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es ist nicht das sacrifizio dell'intelletto, im Gegentheil! - wird zum Mindesten dafiir verlangen diirfen, dass die
Psychologie wieder als Herrin der Wissenschaften anerkannt werde, zu deren Dienste und Vorbereitung die
ibrigen Wissenschaften da sind. Denn Psychologie ist nunmehr wieder der Weg zu den Grundproblemen.

Zweites Hauptstiick:
Der freie Geist.
24,

O sancta simplicitas! In welcher seltsamen Vereinfachung und Félschung lebt der Mensch! Man kann sich
nicht zu Ende wundern, wenn man sich erst einmal die Augen fiir dies Wunder eingesetzt hat! Wie haben wir
Alles um uns hell und frei und leicht und einfach gemacht! wie wussten wir unsern Sinnen einen Freipass fiir
alles Oberfldchliche, unserm Denken eine gottliche Begierde nach muthwilligen Spriingen und Fehlschliissen
zu geben! - wie haben wir es von Anfang an verstanden, uns unsre Unwissenheit zu erhalten, um eine kaum
begreifliche Freiheit, Unbedenklichkeit, Unvorsichtigkeit, Herzhaftigkeit, Heiterkeit des Lebens, um das
Leben zu geniessen! Und erst auf diesem nunmehr festen und granitnen Grunde von Unwissenheit durfte sich
bisher die Wissenschaft erheben, der Wille zum Wissen auf dem Grunde eines viel gewaltigeren Willens, des
Willens zum Nicht-wissen, zum Ungewissen, zum Unwahren! Nicht als sein Gegensatz, sondern - als seine
Verfeinerung! Mag nidmlich auch die Sprache, hier wie anderwirts, nicht iiber ihre Plumpheit hinauskénnen
und fortfahren, von Gegensitzen zu reden, wo es nur Grade und mancherlei Feinheit der Stufen giebt; mag
ebenfalls die eingefleischte Tartiifferie der Moral, welche jetzt zu unserm uniiberwindlichen "Fleisch und
Blut" gehort, uns Wissenden selbst die Worte im Munde umdrehen: hier und da begreifen wir es und lachen
dariiber, wie gerade noch die beste Wissenschaft uns am besten in dieser vereinfachten, durch und durch
kiinstlichen, zurecht gedichteten, zurecht gefélschten Welt festhalten will, wie sie unfreiwillig-willig den
Irrthum liebt, weil sie, die Lebendige, - das Leben liebt!

25.

Nach einem so frohlichen Eingang mdochte ein ernstes Wort nicht iiberhort werden: es wendet sich an die
Ernstesten. Seht euch vor, ihr Philosophen und Freunde der Erkenntniss, und hiitet euch vor dem Martyrium!
Vor dem Leiden "um der Wahrheit willen"! Selbst vor der eigenen Vertheidigung! Es verdirbt eurem
Gewissen alle Unschuld und feine Neutralitét, es macht euch halsstarrig gegen Einwinde und rothe Tiicher, es
verdummt, verthiert und verstiert, wenn ihr im Kampfe mit Gefahr, Verldsterung, Verdichtigung,
Ausstossung und noch gréberen Folgen der Feindschaft, zuletzt euch gar als Vertheidiger der Wahrheit auf
Erden ausspielen miisst: - als ob "die Wahrheit" eine so harmlose und tippische Person wire, dass sie
Vertheidiger nothig hitte! und gerade euch, ihr Ritter von der traurigsten Gestalt, meine Herren Eckensteher
und Spinneweber des Geistes! Zuletzt wisst ihr gut genug, dass nichts daran liegen darf, ob gerade ihr Recht
behaltet, ebenfalls dass bisher noch kein Philosoph Recht behalten hat, und dass eine preiswiirdigere
Wahrhaftigkeit in jedem kleinen Fragezeichen liegen diirfte, welches ihr hinter eure Leibworte und
Lieblingslehren (und gelegentlich hinter euch selbst) setzt, als in allen feierlichen Gebédrden und Triimpfen vor
Anklédgern und Gerichtshofen! Geht lieber bei Seite! Flieht in's Verborgene! Und habt eure Maske und
Feinheit, dass man euch verwechsele! Oder ein Wenig fiirchte! Und vergesst mir den Garten nicht, den Garten
mit goldenem Gitterwerk! Und habt Menschen um euch, die wie ein Garten sind, - oder wie Musik tiber
Wassern, zur Zeit des Abends, wo der Tag schon zur Erinnerung wird: - wihlt die gute Einsamkeit, die freie
muthwillige leichte Einsamkeit, welche euch auch ein Recht giebt, selbst in irgend einem Sinne noch gut zu
bleiben! Wie giftig, wie listig, wie schlecht macht jeder lange Krieg, der sich nicht mit offener Gewalt fiithren
lasst! Wie personlich macht eine lange Furcht, ein langes Augenmerk auf Feinde, auf mogliche Feinde! Diese
Ausgestossenen der Gesellschaft, diese Lang-Verfolgten, Schlimm-Gehetzten, - auch die Zwangs-Einsiedler,
die Spinoza's oder Giordano Bruno's - werden zuletzt immer, und sei es unter der geistigsten Maskerade, und
vielleicht ohne dass sie selbst es wissen, zu raffinirten Rachsiichtigen und Giftmischern (man grabe doch
einmal den Grund der Ethik und Theologie Spinoza's auf!) - gar nicht zu reden von der Tolpelei der
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moralischen Entriistung, welche an einem Philosophen das unfehlbare Zeichen dafiir ist, dass ihm der
philosophische Humor davon lief. Das Martyrium des Philosophen, seine "Aufopferung fiir die Wahrheit"
zwingt an's Licht heraus, was vom Agitator und vom Schauspieler in ihm steckte; und gesetzt, dass man ihm
nur mit einer artistischen Neugierde bisher zugeschaut hat, so kann in Bezug auf manchen Philosophen der
gefahrliche Wunsch freilich begreiflich sein, ihn auch einmal in seiner Entartung zu sehn (entartet zum
"Mirtyrer", zum Biihnen- und Tribiinen-Schreihals). Nur dass man sich, mit einem solchen Wunsche, dariiber
klar sein muss, was man jedenfalls dabei zu sehen bekommen wird: - nur ein Satyrspiel, nur eine
Nachspiel-Farce, nur den fortwihrenden Beweis dafiir, dass die lange eigentliche Tragddie zu Ende ist:
vorausgesetzt, dass jede Philosophie im Entstehen eine lange Tragodie war. -

26.

