von ¢ zu durchlawfen, wie man von
jedem Punkte einer dritten Dimension zu jedem Punkte einer
gegebenen Fliche auf diese Weise gelangen kann. Allein eine
solche Hypothese ist desshalb unlogisch, weil der Korper 4 ja
selbst schon als Raum von drei Dimensionen vorgestellt und also
zuniichst schon bloss das friihere Raumbild wiederholt
wird; wenn er ferner als ausserhalb von & liegend gesetzt wird,
so hat man ¢ als zu klein angenommen. Man braucht ¢ nur
proportional in’s Unendliche wachsen zu lassen, so wird es alles
ausser 1hm liegende verschlucken. Die Vorstellung des Raumes
duldet also nichts ansser ihm liegendes Riumliche.

Trotzdem ist der Begriff einer vierten Dimension und auch
die Phantasie der Spiritisten nicht sinnlos, sondern geht auf eine
Thatsache unseres Bewusstseins zuriick, die nur nicht verstanden
ist, sondern unwissenschaftlich und phantastisch verwerthet wird.
Denn wenn wir in unserer Vorstellung den Raum von drei
Dimensionen entwerfen, so ist ja unser auffassendes
und sich erinnerndes Bewusstsein thatsichlich betl
jedem Punkte des Raumes, ohne einen fritheren Punkt
zu durchlaufen. Im Bewusstsein muss jeder Punkt ausser
dem andern bleiben, sonst bekommen wir weder die Linie, noch
die Fliche, noch den Koérper. Obgleich wir nun auch alle diese
Bilder wieder zusammenfassen, so ist doch jeder Punkt des
Raumes unserer Aufmerksamkeit erreichbar als ein unmittel-
barer, als Anfangspunkt, und mithin ist die Forderung der
vierten Dimension wirklich erfiillt durch die Eigenschaften unseres®
Bewusstseins. Als Gegenstand und Vorgestelltes im Be-
wusstsein kann aber nur ein Raum mit drei Dimensionen
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vorkommen. Die Annahme einer vierten riumlichen Dimension
ist desshalb ein Missverstindniss, ebenso wie wenn man ein Recht
ausserhalb der Rechte suchte. Mun findet dann die Tdee des
Rechts, die mit keinem einzelnen Recht identisch ist, aber auch
nicht ausserhalb der Rechte etwas bedeutet, da sie das allge-
meine Wegen aller Rechte enthilt und daher jedes Recht erst
zu einem Recht macht. In derselben Weise ist die vierte
Dimension nichts Riumliches, sondern nur die Idee des
Raumes selbst, nidmlich das Bewusstsein des Ichs von seiner
vorstellenden Thitigkeit, durch welche wir das Raumbild er-
zeugen.

Wir miissen aber nicht bloss den Grund des Missverstind-
nisses erkldren, sondern auch den Weg zeigen, den man ging
und auf den man leicht gerathen konnte, um zu dem Missver-
stiindniss zu kommen. Da sich nédmlich in unserem Bewusstsein
das Vorstellen als Subject und das Vorgestellte als Object
unterscheiden ldsst, so hat man in unkritischem Denken beides
von einander ganz losgelost. Dadurch erhielt man eine an sich
seiende réumliche Sinnenwelt ausser uns und einen vorstellenden
Geist, der zu dieser Welt in einem #usserlichen, d. h. riumlichen
Verhiltniss steht. Dieser Geist befand sich also noth-
wendig in der vierten Dimension. Auf diesem Wege
lassen sich nun leicht alle die Triumereien der Magie und des
Spiritismus erkliren und hiermit sind desshalb alle diese Miss-
verstdndnisse ihrem (Grunde und ihrem Wege nach aufgezeigt
und beseitigt. -

Man sagt mit Recht: ,zwei symmetrische Dreiecke con-
gruiren nicht, solange man sie innerhalb derselben Fliche dreht
und wendet; sobald man das eine aber durch die dritte Dimen-
sion umkehrt, sind sie gleich congruent. Warum sollte man nun
nicht auch eine vierte Dimension fordern diirfen, in welcher ein
symmetrischer Korper umgekehrt wiirde, um sich mit seinem
Widerpart zu decken? Die Analogie ist durchaus zuzugeben.
Der logische Fehler aber liegt darin, dass man bloss das Formale
oder Abstracte der Analogie hervorhebt, ohne die sachlichen
Bedingungen der Sphire, in welcher die Analogie
gelten soll, zu beriicksichtigen. Die Analogie als Formales
fiihrt immer in’s Unendliche, wie man ja in derselben Weise
dann auch eing fiinfte und #% Dimension fordern miisste. Wo
man aber auf das Unendliche kommt, befindet man sich nicht

. 19 *.
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auf sachlichem Wege. Ein Mensch A ist grésser als ein anderer
A. Es wird also wohl auch einen C geben, der grosser als 5
1st und einen D grosser als C u. s. f, so dass man auch einen
. Meanschen finden miisste, grosser als der Himalaya. / Die sach-
lichen Bedingungen werden dabei iibersehen und bloss das For-
male herausgekehrt, wie bei dem Sophisma des Kahlkopfs.
Freilich wird in dieser Art vielfach gegen die Logik gesiindigt.
Wie zwei Privatleute ihren Streit vor Gericht bringen, so miisste
analog, sagt man, auch der Streit zweier Staaten durch ein Ge-
richt entschieden werden. Nun ist das Gericht aber eine Behorde
innerhalb eines Staates. Folglich kann ein analoger Gterichtshof
fiir zwel Staaten nicht gedacht werden, da er nur analog wire,
wenn diese beiden Staaten als Theile zn einem und demselben
Staate gehrten; allein dann wiiren es eben nicht zwei souvertine
Staaten, und also wire die Voraussetzung des zweiten Falles
aufgehoben. Also findet keine Analogie statt, sondern ein solcher
Vélkergerichtshof miisste nach ganz andern Principien constituirt
werden, als das Gericht innerhalb eines Staates. Ebenso kann
ich symmetrische Linien und Flichen congruent machen, wenn
ich den (esichtspunkt, wonach sie entworfen waren, nidmlich
nach entgegengesetzten Ricbtungen im Raum zu liegen, wieder
aufhebe und sie umkehre. Sie sind dann eben nicht mehr
symmetrisch, sondern es ist nur eine und dieselbe Figur. Bei
kirperlichen Figuren kann diese Umdrehung aber nicht mehr
im Raum vollzogen werden, weil die Korperlichkeit eben alle
Dimensionen des Raumes in sich fasst. Es fehlt daher hier die
sachliche Bedingung fiir die Ansalogie. Will ich aber ihre Con-
gruenz zeigen, so muss ich sie in der vierten Dimension umkehren,
d. h. ich muss in meiner geometrischen Anschauung die For-
derung der Symmetrie weglassen und desshalb zweimal hinter-
einander denselben Korper construiren; diese beiden Korper sind
dann natiirlich congruent, weil es nur eine Figur ist. Das Wasser
steigt in einer luftleeren, fiinf Zoll langen Réhre fiinf Zoll, nach
derselben Analogie muss es auch 10 Zoll, 10 Fuss, 1000 Fuss
steigen. Es thut dies letztere aber nicht, weil die sachliche Be-
dingung des Luftdrucks fehit. Die Logik schriinkt daher das
Recht der Analogie iiberall durch die sachlichen Bedingungen ein.



4. Von der nz-fachen Ausdehnung des Raumes.

Wenn man von der Miglichkeit einer #-fachen Ausdehnung
des Raumes spricht, so ist das analog einem Dreieck von vier
oder n Seiten. Wie das Dreieck nur durch seine drei Seiten
zu einem Dreieck wird, so ist der Raum auch durch seine drei
Dimensionen vollkommen bestimmt und jede denkbare andere
Dimension fillt immer innerhalb des Raumes. Lotze hat darum
diese Annahme als einen logischen Fehler bezeichnet.

Wir kénnen aber auch hier den Grund des Missverstind-
nisses erkliren. Der Raum ist eine Ordnungsform, das ist sein
Gattungsbegriff. Nun giebt es aber sehr viele Ordnungsformen
neben dem Raum, z. B. die Ordnungen der Begriffe, die Ord-
nung der Zeit, die Ordnung der Gefiihle und Wollungen, die
Ordnung der Association und Apperception der Vorstellungen,
die Ordoung des Staates, die arithmetischen Ordnungen u. s. w.
Es giebt also eine #-fache Anordnung eines Gegebenen. Sobald
man daher das Specifische des Réumlichen weglisst, konnte man
allerdings versuchen, die Theorie einer allgemeinen Ord-
nungslehre zu finden, die von einer allgemeinen Grissenlehre
sehr verschieden wire, weil sehr viele Elemente, wie z. B. die
Begriffe, nicht als Griossen betrachtet werden kdnnen. In einer
solchen allgemeinen Ordnungslehre wiirde dann freilich die rium-
liche Anordnung nur ein besonderer Fall sein und es wiire auch
eine Ordnung construirbar, bei welcher, wie z. B. bei den als
Gedéchtniss zuriickbleibenden Vorstellungen, alle Elemente
ebensowohl aussereinander als ineinander liegen; aussereinander
wegen der Verschiedenheit; ineinander, sofern sic dem Geiste
zukommen und nicht von Aunssen her riumlich an einander ge-
lagert sind, sondern sich nach riumlicher Ausdrucksweise durch-
dringen. Eine solche allgemeine Ordnungslehre ist aber noch
nicht einmal als eine berechtigte Idee bisher von den Gelehrten
in's Auge gefasst, geschweige denn dass die Principien dafiir
schon gefunden wiren. Jedenfalls aber wiirde sich die réumliche
Anordnung nach Dimensionen, die ja auch nur fiir Tastbares
und Sichtbares, also nur fiir einen kleinen Theil des Bewusst-
seins hinreicht, als ungeniigend erweisen, um selbst bloss meta-
- phorisch die verschiedenen Ordnungsformen verstiindlich zu
machen. Ich halte desshalb die Vorstellung einer z-fachen
Ausdehnung des Raumes nur fir einen sich selbst
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missverstehenden Versuch, eine allgemeine Ordnungs-
lehre zu finden. Dass dabei der Raum zum Ausgangspunkte
gewihit wird, ist sehr natiirlich, weil er am leichtesten verstindlich
ist; fiir die Theorie ist dies aber sehr schlimm, weil der Raum
nicht einmal Metaphern genug bieten kann, um auch nur einen
Theil der arithmetischen Ordnungen damit zu deuten. Man hat
die Multiplication mit demn Rechteck, die zweite Potenz mit dem
Quadrat, die dritte mit dem Cubus verglichen.*) Was entspricht
aber der vierten und #'¢® Potenz im Raum? Die Moglichkeit
solcher Vergleichungen ist nur desshalb gegeben, weil die all-
gemeine Grossenlehre die geometrischen Beziehungen mit umfasst
und daher auch von einer in die Augen fallenden geometrischen
Anwendung ein Name fiir die viel abstractere arithmetische
Ordnungsform gewihlt werden kann. Zu hoffen aber, aus einem
solchen speciellen Gebiete, wie das der Geometrie ist, die Auf-
fassungsformen fiir alle miglichen quantitativen und qualitativen,
ideellen und realen Ordnungen gewinnen zu konnen, das heisst
auf spanische Schldsser vertrauen und verrdth nicht, dass man
mit logischer Besonnenheit die Aufgabe erwogen habe.

*) Unsere mathematische Terminologie hat mehrere Symbole dieser
Art von den Griechen heriibergenommen. Man findet dariiber viel Lehr-
rciches bei dem franzbsischen Mathematiker P. Tannery in seiner Arbeit
wL'éducation Platonicienne (Revue philosophique p. Ribot 1880—1881, be-
sonders IIL, p. 400 sqq.).




Drittes Capitel.

Die Bewegung.

§1. Einleitung.

1. Trendelenburg.

Von allen Philosophen hat keiner der Be- -
wegung eine so hohe Stellung eingeriumt wie oS
Trendelenburg. Er meinte aus der empirischen
Naturforschung zu erkennen, dass alles Natiirliche auf Be-
wegung zuriickgefiihrt werden miisse, da jede Erscheinung nur
eine bestimmte Stufe und Form der Bewegung sei, wie ja Ton
und Licht nur Bewegungen wiren. Zugleich aber glaubte.er
auch die Bgwegung im Gebiete des Denkens anzutrefien. Die
geistige Bewegung erzeugt ihm den Raum und die Zeit, der
Verstand iibt Bewegung im ,Verbinden“ der Begriffe, und die
iibergeordneten, untergeordneten und nebengeordneten Begriffe
sweisen auf eine Anordnung im Raum des Denkens hin“ u. s. w.
Kurz die beiden von ihm angenommenen einander entgegenge-
setzten und alles umfassenden Sphiren des Denkens und Seins
haben als gemeinschaftliches Element die Bewegung, und darum
glaubte er durch das Denken das Sein nachbilden und ver-
stehen zu konnen.

Trendelenburg’s logische Untersuchungen sind in
einem 50 edlen Style geschrieben und tragen so deut- Zur Kritik.
lich die Spuren der Aristotelischen Schulung, dass sie
auch mit dem Eigenen, das sie bieten, unfehlbar einen bedeuten-
den Eindruck machen werden und Viele iiberzeugen konnen.
Ich meinerseits werde immer. ein dankbarer Schiiler des , Aristo-
teliker’s*. Trendelenburg heissen wollen, bin aber niemals ein
Anhiinger des Princips der Bewegung und der damit zusammen-
héingenden Logik gewesen.
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Der Grund, wesshalb die Trendelenburg’sche
D A;‘:f:;""“e Theorie nicht zwingend ist, liegt erstens in dem
Metapher. metaphorischen Gebrauch des Wortes Bewegung,
wodurch eine Amphibolie entsteht. Denn selbst
die Naturforscher, welche gern alles auf Bewegungen zuriick-
fithren, werden doch, wie Dubois Reymond, das Bewusstsein fiir
die Grenze dieser Erklirungsweise halten, da Bewegung in
eigentlichem Sinne nur im Raum stattfindet und das Denken
keinen messbharen Raum durchliuft und das Verstehen nicht als
gehemmte Bewegung im Raum mechanisch zu deuten ist. Man
wird desshalb die ,Erzitterungen“ des Gemiithes, den ,Schwung*
des Willens, die ,Spriinge“ der Phantasie u, s, w. nicht mit den
physischen Bewegungen auf gleiche Linie stellen, sondern darin
eine metaphorische Sprache erkennen.

Wollte man dennoch den eigentlichen Sinn festhalten, was
selbst Trendelenburg nicht thut, der die geistige Bewegung
freilich in mysteridsem Sinne als ein Analogon (,Gegenbild“)
der physischen betrachtet*), so konnte man etwa an die soge-
nannten Nervenschwingungen erinnern, von denen die Positivisten
go viel erzihlen, und die Differenz auf die Grisse oder Kleinheit
des Raumes, worin die Bewegung stattfinde, zuriickfithren. Allein
in diesem Falle bediirfte man doch, um dergleichen physische
Bewegungen aufzufassen, noch eines zweiten (Feistes, in welchem
jener physische Geist zu Bewusstsein und Vorstellung kéime.
Denn wenn wir den Geist auf Bewegung zuriickfithren, so haben
wir, die Zuriickfithrenden, ein Wissen und eine Vorstellung
von Bewegungen, aber nicht eine Bewegung von Bewegungen.

Nach der oben dargelegten Theorie vom Raum werden
wir unsererseits die Kritik anders fiihren, als die eben ange-
deutete, die ganz populir und dogmatisch war. Wir werden
vielmehr sagen, dass es gar keine physische Bewegung giebt,
von welcher die geistige die Metapher wire. Der Raum ist nur

*) Vergl z. B, Trendelenburg, Log. Unters., dritte Aufl, I, 8. 144:
aDer QGeist beschreibt in dem Raume des Gedankens jene Ellipse. Es
ist also im innern Dgnken der Art nach dieselbe Bewegung, wie in
der #usseren Natur.“ 8. 142: ,Dieselbe Bewegung gehdrt dem Denken an,
freilich nicht in der Weise dieselbe, dass der Punkt in der Bewegung des
Denkens den entsprechenden Punkt der Bewegung in der #dusseren Natur
usserlich deckt. Dennoch muss es ein Gegenbild derselben Be-
wegung sein¥
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eine perspectivische Vorstellungsform und ebenso die Bewegung.
Also ist die geistige Bewegung die urspriingliche Vor-
stellung und die physische nur eine Projection derselben auf
hypothetische Dinge an sich. Allein mége man die Metapher
auf die eine oder die andere Seite werfen, immer bleibt dies
gewiss, dass die Trendelenburg’sche Vorstellung von einer gleichen
Geltung der Bewegung im Denken und Sein hinfallen muss.

Damit hingt ein anderer Punkt zusammen.
Da Trendelenburg nidmlich Alles auf Bewegung
zuriickfiibrt, so kann die Bewegung selbst auf nichts
anderes mehr zuriickgefithrt werden und ist also ein hchster
und einfacher Begriff*). der nur sich selbst und dadurch alles
andere klar macht. Mithin nimmt Trendelenburg die Bewegung
als gegeben an, und so bleibt dieser alles erhellen sollende Be-
griff selbst in der tiefsten Dunkelheit. Da aber Bewegung in
eigentlichem Sinne nur im Raum stattfindet und ohne Raum
nicht verstindlich ist, so muss der Raum als ein Merkmal oder
Moment oder Beziehungspunkt fiir die Bewegung gesetzt werden
und mithin muss Bewegung der Analyse verfallen. Wenn Tren-
delenburg diese Consequenz verweigert, weil er den Raum grade
erst durch Bewegung erzeugen will, den ideellen durch die Be-
wegung der Phantasie, den realen durch die Ausdehnung der
Korper: so konnen wir die reale Raumerzeugniss schon als
beseitigt betrachten, die ideelle aber dadurch schnell in’s Licht
setzen, dass wir zur Vorstellung des Raumes als Bedingung
allerdings zuerst eine auffassende und durch verschiedene
Empfindungen durchgehende Thitigkeit fordern, was Trendelen-
burg wohl mit dem Ausdruck Bewegung im Sinne hatte, dass
wir dann aber zweitens die Raumschépfung nicht dieser Thétig-
keit, sondern der gleichsam ruhenden Zusammenfassung
ithertragen. Denn die Auffassung oder Bewegung eilt gleichsam
von Punkt zu Punkt und hinterldsst keine Schépfung. Die still-
zusehende Betrachtung aber fasst nun das Bild des Ganzen
zeitlos als Linie oder Fliche u. s. w. zusammen. Selbst wenn
wir desshalb auch Trendelenburg’s Gedankengang theilten und,
wie hier geschehen, seine Ausdruckweise anwendoten, so wiirde die
Bewegung dennoch unfruchtbar bleiben; sie wire ja nur ein
Thun, aber keine Zusammenfassung des Thuns und seiner

2) Asylum
ignorantiae.

— L4
*) Trendelenburg, Log. Unters, I, 8. 148 153.
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Producte. Die Vorstellungen und Begriffe und alle Erkenntnisse
haben aber immer etwas Standhaftes an sich und versagen sich
nicht bloss der unruhigen Bewegung, sondern verlangen auch
eine Analyse und Definition des Begriffs der Bewegung, der
sich nicht in das asylum zgnorantiae des undefinirbaren Princips
fltichten und verstecken darf!

