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und ihre sehr ungerechten Messungen unsere Lust und Unlust wesentlich bestimmen). Das ganze menschliche
Leben ist tief in die Unwahrheit eingesenkt; der Einzelne kann es nicht aus diesem Brunnen herausziehen,
ohne dabei seiner Vergangenheit aus tiefstem Grunde gram zu werden, ohne seine gegenwirtigen Motive, wie
die der Ehre, ungereimt zu finden und den Leidenschaften, welche zur Zukunft und zu einem Gliick in
derselben hindringen, Hohn und Verachtung entgegenzustellen. Ist es wahr, bliebe einzig noch eine
Denkweise tibrig, welche als personliches Ergebniss die Verzweifelung, als theoretisches eine Philosophie der
Zerstorung nach sich zoge? - Ich glaube, die Entscheidung iiber die Nachwirkung der Erkenntniss wird durch
das Temperament eines Menschen gegeben: ich konnte mir eben so gut, wie jene geschilderte und bei
einzelnen Naturen mogliche Nachwirkung, eine andere denken, vermdge deren ein viel einfacheres, von
Affecten reineres Leben entstiinde, als das jetzige ist: so dass zuerst zwar die alten Motive des heftigeren
Begehrens noch Kraft hitten, aus alter vererbter Gewohnung her, allmihlich aber unter dem Einflusse der
reinigenden Erkenntniss schwicher wiirden. Man lebte zuletzt unter den Menschen und mit sich wie in der
Natur, ohne Lob, Vorwiirfe, Ereiferung, an Vielem sich wie an einem Schauspiel weidend, vor dem man sich
bisher nur zu fiirchten hatte. Man wire die Emphasis los und wiirde die Anstachelung des Gedankens, dass
man nicht nur Natur oder mehr als Natur sei, nicht weiter empfinden. Freilich gehorte hierzu, wie gesagt, ein
gutes Temperament, eine gefestete, milde und im Grunde frohsinnige Seele, eine Stimmung, welche nicht vor
Tiicken und plotzlichen Ausbriichen auf der Hut zu sein brauchte und in ihren Aeusserungen Nichts von dem
knurrenden Tone und der Verbissenheit an sich triige, - jenen bekannten ldstigen Eigenschaften alter Hunde
und Menschen, die lange an der Kette gelegen haben. Vielmehr muss ein Mensch, von dem in solchem
Maasse die gewohnlichen Fesseln des Lebens abgefallen sind, dass er nur deshalb weiter lebt, um immer
besser zu erkennen, auf Vieles, ja fast auf Alles, was bei den anderen Menschen Werth hat, ohne Neid und
Verdruss verzichten konnen, ihm muss als der wiinschenswertheste Zustand jenes freie, furchtlose Schweben
iber Menschen, Sitten, Gesetzen und den herkdmmlichen Schitzungen der Dinge geniigen. Die Freude an
diesem Zustande theilt er gerne mit und er hat vielleicht nichts Anderes mitzutheilen, - worin freilich eine
Entbehrung, eine Entsagung mehr liegt. Will man aber trotzdem mehr von ihm, so wird er mit
wohlwollendem Kopfschiitteln auf seinen Bruder hinweisen, den freien Menschen der That, und vielleicht ein
Wenig Spott nicht verhehlen: denn mit dessen "Freiheit" hat es eine eigene Bewandtniss.

Zweites Hauptstiick.
Zur Geschichte der moralischen Empfindungen.
35.

Vortheile der psychologischen Beobachtung. - Dass das Nachdenken iiber Menschliches, Allzumenschliches -
oder wie der gelehrtere Ausdruck lautet: die psychologische Beobachtung - zu den Mitteln gehore, vermoge
deren man sich die Last des Lebens erleichtern konne, dass die Uebung in dieser Kunst Geistesgegenwart in
schwierigen Lagen und Unterhaltung inmitten einer langweiligen Umgebung verleihe, ja dass man den
dornenvollsten und unerfreulichsten Strichen des eigenen Lebens Sentenzen abpfliicken und sich dabei ein
Wenig wohler fiihlen konne: das glaubte man, wusste man - in fritheren Jahrhunderten. Warum vergass es
dieses Jahrhundert, wo wenigstens in Deutschland, ja in Europa, die Armuth an psychologischer Beobachtung
durch viele Zeichen sich zu erkennen giebt? Nicht gerade in Roman, Novelle und philosophischer
Betrachtung, - diese sind das Werk von Ausnahmemenschen; schon mehr in der Beurtheilung 6ffentlicher
Ereignisse und Personlichkeiten: vor Allem aber fehlt die Kunst der psychologischen Zergliederung und
Zusammenrechnung in der Gesellschaft aller Stéinde, in der man wohl viel iiber Menschen, aber gar nicht iiber
den Menschen spricht. Warum doch 1dsst man sich den reichsten und harmlosesten Stoff der Unterhaltung
entgehen? Warum liest man nicht einmal die grossen Meister der psychologischen Sentenz mehr? - denn,
ohne jede Uebertreibung gesprochen: der Gebildete in Europa, der La Rochefoucauld und seine Geistes- und
Kunstverwandten gelesen hat, ist selten zu finden; und noch viel seltener Der, welcher sie kennt und sie nicht
schmiht. Wahrscheinlich wird aber auch dieser ungewohnliche Leser viel weniger Freude an ihnen haben, als
die Form jener Kiinstler ihm geben sollte; denn selbst der feinste Kopf ist nicht vermdgend, die Kunst der
Sentenzen-Schleiferei gebiihrend zu wiirdigen, wenn er nicht selber zu ihr erzogen ist, in ihr gewetteifert hat.
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Man nimmt, ohne solche practische Belehrung, dieses Schaffen und Formen fiir leichter als es ist, man fiihlt
das Gelungene und Reizvolle nicht scharf genug heraus. Desshalb haben die jetzigen Leser von Sentenzen ein
verhiltnissméssig unbedeutendes Vergniigen an ihnen, ja kaum einen Mund voll Annehmlichkeit, so dass es
ihnen ebenso geht, wie den gewohnlichen Betrachtern von Kameen: als welche loben, weil sie nicht lieben
konnen und schnell bereit sind zu bewundern, schneller aber noch, fortzulaufen.

36.

Einwand.- Oder sollte es gegen jenen Satz, dass die psychologische Beobachtung zu den Reiz-, Heil- und
Erleichterungsmitteln des Daseins gehore, eine Gegenrechnung geben? Sollte man sich genug von den
unangenehmen Folgen dieser Kunst iiberzeugt haben, um jetzt mit Absichtlichkeit den Blick der sich
Bildenden von ihr abzulenken? In der That, ein gewisser blinder Glaube an die Giite der menschlichen Natur,
ein eingepflanzter Widerwille vor der Zerlegung menschlicher Handlungen, eine Art Schamhaftigkeit in
Hinsicht auf die Nacktheit der Seele mogen wirklich fiir das gesammte Gliick eines Menschen
wiinschenswerthere Dinge sein, als jene, in einzelnen Fillen hilfreiche Eigenschaft der psychologischen
Scharfsichtigkeit; und vielleicht hat der Glaube an das Gute, an tugendhafte Menschen und Handlungen, an
eine Fiille des unpersonlichen Wohlwollens in der Welt die Menschen besser gemacht, insofern er dieselben
weniger misstrauisch machte. Wenn man die Helden Plutarch's mit Begeisterung nachahmt, und einen
Abscheu davor empfindet, den Motiven ihres Handelns anzweifelnd nachzuspiiren, so hat zwar nicht die
Wabhrheit, aber die Wohlfahrt der menschlichen Gesellschaft ihren Nutzen dabei: der psychologische Irrthum
und iiberhaupt die Dumptheit auf diesem Gebiete hilft der Menschlichkeit vorwérts, wihrend die Erkenntniss
der Wahrheit vielleicht durch die anregende Kraft einer Hypothese mehr gewinnt, wie sie La Rochefoucauld
der ersten Ausgabe seiner "Sentences et maximes morales" vorangestellt hat: "Ce que le monde nomme vertu
n'est d'ordinaire qu'un fantbame formé par nos passions, a qui on donne un nom honnéte pour faire
impunément ce qu'on veut." La Rochefoucauld und jene anderen franzosischen Meister der Seelenpriifung
(denen sich neuerdings auch ein Deutscher, der Verfasser der "Psychologischen Beobachtungen" zugesellt
hat) gleichen scharf zielenden Schiitzen, welche immer und immer wieder in's Schwarze treffen, - aber in's
Schwarze der menschlichen Natur. Ihr Geschick erregt Staunen, aber endlich verwiinscht ein Zuschauer, der
nicht vom Geiste der Wissenschaft, sondern der Menschenfreundlichkeit geleitet wird, eine Kunst, welche den
Sinn der Verkleinerung und Verdédchtigung in die Seelen der Menschen zu pflanzen scheint.

37.

Trotzdem.- Wie es sich nun mit Rechnung und Gegenrechnung verhalte: in dem gegenwirtigen Zustande
einer bestimmten einzelnen Wissenschaft ist die Auferweckung der moralischen Beobachtung nothig
geworden, und der grausame Anblick des psychologischen Secirtisches und seiner Messer und Zangen kann
der Menschheit nicht erspart bleiben. Denn hier gebietet jene Wissenschaft, welche nach Ursprung und
Geschichte der sogenannten moralischen Empfindungen fragt und welche im Fortschreiten die verwickelten
sociologischen Probleme aufzustellen und zu 16sen hat: - die éltere Philosophie kennt die letzteren gar nicht
und ist der Untersuchung von Ursprung und Geschichte der moralischen Empfindungen unter diirftigen
Ausfliichten immer aus dem Wege gegangen. Mit welchen Folgen: das lésst sich jetzt sehr deutlich
iberschauen, nachdem an vielen Beispielen nachgewiesen ist, wie die Irrthiimer der grossten Philosophen
gewohnlich ihren Ausgangspunct in einer falschen Erkldarung bestimmter menschlicher Handlungen und
Empfindungen haben, wie auf Grund einer irrthiimlichen Analysis, zum Beispiel der sogenannten
unegoistischen Handlungen, eine falsche Ethik sich aufbaut, dieser zu Gefallen dann wiederum Religion und
mythologisches Unwesen zu Hiilfe genommen werden, und endlich die Schatten dieser triiben Geister auch in
die Physik und die gesammte Weltbetrachtung hineinfallen. Steht es aber fest, dass die Oberfldchlichkeit der
psychologischen Beobachtung dem menschlichen Urtheilen und Schliessen die gefidhrlichsten Fallstricke
gelegt hat und fortwihrend von Neuem legt, so bedarf es jetzt jener Ausdauer der Arbeit, welche nicht miide
wird, Steine auf Steine, Steinchen auf Steinchen zu hdufen, so bedarf es der enthaltsamen Tapferkeit, um sich
einer solchen bescheidenen Arbeit nicht zu schimen und jeder Missachtung derselben Trotz zu bieten. Es ist
wahr: zahllose einzelne Bemerkungen iiber Menschliches und Allzumenschliches sind in Kreisen der
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Gesellschaft zuerst entdeckt und ausgesprochen worden, welche gewohnt waren, nicht der wissenschaftlichen
Erkenntniss, sondern einer geistreichen Gefallsucht jede Art von Opfern darzubringen; und fast unldsbar hat
sich der Duft jener alten Heimath der moralistischen Sentenz - ein sehr verfiihrerischer Duft - der ganzen
Gattung angehingt: so dass seinetwegen der wissenschaftliche Mensch unwillkiirlich einiges Misstrauen
gegen diese Gattung und ihre Ernsthaftigkeit merken lidsst. Aber es geniigt, auf die Folgen zu verweisen: denn
schon jetzt beginnt sich zu zeigen, welche Ergebnisse ernsthaftester Art auf dem Boden der psychologischen
Beobachtung aufwachsen. Welches ist doch der Hauptsatz zu dem einer der kiihnsten und kéltesten Denker,
der Verfasser des Buches "Ueber den Ursprung der moralischen Empfindungen" vermoge seiner ein- und
durchschneidenden Analysen des menschlichen Handelns gelangt? "Der moralische Mensch, sagt er, steht der
intelligiblen (metaphysischen) Welt nicht niher, als der physische Mensch." Dieser Satz, hart und schneidig
geworden unter dem Hammerschlag der historischen Erkenntniss, kann vielleicht einmal, in irgendwelcher
Zukunft, als die Axt dienen, welche dem "metaphysischen Bediirfniss" der Menschen an die Wurzel gelegt
wird, - ob mehr zum Segen, als zum Fluche der allgemeinen Wohlfahrt, wer wiisste das zu sagen? - aber
jedenfalls als ein Satz der erheblichsten Folgen, fruchtbar und furchtbar zugleich, und mit jenem
Doppelgesichte in die Welt sehend, welches alle grossen Erkenntnisse haben.

38.