Jeder auserlesene Mensch trachtet instinktiv nach seiner Burg und Heimlichkeit, wo er von der Menge, den
Vielen, den Allermeisten erlost ist, wo er die Regel "Mensch" vergessen darf, als deren Ausnahme: - den
Einen Fall ausgenommen, dass er von einem noch stirkeren Instinkte geradewegs auf diese Regel gestossen
wird, als Erkennender im grossen und ausnahmsweisen Sinne. Wer nicht im Verkehr mit Menschen
gelegentlich in allen Farben der Noth, griin und grau vor Ekel, Uberdruss, Mitgefiihl, Verdiisterung,
Vereinsamung schillert, der ist gewiss kein Mensch hoheren Geschmacks; gesetzt aber, er nimmt alle diese
Last und Unlust nicht freiwillig auf sich, er weicht ihr immerdar aus und bleibt, wie gesagt, still und stolz auf
seiner Burg versteckt, nun, so ist Eins gewiss: er ist zur Erkenntniss nicht gemacht, nicht vorherbestimmt.
Denn als solcher wiirde er eines Tages sich sagen miissen "hole der Teufel meinen guten Geschmack! aber die
Regel ist interessanter als die Ausnahme, - als ich, die Ausnahme!" - und wiirde sich hinab begeben, vor
Allem "hinein". Das Studium des durchschnittlichen Menschen, lang, ernsthaft, und zu diesem Zwecke viel
Verkleidung, Selbstiiberwindung, Vertraulichkeit, schlechter Umgang - jeder Umgang ist schlechter Umgang
ausser dem mit Seines-Gleichen -: das macht ein nothwendiges Stiick der Lebensgeschichte jedes Philosophen
aus, vielleicht das unangenehmste, iibelriechendste, an Enttduschungen reichste Stiick. Hat er aber Gliick, wie
es einem Gliickskinde der Erkenntniss geziemt, so begegnet er eigentlichen Abkiirzern und Erleichterern
seiner Aufgabe, - ich meine sogenannten Cynikern, also Solchen, welche das Thier, die Gemeinheit, die
"Regel" an sich einfach anerkennen und dabei noch jenen Grad von Geistigkeit und Kitzel haben, um iiber
sich und ihres Gleichen vor Zeugen reden zu miissen: - mitunter wilzen sie sich sogar in Biichern wie auf
ihrem eignen Miste. Cynismus ist die einzige Form, in welcher gemeine Seelen an Das streifen, was
Redlichkeit ist; und der hohere Mensch hat bei jedem groberen und feineren Cynismus die Ohren
aufzumachen und sich jedes Mal Gliick zu wiinschen, wenn gerade vor ihm der Possenreisser ohne Scham
oder der wissenschaftliche Satyr laut werden. Es giebt sogar Fille, wo zum Ekel sich die Bezauberung mischt:
da namlich, wo an einen solchen indiskreten Bock und Affen, durch eine Laune der Natur, das Genie
gebunden ist, wie bei dem Abbé Galiani, dem tiefsten, scharfsichtigsten und vielleicht auch schmutzigsten
Menschen seines Jahrhunderts - er war viel tiefer als Voltaire und folglich auch ein gut Theil schweigsamer.
Haufiger schon geschieht es, dass, wie angedeutet, der wissenschaftliche Kopf auf einen Affenleib, ein feiner
Ausnahme-Verstand auf eine gemeine Seele gesetzt ist, - unter Arzten und Moral-Physiologen namentlich
kein seltenes Vorkommniss. Und wo nur Einer ohne Erbitterung, vielmehr harmlos vom Menschen redet als
von einem Bauche mit zweierlei Bediirfnissen und einem Kopfe mit Einem; tiberall wo Jemand immer nur
Hunger, Geschlechts-Begierde und Eitelkeit sieht, sucht und sehn will, als seien es die eigentlichen und
einzigen Triebfedern der menschlichen Handlungen; kurz, wo man "schlecht" vom Menschen redet - und
nicht einmal schlimm -, da soll der Liebhaber der Erkenntniss fein und fleissig hinhorchen, er soll seine Ohren
tiberhaupt dort haben, wo ohne Entriistung geredet wird. Denn der entriistete Mensch, und wer immer mit
seinen eignen Zihnen sich selbst (oder, zum Ersatz dafiir, die Welt, oder Gott, oder die Gesellschaft) zerreisst
und zerfleischt, mag zwar moralisch gerechnet, hoher stehn als der lachende und selbstzufriedene Satyr, in
jedem anderen Sinne aber ist er der gewohnlichere, gleichgiiltigere, unbelehrendere Fall. Und Niemand liigt
soviel als der Entriistete. -

27.
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Es ist schwer, verstanden zu werden: besonders wenn man gangasrotogati denkt und lebt, unter lauter
Menschen, welche anders denken und leben, nimlich kurmagati oder besten Falles "nach der Gangart des
Frosches" mandeikagati - ich thue eben Alles, um selbst schwer verstanden zu werden? - und man soll schon
fiir den guten Willen zu einiger Feinheit der Interpretation von Herzen erkenntlich sein. Was aber "die guten
Freunde" anbetrifft, welche immer zu bequem sind und gerade als Freunde ein Recht auf Bequemlichkeit zu
haben glauben: so thut man gut, ihnen von vornherein einen Spielraum und Tummelplatz des
Missverstindnisses zuzugestehn: - so hat man noch, zu lachen; - oder sie ganz abzuschaffen, diese guten
Freunde, - und auch zu lachen!

28.