2. Die empirische Auffassung.

Unsere Naturforscher haben der Definition der Bewegung
natiirlich keine grosse Miihe zugewandt, da es nicht ihre Sache
ist, sich mit den Principien selbst abzugeben. Die Bewegung
gilt ihuen, wie Trendelenburg, als eine Jedermann bekannte
Sache, und es geniigt daher fiir die Untersuchung der besonderen
Arten der Bewegung und ihrer Gesetze, wenn die Definition der
Bewegung selbst durch ein proprizem, d. h. durch eine aus dem
Wesen der Bewegung folgende und ihr eigenthiimliche Erscheinung
semiotisch festgestellt wird. Wenn ein Korper sich bewegt, so
andert er seinen Ort im Raum. Wo also dies stattgefunden
hat, da muss Bewegung vorausgesetzt werden. Da die Ver-
inderung in der Zeit geschieht, so kann in derselben Zeit ein
grosserer oder geringerer Ortswechsel stattfinden. Das Ver-
hiiltniss der Zeit zum durchlaufenen Raum wird desshalb als
die Geschwindigkeit der Bewegung bestimmt. Die Geschwindig-
keit kommt desshalb nicht dem Raum und nicht der Zeit zu,
sondern der Bewegung, die Bewegung aber dem Korper. Wie
sie in dem Korper stecke und was sie sei, hat der Naturforscher
nicht zu untersuchen, er hat sie nur zu messen durch die Ver-
hiiltnisszahlen von Raum und Zeit. Dabei wird dann auch der
Raum als ein ausser uns befindliches wirkliches Wesen oder
wenigstens als ein wirkliches Verhiltniss der wirklich ausge-
dehnten Korper angenommen und der blosse Schein, den die
Dinge in unserem Bewusstsein erzeugen, gilt als das wahre
Wesen der Welt. :

E3

§ 2. Die Definition der Bewegung.

Ideo der Bewe- Zunichst miissen wir nun 'auch hier mit der-
gung und ihre  selben Btrenge wie bei der Zeit und dem Raum
Quantittt  die Scheidung der Quantitit von dem Wesen der
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Sache selbst fordern. Raum, Zeit und Bewegung sind ebenso
wenig Quantititen, wie die Farben und die Thiere. Man kann
aber die-Kategorie der Quantitiit auf die Farben und die Thiere
anwenden durch Vergleichung mit Commensurablen und ebenso
bei Raum, Zeit und Bewegung. Eine Bewegung allein fiir sich
betrachtet, man mége nehmen, welche man wolle, hat gar keine
Quantitit, keine Geschwindigkeit; erst mit einer andern Be-
wegung verglichen wird sie als langsamer oder geschwinder er-
scheinen. Die Geschwindigkeit als Quantitit der Bewegung ist
daher eine Messung und Vergleichung mit andern und muss bei
exacter Untersuchung von dem Begriffe der Bewegung selbst fern
gehalten werden.

"

1. Die Idee der Bewegung.

Das, was wir Bewegung nennen, muss in unserem Bewusst-
sein aufgesucht werden. Denn die Bewegung, die wir den Dingen
ausser uns zuschreiben, ist ja nur ein Urtheil oder eine Meinung
dariiber, dass die Erscheinungen, die uns erscheinen, d. h. die
in unserem Bewusstsein vorkommen, auch ausserhalb des Be-
wusstseins wirklich stattfinden. Dass diese Meinung auf einer
Téuschung beruht, erkennt man sofort, wenn man die Wider-
sinnigkeit eingesehen hat, den Raum als etwas wirklich Existiren-
des anzunehmen, Denn ohne Raum giebt es keine Bewegung.

Im Bewusstsein aber giebt es nur Bewusstes,
also Empfindungen, Vorstellungen, Gedanken, Ge- 5, (0" -
fihle, Wollungen u. s. w. Mithin kann sich die
Bewegung nur auf dieses beziehen.

Wenn wir nun die Bewegung in eigentlichem und nicht in
metaphorischem Sinne nehmen, so ist der Raum als Bedingung
derselben hinzuzufiigen, und mithin kann sich Bewegung nur auf
dasjenige Vorstellungsgebiet beziehen, fiir welches wir die Raum-
vorstellung gewannen, also nicht auf Gedanken, Gefiihle u. s. w.,
sondern nur auf Gesichts- und Tastvorstellungen.

Um die Vorstellung der Bewegung zu analy-
siren, miissen wir zunfichst die Beziehungspunkte B+l
in’s Auge fassen. Ks ist sofort klar, dass wir
erstens immer eine figurirte Farbe o oder einen Farbencomplex
beachten und densejben zweitens auf ein unveriinderliches Ge-
sichtsfeld BD beziehen. Dadurch wiirde aber bloss der Ort

Das Object der !

e
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oder die Lage von & in einem gewissen ganzen Raumbilde ge-
geben. Es muss daher das Object « mindestens zweimal
gegeben sein und zwar so, dass es jedesmal in Bezichung zu
demselben Gesichtsfelde BD einen andern Ort einnimmt. Wiirde
nun die Bedingung hinzugefiigt, dass wir zu gleicher Zeit das
Object ¢ an demselben Orte und nicht ‘an demselben Orte sihen,
so wire die Vorstellung der Bewegung ein gegebener Wider-
spruch. Davon wollen wir weiter unten ausfiihrlicher handeln.

Es ist hier zuniichst festzuhalten, dass das Gesichtsfeld 5.0
seiner riumlichen Anordnung nach, ebenso wie der Gegenstand o,
seinem Inhalt nach, unverinderlich sein muss. Wire a‘ nicht
gleich @ geblieben, sondern etwa 3 geworden, so hitte ich bloss
zwei Gegenstiinde ibrer Lage nach aufgefasst und von Bewegung
konnte keine Rede sein. Es muss sich desshalb e von «’ nur
der Liage nach unterscheiden, d. h, & muss einen Stellenwechsel
vollzogen haben in der Art, dass e an seiner Stelle nicht mehr
wahrgenommen werden kann, wenn «‘ in seiner neuen Lage be-
merkt wird.

Das Gesichtsfeld mit seiner Anordnung muss aber fest
bleiben. Wenn némlich kein irgendwie und zeitweilig unver-
dnderlicher Hintergrund vorhanden wire, so hiitte auch kein
Object einen Ort oder eine Stelle, und mithin kénnte man den
Stellenwechsel nicht erkennen. Ein Pferd lduft iiber die Strasse;
das Bild der Strasse muss in meinem Bewusstsein unveréindert
bleiben, sonst kénnte ich die Bewegung des Thieres nicht be-
merken. Es handelt sich hier natiirlich nur um zeitweilige
Identitit und um Gegensatz iiberhaupt. Denn z. B. beim Tanz
in der Frangaise ist der ganze Kranz in Bewegung, wiihrend
der Reihe nach die einzelnen aufgeltsten Paare nnter den Armen
durchschliipfen. Die Bewegung des Kranzes wird empfunden
durch den Gegensatz des unveridndert bleibenden Locals, das
Durchschliipfen wird wahrgenommen durch die relative Unver-
dndertheit des Kranzes. Wenn sich aber das ganze Gesichtsfeld
continmirlich veriinderte, so miisste doch wenigstens ein gewisser
Rahmen oder Grenzraum im Bewusstsein unveriindert bleiben,
damit eine Anndherung von o nach rechts oder links empfunden
werden konnte. Wenn aber weder der Inhalt des Gesichtafeldes,
noch der von diesem ausgefiillte Rahmen seinen Grenzen, also
seiner Grosse nach eine relative und bemerkbare Ruhe, d. h.
Unveréndertheit zeigte, dann konnte auch keine Bewegung




wahrgenommen werden, weil die Bedingung der Bewegung, d. h.
der Raum mit seinem Unterschiede von oben und unten, links
und rechts wegfiele. Denn Raum ist nur durch gleichzeitige
Mannigfaltigkeit, welche wihrend der Auffassung festbleibt,
vorzustellen, wie 'wir oben erkannt haben. Mithin wire keine
Bewegung, sondern nur Veriéinderung auszusagen, sofern ich
bloss & oder 8 wahrnehme und unmittelbar darauf nicht mehr
wahrnehme und statt ihrer y oder 6. Im Vergleich mit der
letzten Erinnerung ist es dann anders geworden in meinem -
Bewusstsein, aber ein Raum ist nicht durchlaufen.

Es ist darum iiberraschend, wenn einige Autoren, wie z. B.
Wundt (Erkenntnisslelre S. 464), auch von einer ,Bewegung
der Vorstellungen in unserem’ Bewusstsein“ sprechen und diese
der ,Bewegung der Objecte und des Anschauenden in seinem
Verhiltniss zu den Objecten“ coordiniren, als gibe es ,eine
doppelte Form der Anschauung der Bewegung“. Ich ver-
muthe, dass dieser ausgezeichnete Naturforscher einerseits den
metaphorischen Gebrauch des Wortes Bewegung mit dem
eigentlichen zu arglos vermischt hat und dass er andererseits das
unleugbare Verdienst Kant's, der uns von der dogmatisch an-
genommenen Realitit der Bewegung und der Objecte befreite,
nicht geniigend wiirdigte. Von diesen beiden Fragen werden
wir noch zu handeln haben. Fiir uns steht hier nach der ganzen
Methode der Untersuchung fest, dass jene angebliche ,Bewegung
der Objecte” mit jener angeblichen ,,Bewegung der Vorstellungen*
zusammenfillt und dass es sich in eigentlichere Sinne nur um
die Vorstellung von bewegten Objecten handelt und dass diese
ideellen Objecte nur aus dem Gebiete des Tastbaren und Sicht-
baren genommen sind und in Beziehung auf ein coordinirt ge-
gebenes Raumbild betrachtet werden. ’

Da wir aber ein und dasselbe Object a in der

verschiedensten Art an dieser oder jener Stelle sehen Néhere

v . . Bestimmung der
kénnen, ohne die Vox:stell.ung der Bew.’egung dabel " Gietion:
zu haben, so muss die hier erforderliche Art des wechsels,

Stellenwechsels genauner bestimmt werden. Wir ‘
wollen zuerst die Negative durchgehen und fordern desshalb,
dass der Stellenwechsel nicht plétzlich stattfinde. Denn wenn
« erst neben B8, dann, aber sofort neben w steht, so haben wir
keine Bewegung wahrgenommen, weil fiir unsere Auffassung der
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Raum nicht durchlaufeti ist. Wenn wir die Bewegung und ihre
Quantitéitsverhiltnisse schon kennten und schon eine langsamere
und geschwindere zu unterscheiden wiissten, so konnten wir
freilich durch einen Erfahrungsschluss folgern, dass « sich nach
der Richtung von u in sehr grosser Geschwindigkeit bewegt
habe. Allein dieser Schluss setzt eben schon die Vorstellung
der Bewegung voraus und kann sie nicht in uns erzeugen.
Ebenso muss umgekehrt gefordert werden, dass der Stellen-
wechsel nicht unmerklich sei; denn wir kénnen wohl, wenn
uns die Natur der Bewegung schon bekannt ist, schliessen,
dass der kleine Zeiger der Uhr sich bewege; wir kénnen aber
aus solch einem unmerklichen Stellenwechsel niemals die Vor-
stellung der Bewegung erhalten haben. Es wird sich daher
spiter zeigen, dass nur eine in sehr enge Grenzen eingeschlossens
Geschwindigkeit des Stellenwechsels uns die Vorstellung - der
Bewegung erzeugen konne.

Die Betrachtung der Geschwindigkeit liegt uns aber vorldufig
noch fern und wir wollen nur die fiir uns hier erforderliche Art
des Stellenwechsels jetzt auch positiv ausdriicken, nachdem wir
durch die Verneinungen die Abwege bezeichnet haben. Der
Stellenwechsel muss nidmlich continuirlich und zugleich
merklich sein. 'Beides gehort zusammen; denn continuirlich
konnen viele Stellenverinderungen sein, die als unmerkliche doch
nie die Vorstellung der Bewegung geben, wie z. B. die Bewegung
der Erde oder der Sonne; und merklich sind ebenfalls viele, die
aber nicht als continuirliche, und daher nicht als Bewegungen
bemerkt werden, wie z. B. der Stellenwechsel des Stundenzeigers,
nach welchem wir bei gelegentlichem Nachsehen die Zeit bestimmen,
ohne seine Bewegung wahrzunehmen, da sein Stellenwechsel zwar
continuirlich und auch merklich ist, aber nicht merklich continuirlich.

Es konnte aber scheinen, als hitten wir nun
mit den eben entwickelten Bedingungen gliicklich
die Bewegung, deren Vorstellung wir erkliren
sollen, einfach vorausgesetzt; denn dieser continuirliche und
merkliche Stellenwechsel eines Objects auf unver-
indertem Hintergrunde sei ja grade die Vorstellung der Be-
wegung. Daran aber fehlt viel. Wenn vier oder tausend Biume
im Garten stehen, habe ich dadurch die Vorstellung der Zahl
Vier oder Tausend? -Wenn wir nicht zihlen, diirfen wir nicht
hoffen, diese Vorstellung zu gewinnen. Ehenso ist es mit der

Die Beziehungs-
einheiten.
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Bewegung; denn es fehlt uns noch die Beziehungseinheit, wodurch
die Beziehung der Beziehungspunkte zu einer neuen Vorstellung
zusammengefasst wird. Wir miissen also nicht nur den festen
Hintergrund auffassen und in der Zeit nacheinander jedesmal
das Bild des Ortes unseres Objects bemerken, sondern wir
miissen auch die Bilder von den fritheren Oertern im Sinne be-
halten und das Ganze in eine Anschauung vergleichend zusammen-
fagsen. Denn sobald die Erinnerung an die frithere Stellung des
Objects schwindet, so steht das Object gleich still, wie nach
Zeno's geistreichem Satze der fliegende Pfeil ruht. Zeno beging
den Fehler, dass er fiir den Begriff der Bewegung die Beziehung
von den Beziehungspunkten abtrennte und dadurch die Bewegung
verlor; denn der Pfeil ruht ihm an jeder Stells, die man im
Augenblick ‘etwa mit Ausschluss der iibrigen in’s Auge fasst.
Allein die Vorstellung der Bewegung ist keine einfache Locirung
schlechthin, sondern eine Vergleichung zweier Locirungen.
Und nicht eine solche Vergleichung, die etwa ein Bild von gestern
auf das im Raum anders gelegene Bild von heute bezieht, sondern
die einen continuirlich merklichen Stellenwechsel voraussetzt, den
wir nach einander auffassen und zusammenfassen.

Zur Vorstellung der Bewegung gehort desshalb erstens die
Auffassung eines Objects, zweitens die Auffassung der Lage
dieses Objects in einem festen, d. h. unveriinderten Raum,
drittens die continuirliche und merkliche Veriinderung der Lage
dieses Objects in der Folge der Zeit, viertens die Vergleichung
und Zusammenfassung dieser Bilder von Seiten des zeitlosen und
identischen, wahrnehmenden Subjects.

2. Auflésung des Widerspruchs in der Bewegung.

Durch die Paradoxien, welche Zeno hervor-
Der

kehrte, schien es nothwendig, in der Bewegung .. endige
selbst einen Widerspruch anzuerkennen. Herbart  Widsrspruch
leugnete wegen des Widerspruchs die Wirklichkeit Be:e:::]g_

der Bewegung, Hegel erkannte grade aus diesem

Grunde ihre Wirklichkeit an, weil alles Wirkliche sich wider-
sprechen miisse, um der Dialektik des logischen Processes zu
geniigen, Trendelenburg folgte Hegel in der Anerkennung
der Bewegung und #erbart in der Furcht vor dem Widerspruch

und behauptete desshalb, dass die Bewegung als ein urspriinglich
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Gegebenes und nicht Zusammengesetztes auch nicht in Wider-
gsprach mit sich oder einem Andern stehen konne, da aller
Widerspruch nur durch Vergleich mit einem schon gegebenen
Contradietorischen erkannt werde. Sei also das angeblich sich
‘Widersprechende ein urspriingliches Datum, so konne von Wider-
spruch keine Rede sein,

Es scheint nimlich nothwendig zu sein, dass ein bewegtes
Object nicht in verschiedener Zeit, sondern in gleicher
Zeit an einem Orte sei und nicht sei, und das wiire ein
offenbarer Widerspruch. Diese Schwierigkeit ist meines Wissens
noch von Niemand gelost; aber sie muss gelost werden, weil die
blosse Auffassung eines Objects in einer verschiedenen Lage im
Raum zu verschiedener Zeit keine Vorstellung von Bewegung
erzeugt. Ich sage, der Widerspruch sei noch nicht gelost, weil
ich nicht einzusehen vermag, wie die von Aristoteles in dogma-
tischer Betrachtungsweise beigebrachte Analogie der unendlichen
Theilung von Raum und Zeit und Bewegung iiber die Schwierig-
keit weghelfen kann. Denn es ist zwar richtig, dass Zeno’s
\Frage, wie in einer endlichen Zeitdauer ein durch Theilung un-
fendliches Wegstiick zuriickgelegt werden konne, sich dadurch
‘beantworten ldsst, dass die endliche Zeitdauer durch analoge
'Theilung ebenso unendlich werde, wie das gegebene Wegstiick;
‘allein die Schwierigkeit, dass der flisgende Pfeil ruht, weil er in
jedem Jetzt an einer bestimmten Stelle des Weges ist, kann
nicht mit Aristoteles und seinen modernen Nachfolgern dadurch
beseitigt werden, dass man die Zeit /einfach nicht aus lauter
Jetzt-Theilen, wie den Raum nicht aus Punkten zusammensetzt.
Denn wenn auch die Continuitit von Zeit und Raum zugegeben
wird und desshalb gern auch das Continuirliche der Bewegung
zuzugestehen ist, so folgt doch eben daraus nur das Bekennt-
niss des Widerspruchs, da ein bewegtes Object zugleich in
einem Punkte des Raumes ist und nicht ist, sofern dieser Punkt
selbst kein bestimmter Theil des Weges sein soll und sofern auch
der Punkt des Jetzt in den folgenden iiberfliesst. Man will den
Widerspruch entfgrnen, indem man die endliche Theilung von
Raum und Zeit leugnet, erkennt dadurch aber grade den Wider-
spruch der Bewegung an; denn die Continuitit der Zeit und
Bewegung bedeutet grade den Widerspruch ‘des zugleich Seins
und Nichtseins, da ohne Vereinigung dieser contradicto-
rischen Bestimmungen Bewegung nicht denkbar ist.
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Trendelenburg nimmt desshalb nothgedrungen die Bewegung als
gegebenes Princip und somit als widerspruchslos an; denn
nur wenn sie vor allem andern gegeben ist, kann sie, obgleich
sonst ein Widerspruch, ohne Widerspruch gedacht werden, wie
man nach Aristoteles’ Theorie die Ungereimtheiten des Mythus
vor den Anfang der Tragddie setzen muss, weil gie dann als
einmal Gegebenes hingenommen werden, in dem Zusammenhang
der Handlung selbst aber unertriiglich sein wiirden.

Die Auflosung des Widerspruchs, die ich jetzt
demonstriren will, ist ausserordentlich einfach. Die ;&v‘;?::s‘::i:::
Zeit als Unterscheidung des Vorher und Nachber
bestimmen wir durch Vergleichung des wechselnden Inhalts
unseres Bewusstgseins, Zur Zeit des Mittagessens ist uus das
Frihstiick+ als ein Vorher durch Erinnerung gegeben. Bei
weiterer Bildung entsteht die abstracte Zeitmessung, die
Berechnung der Dauer als der Quantitit der Zeit. Je kiinst-
licher unsere Methoden werden, desto mehr sind wir im Stande,
auch eine sehr kleine Zeitdauer, z. B. eine Secunde, wieder in
Hunderte oder Tausende von kleineren Zeitriumen zu zerlegen.
Mithin sind wir durch unser Denken auch befihigt, den zeitlichen
Verlauf unserer Wahrnehmungen und Vorstellungen zu meszen.
So'wird sich denn finden, dass diejenige Zeit, die wir als gegen-
wirtigen Augenblick der Vergangenheit und der Zukunft
entgegensetzen, eine gewisse Quantitit oder Dauer hat und mit
Nichten ein untheilbarer Punkt ist. Also kann unser subjectiv
oder concret untheilbares Jetzt leicht in eine beliebige Zahl von
kleineren Zeitriumen zerlegt werden, da alle Quantitétsbestim-
mungen relativ sind, und was wir einen Augenblick nennen, das
besteht fiir den elektrischen Funken mit seiner Bewegung aus
sehr vielen Augenblicken, da der von ihm in einem von ung so-
genannten Augenblick zuriickgelegte Weg sich in sehr viele
Meilen und Fuss und dementsprechend dieser unser Augenblick
in sehr viele kleinere Zeitriume objectiv zerlegen lisst. Alle
Verinderungen im Raum, welche von wuns wahrgenommen
werden konnen und in kleineren Zeitrdumen sich vollziehen
als die fiir unser concretes Bewusstsein gegebene Zeitein-
heit, miissen uns daher nothwendig in gleiche Zeit zu
fallen scheinen und mithin, wenn sie iiberhaupt sinnlich
wahrnehmbar simd, die Anschauung der Bewegung darbieten.
Mit abstracter und objectiver Messung konnen wir aber

Teichmtiller, Metaphysik. 20
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denkend diese Verinderungen der Lage in beliebig viele
kleinere Zeitriume zerlegen.

