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Vorrede.

Die Widmung dieser Schrift ist zu allernachst die schuldige Antwort auf die Sammlung der
»Philosophischen Abhandlungen«, mit der die Freunde meinen 70. Geburtstag ausgezeichnet
haben. Wie ich nun in dieser Schrift den systematischen Begriff der Religion in dem Begriffe des
Individuums zu begrinden suche, so wende ich mich auch an die lieben Freunde, die
personlichen Trager und Glieder dieser Schule, mit meinem innigen Danke, mit meinen treuen
Wiinschen und Hoffnungen fir die Erhaltung und Hochhaltung unserer Arbeitsgemeinschaft, der
immer neue Anhanger des Geistes unserer Methode sich anschlielSen mogen.

Das Alter ist die Zeit des Gedenkens. Der Greis hangt sich an die Vergangenheit, wenn er
noch so sehr den Blick in die Zukunft sich zu bewahren strebt. Es teilen sich dem Alter auch
immer mehr Lebensabschnitte ein, die das Gedenken fruchtbar machen sollen. Auch diese
Widmung fallt in die Zeit, in der ich vor funfzig Jahren die philosophische Doktorwiirde erlangte.
Und obzwar ich von da ab den damaligen Verhaltnissen des philosophischen Studiums gemafs
eine geraume Wartezeit mir auferlegte, so lenkt sich zugleich jetzt die Erinnerung unwillkiirlich
zurick an meine Aufnahme in Marburg, die ich nicht Uberschatze, wenn ich sie als ein
bedeutsames Beispiel, vielleicht darf ich sagen, als ein Vorbild in der Geschichte der
Habilitationen bezeichne.

Hier mufS ich nun wiederum des herrlichen Mannes zuallererst gedenken, der, eine lebendige
Personifikation des deutschen Idealismus, nicht nur den Eintritt dort mir ermoglicht, sondern
auch mit seinem Ansehen bei dem gesamten Lehrkorper das allgemeine Vertrauen in mein
Wollen und Streben alsbald mir geworben und befestigt hat.

Mit Friederich Albert Lange mull mein Gedenken nun auch alle die Manner
verknupfen, die durch ihr sachliches Zutrauen und ihre personliche Sympathie in diesen ersten
Anfangen mein Wirken unterstiitzten. Alle diese Manner hatten noch das historische Bewulstsein
von der Bedeutung der Philosophie Uiberhaupt fir das wahrhaftige Leben der Universitat. Und
wenn sie auch nicht alle meine ersten Arbeiten in eigener Lektire begleiteten, so hatten sie doch
alle die wissenschaftliche Uberzeugung, daR ein rechter Weg da angebahnt werde, da der neue
Weg zu Kant einen Einschnitt und einen Aufstieg bedeute in der Laufbahn des deutschen Geistes.
Aus allen Wissenschaften und Fakultaten wurde ich durch einsichtige Zustimmung zu der
angestrebten Arbeitsweise ermutigt. Sie sind fast alle inzwischen dahingegangen, und ihnen
allen habe ich, wenn auch in verschiedenem Grade, zu danken. Nur die Gruppen seien
bezeichnet. Mit den Philologen verbanden sich die Historiker und nicht minder die Theologen,
aber auch die Naturforscher und Mediziner schenkten mir ihr Interesse fiir meine literarische,
wie auch fiir meine Lehrtatigkeit, sofern sie in dem Studium der wissenschaftlichen Facher
Bliten hervortrieb.

Die ersten Jahre nach der Grundung des Reiches, der ideale Aufschwung des
NationalbewulStseins im echten deutschen Geiste begiinstigte meine ersten Schritte. Als dann
aber auch in die philosophische Klause, die in gerauschloser Stille und nur in engen Kreisen
arbeiten wollte, die andere Zeitwendung mit ihrer MiSstimmung und Ungunst hereinbrach, da
war zuvor schon der Beistand erschienen und rastlos erstarkt, ohne den die Schule nicht zu ihrer
Gediegenheit hatte kommen konnen, der mir selbst in den schweren Kampfen, die ich fir die
Sache der Philosophie, wie wir sie bekennen, in wachsender Scharfe zu bestehen hatte, ein
starker und zuverlassiger Helfer wurde, und von dessen unermidlicher Schaffenskraft, wie von
seiner Hingebung an alle die grofRen und die kleineren Aufgaben des philosophischen Lehrers die
Zukunft der Schule zu allernachst abhangt: Paul Natorp sei an diesem Lebensabschnitt mein
Dank aus tiefster Seele ausgesprochen.