Was sich am schlechtesten aus einer Sprache in die andere iibersetzen lésst, ist das tempo ihres Stils: als
welcher im Charakter der Rasse seinen Grund hat, physiologischer gesprochen, im Durchschnitts-tempo ihres
"Stoffwechsels". Es giebt ehrlich gemeinte Ubersetzungen, die beinahe Filschungen sind, als unfreiwillige
Vergemeinerungen des Originals, bloss weil sein tapferes und lustiges tempo nicht mit iibersetzt werden
konnte, welches iiber alles Gefihrliche in Dingen und Worten wegspringt, weghilft. Der Deutsche ist beinahe
des Presto in seiner Sprache unfihig: also, wie man billig schliessen darf, auch vieler der ergotzlichsten und
verwegensten Nuances des freien, freigeisterischen Gedankens. So gut ihm der Buffo und der Satyr fremd ist,
in Leib und Gewissen, so gut ist ihm Aristophanes und Petronius uniibersetzbar. Alles Gravititische,
Schwerfliissige, Feierlich-Plumpe, alle langwierigen und langweiligen Gattungen des Stils sind bei den
Deutschen in iiberreicher Mannichfaltigkeit entwickelt, - man vergebe mir die Thatsache, dass selbst Goethe's
Prosa, in ihrer Mischung von Steifheit und Zierlichkeit, keine Ausnahme macht, als ein Spiegelbild der "alten
guten Zeit", zu der sie gehort, und als Ausdruck des deutschen Geschmacks, zur Zeit, wo es noch einen
"deutschen Geschmack" gab: der ein Rokoko-Geschmack war, in moribus et artibus. Lessing macht eine
Ausnahme, Dank seiner Schauspieler-Natur, die Vieles verstand und sich auf Vieles verstand: er, der nicht
umsonst der Ubersetzer Bayle's war und sich gerne in die Nédhe Diderot's und Voltaire's, noch lieber unter die
romischen Lustspieldichter fliichtete: - Lessing liebte auch im tempo die Freigeisterei, die Flucht aus
Deutschland. Aber wie vermdchte die deutsche Sprache, und sei es selbst in der Prosa eines Lessing, das
tempo Macchiavell's nachzuahmen, der, in seinem principe, die trockne feine Luft von Florenz athmen lédsst
und nicht umhin kann, die ernsteste Angelegenheit in einem unbindigen Allegrissimo vorzutragen: vielleicht
nicht ohne ein boshaftes Artisten-Gefiihl davon, welchen Gegensatz er wagt, - Gedanken, lang, schwer, hart,
gefihrlich, und ein tempo des Galopps und der allerbesten muthwilligsten Laune. Wer endlich diirfte gar eine
deutsche Ubersetzung des Petronius wagen, der, mehr als irgend ein grosser Musiker bisher, der Meister des
presto gewesen ist, in Erfindungen, Einfillen, Worten: - was liegt zuletzt an allen Siimpfen der kranken,
schlimmen Welt, auch der "alten Welt", wenn man, wie er, die Fiisse eines Windes hat, den Zug und Athem,
den befreienden Hohn eines Windes, der Alles gesund macht, indem er Alles laufen macht! Und was
Aristophanes angeht, jenen verkldrenden, complementiren Geist, um dessentwillen man dem ganzen
Griechenthum verzeiht, dass es da war, gesetzt, dass man in aller Tiefe begriffen hat, was da Alles der
Verzeihung, der Verklidrung bedarf: - so wiisste ich nichts, was mich iiber Plato's Verborgenheit und
Sphinx-Natur mehr hat triumen lassen als jenes gliicklich erhaltene petit falt: dass man unter dem Kopfkissen
seines Sterbelagers keine "Bibel" vorfand, nichts Agyptisches, Pythagoreisches, Platonisches, - sondern den
Aristophanes. Wie hitte auch ein Plato das Leben ausgehalten - ein griechisches Leben, zu dem er Nein sagte,
- ohne einen Aristophanes! -

29.

Es ist die Sache der Wenigsten, unabhéngig zu sein: - es ist ein Vorrecht der Starken. Und wer es versucht,
auch mit dem besten Rechte dazu, aber ohne es zu miissen, beweist damit, dass er wahrscheinlich nicht nur
stark, sondern bis zur Ausgelassenheit verwegen ist. Er begiebt sich in ein Labyrinth, er vertausendfiltigt die
Gefahren, welche das Leben an sich schon mit sich bringt; von denen es nicht die kleinste ist, dass Keiner mit
Augen sieht, wie und wo er sich verirrt, vereinsamt und stiickweise von irgend einem Hohlen-Minotaurus des
Gewissens zerrissen wird. Gesetzt, ein Solcher geht zu Grunde, so geschieht es so ferne vom Verstindniss der
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Menschen, dass sie es nicht fithlen und mitfiihlen: - und er kann nicht mehr zuriick! er kann auch zum
Mitleiden der Menschen nicht mehr zuriick! - -

30.

Unsre hochsten Einsichten miissen - und sollen! - wie Thorheiten, unter Umstédnden wie Verbrechen klingen,
wenn sie unerlaubter Weise Denen zu Ohren kommen, welche nicht dafiir geartet und vorbestimmt sind. Das
Exoterische und das Esoterische, wie man ehedem unter Philosophen unterschied, bei Indern, wie bei
Griechen, Persern und Muselménnern, kurz tiberall, wo man eine Rangordnung und nicht an Gleichheit und
gleiche Rechte glaubte, - das hebt sich nicht sowohl dadurch von einander ab, dass der Exoteriker draussen
steht und von aussen her, nicht von innen her, sieht, schitzt, misst, urtheilt: das Wesentlichere ist, dass er von
Unten hinauf die Dinge sieht, - der Esoteriker aber von Oben herab! Es giebt Hohen der Seele, von wo aus
gesehen selbst die Tragodie aufhort, tragisch zu wirken; und, alles Weh der Welt in Eins genommen, wer
diirfte zu entscheiden wagen, ob sein Anblick nothwendig gerade zum Mitleiden und dergestalt zur
Verdoppelung des Wehs verfiihren und zwingen werde?... Was der hoheren Art von Menschen zur Nahrung
oder zur Labsal dient, muss einer sehr unterschiedlichen und geringeren Art beinahe Gift sein. Die Tugenden
des gemeinen Manns wiirden vielleicht an einem Philosophen Laster und Schwichen bedeuten; es wire
moglich, dass ein hochgearteter Mensch, gesetzt, dass er entartete und zu Grunde gienge, erst dadurch in den
Besitz von Eigenschaften kidme, derentwegen man nothig hitte, ihn in der niederen Welt, in welche er hinab
sank, nunmehr wie einen Heiligen zu verehren. Es giebt Biicher, welche fiir Seele und Gesundheit einen
umgekehrten Werth haben, je nachdem die niedere Seele, die niedrigere Lebenskraft oder aber die hthere und
gewaltigere sich ihrer bedienen: im ersten Falle sind es gefihrliche, anbrockelnde, auflosende Biicher, im
anderen Heroldsrufe, welche die Tapfersten zu ihrer Tapferkeit herausfordern. Allerwelts-Biicher sind immer
iibelriechende Biicher: der Kleine-Leute-Geruch klebt daran. Wo das Volk isst und trinkt, selbst wo es verehrt,
da pflegt es zu stinken. Man soll nicht in Kirchen gehn, wenn man reine Luft athmen will. - -

31.

Man verehrt und verachtet in jungen Jahren noch ohne jene Kunst der Nuance, welche den besten Gewinn des
Lebens ausmacht, und muss es billigerweise hart biissen, solchergestalt Menschen und Dinge mit Ja und Nein
iberfallen zu haben. Es ist Alles darauf eingerichtet, dass der schlechteste aller Geschmécker, der Geschmack
fiir das Unbedingte grausam genarrt und gemissbraucht werde, bis der Mensch lernt, etwas Kunst in seine
Gefiihle zu legen und lieber noch mit dem Kiinstlichen den Versuch zu wagen: wie es die rechten Artisten des
Lebens thun. Das Zornige und Ehrfiirchtige, das der Jugend eignet, scheint sich keine Ruhe zu geben, bevor es
nicht Menschen und Dinge so zurecht gefélscht hat, dass es sich an ihnen auslassen kann: - Jugend ist an sich
schon etwas Filschendes und Betriigerisches. Spéter, wenn die junge Seele, durch lauter Enttduschungen
gemartert, sich endlich argwohnisch gegen sich selbst zuriick wendet, immer noch heiss und wild, auch in
ihrem Argwohne und Gewissensbisse: wie ziirnt sie sich nunmehr, wie zerreisst sie sich ungeduldig, wie
nimmt sie Rache fiir ihre lange Selbst-Verblendung, wie als ob sie eine willkiirliche Blindheit gewesen sei! In
diesem Ubergange bestraft man sich selber, durch Misstrauen gegen sein Gefiihl; man foltert seine
Begeisterung durch den Zweifel, ja man fiihlt schon das gute Gewissen als eine Gefahr, gleichsam als
Selbst-Verschleierung und Ermiidung der feineren Redlichkeit; und vor Allem, man nimmt Partei,
grundsitzlich Partei gegen "die Jugend". - Ein Jahrzehend spiter: und man begreift, dass auch dies Alles noch
- Jugend war!