Inwiefern niitzlich. - Also: ob die psychologische Beobachtung mehr Nutzen oder Nachtheil iiber die
Menschen bringe, das bleibe immerhin unentschieden; aber fest steht, dass sie nothwendig ist, weil die
Wissenschaft ihrer nicht entrathen kann. Die Wissenschaft aber kennt keine Riicksichten auf letzte Zwecke,
ebenso wenig als die Natur sie kennt: sondern wie diese gelegentlich Dinge von der héchsten
Zweckmaissigkeit zu Stande bringt, ohne sie gewollt zu haben, so wird auch die dchte Wissenschaft, als die
Nachahmung der Natur in Begriffen, den Nutzen und die Wohlfahrt der Menschen gelegentlich, ja vielfach,
fordern und das Zweckméssige erreichen, - aber ebenfalls ohne es gewollt zu haben. Wem es aber bei dem
Anhauche einer solchen Betrachtungsart gar zu winterlich zu Muthe wird, der hat vielleicht nur zu wenig
Feuer in sich: er moge sich indessen umsehen und er wird Krankheiten wahrnehmen, in denen Eisumschléige
noth thun, und Menschen, welche so aus Gluth und Geist "zusammengeknetet” sind, dass sie kaum irgendwo
die Luft kalt und schneidend genug fiir sich finden. Ueberdiess: wie allzu ernste Einzelne und Voélker ein
Bediirfniss nach Leichtfertigkeiten haben, wie andere allzu Erregbare und Bewegliche zeitweilig schwere
niederdriickende Lasten zu ihrer Gesundheit nothig haben: sollten wir, die geistigeren Menschen eines
Zeitalters, welches ersichtlich immer mehr in Brand gerith, nicht nach allen 16schenden und kiihlenden
Mitteln, die es giebt, greifen miissen, damit wir wenigstens so stetig, harmlos und missig bleiben, als wir es
noch sind, und so vielleicht einmal dazu brauchbar werden, diesem Zeitalter als Spiegel und Selbstbesinnung
tiber sich zu dienen? -

39.

Die Fabel von der intelligibelen Freiheit. - Die Geschichte der Empfindungen, vermdge deren wir jemanden
verantwortlich machen, also der sogenannten moralischen Empfindungen verléuft, in folgenden Hauptphasen.
Zuerst nennt man einzelne Handlungen gut oder bése ohne alle Riicksicht auf deren Motive, sondern allein
der niitzlichen oder schédlichen Folgen wegen. Bald aber vergisst man die Herkunft dieser Bezeichnungen
und wihnt, dass den Handlungen an sich, ohne Riicksicht auf deren Folgen, die Eigenschaft "gut" oder "bose"
innewohne: mit demselben Irrthume, nach welchem die Sprache den Stein selber als hart, den Baum selber als
griin bezeichnet - also dadurch, dass man, was Wirkung ist, als Ursache fasst. Sodann legt man das Gut- oder
Bose-sein in die Motive hinein und betrachtet die Thaten an sich als moralisch zweideutig. Man geht weiter
und giebt das Prédicat gut oder bose nicht mehr dem einzelnen Motive, sondern dem ganzen Wesen eines
Menschen, aus dem das Motiv, wie die Pflanze aus dem Erdreich, herauswichst. So macht man der Reihe
nach den Menschen fiir seine Wirkungen, dann fiir seine Handlungen, dann fiir seine Motive und endlich fiir
sein Wesen verantwortlich. Nun entdeckt man schliesslich, dass auch dieses Wesen nicht verantwortlich sein
kann, insofern es ganz und gar nothwendige Folge ist und aus den Elementen und Einfliissen vergangener und
gegenwdrtiger Dinge concrescirt: also dass der Mensch fiir Nichts verantwortlich zu machen ist, weder fiir
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sein Wesen, noch seine Motive, noch seine Handlungen, noch seine Wirkungen. Damit ist man zur
Erkenntniss gelangt, dass die Geschichte der moralischen Empfindungen die Geschichte eines Irrthums, des
Irrthums von der Verantwortlichkeit ist: als welcher auf dem Irrthum von der Freiheit des Willens ruht.
-Schopenhauer schloss dagegen so: weil gewisse Handlungen Unmuth ("Schuldbewusstsein") nach sich
ziehen, so muss es eine Verantwortlichkeit geben; denn zu diesem Unmuth wire kein Grund vorhanden, wenn
nicht nur alles Handeln des Menschen mit Nothwendigkeit verliefe - wie es thatsdchlich, und auch nach der
Einsicht dieses Philosophen, verlduft -, sondern der Mensch selber mit der selben Nothwendigkeit sein ganzes
Wesen erlangte, - was Schopenhauer leugnet. Aus der Thatsache jenes Unmuthes glaubt Schopenhauer eine
Freiheit beweisen zu konnen, welche der Mensch irgendwie gehabt haben miisse, zwar nicht in Bezug auf die
Handlungen, aber in Bezug auf das Wesen: Freiheit also, so oder so zu sein, nicht so oder so zu handeln. Aus
dem esse, der Sphire der Freiheit und Verantwortlichkeit, folgt nach seiner Meinung das operari, die Sphére
der strengen Causalitit, Nothwendigkeit und Unverantwortlichkeit. Jener Unmuth beziehe sich zwar scheinbar
auf das operari - insofern sei er irrthiimlich -, in Wahrheit aber auf das esse, welches die That eines freien
Willens, die Grundursache der Existenz eines Individuums, sei; der Mensch werde Das, was er werden wolle,
sein Wollen sei friiher, als seine Existenz. - Hier wird der Fehlschluss gemacht, dass aus der Thatsache des
Unmuthes die Berechtigung, die verniinftige Zuldssigkeit dieses Unmuthes geschlossen wird; und von jenem
Fehlschluss aus kommt Schopenhauer zu seiner phantastischen Consequenz der sogenannten intelligibelen
Freiheit. Aber der Unmuth nach der That braucht gar nicht verniinftig zu sein: ja er ist es gewiss nicht, denn er
ruht auf der irrthiimlichen Voraussetzung, dass die That eben nicht nothwendig hitte erfolgen miissen. Also:
weil sich der Mensch fiir frei hilt, nicht aber weil er frei ist, empfindet er Reue und Gewissensbisse. -
Ueberdiess ist dieser Unmuth Etwas, das man sich abgewohnen kann, bei vielen Menschen ist er in Bezug auf
Handlungen gar nicht vorhanden, bei welchen viele andere Menschen ihn empfinden. Er ist eine sehr
wandelbare, an die Entwickelung der Sitte und Cultur gekniipfte Sache und vielleicht nur in einer
verhiltnissméssig kurzen Zeit der Weltgeschichte vorhanden. -Niemand ist fiir seine Thaten verantwortlich,
Niemand fiir sein Wesen; richten ist soviel als ungerecht sein. Diess gilt auch, wenn das Individuum iiber sich
selbst richtet. Der Satz ist so hell wie Sonnenlicht, und doch geht hier jedermann lieber in den Schatten und
die Unwabhrheit zuriick: aus Furcht vor den Folgen.

40.

Das Ueber-Thier. - Die Bestie in uns will belogen werden; Moral ist Nothliige, damit wir von ihr nicht
zerrissen werden. Ohne die Irrthiimer, welche in den Annahmen der Moral liegen, wire der Mensch Thier
geblieben. So aber hat er sich als etwas Hoheres genommen und sich strengere Gesetze auferlegt. Er hat
desshalb einen Hass gegen die der Thierheit ndher gebliebenen Stufen: woraus die ehemalige Missachtung des
Sclaven, als eines Nicht-Menschen, als einer Sache zu erkliren ist.

41.

Der unverédnderliche Charakter. - Dass der Charakter unverédnderlich sei, ist nicht im strengen Sinne wabhr;
vielmehr heisst dieser beliebte Satz nur so viel, dass wiahrend der kurzen Lebensdauer eines Menschen die
einwirkenden Motive gewohnlich nicht tief genug ritzen kdnnen, um die aufgeprégten Schriftziige vieler
Jahrtausende zu zerstoren. Didchte man sich aber einen Menschen von achtzigtausend Jahren, so hitte man an
ihm sogar einen absolut veridnderlichen Charakter: so dass eine Fiille verschiedener Individuen sich nach und
nach aus ihm entwickelte. Die Kiirze des menschlichen Lebens verleitet zu manchen irrthiimlichen
Behauptungen iiber die Eigenschaften des Menschen.

42.

Die Ordnung der Giiter und die Moral. - Die einmal angenommene Rangordnung der Giiter, je nachdem ein
niedriger, hoherer, hochster Egoismus das Eine oder das Andere will, entscheidet jetzt iiber das
Moralisch-sein oder Unmoralisch-sein. Ein niedriges Gut (zum Beispiel Sinnengenuss) einem héher
geschitzten (zum Beispiel Gesundheit) vorziehen, gilt als unmoralisch, ebenso Wohlleben der Freiheit
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vorziehen. Die Rangordnung der Giiter ist aber keine zu allen Zeiten feste und gleiche; wenn jemand Rache
der Gerechtigkeit vorzieht, so ist er nach dem Maassstabe einer fritheren Cultur moralisch, nach dem der
jetzigen unmoralisch. "Unmoralisch" bezeichnet also, dass Einer die hoheren, feineren, geistigeren Motive,
welche die jeweilen neue Cultur hinzugebracht hat, noch nicht oder noch nicht stark genug empfindet: es
bezeichnet einen Zuriickgebliebenen, aber immer nur dem Gradunterschied nach. - Die Rangordnung der
Giiter selber wird nicht nach moralischen Gesichtspuncten auf- und umgestellt; wohl aber wird nach ihrer
jedesmaligen Festsetzung dariiber entschieden, ob eine Handlung moralisch oder unmoralisch sei.

43.

Grausame Menschen als zuriickgeblieben. - Die Menschen, welche jetzt grausam sind, miissen uns als Stufen
fritherer Culturen gelten, welche iibrig geblieben sind: das Gebirge der Menschheit zeigt hier einmal die
tieferen Formationen, welche sonst versteckt liegen, offen. Es sind zuriickgebliebene Menschen, deren
Gehirn, durch alle moglichen Zufille im Verlaufe der Vererbung, nicht so zart und vielseitig fortgebildet
worden ist. Sie zeigen uns, was wir Alle waren, und machen uns erschrecken: aber sie selber sind so wenig
verantwortlich, wie ein Stiick Granit dafiir, dass es Granit ist. In unserm Gehirne miissen sich auch Rinnen
und Windungen finden, welche jener Gesinnung entsprechen, wie sich in der Form einzelner menschlicher
Organe Erinnerungen an Fischzustinde finden sollen. Aber diese Rinnen und Windungen sind nicht mehr das
Bett, in welchem sich jetzt der Strom unserer Empfindung wilzt.

44.

Dankbarkeit und Rache. - Der Grund, wesshalb der Méchtige dankbar ist, ist dieser. Sein Wohlthéter hat sich
durch seine Wohlthat an der Sphire des Méchtigen gleichsam vergriffen und sich in sie eingedringt: nun
vergreift er sich zur Vergeltung wieder an der Sphére des Wohlthiters durch den Act der Dankbarkeit. Es ist
eine mildere Form der Rache. Ohne die Genugthuung der Dankbarkeit zu haben, wiirde der Michtige sich
unmichtig gezeigt haben und fiirderhin dafiir gelten. Desshalb stellt jede Gesellschaft der Guten, das heisst
urspriinglich der Michtigen, die Dankbarkeit unter die ersten Pflichten.

- Swift hat den Satz hingeworfen, dass Menschen in dem selben Verhiltniss dankbar sind, wie sie Rache
hegen.

45.

Doppelte Vorgeschichte von Gut und Bose. - Der Begriff gut und bose hat eine doppelte Vorgeschichte:
niamlich einmal in der Seele der herrschenden Stamme und Kasten. Wer die Macht zu vergelten hat, Gutes mit
Gutem, Boses mit Bosem, und auch wirklich Vergeltung iibt, also dankbar und rachsiichtig ist, der wird gut
genannt; wer unméchtig ist und nicht vergelten kann, gilt als schlecht. Man gehort als Guter zu den "Guten",
einer Gemeinde, welche Gemeingefiihl hat, weil alle Einzelnen durch den Sinn der Vergeltung mit einander
verflochten sind. Man gehort als Schlechter zu den "Schlechten”, zu einem Haufen unterworfener,
ohnmichtiger Menschen, welche kein Gemeingefiihl haben. Die Guten sind eine Kaste, die Schlechten eine
Masse wie Staub. Gut und schlecht ist eine Zeit lang so viel wie vornehm und niedrig, Herr und Sclave.
Dagegen sieht man den Feind nicht als bose an: er kann vergelten. Der Troer und der Grieche sind bei Homer
beide gut. Nicht Der, welcher uns Schidliches zufiigt, sondern Der, welcher veréchtlich ist, gilt als schlecht.
In der Gemeinde der Guten vererbt sich das Gute; es ist unmoglich, dass ein Schlechter aus so gutem
Erdreiche hervorwachse. Thut trotzdem Einer der Guten Etwas, das der Guten unwiirdig ist, so verfillt man
auf Ausfliichte; man schiebt zum Beispiel einem Gott die Schuld zu, indem man sagt: er habe den Guten mit
Verblendung und Wahnsinn geschlagen. - Sodann in der Seele der Unterdriickten, Machtlosen. Hier gilt jeder
andere Mensch als feindlich, riicksichtslos, ausbeutend, grausam, listig, sei er vornehm oder niedrig; bose ist
das Charakterwort fiir Mensch, ja fiir jedes lebende Wesen, welches man voraussetzt, zum Beispiel fiir einen
Gott; menschlich, gottlich gilt so viel wie teuflisch, bose. Die Zeichen der Giite, Hiilfebereitschaft, Mitleid,
werden angstvoll als Tiicke, Vorspiel eines schrecklichen Ausgangs, Betdubung und Ueberlistung
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aufgenommen, kurz als verfeinerte Bosheit. Bei einer solchen Gesinnung des Einzelnen kann kaum ein
Gemeinwesen entstehen, hochstens die roheste Form desselben: so dass iiberall, wo diese Auffassung von gut
und bose herrscht, der Untergang der Einzelnen, ihrer Staimme und Rassen nahe ist. - Unsere jetzige
Sittlichkeit ist auf dem Boden der herrschenden Stimme und Kasten aufgewachsen.