Die Schule besteht von Anfang an nicht nur aus unmittelbaren Schulern, und der Anschluf
von aulSerhalb diirfte ihr hoheres Recht bewahren. Einem solchen Freunde habe ich hier noch zu
danken fir das Dokument einer Gemeinschaft des Geistes und der Gesinnung, das er diesem
Biichlein in dem Kunstwerke des Index gestiftet hat. Moge diese Kronung meiner Arbeit weithin
nicht nur das Studium ihrer selbst erleichtern, sondern auch fiir das gesamte System sich als
Wegweiser und Fuhrer nutzlich erweisen.

So habe ich denn in dem Vorwort dieser Widmung den Weg beschritten, auf den der
Grundgedanke dieser Schrift hinweist. Auch hier ist der Begriff der Schule kein Kollektivbegriff
geblieben, sondern menschliche Personen hat die Dankbarkeit hervorgehoben: ohne deren
Vorarbeit die Schule nicht hatte ins Leben treten konnen — auf deren Erfolg wir nicht
hingearbeitet, nicht hingedacht hatten, deren Erscheinung wir schon unter der Ungunst der
allgemein herrschenden Verhaltnisse nicht erwarten konnten. Daher beirrt uns aber auch die
Situation nicht, die inzwischen eingetreten und der alsbald die grol3e Zeit der Sorgen und der
Hoffnungen gefolgt ist. Der wissenschaftliche Charakter, den eine Universitat einmal, in einer
engsten Richtung selbst, angenommen hat, behalt seine Tradition in der Geschichte — zumal
wenn er von einer verwandten Geistesrichtung als genius loci bestatigt wird. Und solche Hilfe
hat die Theologie in die Annalen der alma mater Philippina fir uns eingetragen. Auch diesen
Dank mochte diese Schrift iiber Religion endlich noch andeuten dirfen.

Und so lasset uns unverzagt und unentwegt weiter arbeiten, im unerschiitterlichen Vertrauen
auf die fortwirkende Gemeinschaft des Geistes in allen Richtungen des deutschen Schaffens mit
seiner Philosophie.
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I. Das Problem des Begriffs der Religion im Verhaltnis zur
Religionsgeschichte und zur Metaphysik.

1. Den Begriff einer Wissenschaft zu bestimmen, ist uberall eine schwierige
Aufgabe. Und nicht leichter wahrlich ist die Begriffshestimmung bei einem Faktum der geistigen
Kultur, dessen Charakter als Wissenschaft zweifelhaft ist. Hier scheint die einzige Moglichkeit,
zu einem Begriffe zu gelangen, bei der Induktion gelegen. Ihr schwebt der Begriff nur als ein
allgemeines Ziel vor, dem Sammlung und Sichtung zugehoriger Tatsachen, soweit das
Material sich ausdehnt, dennoch zustreben soll und kann.

Uber die Zweideutigkeit, die in dem Symptom der Zugehorigkeit liegt, setzt man sich
hinweg. Sie bleibt in der Schwebe mit dem gesuchten Begriffe. Aber wie anders sollte man
diesen Begriff erfassen konnen, erfassen wollen, denn als das Allgemeine, welches das zu
suchende Material der Tatsachen unter dem Gesichtspunkte der Zugehorigkeit zu ordnen
erdacht wird?

2. So ist in der neueren Zeit die Religionsgeschichte in Aufschwung gekommen, nicht
nur kraft des Gewichtes ihres neuen Materials nebst den Einsichten, die dabei mit aufkamen,
sondern auch in einem ernsthaften Gegensatze zu aller bisherigen Art, das Faktum der Religion
zu erhellen und zu wiirdigen.

3. Die bisherige Art, die Religion zu beurteilen, war freilich keineswegs eine einheitliche; sie
war sogar von einem inneren Widerspruch zentraler Kulturmotive beherrscht: sie war namlich
einerseits innerhalb der Religion selbst, wie als eine Entwickelung und Pflege
derselben entstanden und fortgefuhrt, andererseits aber war sie auf dem Acker der
Philosophie gesat und dort gepfliigt worden.