32.

Die lidngste Zeit der menschlichen Geschichte hindurch - man nennt sie die préhistorische Zeit - wurde der
Werth oder der Unwerth einer Handlung aus ihren Folgen abgeleitet: die Handlung an sich kam dabei
ebensowenig als ihre Herkunft in Betracht, sondern ungeféhr so, wie heute noch in China eine Auszeichnung
oder Schande vom Kinde auf die Eltern zuriickgreift, so war es die riickwirkende Kraft des Erfolgs oder
Misserfolgs, welche den Menschen anleitete, gut oder schlecht von einer Handlung zu denken. Nennen wir
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diese Periode die vormoralische Periode der Menschheit: der Imperativ "erkenne dich selbst!" war damals
noch unbekannt. In den letzten zehn Jahrtausenden ist man hingegen auf einigen grossen Fldchen der Erde
Schritt fiir Schritt so weit ggkommen, nicht mehr die Folgen, sondern die Herkunft der Handlung tiber ihren
Werth entscheiden zu lassen: ein grosses Ereigniss als Ganzes, eine erhebliche Verfeinerung des Blicks und
Maassstabs, die unbewusste Nachwirkung von der Herrschaft aristokratischer Werthe und des Glaubens an
"Herkunft", das Abzeichen einer Periode, welche man im engeren Sinne als die moralische bezeichnen darf:
der erste Versuch zur Selbst-Erkenntniss ist damit gemacht. Statt der Folgen die Herkunft: welche Umkehrung
der Perspektive! Und sicherlich eine erst nach langen Kdmpfen und Schwankungen erreichte Umkehrung!
Freilich: ein verhidngnissvoller neuer Aberglaube, eine eigenthiimliche Engigkeit der Interpretation kam eben
damit zur Herrschaft: man interpretirte die Herkunft einer Handlung im allerbestimmtesten Sinne als Herkunft
aus einer Absicht; man wurde Eins im Glauben daran, dass der Werth einer Handlung im Werthe ihrer
Absicht belegen sei. Die Absicht als die ganze Herkunft und Vorgeschichte einer Handlung: unter diesem
Vorurtheile ist fast bis auf die neueste Zeit auf Erden moralisch gelobt, getadelt, gerichtet, auch philosophirt
worden. - Sollten wir aber heute nicht bei der Nothwendigkeit angelangt sein, uns nochmals iiber eine
Umkehrung und Grundverschiebung der Werthe schliissig zu machen, Dank einer nochmaligen
Selbstbesinnung und Vertiefung des Menschen, - sollten wir nicht an der Schwelle einer Periode stehen,
welche, negativ, zunichst als die aussermoralische zu, bezeichnen wire: heute, wo wenigstens unter uns
Immoralisten der Verdacht sich regt, dass gerade in dem, was nicht-absichtlich an einer Handlung ist, ihr
entscheidender Werth belegen sei, und dass alle ihre Absichtlichkeit, Alles, was von ihr gesehn, gewusst,
"bewusst" werden kann, noch zu ihrer Oberfliche und Haut gehore, - welche, wie jede Haut, Etwas verrith,
aber noch mehr verbirgt? Kurz, wir glauben, dass die Absicht nur ein Zeichen und Symptom ist, das erst der
Auslegung bedarf, dazu ein Zeichen, das zu Vielerlei und folglich fiir sich allein fast nichts bedeutet, - dass
Moral, im bisherigen Sinne, also Absichten-Moral ein Vorurtheil gewesen ist, eine Voreiligkeit, eine
Vorlaufigkeit vielleicht, ein Ding etwa vom Range der Astrologie und Alchymie, aber jedenfalls Etwas, das
iiberwunden werden muss. Die Uberwindung der Moral, in einem gewissen Verstande sogar die
Selbstiiberwindung der Moral: mag das der Name fiir jene lange geheime Arbeit sein, welche den feinsten und
redlichsten, auch den boshaftesten Gewissen von heute, als lebendigen Probirsteinen der Seele, vorbehalten
blieb. -

33.

Es hilft nichts: man muss die Gefiihle der Hingebung, der Aufopferung fiir den Néchsten, die ganze
Selbstentiusserungs-Moral erbarmungslos zur Rede stellen und vor Gericht fithren: ebenso wie die Asthetik
der "interesselosen Anschauung", unter welcher sich die Entménnlichung der Kunst verfiihrerisch genug heute
ein gutes Gewissen zu schaffen sucht. Es ist viel zu viel Zauber und Zucker in jenen Gefiihlen des "fiir
Andere", des "nicht fiir mich", als dass man nicht néthig hitte, hier doppelt misstrauisch zu werden und zu
fragen: "sind es nicht vielleicht - Verfithrungen?" - Dass sie gefallen - Dem, der sie hat, und Dem, der ihre
Friichte geniesst, auch dem blossen Zuschauer, - dies giebt noch kein Argument fiir sie ab, sondern fordert
gerade zur Vorsicht auf. Seien wir also vorsichtig!

34.