Mithin ist der Widerspruch vollstindig aufgelost, dass wir zu
gleicher Zeit einem Gegenstande eine gewisse Liage zuschreiben und
nicht zuschreiben. Denn die Verdnderung der Lage eines
bewegten Gegenstandes fillt fiir die objective oder ab-
stracte Zeitauffassung in verschiedene Zeit, da die Zeit
durch die Unterschiede des Zeitinhalts, d. h. hier der Locirung,
unterschieden wird; fiir die concrete, subjective Zeitauf-
fassung aber in die gleiche Zeit, da wir eine gewisse ob-
jective Zeitdauer als subjective Zeiteinheit besitzen, die fiir unser
concretes Bewusstsein nicht weiter getheilt werden kann. Das
Princip fiir die Auflosung des Widerspruchs beruht also auf der
Unterscheidung von Zeit und Zeitdauer und von ob-
jectiver und subjectiver Messung. Jede Zeit hat noth-
wendig wegen der Moglichkeit der Messung eine bestimmte
Dauer und mithin kann sie in verschiedene Zeiten zerlegt werden.
Wenn nun eine Ortsverdinderung, bei der nothwendig objectiv
betrachtet Zeit verfliessen muss, fiir unser beschrinktes Bewusst-
sein eine solche Dauer hat, die filr uns subjectiv die Zeiteinheit
bildet, so haben wir die Vorstellung der Bewegung, d. h. wir
nehmen in gleicher Zeiteinheit das 8o und Anders der Lage des
Gegenstandes wahr und kénnen doch denkend: das So und
Anders in verschiedene Zeiten setzen. Der scheinbare Wider-
spruch ist also seinem Ursprung und seiner Nothwendigkeit nach
erklirt und mithin sind auch die Theorien der Philosophen auf-
gelost; denn es handelt sich um die Vergleichung und
Beurtheilung nach zwei verschiedenen Massstiben.
Zeno, Herbart und Hegel bemerken nicht die Verschiedenheit
der Massstiibe, da sie nur an die Eine und allgemeine objective
Zeit denken, Zeit und Dauer nicht unterscheiden, subjective und
objective Messung nicht kennen, und finden desshalb nothwendig
einen Widerspruch in der Bewegung; Trendelenburg hilt sich
allein an die Wahrnehmung und kiimmert sich nicht um das
. Urtheil des Verstagndes, der nothwendig eine Verschiedenheit der
Zeit fiir die Bewegung fordern muss, und kann die Bewegung
daher als ein einfach Gegebenes ohne Widerspruch annehmen,
Aber wie darf man beim Denken vom Denken absehen? Nach
unserer Theorie ist der Widerspruch in der Bewegung aber nur
ebenso scheinbar, wie wenn wir ein und dasselbe Haus fiir klein
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und gross erkliren, klein im Verhi#ltniss zum Thurme, gross im
Verhiltniss zum Menschen. So ist der bewegte Pfeil zu gleicher

Zeit an derselben Stelle und nicht an derselben Stelle; zu

gleicher Zeit ndmlich hier und nicht mehr hier fiir diejenige
Zeitdauer, die fiir unser Bewusstseii als Einheit gilt; nicht
zu gleicher Zeit aber fir das Denken, welches diese Zeit-
dauer in so viele objective Zeitriume zerlegt, als Ortsverfin-
> derungen unterschieden werden sollen.

Um diese Darlegung, die mir ebenso einfach
wie entscheidend zu sein scheint, noch fiir die  Ereter Rinwana,
Ueberzeugung zugiinglicher zu machen, weollen wir
annehmen, sie erfithre von Seiten der bisher herrschenden Be-
trachtungsweise einen Angriff. Wir wollen uns selbst in Gedanken
auf die Seite der bisherigen Denker stellen, um zu sehen, ob die
neue Lehre Stich hiilt. Zeno also uud Aristoteles und Kant
und die Uebrigen, die im Verhiltniss zu der neuen Betrachtungs-
weise alle auf Einer Seite stehen, sollen spottend ausrufen, dass
das Problem nicht geldst sei. du der Zenonische Pfeil ja so
schnell wie eine Kanonenkugel fliegen kdnnte und dann, wenn
er nicht glihte, fiir Jedermann ganz uusichtbar wire, wihrend
wir doch gengthigt blieben, die Frage zu wiederholen, ob er auf
seinem Wege ruhe oder sich den Widerspruch gefallen lassen
miisse, zu gleicher Zeit an einem Orte zu sein und nicht zu
sein. Diese Frage entzieht uns die feste Unterlage der ganzen
neuen Betrachtungsweise, weil nun von Wahrnehmung keine
Rede mehr ist, also nicht von einem doppelten Massstab der
Beurtheilung und von subjectiver und objectiver Zeiteinheit.
Die neue Lehre scheint abgethan; denn die alten Schwierigkeiten
sind und bleiben jung und kriftig wie bisher. Sollen wir uns
nun aus der gefihrlichen Liage zuriickziehen und den occupirten
Punkt preisgeben, oder kénnen wir noch hoffen, den alten Gegner
zum Schweigen zu bringen? Ich stimme immer fir Standhalten
und gegen Riickzug und rathe vielmehr zum Angriff iiberzugehen,
da die Sache der Wahrheit gefeit ist und von keiner Waffe ver-
letzt werden kann. Vor dem Schein aber braucht man sich nicht
zu fiirchten.

Wir fragen also nun unsererseits, woher Zeno oder wer es
auch sei, von einer unsichtbaren Bewegung sprechen kinne, wenn
er nicht die .Vo"stellung der Bewegung schon vorher durch
Wahrnehmung empfangen hidtte. Die Bewegung ist eine

20*
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Anschauungsform und bezieht sich immer auf Sicht-
bares oder Tastbares im Raum. Wir bestreiten Jedem
also unbedingt das Recht, von Bewegung zu sprechen, wenn
er uns nicht zweifellos vorher die sogenannte sinnliche Bewegung
zugestanden hat; denn diese hat den Vorrang und aus ihrer
Wahrnehmung entspringt allérerst die Moglichkeit, sich auch
unsichtbare Bewegungen vorzustellen. Wenn dies nun feststeht,

so folgt nicht bloss, dass die Schwierigkeiten, die sich der neuen -

Erkldrung entgegenwerfen, fiir uns keine sind, da sie nur die
abstracte oder objective Auffassung der Bewegung treffen,
sondern es zeigt sich auch der Grund, warum die abstracte Auf-
fassung in solche Schwierigkeiten mit Nothwendigkeit gerathen
muss.~ Denn die Bestimmtheit ist nur im Concreten zu Hause.
Wie viel ein Thaler gilt zu bestimmter Zeit und an bestimmten
Orten, ldsst sich bestimmt sagen; unbestimmt aber bleibt die
Antwort, wenn man verschiedene Zeiten und Inland und Aus-

“land als Ort des Angebots offen lisst; noch unbestimmter und

widerspruchsvoller wird die Antwort ausfallen miissen, wenn man
aich die Bestimmung Thaler weglisst und bloss die Einheit
iibrig behiilt, die beliebig einen Pfennig, eine Mark, eine Million
und sonst was bedeuten kann. In dieser Lage befindet man
sich nun wirklich, wenn man nur mit der abstracten Bewegung
in dem abstracten Raum und in der abstracten Zeit zu thun
hat; denn alle diese Auffassungsformen haben keine bestimmte
Einheit; der Raum besteht aus Riumen und nicht aus Punkten,

‘die Zeit aus Zeiten und nicht aus punktuellen Augenblicken.

Darum hat Raum, Zeit und Bewegung mit Nothwendigkeit das
Unendliche in sich, den progressus in tnfinitum und muss der
Infinitesimalrechnung verfallen. Es ist nie eine kleinste
objective Ortsveriinderung wissenschaftlich festzustellen, weil sich
immer eine noch kleinere denken ligst. Mithin lésen wir die
Zenonischen Probleme doppelt auf; erstens dadurch, dass wir die
Nothwendigkeit dieser Probleme ableiten; denn sie bilden nur
fiir denjenigen eine Schwierigkeit, der ihren Grund nicht erkennt,
wie die Verzerrung des Bildes im Hohlspiegel fiir den ein Riithsel
bleibt, dein die Reflectionsgesetze unbekannt sind. Die unver-
meidliche Relativitit der abstracten Vorstellung bringt aber die
Zenonischen Fragen {iber Zeit, Raum und Bewegung mit Noth-
wendigkeit hervor. Die zweite Lisung des Problems besteht in
der oben dargelegten Zuriickfithrung der Untersuchung auf die

w .
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Quelle der Vorstellung selbst. Denn fiir die concrete Wahr-
nehmung, fir welche es allein Bewegung giebt, gilt auch eine
bestimmte Grosse der Ortsveréinderung in bestimmter Zeitdauer
als eben merkliche Einheit. Ist die Ortsverinderung
geringer, so fillt sie nicht in die Wahrnehmung, und
wir glauben, der Gegenstand stehe fest, wie wir dies z. B. bei
dem Stundenzeiger und bei der Sonne glauben, wenn wir hin-
sehen; durch Mikroskop und Teleskop kann man das scheinbar
Ruhende in Bewegung erblicken; aber auch dann giebt die Sinn-
lichkeit wieder eine feste Grenze. Anders aber ist es fiir die
abstracte Auffassung; denn die Relativitit und Unendlichkeit
der abstracten Raumbestimmungen erfordert eine coordinirte
Relativitit und Unendlichkeit der Zeithestimmungen; der daher
entlehnteMassstab wird immer ein Differential enthalteq, das
mit dem concret bestimmten Minimum der eben merklichen Orts-
veriinderung nichts mehr zu thun hat. Der gemachte Einwand
iibt also anf die gewonnene Auflosung des Problems keinen
Einfluss aus.

‘Wenn wir daher nach dem geistreichen Vorbilde von Swift’s
Gulliver die menschliche Natur und das menschliche Bewusstsein
beliebig erweitern, so dass uns etwa ein Tag von zwilf Stunden
als unsere stibjective Einheit der Zeitdauer erschiene, so wiirde
die Ortsverdnderung der Sonne vom Aufgang bis znm Untergang
uns als eine in einem Augenblick vorgehende und nicht merkliche
Bewegung gar nicht zum Bewusstsein kommen, wie wir jetzt die
schnell geschwungene gliihende Kohle in dem ganzen Kreise zu
gleicher Zeit sehen und daher keine Bewegung wahrnehmen.
Kénnten wir aber unser Bewusstsein analog den durch kiinstliche
Methoden gefundenen Zeiteinheiten einrichten, so wiirden wir
die Bewegung des elektrischen Funkens als eine langsame Be-
wegung wahrnehmen und sein Vorriicken etwa in der Art ver-
folgen, wie jetzt die des Secundenzeigers an der Uhr. Kurz das
Problem des Widerspruchs in der Bewegung ist durch Unter-
scheidung der beiden Massstibe nach abstracter und concreter
Zeitmessung aufgelost.

Wie man uns nun bei dem ersten Einwande _
die sinnliche Wahrnehmung eliminiren wollte, so e
konnte man jetzt zweitens auch das abstracte Element
beseitigen wollap, um den doppelten Massstab los zu
werden, durch welchen der Widerspruch verschwinden
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muss; denn man wird von gewissem Standpunkte aus sehr viel
Werth darauf legen, den Widerspruch in der Bewegung zu con-
serviren. Zu diesem Zwecke wird man daher einwenden kbnnen,
dass doch schon das Kind und die Thisre Bewegungen wahr-
nehmen, ohne dass wir ihnen die Fihigkeit der Abstraction
zugestinden.

Dieser Einwand hat auch einiges fiir sich und zwar grade
so viel, wie die Einwiinde Locke’s gegen die angeborenen Ideen,
die doch von den Siuglingen und Wilden noch nicht aufgezihlt
oder gar definirt werden konnten. Es wird niimlich nicht beachtet,
dass die Idee schon wirksam ist, ehe sie einen Namen empfingt
und bewusst mit andern Ideen verglichen und dadurch bestimmt
wird (vgl. oben S. 33). Ebenso kommt es hier gar nicht auf
die reine Abstraction und auf speculative Beziehung der Begriffe
an, sondern es dreht sich alles bloss um eine Vergleichung zweier
Locirungen. Ein Mensch stehe vor mir; ich projicire sein Bild
auf die perspectivische Ebene und gebe ihm unwillkiirlich dadurch
einen Ort; nun #ndert sich durch irgend eine Ursache sein Ort.
Das ist alles, was wir zu bemerken nnd zu vergleichen brauchen.
Denn der Widerspruch zwischen den beiden Oertern, die dem-
selben Gegenstande zugeschrieben werden, hillt die beiden Lo-
cirungen auseinander, und wir setzen sie desshalb objectiv in
verschiedene Zeit und heilen dadurch den Widerspruch, indem
wir sagen, er stand vorher dort und nachher hier und dann
hier u. s. w. Diese chronologische Bestimmung des Vorher
und Nachher braucht aber keinen wissenschaftlichen Charakter
zu haben. Sie braucht auch nicht einmal bewusst voll-
zogen zu werden; denn Thiere und kleine Kinder unterscheiden
gewiss Bewegung und Ruhe der Gegenstinde, ohne zu wissen,
dass sie dies unterscheiden. Erst wenn das Kind das Wort fiir
seine Beziehungsfunction empfiingt, entsteht ein deutlicheres
Bewusstsein. Es ist uns nur wichtig zu betonen, dass diese
objective Vergleichung der Ausgangspunkt der abstracten
Anuffassung ist, wesshalb die ganze Function mit dem Namen
der reifsten Erkenntnissstufe benannt werden darf. Wir geben
nicht zu, dass die abstracte oder objective Beurtheilung wegfallen
diirfe, obgleich es uns einerlei sein muss, welche Stufe der Be-
wusstheit bei dieser Function stattfinde.

Im Gegensatz zu dieser objectiven Beurtheilung verlangen
wir nun zweitens fiir die Vorstellung der Bewegung noch den
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subjectiven Massstab, d. h. die bestimmte endliche Zeitgrisse
des Bewusstseins, die wir unser Jetzt nennen. Denn nur wenn
ein objectiv bestimmtes Vorher und Nachher in ein
einziges subjectiv bestimmtes Jetzat fillt, bemerken wir
Bewegung. Wiirde die subjective Zeit und die objective durch
harmonische Strahlen proportional getheilt, so wiire es um die
Méglichkeit, Bewegung wahrzunehmen, gethan. Nur die Unpro-
portionirtheit dieser beiden Eintheilungen erméglicht die Vor-
stellung der Bewegung, indem das gegen alle Zeit gleichgiiltige
Ich beides in eine Anschauung zusammenfasst. Den Grund fiir
die Unproportionirtheit der subjectiven und objectiven Zeitein-
theilung konnen wir leicht herausfinden. Er liegt in der Natur
des Bewusstseins selbst. Wir sind uns ndmlich zugleich immer
vieler Dinge bewusst, wie wir z. B., wenn wir die Augen auf-
schlagen, zugleich die Hilfte des Horizontes und etwas mehr
noch empfinden. Diese grosse Bildfliche enthiilt eine erstaunlich
mannigfaltige Vielheit von Empfindungsbildern. Wenn wir etwa
zugleich liegen, so konnen auch die siimmtlichen Tastempfindungen
unserer den Druck der Unterlage empfangenden Haut mit in
demselbigen Einen Bewusstseinsacte gegeben sein, obgleich
natiirlich allp die vielen sogenannten ,Eindriicke® des Auges und
Tastsinnes sich nach den Stufen der Intensitit kegelférmig ordnen
werden und eine Spitze der Aufmerksamkeit das Bewusstsein
nach oben zu abschliessen muss. Die mir nun so in Einem Be-
wusstseinsacte gegebene Vielheit kann ich unterscheiden, z. B. die
Bédume der quer vor mir liegenden Allee, ebenso den Reiter in
der Allee. Wenn derselbe nun mir der Reibe nach an ver-
schiedenen Orten erscheint, wihrend sein Bild an den fritheren
Orten der Allee verschwindet, so messe ich objectiv das Vorher
und Nachher, wie ich die Bédume in der Allee der Reihe nach
unterscheide. Da mir aber subjectiv die ganze Vielheit zu-
gleich gegeben ist, so dehnt sich das subjective Jetzt weiter aus
und ich habe nicht bei jeder Veriinderung des Ortes sofort das
Bewusstsein, dass der vorige Ort nur Erinnerung und der
folgende allein gegenwiirtiger Eindruck ist, sondern wie die Phy-
siologen auch jedem sinnlichen Eindruck eine gewisse
Zeitgrosse geben, so muss der frithere Eindruck gleichsam
noch gegenwiirtig sein, wenn ein neuer Eindruck schon aufgetreten
ist. Darum entfteht eine Unproportionirtheit der objectiven und
subjectiven Eintheilung, indem das objectiv Verschwundene in
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verminderter Intensitiit subjectiv noch vorhanden ist, wenn das
objectiv Neue schon empfunden wird. Sobald aber der friihere
Eindruck auch subjectiv aus dem Bewusstseinsacte verschwunden
oder, wie man sagt, unter die Schwelle des Bewusstseins ge-
sunken ist, so gilt er nun subjectiv als ein Vorher, d. h. als eine
Erionerung. Es gehiren aber mehrere objective Vorher und
Nachher zu einem einzigen subjectiven Jetzt und daher konnen
wir Bewegung wahrnehmen und haben in der Erinnerung nicht
bloss eine frithere Locirung, sondern auch eine friilhere Bewegung,
weil die Vergleichung mehrerer objectiven Locirungen in Einem
subjectiven Zeitabschnitte moglick war, — Hierdurch scheint mir
auch der zweite der von uns anticipirten Einwiinde erledigt
zu sein,

§ 3. Quantitit der Bewegung. Geschwindigkeit.

Die frither herrschende Auffassung, wonach Raum, Zeit
und Bewegung ihrem ganzen Wesen nach der Kategorie der
Quantitit zufallen, verhinderte nothwendig auch die Exactheit in
der Auffassung der Probleme iiber diese Gegenstinde, wie @s
dies ja schon mehrmals sichtbar wurde. Nun ist die Bewegung
an sich betrachtet nichts Quantitatives, und wenn es nur eine
Bewegung gibe, kinnte man die Kategorie der Quantitiit
schlechterdings nicht darauf anwenden, so dass man auch nicht
sagen diirfte, es sei nur Eine Bewegung, da Einheit und Vielheit
correlativ sind. Giebt es aber mehrere Bewegungen, so kann
man zihlen und also zuerst von Quantitit bei Bewegungen
sprechen. Hierbei verhielten sich die Bewegungen wie jedes be-
liebige andere Object, das gezihlt wird, niimlich sie wiren ihrem
Wesen nach gegen die Zahl gleichgiiltig.