46.

Mitleiden stirker als Leiden. - Es giebt Fille, wo das Mitleiden stérker ist, als das eigentliche Leiden. Wir
empfinden es zum Beispiel schmerzlicher, wenn einer unserer Freunde sich etwas Schmihliches zu Schulden
kommen lisst, als wenn wir selbst es thun. Einmal ndmlich glauben wir mehr an die Reinheit seines
Charakters, als er; sodann ist unsere Liebe zu ihm, wahrscheinlich eben dieses Glaubens wegen, stirker, als
seine Liebe zu sich selbst. Wenn auch wirklich sein Egoismus mehr dabei leidet, als unser Egoismus, insofern
er die iibelen Folgen seines Vergehens stirker zu tragen hat, so wird das Unegoistische in uns - dieses Wort ist
nie streng zu verstehen, sondern nur eine Erleichterung des Ausdrucks - doch stirker durch seine Schuld
betroffen, als das Unegoistische in ihm.

47.

Hypochondrie.- Es giebt Menschen, welche aus Mitgefiihl und Sorge fiir eine andere Person hypochondrisch
werden; die dabei entstehende Art des Mitleidens ist nichts Anderes, als eine Krankheit. So giebt es auch eine
christliche Hypochondrie, welche jene einsamen, religios bewegten Leute befillt, die sich das Leiden und
Sterben Christi fortwihrend vor Augen stellen.

48.

Oekonomie der Giite. - Die Giite und Liebe als die heilsamsten Kriuter und Kréfte im Verkehre der Menschen
sind so kostbare Funde, dass man wohl wiinschen mochte, es werde in der Verwendung dieser balsamischen
Mittel so 6konomisch wie moglich verfahren: doch ist diess unmdoglich. Die Oekonomie der Giite ist der
Traum der verwegensten Utopisten.

49.

Wohlwollen.- Unter die kleinen, aber zahllos hidufigen und desshalb sehr wirkungsvollen Dinge, auf welche
die Wissenschaft mehr Acht zu geben hat, als auf die grossen seltenen Dinge, ist auch das Wohlwollen zu
rechnen; ich meine jene Aeusserungen freundlicher Gesinnung im Verkehr, jenes Licheln des Auges, jene
Hindedriicke, jenes Behagen, von welchem fiir gewohnlich fast alles menschliche Thun umsponnen ist. Jeder
Lehrer, jeder Beamte bringt diese Zuthat zu dem, was fiir ihn Pflicht ist, hinzu; es ist die fortwédhrende
Bethitigung der Menschlichkeit, gleichsam die Wellen ihres Lichtes, in denen Alles wichst; namentlich im
engsten Kreise, innerhalb der Familie, griint und bliiht das Leben nur durch jenes Wohlwollen. Die
Gutmiithigkeit, die Freundlichkeit, die Hoflichkeit des Herzens sind immerquellende Ausfliisse des
unegoistischen Triebes und haben viel méchtiger an der Cultur gebaut, als jene viel berithmteren
Aeusserungen desselben, die man Mitleiden, Barmherzigkeit und Aufopferung nennt. Aber man pflegt sie
geringzuschétzen, und in der That: es ist nicht gerade viel Unegoistisches daran. Die Summe dieser geringen
Dosen ist trotzdem gewaltig, ihre gesammte Kraft gehort zu den stérksten Kriften. - Ebenso findet man viel
mehr Gliick in der Welt, als triibe Augen sehen: wenn man né@mlich richtig rechnet, und nur alle jene
Momente des Behagens, an welchen jeder Tag in jedem, auch dem bedringtesten Menschenleben reich ist,
nicht vergisst.

50.

Mitleiden erregen wollen.- La Rochefoucauld trifft in der bemerkenswerthesten Stelle seines Selbst-Portraits
(zuerst gedruckt 1658) gewiss das Rechte, wenn er alle Die, welche Vernunft haben, vor dem Mitleiden warnt,
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wenn er rith, dasselbe den Leuten aus dem Volke zu iiberlassen, die der Leidenschaften bediirfen (weil sie
nicht durch Vernunft bestimmt werden), um so weit gebracht zu werden, dem Leidenden zu helfen und bei
einem Ungliick kriftig einzugreifen; wihrend das Mitleiden, nach seinem (und Plato's) Urtheil, die Seele
entkrifte. Freilich solle man Mitleiden bezeugen, aber sich hiiten, es zu haben: denn die Ungliicklichen seien
nun einmal so dumm, dass bei ihnen das Bezeugen von Mitleid das grosste Gut von der Welt ausmache. -
Vielleicht kann man noch stirker vor diesem Mitleid-haben warnen, wenn man jenes Bediirfniss der
Ungliicklichen nicht gerade als Dummheit und intellectuellen Mangel, als eine Art Geistesstorung fasst,
welche das Ungliick mit sich bringt (und so scheint es ja La Rochefoucauld zu fassen), sondern als etwas ganz
Anderes und Bedenklicheres versteht. Vielmehr beobachte man Kinder, welche weinen und Schreien, damit
sie bemitleidet werden, und desshalb den Augenblick abwarten, wo ihr Zustand in die Augen fallen kann; man
lebe im Verkehr mit Kranken und Geistig-Gedriickten und frage sich, ob nicht das beredte Klagen und
Wimmern, das Zur-Schau-tragen des Ungliicks im Grunde das Ziel verfolgt, den Anwesenden weh zu thun:
das Mitleiden, welches Jene dann dussern, ist insofern eine Trostung fiir die Schwachen und Leidenden, als
sie daran erkennen, doch wenigstens noch Eine Macht zu haben, trotz aller ihrer Schwiche: die Macht, wehe
zu thun. Der Ungliickliche gewinnt eine Art von Lust in diesem Gefiihl der Ueberlegenheit, welches das
Bezeugen des Mitleides ihm zum Bewusstsein bringt; seine Einbildung erhebt sich, er ist immer noch wichtig
genug, um der Welt Schmerzen zu machen. Somit ist der Durst nach Mitleid ein Durst nach Selbstgenuss, und
zwar auf Unkosten der Mitmenschen; es zeigt den Menschen in der ganzen Riicksichtslosigkeit seines
eigensten lieben Selbst: nicht aber gerade in seiner "Dummbheit”, wie La Rochefoucauld meint. - Im
Zwiegespriche der Gesellschaft werden Dreiviertel aller Fragen gestellt, aller Antworten gegeben, um dem
Unterredner ein klein Wenig weh zu thun; desshalb diirsten viele Menschen so nach Gesellschaft: sie giebt
ihnen das Gefiihl ihrer Kraft. In solchen unzéhligen, aber sehr kleinen Dosen, in welchen die Bosheit sich
geltend macht, ist sie ein méchtiges Reizmittel des Lebens: ebenso wie das Wohlwollen, in gleicher Form
durch die Menschenwelt hin verbreitet, das allezeit bereite Heilmittel ist. - Aber wird es viele Ehrliche geben,
welche zugestehen, dass es Vergniigen macht, wehe zu thun? dass man sich nicht selten damit unterhilt - und
gut unterhilt -, anderen Menschen wenigstens in Gedanken Kriankungen zuzufiigen und die Schrotkorner der
kleinen Bosheit nach ihnen zu schiessen? Die Meisten sind zu unehrlich und ein paar Menschen sind zu gut,
um von diesem Pudendum Etwas zu wissen; diese mogen somit immerhin leugnen, dass Prosper Mérimée
Recht habe, wenn er sagt: "Sachez aussi qu'il n'y a rien de plus commun que de faire le mal pour le plaisir de
le faire."

51.

Wie der Schein zum Sein wird. - Der Schauspieler kann zuletzt auch beim tiefsten Schmerz nicht aufhdren, an
den Eindruck seiner Person und den gesammten scenischen Effect zu denken, zum Beispiel selbst beim
Begribniss seines Kindes; er wird iiber seinen eignen Schmerz und dessen Aeusserungen weinen, als sein
eigener Zuschauer. Der Heuchler, welcher immer ein und die selbe Rolle spielt, hort zuletzt auf, Heuchler zu
sein; zum Beispiel Priester, welche als junge Minner gewohnlich bewusst oder unbewusst Heuchler sind,
werden zuletzt natiirlich und sind dann wirklich, ohne alle Affectation, eben Priester; oder wenn es der Vater
nicht so weit bringt, dann vielleicht der Sohn, der des Vaters Vorsprung benutzt, seine Gewohnung erbt.
Wenn Einer sehr lange und hartnédckig Etwas scheinen will, so wird es ihm zuletzt schwer, etwas Anderes zu
sein. Der Beruf fast jedes Menschen, sogar des Kiinstlers, beginnt mit Heuchelei, mit einem Nachmachen von
Aussen her, mit einem Copiren des Wirkungsvollen. Der, welcher immer die Maske freundlicher Mienen
tragt, muss zuletzt eine Gewalt tiber wohlwollende Stimmungen bekommen, ohne welche der Ausdruck der
Freundlichkeit nicht zu erzwingen ist, - und zuletzt wieder bekommen diese iiber ihn Gewalt, er ist
wohlwollend.

52.

Der Punct der Ehrlichkeit beim Betruge. - Bei allen grossen Betriigern ist ein Vorgang bemerkenswerth, dem
sie ihre Macht verdanken. Im eigentlichen Acte des Betruges unter all den Vorbereitungen, dem
Schauerlichen in Stimme, Ausdruck, Gebarden, inmitten der wirkungsvollen Scenerie, iiberkommt sie der
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Glaube an sich selbst: dieser ist es, der dann so wundergleich und bezwingend zu den Umgebenden spricht.
Die Religionsstifter unterscheiden sich dadurch von jenen grossen Betriigern, dass sie aus diesem Zustande
der Selbsttiuschung nicht herauskommen: oder sie haben ganz selten einmal jene helleren Momente, wo der
Zweifel sie iberwiltigt; gewohnlich trosten sie sich aber, diese helleren Momente dem bosen Widersacher
zuschiebend. Selbstbetrug muss da sein, damit Diese und jene grossartig wirken. Denn die Menschen glauben
an die Wahrheit dessen, was ersichtlich stark geglaubt wird.

53.

Angebliche Stufen der Wahrheit. - Einer der gewohnlichen Fehlschliisse ist der: weil Jemand wahr und
aufrichtig gegen uns ist, so sagt er die Wahrheit. So glaubt das Kind an die Urtheile der Eltern, der Christ an
die Behauptungen des Stifters der Kirche. Ebenso will man nicht zugeben, dass alles jenes, was die Menschen
mit Opfern an Gliick und Leben in fritheren Jahrhunderten vertheidigt haben, Nichts als Irrthiimer waren:
vielleicht sagt man, es seien Stufen der Wahrheit gewesen. Aber im Grunde meint man, wenn Jemand ehrlich
an Etwas geglaubt und fiir seinen Glauben gekdmpft hat und gestorben ist, wire es doch gar zu unbillig, wenn
eigentlich nur ein Irrthum ihn beseelt habe. So ein Vorgang scheint der ewigen Gerechtigkeit zu
widersprechen; desshalb decretirt das Herz empfindender Menschen immer wieder gegen ihren Kopf den
Satz: zwischen moralischen Handlungen und intellectuellen Einsichten muss durchaus ein nothwendiges Band
sein. Es ist leider anders; denn es giebt keine ewige Gerechtigkeit.

54.

Die Liige. - Wesshalb sagen zu allermeist die Menschen im alltiglichen Leben die Wahrheit? - Gewiss nicht,
weil ein Gott das Liigen verboten hat. Sondern erstens: weil es bequemer ist; denn die Liige erfordert
Erfindung, Verstellung und Gedichtniss. (Wesshalb Swift sagt: wer eine Liige berichtet, merkt selten die
schwere Last, die er iibernimmt; er muss niamlich, um eine Liige zu behaupten, zwanzig andere erfinden.)
Sodann: weil es in schlichten Verhiltnissen vortheilhaft ist, direct zu sagen: ich will diess, ich habe diess
gethan, und dergleichen; also weil der Weg des Zwangs und der Autoritit sicherer ist, als der der List. - Ist
aber einmal ein Kind in verwickelten hduslichen Verhiltnissen aufgezogen worden, so handhabt es ebenso
natiirlich die Liige und sagt unwillkiirlich immer Das, was seinem Interesse entspricht; ein Sinn fiir Wahrheit,
ein Widerwille gegen die Liige an sich ist ihm ganz fremd und unzugénglich, und so liigt es in aller Unschuld.