Auf welchen Standpunkt der Philosophie man sich heute auch stellen mag: von jeder Stelle aus gesehn ist die
Irrthiimlichkeit der Welt, in der wir zu leben glauben, das Sicherste und Festeste, dessen unser Auge noch
habhaft werden kann: - wir finden Griinde iiber Griinde dafiir, die uns zu Muthmaassungen iiber ein
betriigerisches Princip im "Wesen der Dinge" verlocken mochten. Wer aber unser Denken selbst, also "den
Geist" fiir die Falschheit der Welt verantwortlich macht - ein ehrenhafter Ausweg, den jeder bewusste oder
unbewusste advocatus dei geht -: wer diese Welt, sammt Raum, Zeit, Gestalt, Bewegung, als falsch
erschlossen nimmt: ein Solcher hitte mindestens guten Anlass, gegen alles Denken selbst endlich Misstrauen
zu lernen: hitte es uns nicht bisher den allergréssten Schabernack gespielt? und welche Biirgschaft dafiir gébe
es, dass es nicht fortfiihre, zu thun, was es immer gethan hat? In allem Ernste: die Unschuld der Denker hat
etwas Riihrendes und Ehrfurcht Einflossendes, welche ihnen erlaubt, sich auch heute noch vor das
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Bewusstsein hinzustellen, mit der Bitte, dass es ihnen ehrliche Antworten gebe: zum Beispiel ob es "real" sei,
und warum es eigentlich die dussere Welt sich so entschlossen vom Halse halte, und was dergleichen Fragen
mehr sind. Der Glaube an "unmittelbare Gewissheiten" ist eine moralische Naivetit, welche uns Philosophen
Ehre macht: aber - wir sollen nun einmal nicht "nur moralische" Menschen sein! Von der Moral abgesehn, ist
jener Glaube eine Dummbheit, die uns wenig Ehre macht! Mag im biirgerlichen Leben das allzeit bereite
Misstrauen als Zeichen des "schlechten Charakters" gelten und folglich unter die Unklugheiten gehoren: hier
unter uns, jenseits der biirgerlichen Welt und ihres Ja's und Nein's, - was sollte uns hindern, unklug zu sein
und zu sagen: der Philosoph hat nachgerade ein Recht auf "schlechten Charakter", als das Wesen, welches
bisher auf Erden immer am besten genarrt worden ist, - er hat heute die Pflicht zum Misstrauen, zum
boshaftesten Schielen aus jedem Abgrunde des Verdachts heraus. - Man vergebe mir den Scherz dieser
diisteren Fratze und Wendung: denn ich selbst gerade habe ldngst {iber Betriigen und Betrogenwerden anders
denken, anders schitzen gelernt und halte mindestens ein paar Rippenstosse fiir die blinde Wuth bereit, mit
der die Philosophen sich dagegen striauben, betrogen zu werden. Warum nicht? Es ist nicht mehr als ein
moralisches Vorurtheil, dass Wahrheit mehr werth ist als Schein; es ist sogar die schlechtest bewiesene
Annahme, die es in der Welt giebt. Man gestehe sich doch so viel ein: es bestiinde gar kein Leben, wenn nicht
auf dem Grunde perspektivischer Schitzungen und Scheinbarkeiten; und wollte man, mit der tugendhaften
Begeisterung und Tolpelei mancher Philosophen, die "scheinbare Welt" ganz abschlaffen, nun, gesetzt, ihr
konntet das, - so bliebe mindestens dabei auch von eurer "Wahrheit" nichts mehr iibrig! Ja, was zwingt uns
tiberhaupt zur Annahme, dass es einen wesenhaften Gegensatz von "wahr" und "falsch" giebt? Geniigt es
nicht, Stufen der Scheinbarkeit anzunehmen und gleichsam hellere und dunklere Schatten und Gesammtténe
des Scheins, - verschiedene valeurs, um die Sprache der Maler zu reden? Warum diirfte die Welt, die uns
etwas angeht -, nicht eine Fiktion sein? Und wer da fragt: "aber zur Fiktion gehort ein Urheber?" - diirfte dem
nicht rund geantwortet werden: Warum? Gehort dieses "Gehort" nicht vielleicht mit zur Fiktion? Ist es denn
nicht erlaubt, gegen Subjekt, wie gegen Pridikat und Objekt, nachgerade ein Wenig ironisch zu sein? Diirfte
sich der Philosoph nicht iiber die Glaubigkeit an die Grammatik erheben? Alle Achtung vor den
Gouvernanten: aber wire es nicht an der Zeit, dass die Philosophie dem Gouvernanten-Glauben absagte? -

35.

Oh Voltaire! Oh Humanitit! Oh Blodsinn! Mit der "Wahrheit", mit dem Suchen der Wahrheit hat es etwas auf
sich; und wenn der Mensch es dabei gar zu menschlich treibt - "il ne cherche le vrai que pour faire le bien" -
ich wette, er findet nichts!

36.

Gesetzt, dass nichts Anderes als real "gegeben" ist als unsre Welt der Begierden und Leidenschaften, dass wir
zu keiner anderen "Realitit" hinab oder hinauf konnen als gerade zur Realitit unsrer Triebe - denn Denken ist
nur ein Verhalten dieser Triebe zu einander -: ist es nicht erlaubt, den Versuch zu machen und die Frage zu
fragen, ob dies Gegeben nicht ausreicht, um aus Seines-Gleichen auch die sogenannte mechanistische (oder
"materielle") Welt zu verstehen? Ich meine nicht als eine Tduschung, einen "Schein", eine "Vorstellung" (im
Berkeley'schen und Schopenhauerischen Sinne), sondern als vom gleichen Realitéits-Range, welchen unser
Affekt selbst hat, - als eine primitivere Form der Welt der Affekte, in der noch Alles in michtiger Einheit
beschlossen liegt, was sich dann im organischen Prozesse abzweigt und ausgestaltet (auch, wie billig,
verzirtelt und abschwicht -), als eine Art von Triebleben, in dem noch simmtliche organische Funktionen,
mit Selbst-Regulirung, Assimilation, Erndhrung, Ausscheidung, Stoffwechsel, synthetisch gebunden in
einander sind, - als eine Vorform des Lebens? - Zuletzt ist es nicht nur erlaubt, diesen Versuch zu machen: es
ist, vom Gewissen der Methode aus, geboten. Nicht mehrere Arten von Causalitdt annehmen, so lange nicht
der Versuch, mit einer einzigen auszureichen, bis an seine dusserste Grenze getrieben ist (- bis zum Unsinn,
mit Verlaub zu sagen): das ist eine Moral der Methode, der man sich heute nicht entziehen darf; - es folgt "aus
ihrer Definition", wie ein Mathematiker sagen wiirde. Die Frage ist zuletzt, ob wir den Willen wirklich als
wirkend anerkennen, ob wir an die Causalitit des Willens glauben: thun wir das - und im Grunde ist der
Glaube daran eben unser Glaube an Causalitit selbst -, so miissen wir den Versuch machen, die
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Willens-Causalitédt hypothetisch als die einzige zu setzen. "Wille" kann natiirlich nur auf "Wille" wirken - und
nicht auf "Stoffe" (nicht auf "Nerven" zum Beispiel -): genug, man muss die Hypothese wagen, ob nicht
iberall, wo "Wirkungen" anerkannt werden, Wille auf Wille wirkt - und ob nicht alles mechanische
Geschehen, insofern eine Kraft darin thitig wird, eben Willenskraft, Willens-Wirkung ist. - Gesetzt endlich,
dass es geldnge, unser gesammtes Triebleben als die Ausgestaltung und Verzweigung Einer Grundform des
Willens zu erkldren - namlich des Willens zur Macht, wie es in ein Satz ist -; gesetzt, dass man alle
organischen Funktionen auf diesen Willen zur Macht zuriickfiihren kdnnte und in ihm auch die Losung des
Problems der Zeugung und Ernédhrung - es ist Ein Problem - fiande, so hétte man damit sich das Recht
verschafft, alle wirkende Kraft eindeutig zu bestimmen als: Wille zur Macht. Die Welt von innen gesehen, die
Welt auf ihren "intelligiblen Charakter" hin bestimmt und bezeichnet - sie wire eben "Wille zur Macht" und
nichts ausserdem. -

37.