Nun gehort aber zur Auffassung jeder Bewegung eine gewisse
Zeit und der bewegte Gegenstand durchliuft fiir unsere An-
schauung einen gewissen Raum. Mithin stehen Raum und Zeit
bei jeder Bewegung in einem gewissen Verhiltniss. Dies Ver-
hiiltniss, sagt man, sei die Geschwindigkeit. Allein bei solcher
mmmerhin praktischen Kiirze des Ausdrucks geht doch leicht die
Exactheit des Begriffs verloren; denn Raum und Zeit sind nicht
commensurabel unter einander; mithin kann zwischen ihnen auch
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kein Quantitiitsverhiltniss stattfinden. Die Quantitéit beruht auf
Vergleichung und Beziehung von gleichnamigen oder ihrer Qua-
litdt nach gleichgiiltigen Gegenstinden. Mithin kann die Quan-
titit auf die Bewegung nur angewendet werden, wenn wir mehrere
Bewegungen unter einander vergleichen. Da nun jede Bewegung,
weil sie nothwendig eine Dauer, also Zeitquantitiit, hat, zerlegt
werden kann in viele Theile, also in viele Bewegungen, so konnte
man vermuthen, dass durch Vergleichung dieser vielen Theile
unter einander nach den gleichnamigen Zeit- und Raumtheilen
das quantitative Verh#ltniss und mithin die Geschwindigkeit der
ganzen Bewegung bestimmt werden konnte. Allein dies ist un-
moglich; denn nihme man eine gleich{érmige Bewegung, bei
welcher das Verhiiltniss von Zeit zu Zeit und Raum zu Raum,
verglichen mit der vorausgesetzten Beziehung von Zeit. zu Raum
in der als Einheit zu Grunde gelegten Bewegung gleich ist, so
wire iibersehen, dass die Vorstellung der Gleichheit nicht gefasst
werden kann ohne die Vorstellung des Grosser und Kleiner;
denn wenn ich nicht weiss, was grosser und kleiner ist, so kann
ich auch von Gleichheit nichts wissen, weil dies correlative Be-
griffe sind. Mithin ergiebt sich, dass der Begriff der Geschwin-
digkeit, d. J. der Quantitiit bei der Bewegung, nur entstehen
-‘,nn, wenn man eine ungleichférmige Bewegung oder, was
‘dasselbe ist, verschiedene Bewegungen mit einander
vergleicht. Indem man wahrnimmt, dass zu gleicher Zeit ein
Gegenstand eimen kleineren, der andere einen grisseren Raum
durchlsuft, z. B. bei dem Wettlaufen, kommt man auf die Vor-
stellung der Geschwindigkeit und nennt den einen Léufer lang-
samer, den andern schneller. Die Geschwindigkeit ist dess-
halb das Grossenverhiltniss zweier oder mehrerer Be-
wegungen unter einander und sie wird gemessen durch
die in der Bewegung vorkommenden messbaren Beziehungspunkte,
durch Raum und Zeit. Denn da der Raum durch Vergleichung
der Ausdehnungen, die Zeit durch Vergleichung der Dauer der
Quantitit zugiinglich sind, so kann auch das Verhiltniss der
Bewegungen quantitativ, d. h. als (Geschwindigkeit bestimmt
werden. .

Ein genaueres Eingehen auf die Theorie der Messung und
Berechnung der Geschwindigkeit ist nicht Sache der Metaphysik,
sondern kommt%er Mathematik und Physik zu. Die Metaphysik
soll sich immer streng auf ihr Gebiet beschrinken; denn sobald
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sie weiter greifen will, muss sie die reichen Vorrathskammern
der besonderen Wissenschaften pliindern, wodurch weder sie
selbst reicher wird, noch die andern Disciplinen irgend welchen
Vortheil gewinnen. Es muss uns daher hier geniigen, eingesehen
zu haben, dass die Bewegung selbst weder eine Quantitit ist,
noch ein Quantum, dass vielmehr bei der Bewegung, wie bei
Raum und Zeit, nur durch Vergleichung der Setzungen Zahlen
und Zahlenverhiltnisse und allgemeine Grissenbestimmungen
méglich sind, endlich dass Geschwindigkeit kein Verhiiltniss von
Raum und Zeit ist, sondern ein Verhiltniss einer Bewegung zu
einer andern Bewegung, welches durch Anwendung gleichnamiger
Grissenausdriicke fiir die Quantitit des Raumes und der Zeit
und deren Beziehung messbar und berechenbar wird.

Bei Wundt (Erkenntnisslehre S. 464 ff.) war es mir be-
fremdlich, wie er ,die Bewegung der Vorstellungen in der Zeit“
als coordinirt der Bewegung im Raum auffassen konnte. Die
Bewegung im Raum ist ja nur in der Vorstellung gegeben und
nicht etwa bei den Dingen an sich sinnlich zu erkennen. Die
Vorstellungen selbst aber durcheilen keinen Raum und auch
keinen Zeitraum, sondern Zeit und Raum sind unsere Be-
ziehungsformen, die nicht etwa irgendwie objectiv gegeben werden
kénnen. Wenn Wundt daher sagt: ,die Geschwindigkeit ist ein
zundchst unserer Zeitanschauung, ja streng genommen, thr allein
angehdriger Begriff“, so bleibt diese Meinung riithselhaft, da die
Zeitanschauung ja sowohl ihrem allgemeinen Begriff nach, als
auch in dem Sinne von Zeitdauer und deren Abschnitten, wie
Stunde, Tag, Jahr u. s. w,, mit Bewegungen nichts zu thun hat,
Geschwindigkeit aber ohne Beziehung auf Bewegungen nicht
wohl denkbar ist. Den Begriff der Geschwindigkeit hat Wundt
nicht weiter definirt; denn wenn er z. B. sagt, 8. 465, ,die ab-
stracte zeitliche Bewegung besteht in der Geschwindigkeit
des Ablaufs der Vorstellungen®, so identificirt er seltsam Ge-
schwindigkeit und Bewegung; denn unter abstracter Bewegung
ist doch wohl das Allgemeine in allen concreten Bewegungen zu
verstehen; Geschwindigkeit kann aber weder, wie oben, ,streng
genommen* der Zeitanschauung allein angehéren, noch, wie hier,
irgend eine Bewegung sein, weder eine concrete, noch eine ab-
stracte; denn sie bedeutet ein Verhidltniss von Bewegungen,
das nach den Beziehungspunkten von vergleichbaren Zeit- und
Raumgrossen bestimmt wird und gegen Bewegung ebenso
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gleichgiiltig ist, wie die Zahl drei sich nichts daraus macht, ob
damit die Parcen oder die Grazien gezihlt werden.

§ 4. Perspectivischer Charakter der Bewegung. Abstracter
und metaphorischer Gebrauch der Bewegung.

Wir zihlten die Bewegung mit dem Raum und

der Zeit zu den perspectivischen Anschauungsformen. Grund der per-
Der Grund liegt darin, dass die Bewegung erstens oo ‘eoe
mit dem substanzialen Sein der Wesen und ihren Bewegung.
realen Beziehungen nichts zu thun hat und zweitens

auch keine objective Vorstellung von den Phinomenen darbietet.
Die Wesenhaftigkeit und Realitit der Bewegung ist sofort aus-
zuschliessen, da die Bewegung die nicht realen Auffassungsformen
von Raum und Zeit als Elemente in sich enthilt. Ein objectives
Bild der Phénomene bietet die Bewegung nicht, da wir z. B. die
Erde objectiv als bewegt setzen, wihrend sie uns als ruhend
erscheint; das Licht, die Farben und unziihlige andere Gegen-
stinde erscheinen ohne Bewegung, wihrend die objective Auf-
fassung sie als durch rasche Molecularbewegung bewirkt vorstellen
muss. Ebenso muss Vieles als ruhend gedacht werden, was fiir
die Anschauung als bewegt erscheint. Mithin ist die Auffussungs-
form der Bewegung nur begreiflich aus der Natur des Subjects
und der Schranken des Bewusstseins. Eine Vorstellung, welche
diesen Bedingungen unterworfen ist, nennen wir aber per-
spectivisch. Darum ist iberhaupt Bewegung subjectiv
nur bei einer objectiv bestimmbaren Geschwindigkeit
wahrnehmbar und zwar in engen Grenzen zwischen einem
Zuviel und Zuwenig; mithin setzt sie das individuelle Mass
unserer Natur voraus, das durch Experimente genau bestimmt
werden kann. Dies hiingt, wie gesagt, davon ab, dass fiir uns
die Zeiteinheit, welche wir als gegenwiirtigen Augenblick be-
stimmen, eine bestimmte Dauer hat, also ein objectiv (aber nicht
absolut) bestimmtes Quantum ist. Mithin geht ein beliebiges
anderes objectiv bestitnmbares Quantum von Bewegung entweder
dariiber hinaus oder bleibt dahinter zuriick. In beiden Fillen
kénnen wir keint Bewegung der Objecte wabrnehmen; wir sehen
das Gras nicht wachsen und die Kanonenkugel nicht fliegen.



316

Wire unsere Zeiteinheit ein objectives Minimum, so konnten wir
nicht etwa einen beliebigen Ortswechsel, den langsamsten, wie
den geschwindesten mit den Sinnen auffassen, sondern vielmehr
gar keinen, weil wir nicht in subjectiv gleicher Zeit das objective
Nacheinander des Stellenwechsels zusammenfassen konnten. Es
wiire uns desshalb iiberhaupt unméglich, die Vorstellung von
Bewegung zu gewinnen, weil das objective Nacheinander mit dem
subjectiven Nacheinander zusammenfiele und mithin in keinem
einzelnen subjectiven Abschnitt selbst ein objectives Nacheinander,
d. h. ein Stellenwechsel, vorkéime. Da unsere subjective Zeit-
einheit aber eine concret bestimmbare Grosse hat, so muss unsere
Vorstellung von Ruhe und Bewegung nothwendig eine perspecti-
vische werden, in derselben Weise, wie jede Auffassung, die von
verschiedenen Standpunkten ausgeht und verschiedene Massstiibe
anwendet; das Brot, das der Elephant auf ein Mal verschiuckt,
wird von dem Kanarienvogel nur in vielen Bissen bewiltigt; ein
Schluck Honigseim erfordert fiir die Fliege eine wochenlange
Saugarbeit. Desshalb ist unsere Auffassung der Bewegung per-
spectivischer Natur; denn mit unserer objectiv berechenbaren,
quantitativ bestimmten Zeiteinheit konnen wir die andern Ein-
heiten nicht erkennen, wie wir mit unseren Augen in der Dunkel-
heit nicht sehen konnen, wihrend sehr viele Thiere dann grade
ihre wache Arbeitszeit haben und ganz vorziiglich sehen. Um
eine objective Vorstellung von den Phiinomenen der Bewegung
zu erhalten, bediirfen wir daher einer abstracten, d. h. quanti-
tativ nicht bestimmten Hinheit, von der wir jetzt zu handeln
haben.

"Wie bei Raum und Zeit, so kommt auch bei

Dnenme " der Bewegung das auffassende Subject sehir bald
zum Bewusstsein seines Thuns und dies ist die

abstracte Bewegung. Die Bewegung der Menschen und Thiere,
des Wassers und anderer Dinge, so viel davon in unserem Be-
wusstsein erscheint, erfordert jedesmal dasselbe Thun von unserer
Seite zur Auffassung, wie wir dies nach den einzelnen Be-
dingungen zergliedert haben. ‘Da nun erfahrungsgemiiss alle
unsere Vernunftthiitigkeiten urspriinglich mit den (Fegenstinden,
die ihre Veranlassungen sind, verwachsen und desshalb zuerst
unbewusst ausgeiibt werden, nachher aber durch hiufige Wieder-
holung sich wieder ausscheiden und fiir sich zum Bewusstsein
kommen, so ist es natiirlich, dass recht friilh auch schon die
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abstracte Bewegung in dem abstracten Raum und in abstracter
Zeit als Auffassungsform uns zu Gebote steht. Durch diese
Abstraction werden wir von der bloss perspectivischen Natur
der Bewegung unabhéingig und konnen nun die Bewegung als
eine ohjective Auffassungsform auch fiir alle die Er-
scheinungen benutzen, die fiir unser wirkliches Bewusstsein nicht
als Bewegungen bemerklich werden. Wir kénnen z. B. von der
Sonne sagen, sie habe sich in einem Bogen vom Aufgange zum
Untergange bewegt, obgleich wir diese Bewegung nicht sehen;
wir konnen von den berechenbaren Geschwindigkeiten des Schalls,
des Lichts, der Wirme sprechen, obgleich diese Geschwindig-
keiten ausserhalb der Grenzen unserer Sinne liegen; wir konnen
iiber vergangene und zukiinftige Bewegungen rathen und rechnen,
die doch in unserem gegebenen Bewusstsein nicht vorkommen.
Durch diese abstracten und objectiven Auffassungen sind wir im
Stande die Geschwindigkeit unseres eigenen Empfindens und
Denkens zu berechnen und die Grenze unserer eigenen Natur
festznstellen und dariiber im Denken hinauszugehen. So konnen
wir mit dieser frei gewordenen Auffassungsform der Bewegung
nicht bloss die Entstehung unseres Planetensystems in mathe-
matischer Phantasie uns vorbilden, sondern auch den abstracten
Raum selbst construiren, und dies ist die constructive Bewegung,
welche Trendelenburg im Sinne hatte, als er den Raum aus der
Bewegung erzeugen wollte.*) Er ibersuh, dass fiir diese Thitig-
keiten immer schon der abstracte Raum vorausgesetzt werden
musste und dass die constructive Bewegung nur mit Hiilfe der
schon ausgebildeten Raumvorstellung den Raum nach seinen
Dimensionen von Neuem in beliebiger Weise durch Drehung von
Linien und Ebenen wieder erzeugen kann, so dass der Raum
dann im schon fertigen Raum entsteht.
Durch den abstracten Gebrauch der Auffassungs-

form der Bewegung ist nun auch die Veranlassung Me:;;:’r:’:f:;h“
zu der so umfassenden Verwendung gegeben, welche  der Bewegung.
die Bewegung zur Bezeichnung aller Verinderungen

*) Diese Erzeugung des Raumes durch die Bewegung stimmt nur den
Worten nach mit der von Wundt (Erkenntnissl. 8. 464), welcher vielmehr
eine dogmatiseh angenommene reale Bewegung der ,Dinge an sich® vor-
aussetzt, wenn er $agt: ,Dde Reaumanschauung geht hervor aus der Be-
wegung der Objecte und des Anschauenden in seinem Verhiltniss zu den
Ohjecten.
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gefunden hat. Schon Plato und Aristoteles sind sich des eigent-
lichen Sprachgebrauchs kaum mehr bewusst, wenn sie abwechselnd
die Verdnderung als Art der Bewegung und die Bewegung als
Art der Verinderung hinstellen. Plato nennt die Identitét der
Idee ein Feststehen und fasst das Nichtsein und Werden als
unruhige Bewegung. Aristoteles setzt nicht nur das Wachsen
und Abnehmen, sondern auch die gualitative Verinderung als
Art der Bewegung und fiihrt sogar die Energie und Entelechie
auf die Bewegung zuriick. (Vergl. meine Geschichte des Begriffs
der Parusie S. 114 ff. in Bd. III der Aristot. Forschungen.)
Beide Philosophen haben dabei aber doch nicht die moderne
Vorstellung, die bei Hegel und Trendelenburg am Meisten aus-
gebildet ist, als wenn die Qualitit und das Wesen selbst ein
Product der bloss mathematischen Bewegung sein kdnnte; viel-
mehr ist bei ihnen nur eine Vermischung des metaphorischen und
eigentlichen (Gebrauchs dieses Begriffs anzunehmen.

Das Wesentliche des metaphorischen Gebrauchs besteht in
der Ausloschung der Raumvorstellung. Man behilt also einen
Gregenstand iibrig, der in verschiedener Zeit verschiedene Eigen-
schaften zeigt, und sich so in einer Rethe darstellt, dis als
Ganzes zusammengefasst werden kann. So spricht die Statistik
z. B. von der Agiobewegung, von der Bevblkerungsbeweguﬁg
u. 8. w., indem sie nichts Riumliches dabei im Sinne hat, sondern
bloss Zahlen in eine Reihe stellt, die demselben gegebenen Ge-
genstande in verschiedener Zeit zukommen und abnehmend oder
zunehmend graphisch auch durch Linien und Richtungen darge-
stellt werden konnen. Ebenso verfolgt der Mediciner z. B. die
Bewegungen des Pulses, wobei man nicht an die eigentliche Blut-
bewegung zu denken hat, sondern nur an die Zahlen der Puls-
schlige in einem bestimmten Zeitquantum, welche bei gewissen
Krankheiten in verschiedenen Zeiten bald mehr, bald weniger
sind, also bloss arithmetisch bestimmt werden, zusammengefasst
aber sich in einer Linie mit wechselnder Richtung graphisch
darstellen lassen. , Aehnlich ist auch der Sprachgebrauch, der
das geistige Leben in die Bewegung hineinzieht und Ausdriicke
wie Gemiithshewegungen, Bewegung der (Fedanken, Gedanken-
flucht u. s. w. gestempelt hat. Der Philosoph kann diesen
metaphorischen Gebrauch der Vorstellung der Bewegung ohne
Weiteres anerkennen, muss aber nachdriicklich betonen, dass
man eben nur mit Metaphern zu thun hat, weil ohne Aufrecht-
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erhaltung des eigentlichen Sprachgebrauchs sonst leicht eine
grosse Verwirrung der Begriffe erfolgt, wie z. B. da, wo man
wegen solcher Anschauungsweise alle Qualititen auf Quantititen
zurlickfithren und die ganze Welt wie D. Strauss als einen in
wechselnder Geschwindigkeit vollzogenen Tanz der Atome dar-
stellen will.,

§ 5. Ueber die Realitit der Bewegung oder die Dictatur
des Gesichts.

Da der Raum kein Wesen ist und keine wirkliche
Beziehung der Wesen, sondern nur das Bewusst-  Unwegsamieit
sein unserer eigenen vorstellenden Thétigkeit und ge:i;u:i;’:;z;en
ihrer Zusammenfassungsformen ausdriickt, so kann Theorien.
natiirlich die Bewegung, sofern sie immer im Raum
geschieht, nichts Wirkliches sein., Wir sind aber zu gewissen
Phiinomene gendthigt und auch zu denen der Auffassungen der
Bewegung; es stebt nicht in unserer Freiheit, ein im Bewusstsein
gegebenes Object nach Belieben fiir ruhend oder bewegt anzu-
schauen; ebensowenig, wie wir nach Belieben die Sonne fiir vier-
eckig und einen Menschen fir kugelférmig halten kinnen. Mit-
hin muss den Bewegungserscheinungen in unserem Bewusstsein
eine wirkliche Veridnderung in den realen Wesen entsprechen.