55.

Des Glaubens wegen die Moral verdidchtigen. - Keine Macht lasst sich behaupten, wenn lauter Heuchler sie
vertreten; die katholische Kirche mag noch so viele "weltliche" Elemente besitzen, ihre Kraft beruht auf jenen
auch jetzt noch zahlreichen priesterlichen Naturen, welche sich das Leben schwer und bedeutungstief machen,
und deren Blick und abgehirmter Leib von Nachtwachen, Hungern, glithendem Gebete, vielleicht selbst von
Geisselhieben redet; Diese erschiittern die Menschen und machen ihnen Angst: wie, wenn es nothig wire, so
zu leben? - diess ist die schauderhafte Frage, welche ihr Anblick auf die Zunge legt. Indem sie diesen Zweifel
verbreiten, griilnden sie immer von Neuem wieder einen Pfeiler ihrer Macht; selbst die Freigesinnten wagen es
nicht, dem derartig Selbstlosen mit hartem Wahrheitssinn zu widerstehen und zu sagen: "Betrogner du,
betriige nicht!" - Nur die Differenz der Einsichten trennt sie von ihm, durchaus keine Differenz der Giite oder
Schlechtigkeit; aber was man nicht mag, pflegt man gewdhnlich auch ungerecht zu behandeln. So spricht man
von der Schlauheit und der verruchten Kunst der Jesuiten, aber iibersieht, welche Selbstiiberwindung jeder
einzelne Jesuit sich auferlegt und wie die erleichterte Lebenspraxis, welche die jesuitischen Lehrbiicher
predigen, durchaus nicht ihnen, sondern dem Laienstande zu Gute kommen soll. Ja man darf fragen, ob wir
Aufgeklarten bei ganz gleicher Taktik und Organisation eben so gute Werkzeuge, ebenso bewundernswiirdig
durch Selbstbesiegung, Unermiidlichkeit, Hingebung sein wiirden.

56.
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Sieg der Erkenntniss iiber das radicale Bose. - Es triagt Dem, der weise werden will, einen reichlichen Gewinn
ein, eine Zeit lang einmal die Vorstellung vom griindlich bésen und verderbten Menschen gehabt zu haben:
sie ist falsch, wie die entgegengesetzte; aber ganze Zeitstrecken hindurch besass sie die Herrschaft und ihre
Wurzeln haben sich bis in uns und unsere Welt hinein veristet. Um uns zu begreifen, miissen wir sie
begreifen; um aber dann hoher zu steigen, miissen wir iiber sie hinwegsteigen. Wir erkennen dann, dass es
keine Siinden im metaphysischen Sinne giebt; aber, im gleichen Sinne, auch keine Tugenden; dass dieses
ganze Bereich sittlicher Vorstellungen fortwihrend im Schwanken ist, dass es hohere und tiefere Begriffe von
gut und bose, sittlich und unsittlich giebt. Wer nicht viel mehr von den Dingen begehrt, als Erkenntniss
derselben, kommt leicht mit seiner Seele zur Ruhe und wird hochstens aus Unwissenheit, aber schwerlich aus
Begehrlichkeit fehlgreifen (oder siindigen, wie die Welt es heisst). Er wird die Begierden nicht mehr
verketzern und ausrotten wollen; aber sein einziges ihn vollig beherrschendes Ziel, zu aller Zeit so gut wie
moglich zu erkennen, wird ihn kiihl machen und alle Wildheit in seiner Anlage besinftigen. Ueberdiess ist er
einer Menge quilender Vorstellungen losgeworden, er empfindet Nichts mehr bei dem Worte Hollenstrafen,
Siindhaftigkeit, Unfdahigkeit zum Guten: er erkennt darin nur die verschwebenden Schattenbilder falscher
Welt- und Lebensbetrachtungen.

57.

Moral als Selbstzertheilung des Menschen. - Ein guter Autor, der wirklich das Herz fiir seine Sache hat,
wiinscht, dass jemand komme und ihn selber dadurch vernichte, dass er dieselbe Sache deutlicher darstelle
und die in ihr enthaltenen Fragen ohne Rest beantworte. Das liebende Midchen wiinscht, dass sie die
hingebende Treue ihrer Liebe an der Untreue des Geliebten bewihren kénne. Der Soldat wiinscht, dass er fiir
sein siegreiches Vaterland auf dem Schlachtfeld falle.- denn in dem Siege seines Vaterlandes siegt sein
hochstes Wiinschen mit. Die Mutter giebt dem Kinde, was sie sich selber entzieht, Schlaf, die beste Speise,
unter Umsténden ihre Gesundheit, ihr Vermogen. - Sind das Alles aber unegoistische Zustidnde? Sind diese
Thaten der Moralitit Wunder, weil sie, nach dem Ausdrucke Schopenhauer's, "unmoglich und doch wirklich"
sind? Ist es nicht deutlich, dass in all diesen Fillen der Mensch Etwas von sich, einen Gedanken, ein
Verlangen, ein Erzeugniss mehr liebt, als etwas Anderes von sich, dass er also sein Wesen zertheilt und dem
einen Theil den anderen zum Opfer bringt? Ist es etwas wesentlich Verschiedenes, wenn ein Trotzkopf sagt:
"ich will lieber tiber den Haufen geschossen werden, als diesem Menschen da einen Schritt aus dem Wege
gehn?" - Die Neigung zu Etwas (Wunsch, Trieb, Verlangen) ist in allen genannten Féllen vorhanden; ihr
nachzugeben, mit allen Folgen, ist jedenfalls nicht "unegoistisch". - In der Moral behandelt sich der Mensch
nicht als individuum, sondern als dividuum.

58.

Was man versprechen kann. - Man kann Handlungen versprechen, aber keine Empfindungen; denn diese sind
unwillkiirlich. Wer jemandem verspricht, ihn immer zu lieben oder immer zu hassen oder ihm immer treu zu
sein, verspricht Etwas, das nicht in seiner Macht steht; wohl aber kann er solche Handlungen versprechen,
welche zwar gewohnlich die Folgen der Liebe, des Hasses, der Treue sind, aber auch aus anderen Motiven
entspringen konnen: denn zu einer Handlung fithren mehrere Wege und Motive. Das Versprechen, jemanden
immer zu lieben, heisst also: so lange ich dich liebe, werde ich dir die Handlungen der Liebe erweisen; liebe
ich dich nicht mehr, so wirst du doch die selben Handlungen, wenn auch aus anderen Motiven, immerfort von
mir empfangen: so dass der Schein in den Kopfen der Mitmenschen bestehen bleibt, dass die Liebe
unverédndert und immer noch die selbe sei. - Man verspricht also die Andauer des Anscheines der Liebe, wenn
man ohne Selbstverblendung jemandem immerwihrende Liebe gelobt.

59.

Intellect und Moral. - Man muss ein gutes Gedéichtniss haben, um gegebene Versprechen halten zu kénnen.
Man muss eine starke Kraft der Einbildung haben, um Mitleid haben zu kénnen. So eng ist die Moral an die
Giite des Intellects gebunden.
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60.

Sich rdchen wollen und -sich rdchen. -Einen Rachegedanken haben und ausfiihren heisst einen heftigen
Fieberanfall bekommen, der aber voriibergeht: einen Rachegedanken aber haben, ohne Kraft und Muth, ihn
auszufiihren, heisst ein chronisches Leiden, eine Vergiftung an Leib und Seele mit sich herumtragen. Die
Moral, welche nur auf die Absichten sieht, taxirt beide Fille gleich; fiir gewohnlich taxirt man den ersten Fall
als den schlimmeren (wegen der bosen Folgen, welche die That der Rache vielleicht nach sich zieht). Beide
Schétzungen sind kurzsichtig.

61.

Warten-konnen. - Das Warten-konnen ist so schwer, dass die grossten Dichter es nicht verschmiht haben, das
Nicht-warten-kénnen zum Motiv ihrer Dichtungen zu machen. So Shakespeare im Othello, Sophokles im
Ajax: dessen Selbstmord ihm, wenn er nur einen Tag noch seine Empfindung hitte abkiihlen lassen, nicht
mehr nothig geschienen hitte, wie der Orakelspruch andeutet; wahrscheinlich wiirde er den schrecklichen
Einfliisterungen der verletzten Eitelkeit ein Schnippchen geschlagen und zu sich gesprochen haben - wer hat
denn nicht schon, in meinem Falle, ein Schaf fiir einen Helden angesehen? ist es denn so etwas Ungeheures?
Im Gegentheil, es ist nur etwas allgemein Menschliches: Ajax durfte sich dergestalt Trost zusprechen. Die
Leidenschaft will nicht warten; das Tragische im Leben grosser Minner liegt hiufig nicht in ihrem Conflicte
mit der Zeit und der Niedrigkeit ihrer Mitmenschen, sondern in ihrer Unféhigkeit, ein Jahr, zwei Jahre ihr
Werk zu verschieben; sie konnen nicht warten. - Bei allen Duellen haben die zurathenden Freunde das Eine
festzustellen, ob die betheiligten Personen noch warten kdnnen: ist diess nicht der Fall, so ist ein Duell
verniinftig, insofern Jeder von Beiden sich sagt: "entweder lebe ich weiter, dann muss jener augenblicklich
sterben, oder umgekehrt." Warten hiesse in solchem Falle an jener furchtbaren Marter der verletzten Ehre
angesichts ihres Verletzers noch lidnger leiden; und diess kann eben mehr Leiden sein, als das Leben
tiberhaupt werth ist.

62.

Schwelgerei der Rache. -Grobe Menschen, welche sich beleidigt fiihlen, pflegen den Grad der Beleidigung so
hoch als moglich zu nehmen und erzéhlen die Ursache mit stark iibertreibenden Worten, um nur in dem
einmal erweckten Hass- und Rachegefiihl sich recht ausschwelgen zu kdnnen.

63.

Werth der Verkleinerung. - Nicht wenige, vielleicht die allermeisten Menschen haben, um ihre Selbstachtung
und eine gewisse Tiichtigkeit im Handeln bei sich aufrecht zu erhalten, durchaus néthig, alle ihnen bekannten
Menschen in ihrer Vorstellung herabzusetzen und zu verkleinern. Da aber die geringen Naturen in der
Ueberzahl sind und es sehr viel daran liegt, ob sie jene Tiichtigkeit haben oder verlieren, so -

64.

Der Auf brausende. - Vor Einem, der gegen uns aufbraust, soll man sich in Acht nehmen, wie vor Einem, der
uns einmal nach dem Leben getrachtet hat: denn dass wir noch leben, das liegt an der Abwesenheit der Macht
zu todten; geniigten Blicke, so wire es ldngst um uns geschehen. Es ist ein Stiick roher Cultur, durch
Sichtbarwerdenlassen der physischen Wildheit, durch Furchterregen Jemanden zum Schweigen zu bringen. -
Ebenso ist jener kalte Blick, welchen Vornehme gegen ihre Bedienten haben, ein Ueberrest jener
kastenmissigen Abgrinzungen zwischen Mensch und Mensch, ein Stiick rohen Alterthums; die Frauen, die
Bewahrerinnen des Alten, haben auch dieses Survival treuer bewahrt.

65.
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Wohin die Ehrlichkeit fithren kann. -Jemand hatte die iible Angewohnbheit, sich iiber die Motive, aus denen er
handelte und die so gut und so schlecht waren wie die Motive aller Menschen, gelegentlich ganz ehrlich
auszusprechen. Er erregte erst Anstoss, dann Verdacht, wurde allmahlich geradezu verfehmt und in die Acht
der Gesellschaft erklirt, bis endlich die Justiz sich eines so verworfenen Wesens erinnerte, bei Gelegenheiten,
wo sie sonst kein Auge hatte, oder dasselbe zudriickte. Der Mangel an Schweigsamkeit iiber das allgemeine
Geheimniss und der unverantwortliche Hang, zu sehen, was Keiner sehen will - sich selber - brachten ihn zu
Gefingniss und frithzeitigem Tod.

66.

Striflich, nie gestraft. - Unser Verbrechen gegen Verbrecher besteht darin, dass wir sie wie Schufte
behandeln.

67.

Sancta simplicitas der Tugend. - Jede Tugend hat Vorrechte: zum Beispiel diess, zu dem Scheiterhaufen eines
Verurtheilten ihr eigenes Biindchen Holz zu liefern.

68.