Und damit erschopft sich der Gegensatz noch nicht; denn es ist noch hinzuzunehmen, dafs,
was im Gebiete der Philosophie entstanden war, auf das der Religion verpflanzt wurde. Man muf3
daher vielleicht von vornherein ins Auge fassen, dals auch rein religioses Arbeitsgut in die
Philosophie eingeschlichen war, oder gar mit Bewufstsein und Nachdruck von ihr ibernommen
wurde. So durchschlingen sich hier die Probleme und daher wohl auch die Methoden in Religion
und Philosophie.

Schwierige Kreuzungen und Verwirrungen waren dabei unvermeidlich; sie sind ja uberall so
schwer zu uberwinden, wo immer die Grenzfrage zwischen irgendeiner Wissenschaft
und der Philosophie erhoben wird. Uberall scheint der eine Ausweg nur iibrigzubleiben:
dall man allein von der Philosophie aus den Begriff einer jeden
Wissenschaft, als solcher, zu bilden vermoge. Es diurfte nicht anders stehen bei
den Fragen um den Begriff der Mathematik, wie auch um den der
Rechtswissenschaft.

So wird es denn begreiflich, dals die Religionsgeschichte wie eine neue Offenbarung
erscheinen mochte. Denn die beiden Arten, sich mit der Religion in Verhaltnis zu setzen, haben
beide Schiffbruch erlitten: sowohl die Philosophie innerhalb der angeblich selbstandigen
Glaubenslehre, wie die in der Religionsphilosophie, in welcher die Religion selbst durch
Philosophie gebunden war. Beide litten an dem allgemeinen Fehler der Deduktion: an der
dogmatischen Voraussetzung eines Begriffs der Religion.

Und dabei hatte sich die Philosophie nicht weniger befangen gezeigt als die Religion. Diese
konnte sich in den neueren Zeiten noch den Schein historischer Entwicklung beilegen,
indem sie das Spatere als das Wahrere erkennen lie3, wahrend die Religionsphilosophie, von der
anerkannten Absolutheit ihrer Methode getragen, auch dem Begriffe der Religion an dieser
Absolutheit Anteil verlieh.

Die Falschheit der Deduktion schien auch hier ihren Gipfel zu erreichen. Die Religion schien
hier aller Bestimmtheit ihres Inhalts verlustig zu gehen. Nur auf die Bergung der
Religion im Gesamtgehalt der philosophischen Wahrheiten schien es abgesehen zu
sein, mochte dariiber immerhin der Sondergehalt der Religion verdunkelt werden und
verlorengehen. Wenn nur nach der allgemeinen Schablone das Verhaltnis zwischen
Subjekt und Objekt auch hier zur Aufstellung kommen kann, so ist mit dem
durchherrschenden Grundbegriffe dem Problem der Religion Geniige geschehen.

So standen die Dinge in der Blute der Religionsphilosophie, die aus Hegels System bei
seinen Nachfolgern aufging.

4. Es war begreiflich, dalS auf dem Boden der Theologie selbst ein scharfes MifStrauen und
Unbehagen an dieser Metaphysik der Religion entstehen konnte. Und der Grund dieser
Abweisung war nicht dahin miSzuverstehen, als ob er auf der Abneigung gegen Philosophie
uberhaupt beruhte. Albrecht Ritschl hatte gegen die Metaphysik die kritische
Philosophie angerufen. Damit war gegen die Unklarheiten, die mit dem Schicksal der
Metaphysik verbunden sind, die Heerstralle der Ethik freigemacht fir den selbstandigen
Weg, den nunmehr die Religion gefithrt werden sollte, den sie jetzt erst einschlagen konnte. Aber
jetzt zeigte es sich, dals die Notlage der Religion mehr in der Philosophie als in der Theologie
wurzelt.