Nun sind uns aber alle Gegenstinde nur in den Formen
von Raum und Bewegung gegeben und auch abgesehen von der
bloss subjectiv perspectivischen Auffassung kinnen wir in der
von den empirischen Wissenschaften erstrebten Qbjectivitit der
Auffassung doch dise Formen von Raum, Zeit und Bewegung
auf keine Weise los werden, so dass wir die ganze Sinnenwelt
in diesen nicht wirklichen Formen anschauen miissen, weil dies
eben die Formen unserer eigenen Thiitigkeit bei der Auffassung
sind, die darum auch eine apriorische Geltung fir alle moigliche
Erfabrung haben. Es kann uns desshalb kaum iibsrraschen,
wenn ausgezeichnete Naturforscher, wie 'Wundt (Erkenntnisslehre
8. 467), sich von dem kritischen Standpunkte zumn dogmatischen
leise zuriickziehen und die Frage nach der Realitit von Raum,
Zeit und Bewegyng dahin beantworten, dass moglicher Weise
zwar Raum und Zeit als Vorstellungen ,,von subjectiven psycho-
logischen Bedingungen abhingig* seien, dass aber ,die
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Bewegung selbst mehr objective Realitiit haben diirfte, als die
Erzeugnisse unserer Zerlegung derselben®, d. h. als Raum und
Zeit. Wundt will desshalb in ,der riumlichen Bewegung, in
der sich Zeit und Raum innig durchdringen, eine Hindeutung
finden auf die durchgingige metaphysische Beziehung, in der
unser eigenes geistiges Sein zur Aussenwelt steht®, weil ,wir in
der Bewegung ein Gregebenes anzuerkennen haben, welchem
ein wirkliches (zeschehen zu Grunde liegt*. Da wir dies wirkliche
Geschehen nun wieder nur in den psychologischen Formen unserer
Anschauung vorstellen, so bemerkt er schliesslich, dass es
wunmdglich sei, von einer solchen subjectiven Zugabe zu dem
objectiven Begriffe in Wirklichkeit zu abstrahiren“ und dass dies
pauch gar nicht gefordert sei, weil wir nicht irgend eines der
fiir unser Denken unerlisslichen Elemente aus dem-
selben entfernen wollen“. Wenn ich recht verstehe, so will
Wundt also das wirkliche Sein und die metaphysischen Beziehungen
immer in den Formen von Raum, Zeit und Bewegung denken.
Da nun aber die realen Wesen und ihre metaphysischen
Beziehungen nichts Metaphysisches an sich hiitten, wenn sie
etwa selbst so beschaffen wiren, wie sie als Inhalt unseres Be-
wusstseins erscheinen, d. h. als Empfindungen und mit Raum,
Zeit und Bewegung dotirte Anschauungsbilder, weil sie sich ja
dadurch sofort als etwas bloss Ideelles erweisen wiirden, so scheint
es, als konnten wir das reale Wesen der Dinge ausser uns weder
unmittelbar, noch mittelbar erkennen. Eine mittelbare Erkennt-
niss scheinen uns zwar jene Zustdnde unseres Bewusstseins zu
bieten, die nicht aus sich begreiflich sind, sondern auf eine
Wechselwirkung mit andern realen Wesen hinweisen. Diese
mittelbare Erkenntniss bildet jedoch grade den Schein, den
wir gern aufgelost sihen darch Deutung auf ein unmittelbar
Wirkliches. Wollen wir daher nicht von dem kritischen Stand-
punkte abfallen und doch auch nicht bloss eine richtige und
objective Auffassung des Scheins der Dinge gewinnen, wie die
Erfahrungswissenschaften nichts anderes bieten kdnnen, so miissen
wir einen andern Weg versuchen und uns selbst angehen, weil
das Bewusstsein eben unser Bewusstsein ist und wir als reale
Wesen eine unmittelbare Erkenntniss von uns selbst haben.
Nun finden Bewegungserscheinungen nur im
Der nene Weg. (xebiete der Gesichts- und Tastvorstel-
lungen statt; unser Bewusstsein umfasst aber weit
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mehr. Wollen wir daher verstehen, wie Bewegungserscheinungen
als Zeichen wirklicher Vorginge in den realen Wesen zu deuten
sind, so miissen wir aus dem (Gebiete des Bewusstseins,
in welchem Raum und Bewegung nicht anwendbar sind,
irgend einen Zustand betrachten, sofern derselbe etwa mit cor-
respondirenden Erscheinungen in dem Gebiete des Gesichts ver-
kniipft ist. Setzen wir z. B., wir hirten eine Nachricht, die uns
mit Zorn oder mit Schreck erfasste. Zorn und Schreck konnen
auf keine Weise als Figuren des Raumes oder als Bewegungen
im Raum vorgestellt werden. Wir werden aber bald bemerken,
dass mit diesen Affecten gewisse Erscheinungen im Gebiete des
Gesichts- und Tastsinnes verkniipft sind, die wir als Bewegungen
auffassen miissen. Beim Zorn rothet sich das Gesicht und wir
fassen dies objectiv als Bewegung des Bluts nach der Peripherie
des Korpers auf; beim Schreck zittern vielleicht die Kniee und
wir haben durch den Tastsinn eine Bewegungserscheinung. Ist
die vorgestellte Sache ihrer Qualitit nach wichtiger oder un-
wichtiger, so wird auch der Zorn und der Schreck stirker oder
schwicher sein, und correspondirend sinkt oder steigt im Gebiete
der Tast- und Gesichtsempfindungen die Geschwindigkeit der
Bewsgungen oder die Liinge ihrer Excursionen. Hier wird uns
nun die Semiotik der Bewegungserscheinungen ver-

- stdndlich und wir sind schon lingst gewohnt und geiibt, aus

solcher Auffassung des Scheins zuriickzuschliessen auf die wirk-
lichen Ereignisse des Gemiiths, In #hnlicher Weise haben wir
nun auch ein unmittelbares Gefiihl und Bewusstsein unserer An-
strengung, die wir denkend auf eine nicht-rdumliche Kraft zuriick-
fiihren. Jenachdem wir aber eine grossere oder kleinere Kraft
anwenden, bemerken wir im Gebiete des Gesichts- und Tastsinnes
entsprechende Bewegungserscheinungen und die zugehdrige Ge-
schwindigkeit, wie z. B. beim Gehen, Laufen, Springen. Auch
hier also ist die Semiotik verstindlich und wir sind schon lange
gewshnt daran, die Kriifte an den Bewegungen zu messen und
von gewissen Kriiften bestimmte Bewegungen zu erwarten, wie
man ja den Lauf und die Geschwindigkeit der Kanonenkugel
und den Punkt des Anprallens aus der Menge der angehiuften,
nicht riumlichen und iiberhaupt nicht sichtbaren und nicht tast-
baren Krifte im Toraus berechnen kann.

So wird es uns also durch Zuriickgehen auf die eigene
Realitiit und das Bewusstsein unserer eigenen wirklichen Zustinde

Teichmaller, Metaphystk. 21



begreiflich, wie iiberhaupt alle Bewegung nichts anderes bedeutet,
als die Form unserer zusammenfassenden Vorstellungsthitigkeit
im (3ebiete der mit unserem iibrigen wirklichen Leben zusammen-
hiingenden und demselben coordinirten Tast- und Gesichts-
empfindungen. Diese Empfindungen selbst sind auch keine
Bewegungen und so entspricht also auch den nicht wirklichen
Bewegungen keine Kraft, der Extension keine Intensitiit, sondern
die scheinbaren Bewegungen sind bloss unsere Auffassungsformen,
welche diesemn bestimmten Gebiete der Sinnlichkeit eigenthiimlich
sind, wie die Melodien und Harmonien dem Gebiete der Téne,
die ihrerseits wieder auf die Gesichtsvorstellungen nur meta-
phorisch angewendet werden konnen.
Das Resultat unserer Untersuchung liisst sich
e DA dalier in eine politische Betrachtung iiberfiihren.
Die Herrschaft iibt in jeder Gesellschaft immer
das stiirkste Element aus. Moge dic Stirke durch das blosse
Uebergewicht an Zahl entstehen, wie sehr viele Raben selbst
den Habicht iiberwiiltigen, oder durch Uebergewicht an einem
dic Gesellschaft constituirenden Elemente, wie Reichthum,
Glauben (in passivem Sinne), oder Klugheit und Energie des
Willens. Das zur Herrschaft gelangende Element wird noth-
wendig mit der Zeit die ganze Gresellschaft seinen Ansichten,
Gefiihlen, Wollungen und Gewohnheiten unterwerfen und das
geltende Recht ist immer ein Ausdruck der in dem herrschenden
Elemente gegebenen Lebensformen. Nun haben wir durch unsere
Sinnlichkeit eine sinnenfiltige Welt, die als eine Gresellschaft aus
verschiedenen Stiinden oder Elementen betrachtet werden kann,
némlich aus den Empfindungen der verschiedenen Sinne. .Jeder
Sinn liefert eine besondere Classe der Gesellschaft in einer ge-
wissen Kopfzahl und Stiirke. Das stirkste Element und
das zahlreichste liefert ohne Zweifel der Gesichts-
sinn. Darum wiirde ein geschulter Politiker von vornherein
weissagen, dass in der Gresellschaft der sinulichen Vorstellungen,
die uns die Sinnenwelt ausmachen, sehr bald das Gesicht die
unbedingte Autoritiit gewinnen werde, und dass die dem Gesicht
eigenthiimlichen ¥ormen auch ohne Act der Gesetzgebung un-
fehlbar als allein geltendes Recht im ganzen Gebiete der Sinnen-
welt sich durchsetzen miissen. So ist es denn auch wirklich
gekommen. Raum und Bewegung sind die allgemeingiiltigsten
Gesetze geworden, denen alles sich unterwerfen musste, was als
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existirend in der Sinnenwelt wollte zugelassen werden, und die
empirischen Wissenschaften haben stillschweigend diese Dictatur
des Gesichts anerkannt und in den Formen des (esichts, in
Korpern und Bewegungen, das Wesen der Wirklichkeit zu de-
finiren versucht. Keine Erfahrungswissenschaft hat jemals andere
Verfassungsformen, z. B. die des Gehors oder des Geruchs, der
politischen Organisation der Sinnenwelt einzubilden gewagt. Und
die Philosophie? Sie ist dieselben Wege gegangen. Das Hichste,
was man gewagt hat zu behaupten, war die Unwirklichkeit der
rdumlichen Anschanungsform; die FEleaten aber liessen diese
Formen doch gleich wieder als Formen des Scheins gelten und
Kant ebenso stempelt sie in seiner transscendentalen Aesthetik
zum allein giiltigen Gesetze des diusseren Sinnes und construirt
darnach seine Materie und die (Gesetze der Bewegung. Den
Grund aber, warum grade diese Formen die allgemeine Herr-
schaft ausiiben sollen, hat meines Wissens noch Niemand gezeigt.
Er liegt aber, wie hier nachgewiesen, in der socialen und poli-
tischen Organisation unserer verschiedenartigen Sinnesempfin-
dungen, deren stirkste Classe ihre Auffassungsformen
iiberall durchsetzt und so fiir die Erklirung aller Wirklich-
keit die nach Naturrecht durchaus ungiiltigen Formen des Ge-
wohnheitsrechts in den Begriffen von korperlicher Materie,
Raum und Bewegung sanctionirt hat. Die Dictatur des
Gesichts fand die stirkste Unterstiitzung durch den Tastsinn
und so wurde dessen eigenthiimlicher Charakter mitanerkannt
und daher stammt die Aufnahme der Undurchdringlichkeit und
der sogenannten physischen Korperlichkeit in den Begriff der
Materie. Die wahre Philosophie aber muss diese Dictatur auf-
heben, indem sie ihren Ursprung erklirt.

Wenn der Menschheit diese beiden Sinne, der Tastsinn und
der (Gesichtssinn, versagt geblieben wiiren, so wiirde die Sinnen-
welt von der empirischen Wissenschaft unter Auffassungsformen
gestellt worden sein, die mit Raum, Kérperlichkeit und Materie
nichts zu thun hitten. Wir konnen uns aber schwerlich in ein
Bewusstsein hineindenken, dem diese Auffassungsformen fehlen;
denn selbst dem Blinden sind sie durch den Tastsinn, wenn auch
nicht in gleichex; Vollkommenheit, zugiinglich. Unsere Wissen-
schaft begeht aber einen logischen Fehler verhingnissvoller Art,
wenn sie jetzt die aus dem Gebiete jener beiden Sinne entlehnten
Begriffe als Wesen der Wirklichkeit und allgemeinen Grund

21%
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aller Erklirungen der Natur hinstelit und z. B. auch die Ttne
,und Geriiche als Bewegungserscheinungen demonstrirt. Die
Bewegung einer Saite oder der Luft ist kein Ton und die Ton-
empfindung ist keine Bewegung im Raum. Der logische
Fehler liegt darin, dass man das Specifische Einer Art
zum Generischen der coordinirten Arten macht. Tone,
Farben, Tasteindriicke, Geriiche sind coordinirt. Sollen coordi-
nirte Arten von Dingen gemeinsamen Gesetzen unterworfen sein,
so miissen diese aus dem allen Arten gemeinsamen Wesen ab-
geleitet werden. Nun sind aber die Vorstellungen von Raum
und Bewegung specifisch fiir Gesicht und Tastsinn; folglich
begeht man einen logischen Fehler, wenn man die Giiltigkeit
dieser Formen fiir alle Sinne behauptet. HEs ist nur die Paria-
stellung, welche die iibrigen Sinne diesen beiden: gegeniiber ein-
nehmen, daran Schuld, dass kein Bewusstsein der Freiheit und
des Rechts durchdringen konnte und dass keine Gesetzgebung
der Sinnenwelt gefordert wurde, welche die Privilegien aufhebt
und allen Gesellschaftsclassen der Sinne gleiches Recht vor-
schreibt. Wir miissen daher gewissermassen die Aufhebung der
Leibeigenschaft in der Naturwissenschaft fordern.

r'd
Die Einwendungen.

Da durch diese Theorie die herrschenden Ansichten mit den
letzten Wurzeln ausgehoben werden, so wird sie natiirlich auf
hartniickigen Widerstand stossen und zwar von zwei Seiten her,
Entweder wird man nimlich zu zeigen suchen, dass die von der
frither herrschenden Theorie anerkannten Privilegien des Gesichts-
und Tastsinnes allen andern Sinnen vortheilhaft seien, weil die
ganze Sinnenwelt sich wirklich mit Hiilfe von Raum, Kirper-
lichkeit und Bewegung erkliren lasse; oder “man wird die
Priimissen der neuen Theorie aufzuheben suchen und die Coor-
dination der Sinne .Jeugnen. Wir miissen beide Einwendungen
hiren und erwiigen.

N Der"l‘on wird aus.Schwingungen einer Sait.;e
gestttzt aut die VO bestimmter Liinge im Luftraum erklirt. Die
f::’;fs ;i:o‘:: Richtigkeit der Erkliirung wird bewiesen durch das

Experiment. Der Ton bewegt sich mit einer ge-
wissen Geschwindigkeit durch den Raum; man schligt in

i
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bestimmter Entfernung eine Glocke an und wartet wit der Uhr
in der Hand auf die Ankunft des Tons. Er trifft zu rechter
Zeit ein und besiegelt die Theorie. Diese Thatsachen sind be-
kannt. Ist die Theorie dadurch aber wirklich bestiitigt? Nach
den obigen Analysen sind Raum und Bewegung nur die Auf-
fassungsformen fiir das Gebiet des Tast- und Gesichtssinnes. Alle
Sinne, wie alle Dinge stehen aber in bestimmten Verhiiltnissen
unter einander. Mithin muss der Reihe von Veriinderungen in
einem Gebiete eine zugehirige Reihe von Veriinderungen in jedem
andern Gebiete entsprechen. Wenn man nun diese sich ent-
gprechenden Verhiltnisse exact beobachtet, so kann man immer
mit Sicherheit von der einen Reihe auf die andere Reihe schliessen.
Z. B. wenn man die Reilie ¢ 4 ¢ & u. 8. w. kennt, so kanz man
von der zugehorigen Reihe o 3 ¥ 0 u. s. w. schliessen, dass mit
dem Eintritt von ¢ auch y erscheinen werde, ohne ein Recht zu
haben, das Gesetz, welches fiir die erste Reihe gilt, auch der
zweiten zu Grunde zu legen. Schon innerhalb desselben Gebietes,
wo doch dieselben Gesetze gelten miissen, sieht man, dass je nach
der Natur der Korper die Erscheinungen verschieden ausfallen, ob-
gleich man ste mit Sicherheit an einander messen kann.  Z. B. man
hilt ein Thérmometer in’s Wasser, bei 0¢ wird das Wasser fest,
bei 100° Dampf, das Quecksilber bleibt aber in beiden Fillen
fliissig und dennoch kann man durch die Ausdehnungen des
einen die Erscheinungen des andern genau messen und vorher-
sagen. Wenn hier nun auch die Verschiedenheit der Erscheinungen
sich aus einem und demselben allgemeineren Princip erkldren
liesse, weil man sich innerhalb derselben Sphiire befindet, so
versagt doch diese Hiilfe, wo man ganz verschiedene Sphiren in
ihren coordinirten Reihen in’s Auge fasst. Z. B. man kann die
Lautgeite der Buchstaben und ihre Schriftzeichen nicht aus einem
und demselben Gesetze erkliren und ihre beiderseitigen geschicht-
lichen Umwandlungen nicht aus denselben Griinden ableiten und
dennoch stehen sie in Coordination, so dass man wissenschaftlich
dariiber geniigend im Reinen ist, welchen Laut man bei diesem
oder jenem Schriftzeichen vorzustellen hat und umgekehrt. Ebenso
verhiilt es sich z. B. mit dem Korper und seinem Spiegelbilde,
wo sogar ein strenger Zusammenhang von Ursache und Wirkung
vorliegt. Mein fechter Arm ist im Spiegel der linke und wenn
ich den linken Arm bewege, so bewegt sich im Spiegel genau
correspondirend der rechte. Beobachte ich bloss die Spiegelbilder,



so kann ich mit Sicherheit auf die zugehorigen Bewegungen
des Kirpers schliessen und gut calculirend die kiinftigen Oerter
der wirklichen Bewegungen vorhersagen. Gleichwohl sind die
Ursachen der Bewegungen des Korpers psychische und physio-
logische, die Ursachen der zugehbrigen Spiegelbilder aber optische,
und es wire licherlich, wollte man beide auf ein und dasselbe
(Gesetz zuriickfiibren.

Aus diesen Betrachtungen erkennt man leicht, dass die bis-
herige Theorie fiir ihre Erfolge nur begliickwiinscht werden soll
und dass es nicht in Frage steht, ob die bisherigen Arbeiten
der Naturforschung richtig und niitzlich sind. Es handelt sich
nur um die Hypothesen fiir die Erklirung aus den letzten Griinden,
und es soll bloss bestritten werden, dass alle Erscheinungen
schliesslich aus Raum, Kérperlichkeit und Bewegung abgeleitet
werden koénnten. Es wird aber nicht bestritten, dass die Er-
scheinungsreithen, wenn sie auch ganz andere Ursachen
haben, doch in Coordination stehen mit den auf dem
Gebiete des Gesichts verfolgten zugehorigen Reihen der
Bilder von Raum und Bewegung, und dass man aus diesen,
wie aus den Spiegelbildern, zuriickschliessen darf auf jene.
Hiermit scheint mir diesem Einwand die Spitze abgebrochen
zu sein. '

Tech will dies Verhiltniss noch durch eine Analogie ver-
deutlichen. Als man die hieroglyphische Schrift auf den Obelisken
und Tempeln der Aegypter fand, hatte man bloss sichtbare und
tastbare Figuren im Raum vor sich. Durch den Stein von
Rosefte und die spiiteren Funde wurde es wegen der schon
bekannten Coordination der griechischen Schriftzeichen mit zu-
gehorigen Gedanken méglich, fiir die hieroglyphischen Konigs-
schilder, Worter und Siitze bestimmt coordinirte Begriffe sund
Gedankenreihen wissenschaftlich festzustellen. Ebenso gelang es
wegen der noch nachweisbaren Coordination der koptischen Schrift-
zeichen mit zugehdrigen Lauten auch fiir die hieroglyphischen
Buchstaben die coordinirten Lautwerthe zu finden. Man kann
duher jetzt aus einer sichtbaren hieroglyphischen Figurenreihe
nicht bloss die zugehidrige logische Gedankenreihe, sondern auch
die zugehorige phonetische Reihe ableiten. Drei coordinirte Reihen,
die graphische, die logische, die phonetische, sind gefunden und
aus jeder derselben kionnen die beiden zugehirigen sicher bestimmt
werden; es wird aber Niemandem einfallen, einerlei Gesetz fiir
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alle drei zu fordern oder gar aus den Eigeuthiimlichkeiten der
Einen Reihe das Bildungsgesetz fiir die beiden andern zu
machen. Es geniigt, wenn durch die Coordination der Glieder
in den verschiedenen Reihen und ihrer Abiinderungen ein
sicherer Schluss von der Einen auf die andere gezogen werden
kanu. In derselben Weise hat desshalb auch Rarwm und Be-
wegung als Gesetz des sichtbaren und tastbaren Gebietes keine
Giiltigkeit weder fiir die zugehorigen wirklichen Wesen, noch
fir das Gebiet der iibrigen Sinne, und es geniigt, diese
Formen wegen der allgemeinen Coordination als semiotische
anzuerkennen.

Es muss nun die Giiltigkeit der Primissen der .
neuen Theorie untersucht werden. Sind die vel- w“i'bf::ﬁmd
schiedenen Sinne coordinirt? Sind sie nicht Stufen  dicCoordination
einer und derselben Kraft und desshalb denselben fer Sime
Gesetzen subordinirt?

Fiir die Einerleiheit der Sinne threr Art nach kann man
einen Beweis nur versuchen im Hinblick auf das Gesicht, Gehor
und den Wiirmesinn. Die Physiker haben gezeigt, dass bei einer
gewissen Scliwingung eiues Stabes Téne gehirt werden und zwar
zuerst die tibfsten, dann, je schneller die Schwingung wird, die
iibrigen bis zu den hochsten. Wenn die Geschwindigkeit zunimmt,
so entstehen Wirmeausstrahlungen und endlich kénnten wohl
auch Farbenempfindungen vom Rothen bis zum weissen Licht
erfolgen. Da so drei Sinne auf Bewegung eines Korpers im
Raum zuriickgefithrt sind, so méchte man nach der Analogie
vermuthen, dass auch Geriiche, Geschmicke und Tustempfindungen
langsamere oder schnellere Schwingungen ecines Korpers seien
und dass also die ganze Reihe der Sinne nur eine Stufenfolge
der Geschwindigkeit der Bewegung bedeute,, Da wir nun die
ganze Sinnenwelt nur in den Wahrnehmungen der Sinne besitzen,
so wiirde folgen, dass die Welt aus einem langsameren oder
schnelleren Tanz der kleinsten Korperchen bestehe. Das ist die
moderne Tanzmeisterphilosophie, zu der sich auch David Strauss
in seiner Schrift iiber den alten und neuen Glauben bekannt hat.