Moralitédt und Erfolg. - Nicht nur die Zuschauer einer That bemessen héaufig das Moralische oder
Unmoralische an derselben nach dem Erfolge: nein, der Thiter selbst thut diess. Denn die Motive und
Absichten sind selten deutlich und einfach genug, und mitunter scheint selbst das Gedichtniss durch den
Erfolg der That getriibt, so dass man seiner That selber falsche Motive unterschiebt oder die unwesentlichen
Motive als wesentliche behandelt. Der Erfolg giebt oft einer That den vollen ehrlichen Glanz des guten
Gewissens, ein Misserfolg legt den Schatten von Gewissensbissen iiber die achtungswiirdigste Handlung.
Daraus ergiebt sich die bekannte Praxis des Politikers, welcher denkt: "gebt mir nur den Erfolg: mit ihm habe
ich auch alle ehrlichen Seelen auf meine Seite gebracht - und mich vor mir selber ehrlich gemacht." - Auf
dhnliche Weise soll der Erfolg die bessere Begriindung ersetzen. Noch jetzt meinen viele Gebildete, der Sieg
des Christenthums iiber die griechische Philosophie sei ein Beweis fiir die grossere Wahrheit des ersteren, -
obwohl in diesem Falle nur das Grobere und Gewaltsamere iiber das Geistigere und Zarte gesiegt hat. Wie es
mit der grosseren Wahrheit steht, ist daraus zu ersehen, dass die erwachenden Wissenschaften Punct um Punct
an Epikur's Philosophie angekniipft, das Christenthum aber Punct um Punct zuriickgewiesen haben.

69.

Liebe und Gerechtigkeit. - Warum tiberschitzt man die Liebe zu Ungunsten der Gerechtigkeit und sagt die
schonsten Dinge von ihr, als ob sie ein viel hoheres Wesen als jene sei? Ist sie denn nicht ersichtlich diimmer
als jene? - Gewiss, aber gerade desshalb um so viel angenehmer fiir Alle. Sie ist dumm und besitzt ein reiches
Fiillhorn; aus ihm theilt sie ihre Gaben aus, an jedermann, auch wenn er sie nicht verdient, ja ihr nicht einmal
dafiir dankt. Sie ist unparteiisch wie der Regen, welcher, nach der Bibel und der Erfahrung, nicht nur den
Ungerechten, sondern unter Umstidnden auch den Gerechten bis auf die Haut nass macht.

70.

Hinrichtung. - Wie kommt es, dass jede Hinrichtung uns mehr beleidigt, als ein Mord? Es ist die Kélte der
Richter, die peinliche Vorbereitung, die Einsicht, dass hier ein Mensch als Mittel benutzt wird, um andere
abzuschrecken. Denn die Schuld wird nicht bestraft, selbst wenn es eine gébe: diese liegt in Erziehern, Eltern,
Umgebungen, in uns, nicht im Morder, - ich meine die veranlassenden Umstidnde.

71.
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Die Hoffnung. - Pandora brachte das Fass mit den Uebeln und 6ffnete es. Es war das Geschenk der Gotter an
die Menschen, von Aussen ein schones verfiihrerisches Geschenk und "Gliicksfass" zubenannt. Da flogen all
die Uebel, lebendige beschwingte Wesen heraus: von da an schweifen sie nun herum und thun den Menschen
Schaden bei Tag und Nacht. Ein einziges Uebel war noch nicht aus dem Fass herausgeschliipft: da schlug
Pandora nach Zeus' Willen den Deckel zu und so blieb es darin. Fiir immer hat der Mensch nun das
Gliicksfass im Hause und meint Wunder was fiir einen Schatz er in ihm habe; es steht ihm zu Diensten, er
greift darnach: wenn es ihn geliistet; denn er weiss nicht, dass jenes Fass, welches Pandora brachte, das Fass
der Uebel war, und hilt das zuriickgebliebene Uebel fiir das grosste Gliicksgut, - es ist die Hoffnung. - Zeus
wollte ndmlich, dass der Mensch, auch noch so sehr durch die anderen Uebel gequélt, doch das Leben nicht
wegwerfe, sondern fortfahre, sich immer von Neuem quélen zu lassen. Dazu giebt er dem Menschen die
Hoffnung: sie ist in Wahrheit das iibelste der Uebel, weil sie die Qual der Menschen verldngert.

72.

Grad der moralischen Erhitzbarkeit unbekannt. - Daran, dass man gewisse erschiitternde Anblicke und
Eindriicke gehabt oder nicht gehabt hat, zum Beispiel eines unrecht gerichteten, getddteten oder gemarterten
Vaters, einer untreuen Frau, eines grausamen feindlichen Ueberfalls, hiingt es ab, ob unsere Leidenschaften
zur Gliithhitze kommen und das ganze Leben lenken oder nicht. Keiner weiss, wozu ihn die Umsténde, das
Mitleid, die Entriistung treiben konnen, er kennt den Grad seiner Erhitzbarkeit nicht. Erbarmliche kleine
Verhiltnisse machen erbidrmlich; es ist gewohnlich nicht die Qualitit der Erlebnisse, sondern ihre Quantitit,
von welcher der niedere und hohere Mensch abhédngt, im Guten und Bosen.

73.

Der Mirtyrer wider Willen. - In einer Partei gab es einen Menschen, der zu dngstlich und feige war, um je
seinen Kameraden zu widersprechen: man brauchte ihn zu jedem Dienst, man erlangte von ihm Alles, weil er
sich vor der schlechten Meinung bei seinen Gesellen mehr als vor dem Tode fiirchtete; es war eine
erbdarmliche schwache Seele. Sie erkannten diess und machten auf Grund der erwihnten Eigenschaften aus
ihm einen Heros und zuletzt gar einen Mirtyrer. Obwohl der feige Mensch innerlich immer Nein sagte, sprach
er mit den Lippen immer ja, selbst noch auf dem Schaffot, als er fiir die Ansichten seiner Partei starb: neben
ihm némlich stand einer seiner alten Genossen, der ihn durch Wort und Blick so tyrannisirte, dass er wirklich
auf die anstindigste Weise den Tod erlitt und seitdem als Mirtyrer und grosser Charakter gefeiert wird.

74.

Alltags-Maassstab. - Man wird selten irren, wenn man extreme Handlungen auf Fitelkeit, mittelméssige auf
Gewohnung und kleinliche auf Furcht zuriickfiihrt.

75.

Missverstidndniss iiber die Tugend. - Wer die Untugend in Verbindung mit der Lust kennen gelernt hat, wie
Der, welcher eine genusssiichtige Jugend hinter sich hat, bildet sich ein, dass die Tugend mit der Unlust
verbunden sein miisse. Wer dagegen von seinen Leidenschaften und Lastern sehr geplagt worden ist, ersehnt
in der Tugend die Ruhe und das Gliick der Seele. Daher ist es moglich, dass zwei Tugendhafte einander gar
nicht verstehen.

76.
Der Asket. - Der Asket macht aus der Tugend eine Noth.

77.
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Die Ehre von der Person auf die Sache iibertragen. - Man ehrt allgemein die Handlungen der Liebe und
Aufopferung zu Gunsten des Nichsten, wo sie sich auch immer zeigen. Dadurch vermehrt man die Schétzung
der Dinge, welche in jener Art geliebt werden oder fiir welche man sich aufopfert: obwohl sie vielleicht an
sich nicht viel werth sind. Ein tapferes Heer tiberzeugt von der Sache, fiir welche es kimpft.

78.

Ehrgeiz ein Surrogat des moralischen Gefiihls. - Das moralische Gefiihl darf in solchen Naturen nicht fehlen,
welche keinen Ehrgeiz haben. Die Ehrgeizigen behelfen sich auch ohne dasselbe, mit fast gleichem Erfolge. -
Desshalb werden Sohne aus bescheidenen, dem Ehrgeiz abgewandten Familien, wenn sie einmal das
moralische Gefiihl verlieren, gewohnlich in schneller Steigerung zu vollkommenen Lumpen.

79.

Eitelkeit bereichert. - Wie arm wire der menschliche Geist ohne die Eitelkeit! So aber gleicht er einem
wohlgefiillten und immer neu sich fiillenden Waarenmagazin, welches Kéufer jeder Art anlockt: Alles fast
konnen sie finden, Alles haben, vorausgesetzt, dass sie die giiltige Miinzsorte (Bewunderung) mit sich
bringen.

80.

Greis und Tod.- Abgesehen von den Forderungen, welche die Religion stellt, darf man wohl fragen: warum
sollte es fiir einen alt gewordenen Mann, welcher die Abnahme seiner Krifte spiirt, rithmlicher sein, seine
langsame Erschopfung und Auflosung abzuwarten, als sich mit vollem Bewusstsein ein Ziel zu setzen? Die
Selbsttodtung ist in diesem Falle eine ganz natiirliche naheliegende Handlung, welche als ein Sieg der
Vernunft billigerweise Ehrfurcht erwecken sollte: und auch erweckt hat, in jenen Zeiten als die Haupter der
griechischen Philosophie und die wackersten romischen Patrioten durch Selbsttédtung zu sterben pflegten.
Die Sucht dagegen, sich mit dngstlicher Berathung von Aerzten und peinlichster Lebensart von Tag zu Tage
fortzufristen, ohne Kraft, dem eigentlichen Lebensziel noch niher zu kommen, ist viel weniger achtbar. - Die
Religionen sind reich an Ausfliichten vor der Forderung der Selbsttédtung: dadurch schmeicheln sie sich bei
Denen ein, welche in das Leben verliebt sind.

81.

Irrthiimer des Leidenden und des Thiters. - Wenn der Reiche dem Armen ein Besitzthum nimmt (zum
Beispiel ein Fiirst dem Plebejer die Geliebte), so entsteht in dem Armen ein Irrthum; er meint, jener miisse
ganz verrucht sein, um ihm das Wenige, was er habe, zu nehmen. Aber jener empfindet den Werth eines
einzelnen Besitzthums gar nicht so tief, weil er gewohnt ist, viele zu haben: so kann er sich nicht in die Seele
des Armen versetzen und thut lange nicht so sehr Unrecht, als dieser glaubt. Beide haben von einander eine
falsche Vorstellung. Das Unrecht des Michtigen, welches am meisten in der Geschichte empért, ist lange
nicht so gross, wie es scheint. Schon die angeerbte Empfindung, ein hheres Wesen mit hoheren Anspriichen
zu sein, macht ziemlich kalt und lédsst das Gewissen ruhig: wir Alle sogar empfinden, wenn der Unterschied
zwischen uns und einem andern Wesen sehr gross ist, gar Nichts mehr von Unrecht und tédten eine Miicke
zum Beispiel ohne jeden Gewissensbiss. So ist es kein Zeichen von Schlechtigkeit bei Xerxes (den selbst alle
Griechen als hervorragend edel schildern), wenn er dem Vater seinen Sohn nimmt und ihn zerstiickeln lasst,
weil dieser ein dngstliches, omindses Misstrauen gegen den ganzen Heerzug geédussert hatte: der Einzelne
wird in diesem Falle wie ein unangenehmes Insect beseitigt, er steht zu niedrig, um ldanger quélende
Empfindungen bei einem Weltherrscher erregen zu diirfen. Ja, jeder Grausame ist nicht in dem Maasse
grausam, als es der Misshandelte glaubt; die Vorstellung des Schmerzes ist nicht das Selbe wie das Leiden
desselben. Ebenso steht es mit dem ungerechten Richter, mit dem Journalisten, welcher mit kleinen
Unredlichkeiten die 6ffentliche Meinung irre fiihrt. Ursache und Wirkung sind in allen diesen Fillen von ganz
verschiedenen Empfindungs- und Gedankengruppen umgeben; wihrend man unwillkiirlich voraussetzt, dass
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Théter und Leidender gleich denken und empfinden, und geméss dieser Voraussetzung die Schuld des Einen
nach dem Schmerz des Andern misst.

82.

Haut der Seele. - Wie die Knochen, Fleischstiicke, Eingeweide und Blutgefisse mit einer Haut umschlossen
sind, die den Anblick des Menschen ertréglich macht, so werden die Regungen und Leidenschaften der Seele
durch die Eitelkeit umbhiillt: sie ist die Haut der Seele.

83.
Schlaf der Tugend. - Wenn die Tugend geschlafen hat, wird sie frischer aufstehen.
84.

Feinheit der Scham. - Die Menschen schimen sich nicht, etwas Schmutziges zu denken, aber wohl, wenn sie
sich vorstellen, dass man ihnen diese schmutzigen Gedanken zutraue.

85.
Bosheit ist selten. - Die meisten Menschen sind viel zu sehr mit sich beschéftigt, um boshaft zu sein.
86.

Das Ziinglein an der Wage. - Man lobt oder tadelt, je nachdem das Fine oder das Andere mehr Gelegenheit
giebt, unsere Urtheilskraft leuchten zu lassen.

87.
Lucas 18,14 verbessert. - Wer sich selbst erniedrigt, will erhohet werden.
88.

Verhinderung des Selbstmordes. - Es giebt ein Recht, wonach wir einem Menschen das Leben nehmen, aber
keines, wonach wir ihm das Sterben nehmen: diess ist nur Grausamkeit.

89.