"Wie? Heisst das nicht, populir geredet: Gott ist widerlegt, der Teufel aber nicht -?" Im Gegentheil! Im
Gegentheil, meine Freunde! Und, zum Teufel auch, wer zwingt euch, populdr zu reden! -

38.

Wie es zuletzt noch, in aller Helligkeit der neueren Zeiten, mit der franzdsischen Revolution gegangen ist,
jener schauerlichen und, aus der Niéhe beurtheilt, tiberfliissigen Posse, in welche aber die edlen und
schwirmerischen Zuschauer von ganz Europa aus der Ferne her so lange und so leidenschaftlich ihre eignen
Emporungen und Begeisterungen hinein interpretirt haben, bis der Text unter der Interpretation verschwand:
so konnte eine edle Nachwelt noch einmal die ganze Vergangenheit missverstehen und dadurch vielleicht erst
ihren Anblick ertriglich machen. - Oder vielmehr: ist dies nicht bereits geschehen? waren wir nicht selbst -
diese "edle Nachwelt"? Und ist es nicht gerade jetzt, insofern wir dies begreifen, - damit vorbei?

39.

Niemand wird so leicht eine Lehre, bloss weil sie gliicklich macht, oder tugendhaft macht, deshalb fiir wahr
halten: die lieblichen "Idealisten" etwa ausgenommen, welche fiir das Gute, Wahre, Schéne schwirmen und in
ihrem Teiche alle Arten von bunten plumpen und gutmiithigen Wiinschbarkeiten durcheinander schwimmen
lassen. Gliick und Tugend sind keine Argumente. Man vergisst aber gerne, auch auf Seiten besonnener
Geister, dass Ungliicklich-machen und Bose-machen ebensowenig Gegenargumente sind. Etwas diirfte wahr
sein: ob es gleich im hochsten Grade schédlich und geféhrlich wére; ja es konnte selbst zur
Grundbeschaffenheit des Daseins gehoren, dass man an seiner volligen Erkenntniss zu Grunde gienge, - so
dass sich die Stirke eines Geistes darnach bemaésse, wie viel er von der "Wahrheit" gerade noch aushielte,
deutlicher, bis zu welchem Grade er sie verdiinnt, verhiillt, versiisst, verdumpft, verfilscht nothig hitte. Aber
keinem Zweifel unterliegt es, dass fiir die Entdeckung gewisser Theile der Wahrheit die Bosen und
Ungliicklichen begiinstigter sind und eine grossere Wahrscheinlichkeit des Gelingens haben; nicht zu reden
von den Bosen, die gliicklich sind, - eine Species, welche von den Moralisten verschwiegen wird. Vielleicht,
dass Hirte und List giinstigere Bedingungen zur Entstehung des starken, unabhingigen Geistes und
Philosophen abgeben, als jene sanfte feine nachgebende Gutartigkeit und Kunst des Leicht-nehmens, welche
man an einem Gelehrten schétzt und mit Recht schitzt. Vorausgesetzt, was voran steht, dass man den Begriff
"Philosoph" nicht auf den Philosophen einengt, der Biicher schreibt - oder gar seine Philosophie in Biicher
bringt! - Einen letzten Zug zum Bilde des freigeisterischen Philosophen bringt Stendhal bei, den ich um des
deutschen Geschmacks willen nicht unterlassen will zu unterstreichen: - denn er geht wider den deutschen
Geschmack. "Pour étre bon philosophe", sagt dieser letzte grosse Psycholog, "il faut étre sec, clair, sans
illusion. Un banquier, qui a fait fortune, a une partie du caractere requis pour faire des découvertes en
philosophie, c'est-'a-dire pour voir clair dans ce qui est."

40.
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Alles, was tief ist, liebt die Maske; die allertiefsten Dinge haben sogar einen Hass auf Bild und Gleichniss.
Sollte nicht erst der Gegensatz die rechte Verkleidung sein, in der die Scham eines Gottes einhergienge? Eine
fragwiirdige Frage: es wére wunderlich, wenn nicht irgend ein Mystiker schon dergleichen bei sich gewagt
hitte. Es giebt Vorgénge so zarter Art, dass man gut thut, sie durch eine Grobheit zu verschiitten und
unkenntlich zu machen; es giebt Handlungen der Liebe und einer ausschweifenden Grossmuth, hinter denen
nichts rithlicher ist, als einen Stock zu nehmen und den Augenzeugen durchzupriigeln: damit triibt man
dessen Gedichtniss. Mancher versteht sich darauf, das eigne Gedéchtniss zu trilben und zu misshandeln, um
wenigstens an diesem einzigen Mitwisser seine Rache zu haben: - die Scham ist erfinderisch. Es sind nicht die
schlimmsten Dinge, deren man sich am schlimmsten schamt: es ist nicht nur Arglist hinter einer Maske, - es
giebt so viel Giite in der List. Ich konnte mir denken, dass ein Mensch, der etwas Kostbares und Verletzliches
zu bergen hitte, grob und rund wie ein griines altes schwerbeschlagenes Weinfass durch's Leben rollte: die
Feinheit seiner Scham will es so. Einem Menschen, der Tiefe in der Scham hat, begegnen auch seine
Schicksale und zarten Entscheidungen auf Wegen, zu denen Wenige je gelangen, und um deren
Vorhandensein seine Nichsten und Vertrautesten nicht wissen diirfen: seine Lebensgefahr verbirgt sich ihren
Augen und ebenso seine wieder eroberte Lebens-Sicherheit. Ein solcher Verborgener, der aus Instinkt das
Reden zum Schweigen und Verschweigen braucht und unerschopflich ist in der Ausflucht vor Mittheilung,
will es und fordert es, dass eine Maske von ihm an seiner Statt in den Herzen und Kopfen seiner Freunde
herum wandelt; und gesetzt, er will es nicht, so werden ihm eines Tages die Augen dariiber aufgehn, dass es
trotzdem dort eine Maske von ihm giebt, - und dass es gut so ist. Jeder tiefe Geist braucht eine Maske: mehr
noch, um jeden tiefen Geist wichst fortwédhrend eine Maske, Dank der bestidndig falschen, nimlich flachen
Auslegung jedes Wortes, jedes Schrittes, jedes Lebens-Zeichens, das er giebt. -

41.