Als Ritschl an die Ethik Kants sich anschlof, konnten nur diejenigen seine wahrhaften
Anhanger werden, die die philosophische Reife hatten, die Ethik Kants in ihrer vollen Systematik
zu begreifen und ihr Begriffsspiel zu beherrschen. Fiur diese Wenigen war ein genau begrenzter
begrifflicher Ausgangspunkt gewonnen, von dem aus die Spekulation ihren methodischen
Weg nehmen konnte, um die Eigenart und die Selbstandigkeit der Religion
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sicherzustellen. Denn der Leitgedanke war sicherlich ein richtiger, der die Selbstandigkeit oder
zum mindesten die Eigenart der Religion zum Problem machte.

Uber diese engere Frage war noch keine Entscheidung getroffen worden. Die Hauptfrage
mulite erst gestellt und durchberaten werden: wie steht es um das Verhaltnis
zwischen Religion und Ethik? Nur auf Grund dieser Verhaltnisbestimmung konnte die
Forderung aufrechterhalten werden, den Begriff der Religion in ihrer Eigenart zu
bestimmen.

5. Es braucht nur auf die leidige Tatsache hingewiesen zu werden, dafs die Weisheit Kants
keineswegs zum Gemeingut unserer wissenschaftlichen Kultur geworden ist; nicht einmal in der
streng theoretischen, geschweige auf den schweifenden Gebieten einer logischen Methodik. Und
doch mulS man zum Ruhme der protestantischen Theologie es anerkennen, daf sie vor
allen Geisteswissenschaften sich ausgezeichnet hat durch das Eindringen in den letzten
ethischen Sinn der Kantischen Lehre, wahrend man gemeinhin den kategorischen Imperativ
nicht um den Erweis seiner Wahrheit befragte, ohne den er aber eine stumpfe, wenn auch
blinkende Waffe bleibt.

So konnte es denn kommen, dals die Religionsgeschichte in eine Aufnahme kam, die
sich beinahe mehr gegen die Philosophie und ihre Ethik als gegen die Theologie
richtete: die ohnehin dadurch nicht allein in ihrer Dogmatik angegriffen wurde, sondern nicht
minder auch in ihren beiden Sektionen biblischer Exegese. Und wenn man hier einwenden
wollte, dal diese beiden Exegesen auf einen Religionsbegriff beschrankt seien, der jenen
beiden Urkunden entspricht, so kann auch dieser Einwand nicht der Religionsgeschichte
zustatten kommen. Denn dieses Entsprechen ist keine einfache Sache, die sich nur dem
Buchstaben nach aus jenen Urkunden herauslesen und deuten liefSe. Dem widerspricht schon die
Zweiheit dieser Urkunden, deren Einheit keineswegs gegeben ist, die vielmehr ebensosehr
ein vorausgesetzter Leitbegriff ist, wie der ihr entsprechende Religionsbegriff, oder aber
wie die beiden Religionsbegriffe selbst es sind, die jenen beiden Urkunden entsprechen.

So ist bei der biblischen Exegese der Religionsbegriff immer ein deduktives Problem, das als
solches gedacht und formuliert werden mulf$, wenn die biblische Exegese es gleichsam induktiv
bestatigen soll. Schon dals der Begriff Gottes oder gar des einzigen Gottes hier die
Voraussetzung bildet, bindet den Religionsbegriff an sie.

6. Die Religionsgeschichte hingegen geht nicht blofS nicht von Gott aus und nicht von den
Gottern, sondern sie erweitert den Begriff des Gottlichen durch eine
Erweiterung des Seelischen uber das gesamte Gebiet der Natur- und
Menschenwelt hinaus. Man konnte die Religionsgeschichte geradezu auch
Seelengeschichte nennen; denn das ganze Gebiet des Seelenglaubens und Aberglaubens
wird hier zum Bereiche der Religion. Der Fetisch, das Tabu, der Totem, sie alle werden
mit dem allgemeinen Damonenglauben zusammengefithrt; und ebenso auch das Tier-
und das Menschenopfer zugleich mit dem Hymnus und dem Gebet.

Auch der Kultus namlich 1al3t sich nicht als ein unterscheidendes Kriterium festhalten.
Auch in ihm gehen die Volker in eine allgemeine Harmonie zusammen, die Inder und die
Chinesen, die Agypter und die Babylonier, die Griechen und die Israeliten, sie alle vereinigt auch
im Kultus derselbe Religionsbegriff, der fiir die Religionsgeschichte tiberall ein ungelostes
Fragezeichen bleibt. Und es kann nicht anders sein: wo alles Menschliche und alles Gottliche in
dem Begriffe alles Seelischen zusammengefalSt ist, da kann nichts Spezifisches tbrigbleiben fiir
den Begriff der Religion: die in Seelenkultus iber- und untergegangen ist.