Eitelkeit.- Uns liegt an der guten Meinung der Menschen, einmal weil sie uns niitzlich ist, sodann weil wir
ihnen Freude machen wollen (Kinder den Eltern, Schiiler den Lehrern und wohlwollende Menschen tiberhaupt
allen iibrigen Menschen). Nur wo jemandem die gute Meinung der Menschen wichtig ist, abgesehen vom
Vortheil oder von seinem Wunsche, Freude zu machen, reden wir von Eitelkeit. In diesem Falle will sich der
Mensch selber eine Freude machen, aber auf Unkosten seiner Mitmenschen, indem er diese entweder zu einer
falschen Meinung iiber sich verfiihrt oder es gar auf einen Grad der "guten Meinung" absieht, wo diese allen
Anderen peinlich werden muss (durch Erregung von Neid). Der Einzelne will gewo6hnlich durch die Meinung
Anderer die Meinung, die er von sich hat, beglaubigen und vor sich selber bekriftigen; aber die méchtige
Gewohnung an Autoritit - eine Gewohnung, die so alt als der Mensch ist - bringt Viele auch dazu, ihren
eigenen Glauben an sich auf Autoritét zu stiitzen, also erst aus der Hand Anderer anzunehmen: sie trauen der
Urtheilskraft Anderer mehr, als der eigenen. - Das Interesse an sich selbst, der Wunsch, sich zu vergniigen,
erreicht bei dem Eitelen eine solche Hohe, dass er die Anderen zu einer falschen, allzu hohen Taxation seiner
selbst verfiihrt und dann doch sich an die Autoritiit der Anderen hilt: also den Irrthum herbeifiihrt und doch
ihm Glauben schenkt. - Man muss sich also eingestehen, dass die eitelen Menschen nicht sowohl Anderen



Menschliches, Allzumenschliches (Ein Buch fir Freie Geister) [German, with accents] 33

gefallen wollen, als sich selbst, und dass sie so weit gehen, ihren Vortheil dabei zu vernachldssigen; denn es
liegt ihnen oft daran, ihre Mitmenschen ungiinstig, feindlich, neidisch, also schidlich gegen sich stimmen, nur
um die Freude an sich selber, den Selbstgenuss, zu haben.

90.

Grinze der Menschenliebe. - Jeder, welcher sich dafiir erklirt hat, dass der Andere ein Dummkopf, ein
schlechter Geselle sei, drgert sich, wenn Jener schliesslich zeigt, dass er es nicht ist.

91.

Moralité larmoyante. - Wie viel Vergniigen macht die Moralitdt! Man denke nur, was fiir ein Meer
angenehmer Thrénen schon bei Erzidhlungen edler, grossmiithiger Handlungen geflossen ist! - Dieser Reiz des
Lebens wiirde schwinden, wenn der Glaube an die vollige Unverantwortlichkeit iberhand ndhme.

92.

Ursprung der Gerechtigkeit. - Die Gerechtigkeit (Billigkeit) nimmt ihren Ursprung unter ungeféhr gleich
Michtigen, wie diess Thukydides (in dem furchtbaren Gespriche der athenischen und melischen Gesandten)
richtig begriffen hat; wo es keine deutlich erkennbare Uebergewalt giebt und ein Kampf zum erfolglosen,
gegenseitigen Schidigen wiirde, da entsteht der Gedanke sich zu verstidndigen und iiber die beiderseitigen
Anspriiche zu verhandeln: der Charakter des Tausches ist der anféngliche Charakter der Gerechtigkeit. Jeder
stellt den Andern zufrieden, indem jeder bekommt, was er mehr schitzt als der Andere. Man giebt jedem, was
er haben will als das nunmehr Seinige, und empfingt dagegen das Gewiinschte. Gerechtigkeit ist also
Vergeltung und Austausch unter der Voraussetzung einer ungefihr gleichen Machtstellung: so gehort
urspriinglich die Rache in den Bereich der Gerechtigkeit, sie ist ein Austausch. Ebenso die Dankbarkeit. -
Gerechtigkeit geht natiirlich auf den Gesichtspunct einer einsichtigen Selbsterhaltung zuriick, also auf den
Egoismus jener Ueberlegung: "wozu sollte ich mich nutzlos schiddigen und mein Ziel vielleicht doch nicht
erreichen?" - Soviel vom Ursprung der Gerechtigkeit. Dadurch, dass die Menschen, ihrer intellectuellen
Gewohnheit gemaiss, den urspriinglichen Zweck sogenannter gerechter, billiger Handlungen vergessen haben
und namentlich weil durch Jahrtausende hindurch die Kinder angelernt worden sind, solche Handlungen zu
bewundern und nachzuahmen, ist allmihlich der Anschein entstanden, als sei eine gerechte Handlung eine
unegoistische: auf diesem Anschein aber beruht die hohe Schitzung derselben, welche iiberdiess, wie alle
Schétzungen, fortwédhrend noch im Wachsen ist: denn etwas Hochgeschitztes wird mit Aufopferung erstrebt,
nachgeahmt, vervielfiltigt und wichst dadurch, dass der Werth der aufgewandten Miihe und Beeiferung von
jedem Einzelnen noch zum Werthe des geschitzten Dinges hinzugeschlagen wird. - Wie wenig moralisch
sdhe die Welt ohne die Vergesslichkeit aus! Ein Dichter konnte sagen, dass Gott die Vergesslichkeit als
Thiirhiiterin an die Tempelschwelle der Menschenwiirde hingelagert habe.

93.

Vom Rechte des Schwiicheren. - Wenn sich jemand unter Bedingungen einem Michtigeren unterwirft, zum
Beispiel eine belagerte Stadt, so ist die Gegenbedingung die, dass man sich vernichten, die Stadt verbrennen
und so dem Méchtigen eine grosse Einbusse machen kann. Desshalb entsteht hier eine Art Gleichstellung, auf
Grund welcher Rechte festgesetzt werden konnen. Der Feind hat seinen Vortheil an der Erhaltung. - Insofern
giebt es auch Rechte zwischen Sclaven und Herren, das heisst genau in dem Maasse, in welchem der Besitz
des Sclaven seinem Herrn niitzlich und wichtig ist. Das Recht geht urspriinglich soweit, als Einer dem Andern
werthvoll, wesentlich, unverlierbar, unbesiegbar und dergleichen erscheint. In dieser Hinsicht hat auch der
Schwéchere noch Rechte, aber geringere. Daher das beriihmte unusquisque tantum juris habet, quantum
potentia valet (oder genauer: quantum potentia valere creditur).

94.
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Die drei Phasen der bisherigen Moralitit. - Es ist das erste Zeichen, dass das Thier Mensch geworden ist,
wenn sein Handeln nicht mehr auf das augenblickliche Wohlbefinden, sondern auf das dauernde sich bezieht,
dass der Mensch also niitzlich, zweckmaéssig wird.- da bricht zuerst die freie Herrschaft der Vernunft heraus.
Eine noch hohere Stufe ist erreicht, wenn er nach dem Princip der Ehre handelt; vermoge desselben ordnet er
sich ein, unterwirft sich gemeinsamen Empfindungen, und das erhebt ihn hoch iiber die Phase, in der nur die
personlich verstandene Niitzlichkeit ihn leitete: er achtet und will geachtet werden, das heisst: er begreift den
Nutzen als abhingig von dem, was er iiber Andere, was Andere iiber ihn meinen. Endlich handelt er, auf der
hochsten Stufe der bisherigen Moralitét nach seinem Maassstab iiber die Dinge und Menschen, er selber
bestimmt fiir sich und Andere, was ehrenvoll, was niitzlich ist; er ist zum Gesetzgeber der Meinungen
geworden, gemiss dem immer hoher entwickelten Begriff des Niitzlichen und Ehrenhaften. Die Erkenntnis
befihigt ihn, das Niitzlichste, das heisst den allgemeinen dauernden Nutzen dem personlichen, die ehrende
Anerkennung von allgemeiner dauernder Geltung der momentanen voranzustellen; er lebt und handelt als
Collectiv-Individuum.

95.

Moral des reifen Individuums. - Man hat bisher als das eigentliche Kennzeichen der moralischen Handlung
das Unpersonliche angesehen; und es ist nachgewiesen, dass zu Anfang die Riicksicht auf den allgemeinen
Nutzen es war, derentwegen man alle unpersonlichen Handlungen lobte und auszeichnete. Sollte nicht eine
bedeutende Umwandelung dieser Ansichten bevorstehen, jetzt wo immer besser eingesehen wird, dass gerade
in der moglichst personlichen Riicksicht auch der Nutzen fiir das Allgemeine am grdssten ist: so dass gerade
das streng personliche Handeln dem jetzigen Begriff der Moralitét (als einer allgemeinen Niitzlichkeit)
entspricht? Aus sich eine ganze Person machen und in Allem, was man thut, deren hochstes Wohl in's Auge
fassen - das bringt weiter, als jene mitleidigen Regungen und Handlungen zu Gunsten Anderer. Wir Alle
leiden freilich noch immer an der allzugeringen Beachtung des Personlichen an uns, es ist schlecht
ausgebildet, - gestehen wir es uns ein: man hat vielmehr unsern Sinn gewaltsam von ihm abgezogen und dem
Staate, der Wissenschaft, dem Hiilfebediirftigen zum Opfer angeboten, wie als ob es das Schlechte wére, das
geopfert werden miisste. Auch jetzt wollen wir fiir unsere Mitmenschen arbeiten, aber nur so weit, als wir
unsern eigenen hochsten Vortheil in dieser Arbeit finden, nicht mehr, nicht weniger. Es kommt nur darauf an,
was man als seinen Vortheil versteht; gerade das unreife, unentwickelte, rohe Individuum wird ihn auch am
rohesten verstehen.

96.

Sitte und sittlich.- Moralisch, sittlich, ethisch sein heisst Gehorsam gegen ein altbegriindetes Gesetz oder
Herkommen haben. Ob man mit Miihe oder gern sich ihm unterwirft, ist dabei gleichgiiltig, genug, dass man
es thut. "Gut" nennt man Den, welcher wie von Natur, nach langer Vererbung, also leicht und gern das
Sittliche thut, je nachdem diess ist (zum Beispiel Rache iibt, wenn Rache-iiben, wie bei den dlteren Griechen,
zur guten Sitte gehort). Er wird gut genannt, weil er "wozu" gut ist; da aber Wohlwollen, Mitleiden und
dergleichen in dem Wechsel der Sitten immer als "gut wozu", als niitzlich empfunden wurde, so nennt man
jetzt vornehmlich den Wohlwollenden, Hiilfreichen "gut". Bose ist "nicht sittlich" (unsittlich) sein, Unsitte
iben, dem Herkommen widerstreben, wie verniinftig oder dumm dasselbe auch sei; das Schidigen des
Nichsten ist aber in allen den Sittengesetzen der verschiedenen Zeiten vornehmlich als schddlich empfunden
worden, so dass wir jetzt namentlich bei dem Wort "bose" an die freiwillige Schidigung des Nichsten denken.
Nicht das "Egoistische” und das "Unegoistische" ist der Grundgegensatz, welcher die Menschen zur
Unterscheidung von sittlich und unsittlich, gut und bose gebracht hat, sondern: Gebundensein an ein
Herkommen, Gesetz, und Losung davon. Wie das Herkommen entstanden ist, das ist dabei gleichgiiltig,
jedenfalls ohne Riicksicht auf gut und bose oder irgend einen immanenten kategorischen Imperativ, sondern
vor Allem zum Zweck der Erhaltung einer Gemeinde, eines Volkes; jeder aberglaubische Brauch, der auf
Grund eines falsch gedeuteten Zufalls entstanden ist, erzwingt ein Herkommen, welchem zu folgen sittlich ist;
sich von ihm 16sen ist ndmlich gefihrlich, fiir die Gemeinschaft noch mehr schidlich als fiir den Einzelnen
(weil die Gottheit den Frevel und jede Verletzung ihrer Vorrechte an der Gemeinde und nur insofern auch am
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Individuum straft). Nun wird jedes Herkommen fortwéhrend ehrwiirdiger, je weiter der Ursprung abliegt, je
mehr dieser vergessen ist; die ihm gezollte Verehrung hiuft sich von Generation zu Generation auf, das
Herkommen wird zuletzt heilig und erweckt Ehrfurcht; und so ist jedenfalls die Moral der Pietit eine viel
iltere Moral, als die, welche unegoistische Handlungen verlangt.

97.