Man muss sich selbst seine Proben geben, dafiir dass man zur Unabhiéngigkeit und zum Befehlen bestimmt
ist; und dies zur rechten Zeit. Man soll seinen Proben nicht aus dem Wege gehn, obgleich sie vielleicht das
gefihrlichste Spiel sind, das man spielen kann, und zuletzt nur Proben, die vor uns selber als Zeugen und vor
keinem anderen Richter abgelegt werden. Nicht an einer Person hingen bleiben: und sei sie die geliebteste, -
jede Person ist ein Gefingniss, auch ein Winkel. Nicht an einem Vaterlande héngen bleiben: und sei es das
leidendste und hiilfbediirftigste, - es ist schon weniger schwer, sein Herz von einem siegreichen Vaterlande
los zu binden. Nicht an einem Mitleiden héngen bleiben: und gélte es hoheren Menschen, in deren seltne
Marter und Hiilflosigkeit uns ein Zufall hat blicken lassen. Nicht an einer Wissenschaft hingen bleiben: und
locke sie Einen mit den kostbarsten, anscheinend gerade uns aufgesparten Funden. Nicht an seiner eignen
Loslosung hidngen bleiben, an jener wolliistigen Ferne und Fremde des Vogels, der immer weiter in die Hohe
flieht, um immer mehr unter sich zu sehn: - die Gefahr des Fliegenden. Nicht an unsern eignen Tugenden
hingen bleiben und als Ganzes das Opfer irgend einer Einzelheit an uns werden, zum Beispiel unsrer
"Gastfreundschaft": wie es die Gefahr der Gefahren bei hochgearteten und reichen Seelen ist, welche
verschwenderisch, fast gleichgiiltig mit sich selbst umgehn und die Tugend der Liberalitit bis zum Laster
treiben. Man muss wissen, sich zu bewahren: stirkste Probe der Unabhingigkeit.

42.

Eine neue Gattung von Philosophen kommt herauf: ich wage es, sie auf einen nicht ungefdhrlichen Namen zu
taufen. So wie ich sie errathe, so wie sie sich errathen lassen - denn es gehort zu ihrer Art, irgend worin
Réthsel bleiben zu wollen -, mochten diese Philosophen der Zukunft ein Recht, vielleicht auch ein Unrecht
darauf haben, als Versucher bezeichnet zu werden. Dieser Name selbst ist zuletzt nur ein Versuch, und, wenn
man will, eine Versuchung.

43.

Sind es neue Freunde der "Wahrheit", diese kommenden Philosophen? Wahrscheinlich genug: denn alle
Philosophen liebten bisher ihre Wahrheiten. Sicherlich aber werden es keine Dogmatiker sein. Es muss ihnen
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wider den Stolz gehn, auch wider den Geschmack, wenn ihre Wahrheit gar noch eine Wahrheit fiir Jedermann
sein soll: was bisher der geheime Wunsch und Hintersinn aller dogmatischen Bestrebungen war. "Mein
Urtheil ist mein Urtheil: dazu hat nicht leicht auch ein Anderer das Recht" - sagt vielleicht solch ein Philosoph
der Zukunft. Man muss den schlechten Geschmack von sich abthun, mit Vielen tibereinstimmen zu wollen.
"Gut" ist nicht mehr gut, wenn der Nachbar es in den Mund nimmt. Und wie konnte es gar ein "Gemeingut"
geben! Das Wort widerspricht sich selbst: was gemein sein kann, hat immer nur wenig Werth. Zuletzt muss es
so stehn, wie es steht und immer stand: die grossen Dinge bleiben fiir die Grossen iibrig, die Abgriinde fiir die
Tiefen, die Zartheiten und Schauder fiir die Feinen, und, im Ganzen und Kurzen, alles Seltene fiir die
Seltenen. -

44.

Brauche ich nach alledem noch eigens zu sagen, dass auch sie freie, sehr freie Geister sein werden, diese
Philosophen der Zukunft, - so gewiss sie auch nicht bloss freie Geister sein werden, sondern etwas Mehreres,
Hoheres, Grosseres und Griindlich-Anderes, das nicht verkannt und verwechselt werden will? Aber, indem ich
dies sage, fiihle ich fast ebenso sehr gegen sie selbst, als gegen uns, die wir ihre Herolde und Vorldufer sind,
wir freien Geister! - die Schuldigkeit, ein altes dummes Vorurtheil und Missverstindniss von uns gemeinsam
fortzublasen, welches allzulange wie ein Nebel den Begriff "freier Geist" undurchsichtig gemacht hat. In allen
Lindern Europa's und ebenso in Amerika giebt es jetzt Etwas, das Missbrauch mit diesem Namen treibt, eine
sehr enge, eingefangne, an Ketten gelegte Art von Geistern, welche ungefihr das Gegentheil von dem wollen,
was in unsern Absichten und Instinkten liegt, - nicht zu reden davon, dass sie in Hinsicht auf jene
heraufkommenden neuen Philosophen erst recht zugemachte Fenster und verriegelte Thiiren sein miissen. Sie
gehoren, kurz und schlimm, unter die Nivellirer, diese fdlschlich genannten "freien Geister" - als beredte und
schreibfingrige Sklaven des demokratischen Geschmacks und seiner "modernen Ideen": allesammt Menschen
ohne Einsamkeit, ohne eigne Einsamkeit, plumpe brave Burschen, welchen weder Muth noch achtbare Sitte
abgesprochen werden soll, nur dass sie eben unfrei und zum Lachen oberfldchlich sind, vor Allem mit ihrem
Grundhange, in den Formen der bisherigen alten Gesellschaft ungefihr die Ursache fiir alles menschliche
Elend und Missrathen zu sehn: wobei die Wahrheit gliicklich auf den Kopf zu stehn kommt! Was sie mit allen
Kriften erstreben mochten, ist das allgemeine grilne Weide-Gliick der Heerde, mit Sicherheit,
Ungefihrlichkeit, Behagen, Erleichterung des Lebens fiir Jedermann; ihre beiden am reichlichsten
abgesungnen Lieder und Lehren heissen "Gleichheit der Rechte" und "Mitgefiihl fiir alles Leidende", - und
das Leiden selbst wird von ihnen als Etwas genommen, das man abschaffen muss. Wir Umgekehrten, die wir
uns ein Auge und ein Gewissen fiir die Frage aufgemacht haben, wo und wie bisher die Pflanze "Mensch" am
kraftigsten in die Hohe gewachsen ist, vermeinen, dass dies jedes Mal unter den umgekehrten Bedingungen
geschehn ist, dass dazu die Gefihrlichkeit seiner Lage erst in's Ungeheure wachsen, seine Erfindungs- und
Verstellungskraft (sein "Geist" -) unter langem Druck und Zwang sich in's Feine und Verwegene entwickeln,
sein Lebens-Wille bis zum unbedingten Macht-Willen gesteigert werden musste: - wir vermeinen, dass Harte,
Gewaltsamkeit, Sklaverei, Gefahr auf der Gasse und im Herzen, Verborgenheit, Stoicismus, Versucherkunst
und Teufelei jeder Art, dass alles Bose, Furchtbare, Tyrannische, Raubthier- und Schlangenhafte am
Menschen so gut zur Erhohung der Species "Mensch" dient, als sein Gegensatz: - wir sagen sogar nicht
einmal genug, wenn wir nur so viel sagen, und befinden uns jedenfalls, mit unserm Reden und Schweigen an
dieser Stelle, am andern Ende aller modernen Ideologie und Heerden-Wiinschbarkeit: als deren Antipoden
vielleicht? Was Wunder, dass wir "freien Geister" nicht gerade die mittheilsamsten Geister sind? dass wir
nicht in jedem Betrachte zu verrathen wiinschen, wovon ein Geist sich frei machen kann und wohin er dann
vielleicht getrieben wird? Und was es mit der gefdhrlichen Formel "jenseits von Gut und Bose" auf sich hat,
mit der wir uns zum Mindesten vor Verwechslung behiiten: wir sind etwas Anderes als "libres-penseurs”,
"liberi pensatori”, "Freidenker" und wie alle diese braven Fiirsprecher der "modernen Ideen" sich zu benennen
lieben. In vielen Lindern des Geistes zu Hause, mindestens zu Gaste gewesen; den dumpfen angenehmen
Winkeln immer wieder entschliipft, in die uns Vorliebe und Vorhass, Jugend, Abkunft, der Zufall von
Menschen und Biichern, oder selbst die Ermiidungen der Wanderschaft zu bannen schienen; voller Bosheit
gegen die Lockmittel der Abhingigkeit, welche in Ehren, oder Geld, oder Amtern, oder Begeisterungen der
Sinne versteckt liegen; dankbar sogar gegen Noth und wechselreiche Krankheit, weil sie uns immer von
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irgend einer Regel und ihrem "Vorurtheil" losmachte, dankbar gegen Gott, Teufel, Schlaf und Wurm in uns,
neugierig bis zum Laster, Forscher bis zur Grausamkeit, mit unbedenklichen Fingern fiir Unfassbares, mit
Zihnen und Migen fiir das Unverdaulichste, bereit zu jedem Handwerk, das Scharfsinn und scharfe Sinne
verlangt, bereit zu jedem Wagniss, Dank einem Uberschusse von "freiem Willen", mit Vorder- und
Hinterseelen, denen Keiner leicht in die letzten Absichten sieht, mit Vorder- und Hintergriinden, welche kein
Fuss zu Ende laufen diirfte, Verborgene unter den Minteln des Lichts, Erobernde, ob wir gleich Erben und
Verschwendern gleich sehn, Ordner und Sammler von frith bis Abend, Geizhilse unsres Reichthums und
unsrer vollgestopften Schubficher, haushilterisch im Lernen und Vergessen, erfinderisch in Schematen,
mitunter stolz auf Kategorien-Tafeln, mitunter Pedanten, mitunter Nachteulen der Arbeit auch am hellen
Tage; ja, wenn es noth thut, selbst Vogelscheuchen - und heute thut es noth: ndamlich insofern wir die
geborenen geschworenen eifersiichtigen Freunde der Einsamkeit sind, unsrer eignen tiefsten
mitternidchtlichsten mittdglichsten Einsamkeit: - eine solche Art Menschen sind wir, wir freien Geister! und
vielleicht seid auch ihr etwas davon, ihr Kommenden? ihr neuen Philosophen? -