Dieser ganze Beweis hat nun so lange Kraft, als man mit
der Naivetiit der alten dogmatischen Metaphysik den Raum, die
Korper und diee Bewegung fiir etwas Wirkliches ausser uns an-
sieht, Sobald man sich aber davon iiberzeugt hat, dass diese
drei Auffassungsformen rein ideell sind und auf keine Weise die
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Natur der Dinge selbst bilden, so fillt diese ganze Theorie zu-
sammen, wie ein Karténhaus.

Nun sieht man auch sofort, wesshalb diese Theorie iiberhaupt
aufkommen musste. Denn vom concreten Raum, wie er in dem far-
bigen Flichenbilde vorliegt, konnte man ja leicht zu dem abstracten
Raum fortschreiten. In diesem sind aber, da er bloss das
Bewusstsein unserer auffassenden und zusammenfassenden Thatig-
keitsformen ist, alle Farbenempfindungen ausgeldscht. Mithin
konnte man in diesen grossen Schrank nun alles Beliebige hin-
einstellen, was in dem sichtbaren oder concreten Raum niemals
erscheinen will, z. B. die T6ne und Gertiche und Geschmicke;
denn in unserem sinnlich riumlichen Gesichtsfeld kommt nie ein
Ton vor, und kein Geruch hat irgend einen Platz, sondern wie
Gespenster schweben die Tone darin, unsichtbar und geheimniss-
voll. Sie sind da und wirken; aber man kann sie nicht sehen
und nicht packen; ebenso die Geriiche. Da wir aber auch die
abstracte Raumvorstellung haben, so hindert die Unsichtbarkeit
nicht mehr; denn im- abstracten Raum giebt es ja auch keine
Farben mehr. So kann man denn auch die Tone -darin
unterbringen und da sie ja Ursachen in den wirklichen Dingen
haben miissen, so kann man, wie fiir die Gesichtsobjecte,
ibnen einen Ort und einen Weg anweisen. Ebenso den Ge-
riichen und dem Geschmack auf unserer Zunge und dem Getast
unserer Finger.

Der Grund, wesshalb die Bewegungstheorie aufkommen
konnte, liegt also darin, dass der Raum von seiner nichsten
Veranlassung, die er in den Gesichtsempfindungen hat, sich zu
der geometrischen Abstraction ausbildete, d. h. das reine Be-
wusstsein unserer auffassenden Thitigkeit wurde. Da er nun
50 gewissermassen die Form des Bewusstseins selbst bildet, so
fillt auch alles, was im Bewusstsein ist, in die riumliche Form.
Wihrend nun aber die Téne und Geriiche und Geschmicke und
Wiirmegefithle immer nur voriibergehend im Bewusstsein vor-
kommen, so steht das Farbenbild der gesehenen Welt immer
fest vor uns und es ist darum nichts natiirlicher, als dass wir alles,
was in’s Bewusstsein tritt, in die ridumliche Form.und mithin
als wirklich Empfundenes auch in den concreten Raum versetzen,
obgleich es daselbst nur ein gespenstisches Dasein fithren kann.
‘Wie die Tongespenster, so setzt man auch die Seele und ihre
Thitigkeiten in irgend einen Ort des concreten Raumbildes, die
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einen in's Herz, die andern unter die Hirnschale, entweder
in die Zirbeldriise oder in die Gehirnrinde oder in’s Riicken-
mark, kurz jedesmal dahin, wohin die semiotisch erkannte
Wirkung auch das Farbenbild zu setzen erheischt. Sobald
wir aber die geometrische Raumvorstellung wegziehen, so ver-
schwindet sofort jede Moglichkeit, allen diesen Gespenstern
einen Platz anzuweisen, da sie wohl tdnen und erhitzen
und schmecken und riechen, aber keine Farben als Livrée an
sich tragen. _ _

Da der Raum nun bloss unsere Vorstellungsweise ist und
alle diese Kreise der Sinnlichkeit in sich selbst nicht die mindeste
Handhabe bieten, um sie als riumlich und als Bewegungen
vorzustellen, so sieht man deutlich, dass diese ganze Theorie
bloss auf Association beruht und daher bloss meta-
phorisch ist. Wegen der durchgingigen Verkniipfung der
Dinge und der Vorstellungen kann man die Tiéne mit Buch-
staben bezeichnen und ihnen eine bestimmte Taste auf dem
Clavier anweisen und bestimmte Schwingungszahlen geben und
bestimmte Saitenlingen w. s. w. Man vergisst dabei aber,
dass man mit einer Symbolik zu thun hat und nicht mit
einer Erkenntniss des Wesens der Dinge. Selbst in dem
engeren Gebiete der reinen Mathematik kann man diese Sym-
bolik sofort Jedermann verstindlich machen, wenn man z. B.
die allgemeine Gleichung fiir die Ellipse hinschreibt:

yi=Adx — B x%

denn es ist ja deutlich genug, dass dieser algebraische Aus-
druck, der durch Rechnung gefunden wird, um einen Sinn
zu haben, geometrische Vorstellungen erheischt, die in ihm
selbst nicht im Mindesten eingewickelt liegen. Man muss durch
Association sich die Axe als Abscissenlinie vorstellen und den
Scheitel als Anfangspunkt der Abscissen nehmen und iiber-
baupt an eine Ellipse oder Curve dabei denken. Hie algebraische
Formel ist desshalb bloss ein Symbol fiir eine davon ganz ver-
schiedene und andern Gesetzen folgende geometrische Geistes-
thitigkeit. Gleichwohl hat das algebraische Gesetz Giiltigkeit
fiir das ihm fremde Gebiet, weil es durch feste Associations-
reihen mit ihm coordinirt ist, wie die Tons mit Saitenldngen
und Tasten und Zahlen. ‘

Es ist darum nicht bloss moglich, sondern sogar nothwendig
wegen der allgemeinen Coordination der Dinge, dass jedem nicht
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sichtbaren Empfindungsobjecte irgend etwas in der sichtharen
Sphére entspricht, das geometrisch oder arithmetisch durch
irgend eine Form und Geschwindigkeit der Bewegung ausge-
driickt werden kann, wie dies ja fiir die Téne und Wiirmegefiihle
schon annidhernd festgestellt ist. Daraus folgt aber nicht im
Mindesten, dass man dadurch das Wesen der Tone und der
itbrigen Empfindungen verstanden hiitte. Der Taube kann sich
diese Zahlen und Bewegungen sehr wohl vorstellen, ohne eine
Ahnung von dem Ton zu haben. Jeder Sinn bietet eine ganz
eigene und im Verhiiltniss zu den andern vollig neue Offenbarung
des Bewusstseins und kein Sinn kann fiir den andern
vicariiren, wie der Taube das Concert nicht geniesst, auch
wenn er sich die Violine dicht vor die Augen hilt, und wie dem
Verschnupften die Rose nicht duftet, und wenn er sie mit dem
Mikroskop betrachtet.

Darum bilden die Sinne auch keine Entwickelungs-
stufen, wie es nach der Theorie von den verschiedenen Gre-
schwindigkeiten der Bewegung scheinen mdchte; denn die hihere
Stufe miisste die niederen in sich enthalten, wie in 100 auch
10 und 50 enthalten ist und wie der Greis sich an alle Stufen-
giinge seines Lebens erinnern kann und wie der Begriff die
Momente seiner Entwickelung in sich enthilt. In den Farben
aber stecken nicht die Wirmegefiihle und in diesen keine Tone
und in den Toénen nicht die Geschmécke u. s. w.

Also haben wir in den verschiedenen Sinnen verschiedene
Kreise, von denen keiner dem andern iiber- oder untergeordnet
ist. 'Wir miissen sie desswegen fiir coordinirt halten und mithin
kénnen sie nicht unter die Gesetze gebracht werden, die specifisch
fiir ein einzelnes Sinnesgebiet sind. Diese Dictatur des Gesichts
ist aufzuheben. Wie wir aber nicht darauf verzichten wollen, aus
den geschriebenen Buchstaben lesend auf die horbaren Laute zu
schliessen und auf die damit associirten Vorstellungen, sondern
dankbar fiir diese gliickliche Symbolik sind, so soll auch
der Physik kein Riegel vorgeschoben werden, sondern wir werden
bewundernd es anerkennen, wenn in der bisherigen Weise die
Naturforscher fiir die ganze Sinnenwelt Formeln aus dem Gebiete
des Raumes und der Bewegung finden, mit denen alle Erschei-
nungen bezeichnet werden kénnen; nur werden wir uns immer
erlauben miissen, diese ganze sogenannte Naturwissen-
schaft fiir eine blosse Symbolik zu halten, welche uns
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auch keine Ahnung von dem wirklichen Wesen der
Dinge giebt, ebensowenig wie die geschricbenen Buchstaben
als solche uns eine Ahnung von den hérbaren Lauten und den
zugehdrigen Gedanken geben konnen, was man bet seiner
Muttersprache wegen der geldufigen Association weniger leicht
bemerkt, als etwa beim Aegyptischen, wo man den zugehorigen
Ton und die zugehérige Bedeutung nicht als selbstverstiindlich
betrachtet.




Viertes Capitel.

Die wirkliche und die scheinbare Welt.

§ 1. Das Object.

Wir haben gesehen, dass die scheinbar dinglichen Eigen-
schaften und Vorginge, welche alles sogenannte Wirkliche be-
gleiten, niimlich Raum, Zeit und Bewegung, nur das Bewusstsein
unserer Auffassungsformen sind. Es handelt sich nun darum,
das Ding selbst, oder das Object, welches aufgefasst und in
diesen Formen vorgestellt wird, etwas niher in Augenschein zu
nehmen; denn in diesen Dingen und ihren Verinderungen besteht
die scheinbare Welt. ‘

Unsere Aufgabe konnte synthetisch ebenso bequem, wie
analytisch geldst werden. Die analytische Methode geht aber
von den herrschenden Ueberzeugungen aus und ist desshalb
vorzuziehen. Es glaubt Jedermann nimlich die sogenannten
oDnge* zu kennen und so scheint es bloss erforderlich , das
Allgemeine herauszuheben, das bei und an denselben immer
vorkommt. Doch auch diese Aunfgabe ist schon geleistet. Herbart

hat sein ,,Ding mit mehreren Merkmalen® bearbeitet und Wundt

neuerdings ausfiihrlich den Begriff des ,(3egenstandes“ festzu-
stellen gesucht. Desshalb brauchen wir nur mit wenig Worten
das Bekannte zu resumiren, um dann die Forschung weiter zu
fiihren.
Die Vorstellung ,Ding®, moge es sich um Be-
Das Object  lebtes oder Unbelebtes handeln, hiingt sich immer
.p::fiv‘::;“ an eine Vielheit von Empfindungen, die einen figu-
Bild. ricten Raum continuirlich zu fiillen scheinen. Ob-
gleich ein solcher Complex sich in seinem Bestande
verindert, so bleibt er doch eine gewisse Zeitdauer hindurch
beisammen und seine Verdnderungen sind nicht so betrichtlich,

N
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dass gleich der ganze Bestand verschwiinde, sondern sie fiithren
nur successive Modificationen herbei. Ein derartiger verinder-
licher und doch relativ bestindiger Complex von Empfindungen
wird als Einheit aufgefasst und aus unserem Bewusstsein hin-
ausgeworfen in den sogenannten wirklichen Raum draussen und
dort als ein Wesen anerkannt und mit dem Namen Ding oder
Gegenstand bezeichnet. ,Gegenstand® oder ,Object heisst
er vielleicht, weil das Ich sich von ihm unterscheidet, wesshalb
er in metaphorischem Ausdruck als dem Ich entgegen stehend
oder gegeniiber stehend bhezeichnet wird. Da der Gegenstand,
z. B. dieser Stein, dieser Baum, dieser Hund, aus lauter Empfin-
dungen von uns besteht, indem wir ihm soviel Merkmale geben,
als wir durch Auge, Ohr, Tastsinn, Geruch, Geschmack zu-
sammengenommen uns afficirt fiihlen, da er auch im Raum eine
Figur bildet und bewegt oder ruhend erscheint, so ist sofort klar,
dass es sich nur um eine Projection handelt, indem etwas,
das in uns so oder so ist, anderswohin abgetragen wird.*) Zu-
gleich versteht es sich, dass dabei nur ein perspectivisches
Bild gemeint sein kann, weil Jeder die Dinge anders sieht.

*) Unsere Naturforscher, z. B. der berithmte Hyxley (Grundziige
der Physiologie, iibers. v. Rosenthal, 1871, 8, 260), erkennen sehr deutlich
die Tiius’chungen des Gesichfssinnes und zeigen meisterhaft die Experi-
mente zar Nuchweisung derselben; aber sie bleiben in der Illusion be-
fangen, da sie zur Nachweisung der Tiuschung des Einen Sinnes sich
der Zeugnisse eines andern Sinnes bedienen. Was aber dem Kinen recht
ist, das ist dem andern biflig. Wir miissen daher beide auf gleichen Fuss
stellen und mithin die Soliditdt, die Réumlichkeit und die Bewegung
ebenso als Téuschung, d.h. als blosse Auffassungsform betrachten, die uns
iiber die wahre Natur der Wesen nicht aufkldren kann. Huxley pflegt
seine Sitze so anzufangen: ,wenn ein #usserer Kérper durch den Tast-
sinn als an einer bestimmten Stelle befindlich wahrgenommen wird, so
fillt das Bild dieses Kérpers auf einen Theil der Netzhaut u. s. w. Wenn
ein #usserer Korper durch Tasten als einzeln erkannt ist, entwirft er
nur Ein Bild auf der Netzhaut u. 8. w.¥ Nun zeigt sich aber, wenn man
vom Auge susgeht, das Umgekehrte. Wo ist demgemiss ‘die Wahr-

heit? Der Tastsinn hat keine Prirogative; denn er ist ebenso der Téuschung-

unterworfer. Die Coordination beider Sinne kann auch nicht helfen; denn
diese zeigt grade, dass eins zwei ist und zwei eins, eins fiir den Tastsinn,
zwei fiir das Auge und umgekehrt. Da der Verstand dies nicht zuldsst
und die Wahrnehmung es dennoch fordert, so sieht man, dass iiberhaupt
alle diese Anschauungsbilder und ihre Formen in Raum und Bewegung
mit der Natur der wirklicken Dinge nichts zu thun haben, sondern nur in

&
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< iu Eant nannte diese Dinge wieder mit dem an-
e @ tiken Namen (parduerad) Anschauungen oder
Erscheinungen, wobei aber der Unterschied der

Meinung zu notiren ist, dass die Phiinomene bei den Alten zwar
fiir ,objectiv® galten, aber doch nicht fiir die wahre Realitit,
withrend sie bei Kant zwar einen ,subjectiven® Charakter be-
sitzen, aber trotzdem ,objective empirische Realitit® haben sollen,
sobald sie durch Kategorien regelrecht bestimmt sind. Es ist
interessant den Unterschied dieser Auffassung genauer festzu-
stellen. Plato wie Aristoteles hielten die in unserer Sinnlich-
keit gegebenen RBilder fiir ausser uns existirende Subgtanzen
(od0ia atodyzr), und Aristoteles glaubte, dass unsere Auf?‘assung
derselben dann wahr sei, wenn sie mit dem objectiven Sein der
Dinge ibereinstimme (doree va medyuora). Er verdoppelte
also die Bilder und setzte eins davon in das Subject (aioFjuare)
und ihm gegeniiber das andere als das objective Urbild und als
Substanz und in sich selbst seiend (va Figader aigdyzd). Plato
aber glaubte auch an diese objectiven Dinge; da sie jedoch in
einem bestindigen Flusse des Werdens sind, so wollte er sie
nicht als Substanzen, sondern nur als werdende Abbilder einer
Substanz gelten lassen. Thre Objectivitit und ihr von unserer
Vorstellung unabhiingiges eigenes Existiren bezweifelte er keinen
Augenblick; aber er hatte den Eleatischen Begriff vom Sein
und wollte ihnen daher nur eine Mischung von Sein und Nichtsein

unserer Kinbildungskraft sind, und dass wir das Wesen der Dinge nur in
uns selbst finden kénnen und dadurch die Tduschungen als nothwendige
Ergebnisse auflosen. Wenn der ausgezeichnete Physiolog ferner S. 269
sagt: ,ich kenne keine Tduschungen, die vom Geruech oder Geschmack
veranlasst wiirden, so wundert man sich ein wenig, da die KoBhe sich
doch meisterhaft anf diese Tauschungen versteheun und wir z B, auch mit
geschlossenen Augen Teltower Riiben oder Schildkriite zu verzehren
glauben, wo nicht die Spur davon in die Schiissel kam. Ebenso ist es mit
den Geriichen, da z. B. ein Kind mit Sicherheit sagt: ,der Vater ist zn
Hause¥, weil es den Cigarrendampf riecht, der diesmal aber zufillig von
der Cigarre eines Fremden herrithrte. Die GewGhnung an die Coordination
zwischen gewissen Empfindungen des Geruchs- und Greschmacksinnes” einer-
seits und gewissen durch Gesicht oder Tastsinn gegebenen Gegeunstands-
bildern andererseits muss eben bei diesen wie bei allen Sinnen noth-
wendig stattfinden. Diese Gegenstandsbilder sind abeirli'ﬁ)jggﬁmn-\und
nichts Wirkliches und diirfen nicht, wie dies hei Huxley geschieht, als
reale Dinge, sondern nur als Zeichen zu Grunde gelegt werden, um
darnach die Richtigkeit oder Tiéuschung der andern Sinne zu bestimmen.
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zugestehen, d. h. das Werden. Kant und die heutigen P osi-
tivisten aber glaubten die Phinomenalitit der Dinge zu er-
kennen; da ihnen aber der Gegensatz, das Correlat, an dem
man Krscheinung erst als Erscheinung messen und fassen kann,
verborgen blieb, ndmlich der Begriff einer realen Substanz, so
musste das Wort ,Erscheinung® bei ihnen véllig sinnlos bleiben,
wie ein Portrait, dessen Urbild dem Maler nicht gesessen und
er aunch nie erblickt oder beschreiben gehort hat. Das Wort
Erscheinung und seine Redeutung ist bei ihnen also nur der
Widerschein oder das Echo aus der friiheren dogmatischen Philo-
sophie. Dagegen machten sie den Sinn des Wortes Erscheinung
fest im Gegensatz zum Schein und bestimmten sie desshalb durch
die Kategorien, deren Anwendung auf den Schein Widerspriiche
liefert. Da sie nun in Ermangelung eines wirklichen Subjects den
Schein zum Subjéctiven erhoben, so mussten die regelrecht ge-
dachten Erscheinungen zu der einzigen objectiven Realitit werden,
die in ihrem Gesichtskreise vorkommen kann. Weil aber sowohl
Schein als Erscheinung etwas Subjectives sind, so stehen die
Positivisten eine Stufe unter Aristoteles, der wenigstens kein
Relatum ohne Correlatum setzt und ausserdem neben der sinn-
lichen Substanz noch eine intelligible annimmt.

§ 2. Die Einbeit des Objects.

Da wir nun mehrere solcher Erscheinungen in unserer An-
schauung und Einbildungskraft haben, so kénnen wir die ungleich-
artigen unterscheiden und die gleichartigen aufzihlen und desshalb
jede Erscheéinung als Eins setzen. Weil aber jede Erscheinung
selbst aus einer Vielheit von Merkmalen oder Affsctionen besteht,
so fragt sich, ob wir deren Summe als die Erscheinung und
ihre einzelnen Merkmale als Einheiten betrachten sollen, oder ob
wir nicht vielmehr das (Ganze in einer andern Weise Eins
nennen, Offenbar will Jeder, wenn er von einem ,,Dinge* spricht,
dass wir dabei nicht an eine Summe, sondern an eine andere
Art von Einheit denken sollen.