Die Lust in der Sitte. - Eine wichtige Gattung der Lust und damit der Quelle der Moralitit entsteht aus der
Gewohnheit. Man thut das Gewohnte leichter, besser, also lieber, man empfindet dabei eine Lust, und weiss
aus der Erfahrung, dass das Gewohnte sich bewihrt hat, also niitzlich ist; eine Sitte, mit der sich leben ldsst,
ist als heilsam, forderlich bewiesen, im Gegensatz zu allen neuen, noch nicht bewihrten Versuchen. Die Sitte
ist demnach die Vereinigung des Angenehmen und des Niitzlichen, {iberdiess macht sie kein Nachdenken
nothig. Sobald der Mensch Zwang ausiiben kann, iibt er ihn aus, um seine Sitten durchzusetzen und
einzufiihren, denn fiir ihn sind sie die bewéhrte Lebensweisheit. Ebenso zwingt eine Gemeinschaft von
Individuen jedes einzelne zur selben Sitte. Hier ist der Fehlschluss: weil man sich mit einer Sitte wohl fiihlt
oder wenigstens weil man vermittelst derselben seine Existenz durchsetzt, so ist diese Sitte nothwendig, denn
sie gilt als die einzige Moglichkeit, unter der man sich wohl fiihlen kann; das Wohlgefiihl des Lebens scheint
allein aus ihr hervorzuwachsen. Diese Auffassung des Gewohnten als einer Bedingung des Daseins wird bis
auf die kleinsten Einzelheiten der Sitte durchgefiihrt: da die Einsicht in die wirkliche Causalitit bei den
niedrig stehenden Volkern und Culturen sehr gering ist, so sieht man mit abergldubischer Furcht darauf, dass
Alles seinen gleichen Gang gehe; selbst wo die Sitte schwer, hart, listig ist, wird sie ihrer scheinbar hochsten
Niitzlichkeit wegen bewahrt. Man weiss nicht, dass der selbe Grad von Wohlbefinden auch bei anderen Sitten
bestehen kann und dass selbst hohere Grade sich erreichen lassen. Wohl aber nimmt man wahr, dass alle
Sitten, auch die hartesten, mit der Zeit angenehmer und milder werden, und dass auch die strengste
Lebensweise zur Gewohnheit und damit zur Lust werden kann.

98.

Lust und socialer Instinct. - Aus seinen Beziehungen zu andern Menschen gewinnt der Mensch eine neue
Gattung von Lust zu jenen Lustempfindungen hinzu, welche er aus sich selber nimmt; wodurch er das Reich
der Lustempfindung iiberhaupt bedeutend umfinglicher macht. Vielleicht hat er mancherlei, das hierher
gehort, schon von den Thieren her tiberkommen, welche ersichtlich Lust empfinden, wenn sie mit einander
spielen, namentlich die Miitter mit den jungen. Sodann gedenke man der geschlechtlichen Beziehungen,
welche jedem Ménnchen ungefihr jedes Weibchen interessant in Ansehung der Lust erscheinen lassen, und
umgekehrt. Die Lustempfindung auf Grund menschlicher Beziehungen macht im Allgemeinen den Menschen
besser; die gemeinsame Freude, die Lust mitsammen genossen, erhoht dieselbe, sie giebt dem Einzelnen
Sicherheit, macht ihn gutmiithiger, 16st das Misstrauen, den Neid: denn man fiihlt sich selber wohl und sieht
den Andern in gleicher Weise sich wohl fiihlen. Die gleichartigen Aeusserungen der Lust erwecken die
Phantasie der Mitempfindung, das Gefiihl etwas Gleiches zu sein: das Selbe thun auch die gemeinsamen
Leiden, die selben Unwetter, Gefahren, Feinde. Darauf baut sich dann wohl das #lteste Biindniss auf: dessen
Sinn die gemeinsame Beseitigung und Abwehr einer drohenden Unlust zum Nutzen jedes Einzelnen ist. Und
so wichst der sociale Instinct aus der Lust heraus.

99.

Das Unschuldige an den sogenannten bosen Handlungen. - Alle "bdsen" Handlungen sind motivirt durch den
Trieb der Erhaltung oder, noch genauer, durch die Absicht auf Lust und Vermeidung der Unlust des
Individuums; als solchermaassen motivirt, aber nicht bose. "Schmerz bereiten an sich" existirt nicht, ausser im
Gehirn der Philosophen, ebensowenig "Lust bereiten an sich" (Mitleid im Schopenhauerischen Sinne). In dem
Zustand vor dem Staate todten wir das Wesen, sei es Affe oder Mensch, welches uns eine Frucht des Baumes
vorwegnehmen will, wenn wir gerade Hunger haben und auf den Baum zulaufen: wie wir es noch jetzt bei
Wanderungen in unwirthlichen Gegenden mit dem Thiere thun wiirden. - Die bosen Handlungen, welche uns
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jetzt am meisten emporen, beruhen auf dem Irrthume, dass der Andere, welcher sie uns zufiigt, freien Willen
habe, also dass es in seinem Belieben gelegen habe, uns diess Schlimme nicht anzuthun. Dieser Glaube an das
Belieben erregt den Hass, die Rachlust, die Tiicke, die ganze Verschlechterung der Phantasie, wihrend wir
einem Thiere viel weniger ziirnen, weil wir diess als unverantwortlich betrachten. Leid thun nicht aus
Erhaltungstrieb, sondern zur Vergeltung - ist Folge eines falschen Urtheils und desshalb ebenfalls unschuldig.
Der Einzelne kann im Zustande, welcher vor dem Staate liegt, zur Abschreckung andere Wesen hart und
grausam behandeln: um seine Existenz durch solche abschreckende Proben seiner Macht sicher zu stellen. So
handelt der Gewaltthétige, Michtige, der urspriingliche Staatengriinder, welcher sich die Schwicheren
unterwirft. Er hat dazu das Recht, wie es jetzt noch der Staat sich nimmt; oder vielmehr: es giebt kein Recht,
welches diess hindern kann. Es kann erst dann der Boden fiir alle Moralitét zurecht gemacht werden, wenn ein
grosseres Individuum oder ein Collectiv-Individuum, zum Beispiel die Gesellschaft, der Staat, die Einzelnen
unterwirft, also aus ihrer Vereinzelung herauszieht und in einen Verband einordnet. Der Moralitit geht der
Zwang voraus, ja sie selber ist noch eine Zeit lang Zwang, dem man sich, zur Vermeidung der Unlust, fligt.
Spiter wird sie Sitte, noch spéter freier Gehorsam, endlich beinahe Instinct: dann ist sie wie alles lang
Gewohnte und Natiirliche mit Lust verkniipft - und heisst nun Tugend.

100.

Scham.- Die Scham existirt iiberall, wo es ein "Mysterium" giebt; diess aber ist ein religioser Begriff, welcher
in der élteren Zeit der menschlichen Cultur einen grossen Umfang hatte. Ueberall gab es umgrinzte Gebiete,
zu welchen das gottliche Recht den Zutritt versagte, ausser unter bestimmten Bedingungen: zu allererst ganz
rdumlich, insofern gewisse Stitten vom Fusse der Uneingeweihten nicht zu betreten waren und in deren Néhe
Diese Schauder und Angst empfanden. Diess Gefiihl wurde vielfach auf andere Verhiltnisse iibertragen, zum
Beispiel auf die geschlechtlichen Verhiltnisse, welche als ein Vorrecht und Adyton des reiferen Alters den
Blicken der Jugend, zu deren Vortheil, entzogen werden sollten: Verhiltnisse, zu deren Schutz und
Heilighaltung viele Gétter thitig und im ehelichen Gemache als Wéchter aufgestellt gedacht wurden. (Im
Tiirkischen heisst desshalb diess Gemach Harem "Heiligthum", wird also mit demselben Worte bezeichnet,
welches fiir die Vorhofe der Moscheen iiblich ist.) So ist das Konigthum als ein Centrum, von wo Macht und
Glanz ausstrahlt, dem Unterworfenen ein Mysterium voller Heimlichkeit und Scham: wovon viele
Nachwirkungen noch jetzt, unter Volkern, die sonst keineswegs zu den verschimten gehéren, zu fiihlen sind.
Ebenso ist die ganze Welt innerer Zustinde, die sogenannte "Seele", auch jetzt noch fiir alle
Nicht-Philosophen ein Mysterium, nachdem diese, endlose Zeit hindurch, als gottlichen Ursprungs, als
gottlichen Verkehrs wiirdig geglaubt wurde: sie ist demnach ein Adyton und erweckt Scham.

101.

Richtet nicht. - Man muss sich hiiten, bei der Betrachtung fritherer Perioden nicht in ein ungerechtes
Schimpfen zu gerathen. Die Ungerechtigkeit in der Sclaverei, die Grausamkeit in der Unterwerfung von
Personen und Volkern ist nicht mit unserem Maasse zu messen. Denn damals war der Instinct der
Gerechtigkeit noch nicht so weit gebildet. Wer darf dem Genfer Calvin die Verbrennung des Arztes Servet
vorwerfen? Es war eine consequente aus seinen Ueberzeugungen fliessende Handlung, und ebenso hatte die
Inquisition ein gutes Recht; nur waren die herrschenden Ansichten falsch und ergaben eine Consequenz,
welche uns hart erscheint, weil uns jene Ansichten fremd geworden sind. Was ist iibrigens Verbrennen eines
Einzelnen im Vergleich mit ewigen Hollenstrafen fiir fast Alle! Und doch beherrschte diese Vorstellung
damals alle Welt, ohne mit ihrer viel grosseren Schrecklichkeit der Vorstellung von einem Gotte wesentlich
Schaden zu thun. Auch bei uns werden politische Sectirer hart und grausam behandelt, aber weil man an die
Nothwendigkeit des Staates zu glauben gelernt hat, so empfindet man hier die Grausamkeit nicht so sehr wie
dort, wo wir die Anschauungen verwerfen. Die Grausamkeit gegen Thiere bei Kindern und Italidnern geht auf
Unverstindniss zuriick; das Thier ist namentlich durch die Interessen der kirchlichen Lehre zu weit hinter den
Menschen zuriickgesetzt worden. - Auch mildert sich vieles Schreckliche und Unmenschliche in der
Geschichte, an welches man kaum glauben mochte, durch die Betrachtung, dass der Befehlende und der
Ausfiihrende andere Personen sind: ersterer hat den Anblick nicht und daher nicht den starken
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Phantasie-Eindruck, letzterer gehorcht einem Vorgesetzten und fiihlt sich unverantwortlich. Die meisten
Fiirsten und Militdrchefs erscheinen, aus Mangel an Phantasie, leicht grausam und hart, ohne es zu sein. - Der
Egoismus ist nicht bose, weil die Vorstellung vom "Nichsten" -das Wort ist christlichen Ursprungs und
entspricht der Wahrheit nicht - in uns sehr schwach ist; und wir uns gegen ihn beinahe wie gegen Pflanze und
Stein frei und unverantwortlich fiithlen. Dass der Andere leidet, ist zu lernen: und véllig kann es nie gelernt
werden.

102.

"Der Mensch handelt immer gut." - Wir klagen die Natur nicht als unmoralisch an, wenn sie uns ein
Donnerwetter schickt und uns nass macht: warum nennen wir den schidigenden Menschen unmoralisch? Weil
wir hier einen willkiirlich waltenden, freien Willen, dort Nothwendigkeit annehmen. Aber diese
Unterscheidung ist ein Irrthum. Sodann: selbst das absichtliche Schidigen nennen wir nicht unter allen
Umstidnden unmoralisch; man todtet z.B. eine Miicke unbedenklich mit Absicht, blos weil uns ihr Singen
missfillt, man straft den Verbrecher absichtlich und thut ihm Leid an, um uns und die Gesellschaft zu
schiitzen. Im ersten Falle ist es das Individuum, welches, um sich zu erhalten oder selbst um sich keine Unlust
zu machen, absichtlich Leid thut; im zweiten der Staat. Alle Moral lédsst absichtliches Schadenthun gelten bei
Nothwehr: das heisst wenn es sich um die Selbsterhaltung handelt! Aber diese beiden Gesichtspuncte
geniigen, um alle bosen Handlungen gegen Menschen, von Menschen ausgeiibt, zu erkldren: man will fiir sich
Lust oder will Unlust abwehren; in irgend einem Sinne handelt es sich immer um Selbsterhaltung. Sokrates
und Plato haben Recht: was auch der Mensch thue, er thut immer das Gute, das heisst: Das, was ihm gut
(niitzlich) scheint, je nach dem Grade seines Intellectes, dem jedesmaligen Maasse seiner Verniinftigkeit.

103.