Drittes Hauptstiick:

Das religiose Wesen.
45.

Die menschliche Seele und ihre Grenzen, der bisher iiberhaupt erreichte Umfang menschlicher innerer
Erfahrungen, die Hohen, Tiefen und Fernen dieser Erfahrungen, die ganze bisherige Geschichte der Seele und
ihre noch unausgetrunkenen Mdglichkeiten: das ist fiir einen geborenen Psychologen und Freund der "grossen
Jagd" das vorbestimmte Jagdbereich. Aber wie oft muss er sich verzweifelt sagen: "ein Einzelner! ach, nur ein
Einzelner! und dieser grosse Wald und Urwald!" Und so wiinscht er sich einige hundert Jagdgehiilfen und
feine gelehrte Spiirhunde, welche er in die Geschichte der menschlichen Seele treiben konnte, um dort sein
Wild zusammenzutreiben. Umsonst: er erprobt es immer wieder, griindlich und bitterlich, wie schlecht zu
allen Dingen, die gerade seine Neugierde reizen, Gehiilfen und Hunde zu finden sind. Der Ubelstand, den es
hat, Gelehrte auf neue und geféahrliche Jagdbereiche auszuschicken, wo Muth, Klugheit, Feinheit in jedem
Sinne noth thun, liegt darin, dass sie gerade dort nicht mehr brauchbar sind, wo die "grosse Jagd", aber auch
die grosse Gefahr beginnt: - gerade dort verlieren sie ihr Spiirauge und ihre Spiirnase. Um zum Beispiel zu
errathen und festzustellen, was fiir eine Geschichte bisher das Problem von Wissen und Gewissen in der Seele
der homines religiosi gehabt hat, dazu miisste Einer vielleicht selbst so tief, so verwundet, so ungeheuer sein,
wie es das intellektuelle Gewissen Pascal's war: und dann bediirfte es immer noch jenes ausgespannten
Himmels von heller, boshafter Geistigkeit, welcher von Oben herab dies Gewimmel von gefihrlichen und
schmerzlichen Erlebnissen zu iibersehn, zu ordnen, in Formeln zu zwingen vermochte. - Aber wer thite mir
diesen Dienst! Aber wer hitte Zeit, auf solche Diener zu warten! - sie wachsen ersichtlich zu selten, sie sind
zu allen Zeiten so unwahrscheinlich! Zuletzt muss man Alles selber thun, um selber Einiges zu wissen: das
heisst, man hat viel zu thun! - Aber eine Neugierde meiner Art bleibt nun einmal das angenehmste aller
Laster, - Verzeihung! ich wollte sagen: die Liebe zur Wahrheit hat ihren Lohn im Himmel und schon auf
Erden. -

46.

Der Glaube, wie ihn das erste Christenthum verlangt und nicht selten erreicht hat, inmitten einer skeptischen
und siidlich-freigeisterischen Welt, die einen Jahrhunderte langen Kampf von Philosophenschulen hinter sich
und in sich hatte, hinzugerechnet die Erziehung zur Toleranz, welche das imperium Romanum gab, - dieser
Glaube ist nicht jener treuherzige und béarbeissige Unterthanen-Glaube, mit dem etwa ein Luther oder ein
Cromwell oder sonst ein nordischer Barbar des Geistes an ihrem Gotte und Christenthum gehangen haben;
viel eher scholl jener Glaube Pascal's, der auf schreckliche Weise einem dauernden Selbstmorde der Vernunft
dhnlich sieht, - einer zdhen langlebigen wurmhaften Vernunft, die nicht mit Einem Male und Einem Streiche
todtzumachen ist. Der christliche Glaube ist von Anbeginn Opferung: Opferung aller Freiheit, alles Stolzes,