Da nun aber das Ding nichts ausser uns ist, .
s Das Rithsel des
sondern als unser Anschauungsbild bloss dureh Pro- - o
jection vom Ich getrennt wurde, so folgt daraus
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mit Nothwendigkeit, dass man die Einheit des Gegen-
standes oder Dinges auf keine Weise in dem Gegen-
stande selbst finden kanun. Diese komische Verle/genheit,
welche eintreten muss, wenn man die Einheit da sucht, wo sie
schlechterdings nicht ist und nicht sein kann. zeigt uns auf be-
lustigende Weise und hochst drastisch der Buddhismus. Der
Konig Milinda begegnet dem grossen Heiligen Nigasena und
fragt ihn nach seinem Namen. Dieser antwortet, er werde
Nagasena genannt, aber das sei nur ein Wort; denn ein Subject
finde sich hier nicht. Da der Kbonig iiber diese Antwort in Er-
staunen gerdith, so wird der Beweis umstindlich ausgefiihrt.
Die Haare sind nicht Nagasena, auch die Nigel und Zihne
nicht, auch nicht Fleisch oder Knochen, auch nicht die Kérper-
lichkeit, nicht die Fmpfindungen, die Vorstellungen, das Be-
wusstsein, auch nicht die Verbindung von all diesem; denn diese
wiirde ja etwas ausserhalb dessen sein, was zu Nigasena gehort;
also ist Nigasena ein blosses Wort, das wir in Bezug auf das
Zusammen von jenen Theilen sagen, und es giebt keinen
Nagasena. Dasselbe wird von dem heiligen Dialektiker an dem
Wagen durchgefiihrt, auf dem der Kinig hergefahren zu sein
liigenhaft behaupte. Der Wagen sei nimlich weder Deichsel,
noch Rider, noch Wagenkasten, noch die Verbindung oder
Summe dieser Stiicke, sondern ein blosses Wort, und es gibe
gar keinen Wagen und der Konig wire also nicht zu Wagen
hergekommen.*)

Da nun die Dinge im Raum erscheinen, so wird die Ein-
heit bloss als das ,Zusammenkommen* der Theile aufge-
fasst, was natiirlich die Unklarheit selber ist; denn z. B. die
Theile des Wagens, oder des Nagasena sind ja nicht schon vor-
her so beschaffen, wie sie nur zu sein brauchen, wenn sie zusammen
einen Wagen oder einen Menschen bilden sollen. Und die in
der Welt umherirrenden Augen ohne Kopf und die Arme ohne
zugehdrigen Leib, wie Empedocles sich dies vorgestellt hat,
enthalten eine Jedermann so auffallende Abgeschfhacktheit, dass
man schliessen muss, es sei auch bei der rohSten Vorstellung
von einem ,Dinge“ immer doch wenigstens eine Ahnung davon
vorhanden, dass «die Einheit desselben nicht bloss das riumlich-

*) Vergl. das sehr interessante Werk von Oldenberg: ,Buddha“
(Berlin, Hertz, 1881).
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zeitliche Zusammen oder Zusammenkommen seiner Theile oder
Merkmale sein konne. Obgleich nun diese Einheit selbst in
dem Objecte oder Dinge schlechterdings unerfindlich ist und
bleibt, so wird sie dennoch immer nothwendiger Weise gefordert
werden, und es muss daber einen komischen Eindruck machen,
wenn der Heilige Nagasena von sich sagt: ,es giebt keinen
Nigasena“, oder vom Wagen: ,es giebt keinen Wagen.“

Ebenso vergeglich 1st es, wie schon oben S._ 133 erinnert,
wenn man etwa mit Demolrit, Anazagoras oder mit unseren
Naturforschern die Erscheinung des Dinges in unsichtbare Ele-
mente aufzuldsen glaubt, dadurch dass man recht kleine oder
unendlich kleine homogene oder heterogene Korperchen als die
wahren Einheiten annimmt. Denn diese angeblich unsichtbaren
Einheiten sind nur ebenso unsichtbar, wie die Dinge vor meinen
Augen, sobald ich mich umkehre und ihnen den Riicken zu
drehe. Die Atome, Homébomerien und Molekeln sind eBen ganz
gewohnliche sichtbare Objecte der -Phantasie und bieten, da sie
ihren Ursprung dem Gesichtssinne und Tastsinne verdanken, im
kleinen Massstab dasselbe wie der grossere Korper und miissen
desshalb, wenn sie wirklich mit Deutlichkeit und Bestimmtheit
vorgestellt werden, wieder fiir's Auge eine Figur haben und
einen Schein und fiir den Tastsinn einen Rindruck; kurz sie
bilden ein ebensolches Zusammen von Merkmalen, wie der grosse,
wirklich in die Sinfie fallende Koérper, sind also eine blosse Re-
production desselben von Seiten der Phantasie mit Verinderung
des Massstabes, wesshalb man sich auch in der Regel einbildet,
dass man sie bei geniigender Vergrisserung im Mikroskop noch
einmal werde ad oculos demonstriren kdnnen.

Der Begriff der Materie ist nichts als der Beziehungspunkt
x fiir viele wechselnde Erscheinungen. Wie ein Korper in dieser
oder jener Zeitdauer einen Raum durchliuft und man fir die
verschiedenen mbglichen Zeitbestimmungen im Allgemeinen #
ansetzt, so ist Materie nur das Bewusstsein, dass z. B. bei jeder
Bewegung immer diese oder jene Erscheinung fiir's Auge oder
den Tastsinn vorhanden gewesen sei, und man muss nothwendig
einen solchen Beziehungspunkt x fiir jede Bewegung hinzudenken.
Wie aber # selbst nichts anderes ist als ein Beziehungspunkt, der
erst fiir jede wirkliche Rechnung durch bestimmte Grossen ersetzt
werden muss, so ist Materie selbst gar nichts und bedeutet bloss
in unbestimmter Weise irgend eine sichthare oder tastbare

Teichmulle‘r, Metaphysik. 22
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Erscheinung. Wenn wir nun hinter den gegebenen Erscheinungen
noch ein geheimnissvolles Etwas annidhmen, an dem die Erschei-
nungen eigenschaftlich hafteten, wie sich dies Jeder leicht mit
Plato und Aristoteles und mit der modernen Naturwissenschaft
vorstellt*), so verhielten wir uns, wie der Hund in der Fabel,
der seinem Spiegelbild im Wasser das Fleisch wegschnappen
will; denn die Materie ist gar nicht draussen vorhaﬁden, sondern
bloss in unserem Bewusstsein das x des allgemein gesetzten Be-
ziehungspunktes. Wir lassen uns eben iiberall darin téwSchen,
dass wir unsere ideellen Gebilde nach aussen projiciren, wie
z. B. der Ungebildete fest an seine Gespenster glaubt, die doch
nicht draussen auf dem Kirchhofe, sondern nur in seinem Be-
wusstsein umgehen. So hilt auch der Ungeiibte den ,Hafifen“
fiir ein Ding, fiir eine Art von materieller Einheit, und wundert
sich, dass nichts iibrig bleibt, wenn man alle einzelnen Steine
weggetragen hat. Die Einheit seiner Zusammenfassung projicirt
man nach Aussen. Jeder Stein des Haufens ist aher selbst
wieder ein Haufen und es giebt gar nichts Materielles dahinter,
was zu Grunde liige (D7rozeipevov) oder iibrig bliebe (Vzouévor).
Dasselbe gilt von den Atomen, wenn man sie sich wirklich
vorstellt.

Wenn man nun an die schonen und fruchtbaren Unter-
suchungen der Naturforscher denkt, z. B. an die Studien iiber
das Gedichtniss, die Th. Ribot jetzt in so ausgezeichneter
Weise theils selbst durchgefiihrt, theils zusammengefasst hat, so
braucht man nicht zu glauben, dass dieselben entweder villig
werthlos seien, wenn nimlich unsere Theorie hier eingesehen ist,
oder umgekehrt eine Widerlegung unserer Lehrsitze durch Er-
fahrungsinstanzen darbiéten. Wenn man das letztere annihme,
so wiirde man erst das ABC der Logik lernen miissen; denn
diese angeblichen Erfahrungsinstanzen beruhen ja alle auf der
Voraussetzung, dass ein Muskel, eine Nervenfaser oder die Gehirn-
rifide, welche die Triiger des Geddchtnisses sein sollen, wirklich
existirende, materielle Dinge wiiren. Scbald man diese Voraus-
setzung aufhebt, fallen diese Erfahrungen ebenso weg, wie jede
beliebige Grosse wegfiillt, die man mit Null multipliciren muss.

~

*) Ueber den historischen Ursprung des Begriffs dgr Materie vergl, meine
»Studien zur Geschichte der Begriffe¢ (Bihr, Frankfurt a. M.) S. 303 ff.
und 462..
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Es kionnte desshalb nur einer, der noch im Paradiese logischer
Unschuld lebt, sich einbilden, dass sich unsere Lehrsitze durch
Erfahrungsinstanzen umstfssen liessen; ein solcher wiirde auch
annehmen konnen, dass in der Steinzeit zwar die Bearbeitung des
Eisens noch unbekannt gewesen sei, dass man damals aber doch
wenigstens Bfile und Schwerter aus Eisen gemacht hitte. Wie
diese aber nicht von einem Volke stammen kénnen, dem die
Schmiedekunst fremd ist, so kionnen auch keine Erfahrungs-
instanzen beigebracht werden, nach welchen das Gedichtniss in
raumlich materiellen Gehirntheilchen wohnte, da Raum und
Materie bloss nach aunssen projicirte Anschauungsbilder unseres .
Bewusstseins sind.

Ebenso nunstftthaft, wie diese erste Annahme, wire die
zweite, als wenn die psychophysischen und physischen Beobach-
tungen und Experimente und Berechnungen werthlos werden
miissten, wenn unsere Theorie Geltung hitte. Denn obwohl
man den Akorror vacur als eine leere Hypothese verworfen hat,
liess man doch nicht davon ab, das Wasser durch Auspumpen
der Luft in den Brunmen zu heben, und that dies auch nicht
etwa bloss desswegen, weil man die Hypothese des Luftdruckes
an die Stelle der falschen Hypothese setzen konnte. Vielmehr
haben und behalten alle Erfabrungen ihren eigenen Werth, villig
unabhingig von den Hypothesen, durch die man sie am passend-
sten deuten zu konnen glaubt. Wenn man desshalb auch ein-
sehen muss, dass es keine sogenannte Materie im Raum giebt
und dass also die Muskelfader, die Nervenrshre und die Gang-
lienzelle und auch die Millionen Zellen und Milliarden Fasern
nicht Triiger und Erblasser und Erben von Gewdhnungen und
Residfien werden konnen, so hat diese Einsicht doch nicht den
mindesten Einfluss auf die Werthschitzung der gemachten Erfah-
rungen. Es ist bloss indfcirt, eine bessere Theorie aufzustellen,
nach der man die von aller Theorie unabhingigen Beobachtungen
richtiger deuten kann. Unsere Lehrsiitze stehen desshalb der
Naturforschung nirgends im Wege und wollen diese reichen
und erfreulichen Arbeiten weder widerlegen, noch konnen sie
von denselben auch nur im kleinsten Punkte widerlegt werden;
unsere Kritik bezieht sich bloss auf die Naturphilosophie,
welche die Naturforscher sich fiir die Erklirung der Natur-
erscheinungen zurecht machen liessen und zuweilen unnéthiger
‘Weise fiir solidarisch verbunden mit der Richtigkeit ihrer exacten
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Brfahrungen halten. Teh will diese Verhiltnisse noch durch em
Beispiel erlautern. Die Naturforschung findet, dass, je nach-
dem die ganze Oberfliche des Gehirns oder einzelne Bezirke
desselben zerstort werden, eine allgemeine oder eine partielle
Amnesie eintritt. Nun schliesst ihre schlechte, logisch ungeschulte
Naturphilosophie, dass das Gedédchtniss diesen materiellen
Substraten zukomme und dass es keine einheitliche Seele geben
konne. Die Logik aber muss in Erinnerung bringen, dass die
Naturforschung héchstens eine exacte Coordination zwischen einer
Thitigkeit des Bewusstseins und bestimmten Tast- und Gesichts-
bildern von Gehirntheilen nachgewiesen hat, dass aus einer
Coordination aber niemals die Identitit von AbsCisse und
Ordinate folgt. Raum und Zeit z. B. stehen bei Bewegungs-
erscheinungen in Coordination und doch wiirde sich Jeder
licherlich machen, der desswegen den Raum mit der Zeit
identificiren: oder die Zeit als Eigenschaft des jedesmal durch-
laufenen Raumes hinstellen wollte. Die Naturforschung soll
desshalb in ihrem Rechte nicht bloss ungekrinkt bleiben, sondern
unserer gespannten Aufmerksamkeit und Bewunderung theilhaftig
werden; aber wir miissen die ganz ungeschulten und ungeschickten
Uebergriffe abwehren, welche von dieser Seite ohne jeden Macht-
beweis und Rechtsgrund auf das Gebiet der Philosophie unter-
nommen worden sind. R#umlich verschiedene Bezirke des Ge-
hirns existiren gar nicht, weil der Raum nicht existirt und weil
das Gehirn bloss ein Bild in uns ist, eine einheitliche Zusammen-
fassung gewisser Tast- und Gesichtsempfindungen. Man muss
netwas frither aufstehen“, um die Philosophie zn iiberholen und
es ist besser sich in den Grenzen seines Rechts und seiner
Macht zu halten.

Wir kommen also auf den Anfang zuriick. Da die in
unserem Bewusstsein sich vollziehende Einheit der Zusammen-
fassung der Empfindungen gegeben ist, so wird dieselbe mit den
Empfindungen zusammen nach Aussen projicirt und gilt als
gegebene objective Einheit der Erscheinung. Die nothwendig zu
fordernde und doch unerfindliche Einheit der Dinge ist desshalb
das Réthsel des Materialismus. Wihrend aber Homer
gich vor Kummer in das Meer gestiirzt haben soll, weil er das
Rithsel der Fischer nicht auflosen konnte, so sind die Materia-
listen weniger ehrgeizig und beseitigen das Réthsel lieber
dadurch, dass sie nicht daran denken. Wenn gich aber ein
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Materialist an die Ldsung des Rithsels macht, so ist es um ihn
geschehen; doch nicht grade nach dem Vorgange Homer's,
sondern es stirbt bloss der Materialist in ihm und er selbst
wird kliiger.

§ 3. Die Parusie.
s

Da nun aus unseren obifen Untersuchungen hinlinglich er-
wiesen, dass die Einheit nicht in der Projection der Erscheinung
liegen kann, sondern nur in uns, da nur wir unsere Empfin-
dungen auf einander beziehen und sie einheitlich zusammen-
fagsen, in Erinnerungen festhalten und mit einander vergleichen:
so lag es auf der Hand, dass diejenigen, welche iiber die untere
Stufe der Anschauung und Vorstellung hinausschritten und diese
Beziehungseinheiten wieder nach Gesichtspunkten mit andern
Beziehungspunkten verglichen, zu Begriffen kommen mussten.
So bildete man also Begriffe von den Naturerscheinungen, fand
Gesetze, Arten, Gattungen und allgemeine Ordnungen,
in denen alles, was erscheint, gedacht werden muss, weil es nicht
ohne unsere Bezichung bezogen, nicht ohne unser Denken ge-
dacht werden kann. Allein, da derselbe Grund wirkte, der uns
die Erscheinungen nach Aussen als ,Dinge“ werfen liess, so
wurden hun auch die Begriffe substanziirt und zu unsicifbaren
Gestalten, Ideen, gemacht, die ein hiheres Leben fiihren sollen,
als die Dinge, da sie ndmlich immer sich selber gleich, un-
wandelbar, unsichtbar, unhérbar, untastbar und bloss durch die
Vernunft erkennbar sind. Dies scheint Plato in seinen friiheren
Dialogen zu lehren, und man nennt solche Auffassung schiécht-
weg Platonismus oder Idealismus. Doch thut man dem
grossen Philosophen Unrecht; denn er kam weit iiber diese
vielleicht von ihm anfinglich gehegte Meinung binaus.

Betrachtet man nun das Verhiltniss dieser ’
beiden Objecte, der idealen und der sinnlichen D oice 9
oder realen, so entsteht das Dilemma oder der
Cirkel des Idealismus. Sieht man nimlich zuerst auf die
Dinge hin, so ist ja klar, dass sie alle ihre Merkmale durch
Urtheile erhalten; sie stehen also unter den Pridicaten oder
Ideen, die ihr Wesen ausmachen. Mithin sind sie an sich selber
nichtig und leer und aller Inhalt wohnt in der Idee. Dies

&
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Verhiltniss nannte Plato die Theilnahme (1é9e8ig), weil die
Dinge nur sind, was sie sind, durch Theilnahme an der Idee,
d. h. nur dadurch, dass wir durch ein Urtheil ihnen das erfor-
derliche Priidicat zusprechen. So ist ein Pferd nur dadurch
Pferd, dass es theilnimmt an den Pridicaten, die in der Idee
der Species liegen. Hegel bezeichnet daher die Idee als die
Substanz, in der die Erscheinungen leben. Da nun das Ding
nothwendiger Weise gar nichts besitZen kann, was es nicht von
einer Idee entlehnt hiitte; demnn nicht einmal das ,Hier* und
sDieses® und ,Jetzt* kommt ihm eigen zu, da alle diese Pri-
dicate ja natiirlich allgemein sind und demgemiss jeder einzelnen
Erscheinung zukommen; so folgt daraus ein Culfute: das »Ding#
verliert alles Gewicht und stiirzt haltungslos in sein Wesen, in
das Allgemeine oder die Idee. Der Idealismus hat iiber den
Realismus gesiegt.

Allein es geschieht nun der Idee dasselbe, wie dem Souverain,
der alle seine Unterthanen verkauft oder getodtet hat; wie dieser
nicht mehr Souverain ist, weil der BefZiehungspunkt, der Unter-
than, fehlt, so ist die Idee nicht mehr Wesen, wenn es in keiner
Erscheinung zu Tage tritt. Die Idee, wenn sie als Wesen allein

ist, geht in Verfesung iiber, wie dieser Process so itberaus an- -

schaulich von Hegel geschildert und geglaubt ist; denn je mehr
die concrete Erscheinung sublimirt wird, desto allgemeiner
werden die Begriffe, his als der Weisheit letater Schluss das
Sein als Nichts nackt und licherlich herausspringt. Aus dieser
grossen Noth:des Selbstvernichtungsprocesses sucht sich nun die
Idee zu retten, indem sie sich nach dem verachteten Partner
umsieht, wie der. reiche Mann nach dem armen Lazarus: ,,de
digito animae felcrorts implorat solatium roris“, wie Tertullian,
freilich in anderem Zusammenhang, kurz und schon sagt. Die
Idee weiss mit ihrem Reichthum nichts zu machen und bedarf
des Bediirftigen, der sich schenken und geben lisst. Darum
ldsst Plato sie herniedersteigen von dem intelligiblen Himmel in
- das Dunkel der Welt und dort in den Erscheinungen ,gegen-
wiirtig* sein. Diese Katabase der Tdee ist ihre Parusie. Wie
die Idee durch das Abstractionsverfahren sublimirt wurde (Ana-
basis), so geht sie nun durch Division und Determination wieder
abwiirts, und &hnlich versucht Hegel durch lexikographische
Dialektik die Idee zur Geburt und Enflassung der Natur zu
treiben. Allein nun entsteht das umgekehrte Culbute; denn die
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Idee verliert alles eigene Gtewicht und stiirzt haltungslos in die
Erscheinungen, wo sie erst concret in Fleisch und Blut lebendig
wird. Der Hegel'sche Gott ist dadurch zwar Mensch geworden;
aber er hat seinen Himmel verloren, der Souverain hat sich an
seine Unterthanen verfheilt. Kurz der Realismus hat iiber den
Idealismus gesiegt.