Das Harmlose an der Bosheit. - Die Bosheit hat nicht das Leid des Andern an sich zum Ziele, sondern unsern
eigenen Genuss, zum Beispiel als Rachegefiihl oder als stirkere Nervenaufregung. Schon jede Neckerei zeigt,
wie es Vergniigen macht, am Andern unsere Macht auszulassen und es zum lustvollen Gefiihle des
Uebergewichts zu bringen. Ist nun das Unmoralische daran, Lust auf Grund der Unlust Anderer zu haben? Ist
Schadenfreude teuflisch, wie Schopenhauer sagt? Nun machen wir uns in der Natur Lust durch Zerbrechen
von Zweigen, Ablosen von Steinen, Kampf mit wilden Thieren und zwar, um unserer Kraft dabei bewusst zu
werden. Das Wissen darum, dass ein Anderer durch uns leidet, soll hier die selbe Sache, in Bezug auf welche
wir uns sonst unverantwortlich fithlen, unmoralisch machen? Aber wiisste man diess nicht, so hitte man die
Lust an seiner eigenen Ueberlegenheit auch nicht dabei, diese kann eben sich nur im Leide des Anderen
zuerkennen geben, zum Beispiel bei der Neckerei. Alle Lust an sich selber ist weder gut noch bose; woher
sollte die Bestimmung kommen, dass man, um Lust an sich selber zu haben, keine Unlust Anderer erregen
diirfe? Allein vom Gesichtspuncte des Nutzens her, das heisst aus Riicksicht auf die Folgen, auf eventuelle
Unlust, wenn der Geschidigte oder der stellvertretende Staat Ahndung und Rache erwarten lésst: nur Diess
kann urspriinglich den Grund abgegeben haben, solche Handlungen sich zu versagen. - Das Mitleid hat
ebensowenig die Lust des Andern zum Ziele, als, wie gesagt, die Bosheit den Schmerz des Andern an sich.
Denn es birgt mindestens zwei (vielleicht mehr) Elemente einer personlichen Lust in sich und ist dergestalt
Selbstgenuss: einmal als Lust der Emotion, welcher Art Mitleid in der Tragddie ist, und dann, wenn es zur
That treibt, als Lust der Befriedigung in der Ausiibung der Macht. Steht uns iiberdiess eine leidende Person
sehr nahe, so nehmen durch Ausiibung mitleidvoller Handlungen uns selbst ein Leid ab. - Abgesehen von
einigen Philosophen, so haben die Menschen das Mitleid, in der Rangfolge moralischer Empfindungen immer
ziemlich tief gestellt: mit Recht.

104.

Nothwehr.- Wenn man iiberhaupt die Nothwehr als moralisch gelten lédsst, so muss man fast alle
Aeusserungen des sogenannten unmoralischen Egoismus' auch gelten lassen: man thut Leid an, raubt oder
todtet, um sich zu erhalten oder um sich zu schiitzen, dem personlichen Unheil vorzubeugen; man liigt, wo
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List und Verstellung das richtige Mittel der Selbsterhaltung sind. Absichtlich schiddigen, wenn es sich um
unsere Existenz oder Sicherheit (Erhaltung unseres Wohlbefindens) handelt, wird als moralisch concedirt; der
Staat schédigt selber unter diesem Gesichtspunct, wenn er Strafen verhédngt. Im unabsichtlichen Schidigen
kann natiirlich das Unmoralische nicht liegen, da regiert der Zufall. Giebt es denn eine Art des absichtlichen
Schédigens, wo es sich nicht um unsere Existenz, um die Erhaltung unseres Wohlbefindens handelt? Giebt es
ein Schidigen aus reiner Bosheit, zum Beispiel bei der Grausamkeit? Wenn man nicht weiss, wie weh eine
Handlung thut, so ist sie keine Handlung der Bosheit; so ist das Kind gegen das Thier nicht boshaft, nicht
bose: es untersucht und zerstort dasselbe wie sein Spielzeug. Weiss man aber je vollig, wie weh eine
Handlung einem Andern thut? So weit unser Nervensystem reicht, hiiten wir uns vor Schmerz: reichte es
weiter, namlich bis in die Mitmenschen hinein, so wiirden wir Niemandem ein Leides thun (ausser in solchen
Fillen, wo wir es uns selbst thun, also wo wir uns der Heilung halber schneiden, der Gesundheit halber uns
miihen und anstrengen). Wir schliessen aus Analogie, dass Etwas jemandem weh thut, und durch die
Erinnerung und die Stidrke der Phantasie kann es uns dabei selber iibel werden. Aber welcher Unterschied
bleibt immer zwischen dem Zahnschmerz und dem Schmerze (Mitleiden), welchen der Anblick des
Zahnschmerzes hervorruft? Also: bei dem Schédigen aus sogenannter Bosheit ist der Grad des erzeugten
Schmerzes uns jedenfalls unbekannt; insofern aber eine Lust bei der Handlung ist (Gefiihl der eignen Macht,
der eignen starken Erregung), geschieht die Handlung, um das Wohlbefinden des Individuums zu erhalten und
fillt somit unter einen dhnlichen Gesichtspunct wie die Nothwehr, die Nothliige. Ohne Lust kein Leben; der
Kampf um die Lust ist der Kampf um das Leben. Ob der Einzelne diesen Kampf so kdmpft, dass die
Menschen ihn gut, oder so, dass sie ihn bose nennen, dariiber entscheidet das Maass und die Beschaffenheit
seines Intellects.

105.

Die belohnende Gerechtigkeit. - Wer vollstiandig die Lehre von der volligen Unverantwortlichkeit begriffen
hat, der kann die sogenannte strafende und belohnende Gerechtigkeit gar nicht mehr unter den Begriff der
Gerechtigkeit unterbringen: falls diese darin besteht, dass man jedem das Seine giebt. Denn Der, welcher
gestraft wird, verdient die Strafe nicht: er wird nur als Mittel benutzt, um fiirderhin von gewissen Handlungen
abzuschrecken; ebenso verdient Der, welchen man belohnt, diesen Lohn nicht: er konnte ja nicht anders
handeln, als er gehandelt hat. Also hat der Lohn nur den Sinn einer Aufmunterung fiir ihn und Andere, um
also zu spiteren Handlungen ein Motiv abzugeben; das Lob wird dem Laufenden in der Rennbahn zugerufen,
nicht Dem, welcher am Ziele ist. Weder Strafe noch Lohn sind Etwas, das Einem als das Seine zukommt; sie
werden ihm aus Niitzlichkeitsgriinden gegeben, ohne dass er mit Gerechtigkeit Anspruch auf sie zu erheben
hitte. Man muss ebenso sagen "der Weise belohnt nicht, weil gut gehandelt worden ist", als man gesagt hat
"der Weise straft nicht, weil schlecht gehandelt worden ist, sondern damit nicht schlecht gehandelt werde".
Wenn Strafe und Lohn fortfielen, so fielen die kriftigsten Motive, welche von gewissen Handlungen weg, zu
gewissen Handlungen hin treiben, fort; der Nutzen der Menschen erheischt ihre Fortdauer; und insofern Strafe
und Lohn, Tadel und Lob am empfindlichsten auf die Eitelkeit wirken, so erheischt der selbe Nutzen auch die
Fortdauer der Fitelkeit.

106.

Am Wasserfall. - Beim Anblick eines Wasserfalles meinen wir in den zahllosen Biegungen, Schldngelungen,
Brechungen der Wellen Freiheit des Willens und Belieben zu sehen; aber Alles ist nothwendig, jede
Bewegung mathematisch auszurechnen. So ist es auch bei den menschlichen Handlungen; man miisste jede
einzelne Handlung vorher ausrechnen kdnnen, wenn man allwissend wire, ebenso jeden Fortschritt der
Erkenntniss, jeden Irrthum, jede Bosheit. Der Handelnde selbst steckt freilich in der Illusion der Willkiir;
wenn in einem Augenblick das Rad der Welt still stinde und ein allwissender, rechnender Verstand da wire,
um diese Pausen zu beniitzen, so kdnnte er bis in die fernsten Zeiten die Zukunft jedes Wesens weitererzihlen
und jede Spur bezeichnen, auf der jenes Rad noch rollen wird. Die Tduschung des Handelnden iiber sich, die
Annahme des freien Willens, gehort mit hinein in diesen auszurechnenden Mechanismus.
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107.

Unverantwortlichkeit und Unschuld. - Die véllige Unverantwortlichkeit des Menschen fiir sein Handeln und
sein Wesen ist der bitterste Tropfen, welchen der Erkennende schlucken muss, wenn er gewohnt war, in der
Verantwortlichkeit und der Pflicht den Adelsbrief seines Menschenthums zu sehen. Alle seine Schitzungen,
Auszeichnungen, Abneigungen sind dadurch entwerthet und falsch geworden: sein tiefstes Gefiihl, das er dem
Dulder, dem Helden entgegenbrachte, hat einem Irrthume gegolten; er darf nicht mehr loben, nicht tadeln,
denn es ist ungereimt, die Natur und die Nothwendigkeit zu loben und zu tadeln. So wie er das gute
Kunstwerk liebt, aber nicht lobt, weil es Nichts fiir sich selber kann, wie er vor der Pflanze steht, so muss er
vor den Handlungen der Menschen, vor seinen eignen stehen. Er kann Kraft, Schonheit, Fiille an ihnen
bewundern, aber darf keine Verdienste darin finden: der chemische Process und der Streit der Elemente, die
Qual des Kranken, der nach Genesung lechzt, sind ebensowenig Verdienste, als jene Seelenkdmpfe und
Nothzustinde, bei denen man durch verschiedene Motive hin- und hergerissen wird, bis man sich endlich fiir
das méchtigste entscheidet - wie man sagt (in Wahrheit aber, bis das michtigste Motiv iiber uns entscheidet).
Alle diese Motive aber, so hohe Namen wir ihnen geben, sind aus den selben Wurzeln gewachsen, in denen
wir die bosen Gifte wohnend glauben; zwischen guten und bosen Handlungen giebt es keinen Unterschied der
Gattung, sondern hochstens des Grades. Gute Handlungen sind sublimirte bose; bose Handlungen sind
vergroberte, verdummte gute. Das einzige Verlangen des Individuums nach Selbstgenuss (sammt der Furcht,
desselben verlustig zu gehen) befriedigt sich unter allen Umsténden, der Mensch mag handeln, wie er kann,
das heisst wie er muss: sei es in Thaten der Eitelkeit, Rache, Lust, Niitzlichkeit, Bosheit, List, sei es in Thaten
der Aufopferung, des Mitleids, der Erkenntniss. Die Grade der Urtheilsfiahigkeit entscheiden, wohin Jemand
sich durch diess Verlangen hinziehen ldsst; fortwéahrend ist jeder Gesellschaft, jedem Einzelnen eine
Rangordnung der Giiter gegenwirtig, wonach er seine Handlungen bestimmt und die der Anderen beurtheilt.
Aber dieser Maassstab wandelt sich fortwéhrend, viele Handlungen werden bose genannt und sind nur dumm,
weil der Grad der Intelligenz, welcher sich fiir sie entschied, sehr niedrig war. Ja, in einem bestimmten Sinne
sind auch jetzt noch alle Handlungen dumm, denn der héchste Grad von menschlicher Intelligenz, der jetzt
erreicht werden kann, wird sicherlich noch iiberboten werden: und dann wird, bei einem Riickblick, all unser
Handeln und Urtheilen so beschrinkt und iibereilt erscheinen, wie uns jetzt das Handeln und Urtheilen
zuriickgebliebener wilder Volkerschaften beschriankt und iibereilt vorkommt. - Diess Alles einzusehen, kann
tiefe Schmerzen machen, aber darnach giebt es einen Trost: solche Schmerzen sind Geburtswehen. Der
Schmetterling will seine Hiille durchbrechen, er zerrt an ihr, er zerreisst sie: da blendet und verwirrt ihn das
unbekannte Licht, das Reich der Freiheit. In solchen Menschen, welche jener Traurigkeit fahig sind - wie
wenige werden es sein! - wird der erste Versuch gemacht, ob die Menschheit aus einer moralischen sich in
eine weise Menschheit umwandeln kdnne. Die Sonne eines neuen Evangeliums wirft ihren ersten Strahl auf
die hochsten Gipfel in der Seele jener Einzelnen: da ballen sich die Nebel dichter, als je, und neben einander
lagert der hellste Schein und die triibste Dammerung. Alles ist Nothwendigkeit, - so sagt die neue
Erkenntniss: und diese Erkenntniss selber ist Nothwendigkeit. Alles ist Unschuld: und die Erkenntniss ist der
Weg zur Einsicht in diese Unschuld. Sind Lust, Egoismus, Eitelkeit nothwendig zur Erzeugung der
moralischen Phianomene und ihrer hochsten Bliithe, des Sinnes fiir Wahrheit und Gerechtigkeit der
Erkenntniss, war der Irrthum und die Verirrung der Phantasie das einzige Mittel, durch welches die
Menschheit sich allméhlich zu diesem Grade von Selbsterleuchtung und Selbsterlosung zu erheben vermochte
- wer diirfte jene Mittel geringschitzen? Wer diirfte traurig sein, wenn er das Ziel, zu dem jene Wege fiihren,
gewahr wird? Alles auf dem Gebiete der Moral ist geworden, wandelbar, schwankend, Alles ist im Flusse, es
ist wahr: - aber Alles ist auch im Strome: nach Einem Ziele hin. Mag in uns die vererbte Gewohnheit des
irrthiimlichen Schéitzens, Liebens, Hassens immerhin fortwalten, aber unter dem Einfluss der wachsenden
Erkenntniss wird sie schwécher werden: eine neue Gewohnheit, die des Begreifens, Nicht-Liebens,
Nicht-Hassens, Ueberschauens, pflanzt sich allméhlich in uns auf dem selben Boden an und wird in
Tausenden von Jahren vielleicht méchtig genug sein, um der Menschheit die Kraft zu geben, den weisen,
unschuldigen (unschuld-bewussten) Menschen ebenso regelmissig hervorzubringen, wie sie jetzt den
unweisen, unbilligen, schuldbewussten Menschen - das heisst die nothwendige Vorstufe, nicht den Gegensatz
von jenem - hervorbringt.