Da nun von diesem ganzen Standpunkte aus nur die Wahl
zwischen den Dingen oder den Ideen gelassen wird, so findet
man sich mit ehernen Banden an ein Dilemma gebunden. Und
komisch ist dies Dilemma, da es die Weltironie ausdriickt iiber
alle diejenigen, welche die Welt als Object substanziiren. Denn
welche Alternative man auch zuerst wihle, so zeigt sich immer,
dass man seine Wahl bereuen muss und das andere Glied vor-
zuziehen hat. Darum miissen die Realisten und die Idealisten
im Cirkel wie in einer Rennbahn laufen, ohne jemals zu einem
Ziele zu kommen. Dies Resultat hat Aristoteles bel seiner
Kritik der Platonischen Philosophie richtig herausgefunden und
sagt desshalb von der Weltseele Plato’s, sie sei an das Rad
Ixions geflochten. Den Grund des Resultates aber hat er nicht
erkannt und konnte sich selbst desshalb nur durch die absurde
Transscendenz eines zu einem BEinzelwesen gemachten Gottes
aus dem Cirkeltanze retten. Wenn wir aber den Realismus mit
dem Idealismus nach ihrer philosophischen Kraft vergleichen,
80 steht der letztere himmelhoch iiber dem ersteren, da ja die
Vernunft ebenso hoch iiber der Sinnlichkeit steht. Man braucht
sich daher nicht zu wundern, wenn einige ausgezeichnete Denker,
wie Véra in Neapel, mit solcher Energie am Hegel'schen Idea-
lismus festhalten.

§ 4 Der Positivismus.

Bei der constatirten Lage der Dinge ist es aber auch den
Skeptikern kaum zu verdénken, wenn sie auf Erkenutniss iiber-
haupt verfichten. Es ist vielmehr sehr natiirlich, dass nach dem
Niedergang der Hegel'schen Philosophie eine so starke Aus-
wanderung in das metaphysisch leere Territorium des Kantischen
Positivismus stattgefunden hat. Man verzichtete auf die materia-
listische Erklirung der Naturerscheinungen, man verzichtete
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ebenso auf die Idee. Gleichwohl wiinschte man beide Erkennt-
nissquellen beizubehalten und stiftéte zwischen ihren Anspriichen
einen Compromiss, indem man einerseits von den Anschaunungen
verlangte, sie sollten sich denken lassen und sich den Formen
des (Gesetzes und Begriffs fiigen, wie man andererseits den Ideen
und Begriffen die Flugfedern abschnitt und sie als zakme wirth-
schaftliche Nutzthiere zur Bedckerung der Erfahrung und zur
Veftilgung der schiidlichen Irrthiimer niihrte und gebrauchte.
Der Compromiss kam zu Stande durch beiderseitigen Verzicht
auf Geist und Freiheit; dafiir aber wurden sie entschidigt durch
gutes Auskommen mit einander und wechselseitige Ehrenbezeu-
gungen in bafausischer Philisterhaftigkeit. Die Erfahrung liess
sich von der Philosophie gutwillig kimmen, impfen und die
Nigel beschneiden; die Philosophie nahm das Honorar dafiir
und griisste mit Hochachtung ihre Kunden. Als gemeinschaft-
liche Firma fithrte man die ,objective Realitit der Begriffe¥ im
Munde, da die Begriffe immer nur fiir das Geschiift der Qbjecte
der Erfahrung gebraucht und die Objecte der Erfahrung dafiir
als réell anerkannt werden sollten.

Indem sie nun so wirthschaften und die Philosophie gezéﬂ{mt
zu haben glauben, merken sie gar nicht, dass nur das capus
mortuwm der Philosophie in ihren Hinden geblieben ist, und
sie miissen erschrecken, sobald sie gewahr werden, dass sie sich
mit einer Leiche verehelicht haben. Alle die von ihnen ver-
wendeten Termini, Grundsitze, (Gesetze und Kategorien wurden
von der lebendigen Philosophie erzeugt, in welcher als Seele
der Glanbe regierte, damit die metaphysische Wahrheit erkannt
zu haben. Sobald man diesen (Glauben verliert, sind die ent-
wickelten Organe der Erkenntniss ohne Seele und Leben. Die
Positivisten sind wie im Mirchen der Teufel um die Seele gé-
prellt. Sie verzichten auf das Wesen der Sache und handeln
sich den billigen Schatten ein, dessen Verschwinden sie nur
desshalb nicht erleben, weil durch ihren blossen Verzicht auf
Metaphysik und Wabrheit die rechtthiissigen Herren und Eigen-
thiimer nicht umgebracht werden konnen.

Die gegenwiirtig blithende Firma des Positivismus fihrt
desshalb nur eine Scheinexistenz, wie die auf Theatercoulissen
gemalten bliihenden Dorfer der Kaiserin Katharina, und braucht
gar nicht weiter widerlegt zu werden; denn der Positivismus
ist keine Lehre, sondern nur eine Leere. Er hat nur mit
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nErscheinungen* zu thun und leugnet das Wesen, welches er-
scheint und dem etwas erscheint; er mis§t den Schatten und
leugnet die Sonne und den Korper, der den Schatten wirft.
Die Positivisten sind Sohue, die keine Eltern haben, nicht bloss
wie nach Romischem Recht guase sine patre filiz, sondern auch
ohne Mutter, ebenso Schiiler ohne liehrer, Wissende ohne Geist,
Objecte ohne Subject, d. h. der Positivismus ist eine blosse
Meinung, die keine Rechenschaft iiber ihren Inhalt zu geben weiss.

§ 5. Die wirkliche und die scheinbare Welt,

Wenden wir uns von diesen Todten ab! und
stellen wir noch einmal ganz von vorn die Frage! (Ge-  Die scheinbare
. . . . Welt oder die
geben ist in unserem zur philosophischen Betrach- . o iecne
tung iibergehenden Bewusstsein die sogenannfe — Asffassung.
Welt, d. b. eine endlose Fiille von Objecten, die
im Raum ausgedéhnt sind und sich in der Zeit verindern und
bewegen. Die Objecte oder Dinge heissen Substanzen im Ver-
hiltniss zu ihren verinderlichen Eigenschaften, Zustinden und
Erlebnissen. Nun ist die erste Frage: woher stammt ihre
Einheit?

Will man nun mit den Materialisten, wie es der rohe und
ungesch’ulte Gedankengang mit sich bringt, eine im Raum aus-
gedehnte sogenannte Materie aus den einzelnen sichtbaren Stoffen
abheben und diese den Dingen als sogenanntes Substrat zu
Grunde legen, so zeigt sich das Unerfreuliche, dass das Ding in
seine Theile und Eigenschaften zeflegt werden kann und dass
keine Einheit des Ganzen iibrighleibt, keine Materie, Nichts.
»J0s giebt keinen Nigasena“, es giebt nur einen Haufen Sankhara
(Erscheinungen). Dies Resultat ist natiirlich, weil das Ding ja
aus unseren Empfindungen und unseren damit associirten Vor-
stellungen besteht und seine Einheit die Einheit unserer zu-
sammenfassenden Thitigkeit ist.

Will man aber mit den Idealisten, weil die einzelnen Dinge
entstehen und vergehen, das wahre Object in dem Bleibenden,
d. b. dem Allgemeinen suchen, némlich in den Speciestypen, den
Ideen und Gesetzen, weil Cajub zwar stirbt, aber die Idee des

Menschen nicht und nicht die Idee der Familie, des Staates,
¢
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der Kirche, der Natur u. s. w., so tritt die Verzweiflung ein bei
dem Versuche, das Allgemeine zur Erscheinung zu bringen; denn
in sich, d. h. ohne Erscheinung, ist es Nichts und die Er-
scheinung selbst ist auch Nichts und hat keine Handhabe, um
sich die Priidicate der Idee anzuhaken. Darum muss der Idea-
lismus in mystischen Ténen sprechen und die Idee ohne Raum
im Raum wohnen lassen, in der vierten Dimension, in idealer
Gegenwart, als Erleuchtung des Dunkels, als ihre eigene Ent-
zweiung, ihr eigenes Aussereinander und dergl,, wobei man wegen
der Wiirde des (tegenstandes nicht genau aufpassen und nichts
denken darf. In diese verzweifelte Lage kommt der Idealismus,
weil seine ideale Substanz, in der die Dinge leben und welen,
nur unsere Pridicate sind, die wir iiber die Anschauungsbilder
fillen. Unser Denken wird von den Idealisten projectivisch
als Object betrachtet und soll die Dinge schaffen und beleben.

‘Wir stellen desshalb den Idealismus mit dem Materialismus
und Spinozismus in eine Reihe und erklidren alle diese Welt-
anschauungen fiir perspectivisch, weil sie uns in das Weltbild,
wie es uns von unserem Standpunkte so oder so erscheint, afif-
gehen lassen. Dies ganze Weltbild hat aber, wie wir nach den
obigen Untersuchungen wissen, nur ideelles Sein, als Inhalt
unserer erkennenden Thitigkeit, in welcher das Subject ver-
schwunden ist, da der Gesichtspunkt, wie man in der Perspective
sagt, ,umgeklappt® und mit auf die Fliche des Objects geworfen
wird. Mithin befinden wir uns dabei in einer scheinbaren
Welt, wie wenn wir die Welt bloss im Spiegel betrachteten und
iiber den dort geschauten Objecten, unser eigenes Spiegelbild
eingeschlossen, uns als wirkliche Person, die da schaut und lebt,
ganz vefgissen,

Wir fragen daher jetzt, um dem Zauber ein
Ende zu machen, woher denn eigentlich die
Dingheit selbst stammt, die wir den ideellen
(materialen oder idealen) Objecten zuschreiben, ohne sie doch bei
genauerer Analyse darin finden zu konnen. Kaum aber stellen
wir diese niichterne Frage, so verschwindet sofort die ganze
perspectivische Gespensterwelt und wir kommen wie aus einem
sngstlichen Trafm wieder zu uns und wachen. Wir sehen dann,
dass es unser Ich, unser substanziales Sein ist, das uns best-
bekannte, sichere und unveriusserliche, dessen Bild wir im
Spiegel der Objecte erblickten. Denn es giebt, wie oben

Die wirkliche
Welt.
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nachgewiesen, gar keine andere Quelle fiir den Begriff einer
Substanz als das Iech. Nach der Analogie mit dem Ich nehmen
wir mit Recht andere Wesen ausser uns an. (Vergl. oben 8. 129,)
Da wir aber diese andern Wesen nur aus ihren Wirkungen er-
kennen und diese Wirkungen als unsere Empfindungen und
Anschauungsbilder erscheinen, so entsteht durch psychologische
Association und Verscl{melzung der Vorstellungen die Illusion,
als wiren die Anschauungsbilder oder die iiber alle diese schein-
baren Objecte geltenden Ideen — die wirklichen Wesen, die
eigentlichen Substanzen. Indem wir diesen Zusammenhang er-
kennen, verschwindet die THusion, und damit zugleich befinden
wir uns wieder in der wirklichen Welt uhd werden uns unseres
Wollens, Thuns und Denkens bewusst. Das durch perspectivische
AuffaSsung getiifschte Denken schtidet nun die wirkliche von
der scheinbaren Welt und kommt zu einer festen Gewissheit und
zu einer sicheren Ruhe, weil es den Grund seiner -Téiusclfung
erkennt und von seiner Erkenntniss Rechenschaft zu geben weiss.

Diese neue Metaphysik ist nicht meine Erfin-
dung. Wie ich oft hervorgehoben habe, besteht Die verschiede-
zwischen dem Philosophen und dem ungeschulten " Noigionen
Menschen nicht der Unterschied, dass der Philo-  Christenthum.
soph irgend einen neuen Inhalt der Wahrheit finden
kinnte, den der Ungeschulte nicht auch schon kennte und be-
sidsse. Vielmehr ist die Vernunft die gleiche in Beiden, und in
unreiner Form, gleichsam als Erz, besitzt jeder Verniinftige die
Erkenntniss, die durch Schulung herausgesch#olzen, gereinigt
und geprigt wird.

Wenn wir nun das natiirliche Denken der Menschheit be-
achten wollen, so konnen hier, wo es sich um die ganze Welt-
auffassung und nicht um einzelne abgegrenzte Gebiete der Er-
kenntniss handelt, nur die Religionen in Frage kommen. Da
findet man nun, um nur die grossartigsten Formen zu beriick-
sichtigen, dass der Brabhmanismus als Idealismus’ die Er-
scheinungen in das Allgemeine aufhebt und schliesslich nothge-
drungen zu Brahma, Atman oder zu dem ehrwiirdigen Om als
Nichts gelaffgen muss. Der Buddhismus andererseits hilt sich
an die Erscheinungen (Sankhara) in positivistischer Weise und will
nur von dem thatséichlichen Leiden und der thatsiichlichen Erldsung
sprechen; wo aber die Metaphysik, wenn auch abgewiesen, heraus-
schaut, sieht man, dass er hinter und in den Erscheinungen keine
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Einheit und kein Wesen finden kann und desshalb die Natur
des Nirvina als nicht geoffenbart oder als Nichts betrachten
muss*) Die Osirisreligion dagegen zeigt uns ein ganz anderes
Welthild, da herrscht der Cirkeltanz, indem die Erscheinungen
in das gottliche Wesen des Lichts aufgehoben und dieses wieder
riickwirts in die Erscheinung hineingeborsn wird. Die tiiglich
neue Sonne ist das Symbol der ganzen Religion.**) Der griechische
Jdealismus, d. h. Heraklit und Plato, dig Stoa und Plotin haben
diese selbige dgyptische Weltauffassung, die auch in dem gbhsg-
luten [dealismus des neunzehnten Jahrhunderts in Deutschland
wieder auf die Scene kam.

Nur das Christenthum verliess den Pffd der perspecti-
vischen Weltbetrachtung und rief uns zum Wachen, indem es
die Person, das Ich zur Geltung brachte, und desshalb histo-
risch und nicht mythologisch verfGhr. Das Christenthum offen-
barte einen wirklichen, d. h. einen perstnlichen Gott, nicht eine
Idee gleich Nichts; es wandte sich an den Menschen, als die
Zeit erfiillt war, d. h. in historisch und wirklich geordneter Reihe
der Thitigkeiten und des Geschehens; es forderte von dem
Menschen das Herz und die Ueberzeugung (sréozic) und erkannte
thn damit als ein selbstindiges Wesen an. Das einzelne Ich
war nicht mehr eine fliichtige, werthlose Eracheinung, sondern
ein unsterbliches und historisch eingeordnetes Glied der wirk-
lichen ganzen Welt. Das Christenthum stellte sich auch nicht
Kin in die Welt, indem es den ersten Anfang der Dinge und
das letste Ende mit brahmanischem, buddhistischem, osirischem
und Platonischem Nebel verdeckte und die Kantische Unendlich--
keit oder die ,schlechte Unendlichkeit Hegel's als Vorbing und
Austede benutzte, sondern es zerriss diesen illusorischen Vor-
hang, zeigte den Schein der verWeslichen Hille des Leibes, z0g
das unverwesliche persinliche Ich daraus hervor und schloss das
Ganze der wirklichen Welt mit der erhabensten Kiihnheit in die
feste historische Orduung der Vorsehung ein, welche den Faden
vom Anfang bis zum Ende in der Hand behilt.

*} Dies kann nach den Untersuchungen von Max Miiller und
neuerdings von Qldenberg (Buddha) als ausgemacht gelten, wenn auch
die Erscheinungen selbst und also das Leiden und die Erlésung von dem
Buddhisten noch so sehr fiir positiv gegeben und fiir wirklich gehalten werden.

a3 Vergl. meine ,Neuen Studien zur Gesch. der Begriffe¥, 1I, Hera-
kleitos als Theolog, S, 205 ff.
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Die neue Grundlegung der Metaphysik, die ich hier dar-
biete, ist daher nur etwas Neues fiir die Geschichte der Philosophie;
in dem Christenthum aber sind diese Gedanken gewisser-
massen schon geliufig, was nur desshalb nicht so leicht erkannt
werden konnte, weil das Christenthum seine Dogmatik durch die
Formeln des griechischen Idealismus der Kirchenviiter erhielt —
und die sogenannte christliche Philosophie nicht das Christen-
thum, sondern diesen alten Idealismus aus der Dogmatik wieder
extrahirte. Dass man bei den Kirchenviitern und in der Sche-
lastik keine neuwe von den Griechen unabhingige Philosophie
finden kann, ist lingst allgemein erkannt, da ja auch die Scho-
lastiker selbst sich nicht bewusst gewesen sind, iiber den maesizo
dt coloro qué sanmo hinauszugehen. Aber auch in der neueren
Philosophie von Cartesius bis Hegel ist die Philosophie nicht /
auf neue Fundamente gelegt, sondern nur mehr oder weniger
unabhéingig gemacht von der Tradition der mittelalterlichen Offen-
barungsautoritiit, und es wiirde wohl erstaunlich sein, wenn es
einem gelingen konnte, in dieser ganzen neueren Philosophie auch
nur einen einzigen Gredanken principieller Natur herauszufinden,
der nicht schon von den Griechen oder den Indern vorgezeichnet
wire. Man kann zwar den Leibnizisch-Kantischen Gedanken’
von der transscendentalen Idealitit von Raum und Zeit etwas
Neues nennen; da aber Kant ither den Aristotelischen Begriff
der sinnlichen Substanz (odoie @iodywr) nicht hinauskam und
Hegel nicht iiber die Substanzialitit der mit der Materie in-
differenzirten Idee, so fiihrte die Neuerung nicht iiber die Grenzen
der in Plato’s Parmenides gegebenen Grundlinien hinaus. /

Da es sich hier nun um einen newen und fun-
damentalen Gegensatz gegen die ganze frilhere .o
Weltauffassung handelt, so war es wohl angezeigt,
die Arbeit zuniichst auf die bldsse Grundlegung zu beschriinken.
Auf die allgemeine Ontologie folgt im System die Natur-
philosophie, von welcher hier unter dem Titel Phiinomenologie
die perspectivischen Kategorien erdftert sind. Die speculative
Auffassung der wirklichen Wesen, die wir in der sogenannten
Natur anmBhmen, und ihrer empirisch, d. h. _%gicﬁaph 20 er-
kennenden Beziehungen bleibt vorbehalten. Zur Naturphilosophie
gehort als Spitze die Psychologie. An diese schliessen sich ¢
dann die drei Gebiete der geistigen Thiitigkeiten, das Gebiet
des Erkennens mit der Logik, das Gebiet des Wollens mit der

¢



350
Ethik und das Gebiet des Huandelns mit der Technik, Politik,
Rhetorik und Alesthetik. Den Abschluss und die Beziehungs-
einheit der ganzen Philosophie bildet die speculative Theologie,
zu welcher die Philosophie der Geschichte gehort. Die Theologie
nifmt nach der Betrachtung der Natur und des Geistes die
Ontologie wieder afif und schliesst den Kreis der Philosophie.
Wie sich nun auf dem neuen Fundamente die Lehrgebiude der
einzelnen Disciplinen sicher, wohnlich und stylvoll aufbauen
lassen, das wird den Einsichtigen nach dem Anblick des Grund-
risses vielleicht jetzt schon vor Augen stehen; denn obwohl
unsere Wissenschaft weit davon entfernt ist, die Riithsel der
grossen Welt auflésen zu kénnen, so zeigen sich doch die all-
gemeinen Linien des Zusammenhangs in einfacher Uebersicht-
lichkeit. Wie der Sohn die Handlungsweise seines Vaters ver-
steht, auch wenn er nicht von allen Einzelheiten die Griinde
angeben kann, so ist dem Menschen mit dem Triebe zur Forschung
auch die Befriedigung der Erkenntniss zugesagt, und sein Lo0s
ist nicht das Lessing’sche, gliicklich zu sein durch immerwéhrendes
Irren und Ringen. Die Handlungsweise des Guten ist einfach
und Einfachheit ist auch der Charakter der Wahrheit. Was die
Religion dem einfiltfgen Wahrheitssinn offenbart, das muss auch
von der Philosophie in Begriffen gewonnen werden.

i
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Zahl 81, 110, 219, 267.

Zauber 267.

Zeichen 95, 98, 110, 137, 141, 275, 334.
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- statt aus lies auch.
oben - diesem lies dieser.
- - Pradyumna lies Raivata.
- - lies AuffassungenderPhiinomene
gendthigt und auch zu denen
der.