7. Der genauere Nachweis dieses Urteils kann hier nicht angestrebt werden, namlich nicht in
einer eingehenden Kritik der religionsgeschichtlichen Forschung und ihrer Probleme; er soll
positiv hier durch die Begrindung des Religionsbegriffs erbracht werden. Zur Orientierung nur
sei auf die Analogie hingewiesen, welche in dem Verhaltnis der Ethik zur
Soziologie besteht. Auch von dieser darf die Ethik nicht abhangig, geschweige durch sie
erledigt sein. Und auch die Ethik kann nur durch ihre eigene Begrindung die zentrale Kritik der
Soziologie, wie der Religion, durchfihren. Auch der Begriff der Gesellschaft bildet das
zentrale Problem der Ethik, wie der Begriff der Religion das der Soziologie.

8. Und auch darin besteht die Analogie: dals das Problem des Religionsbegriffs ebensosehr das
ganze weite Material der Religionsgeschichte als seine Vorbedingung umfallt, wie der
ethische Begriff der Gesellschaft das ganze weite Material der Soziologie. Aber darin allein
besteht hier, wie dort, der Unterschied: das Material ist die negative
Vorbedingung; der Begriff aber ist das Problem der positiven
Schopfung, die nur der Deduktion, niemals der Induktion gelingen kann. Die Tatsachen
konnen niemals und nirgends den Begriff hervorbringen, der selbst vielmehr ihr eigenes
geistiges Band — nein, schlechthin ihre geistige Erschaffung ist.

Wo immer das Problem des Begriffs entsteht, da ist nichts anderes die Frage als der Sinn und
der Wert eines Ursprunglichen, eines Ewigen, eines uber alle Entwicklungsmoglichkeiten
Hinausragenden, das nur Prinzip sein kann und Prinzip sein mull, ebensosehr fiur alle
Erforschung der Erfahrung in ihren Tatsachen, wie fur alles Erdenken ihrer Probleme. Es ist
uberall dieselbe Frage: ob die Forderung des a priori ein leerer Wahn ist, oder ob ohne sie
alle Forschung ein blindes Suchen bleibt. Es ist iiberall nur die eine Frage: ob der Begriff nur
als Idee gefunden werden kann, oder ob die Idee ein Trugbild ist und die Induktion allein den
Begriff zu entdecken vermag. Bei jeder philosophischen Frage ist es das Recht des
Idealismus, das in Frage steht.

9. So wird der Begriff der Religion zu einem Problem der Philosophie.
Wir fragen hiergegen nicht, ob die Religion selbst und die Theologie, als
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Religionswissenschaft, mit dieser Verweisung ihres Begriffs an die Philosophie einverstanden
sein kann; wir setzen vielmehr voraus, dals sie damit einverstanden sein mufS: weil ihre eigene
Geschichte, dieser Uberweisung zufolge, als ein Grenzgebiet der Philosophie sich vollzogen
hat. Und es war gar nicht einmal immer Uberweisung, die dabei stattfand, sondern in beiden
Gebieten war gleichméafSig und urwiichsig dasselbe Problem lebendig. Im Mythos schon, der
Urform alles Geistes, war Gottliches, mit allem Menschlichen verbunden und verwachsen,
gleichsam Religion mit Philosophie. Und als die Kultur sich lichtete und abteilte, vermochte sich
weder die Philosophie von allem Mythos, geschweige von allem Wesenhaften der Religion
abzuschlielSen, noch die Religion in ihren Mysterien und nicht anders in ihrem offenbaren
Kultus von den Spekulationen der Philosophie. Und so ist es fur alle Folgezeit geblieben. Nicht
nur die Philosophie hat den urwiichsigen Zusammenhang mit den religiosen Urgedanken
festgehalten und immer neu ausgestattet; auch die Religion, sofern sie eine wissenschaftliche
Gestaltung anstrebte, mufSte in der Philosophie ihren Wahrheitsgrund und damit ihren
Lebens- und Seelengrund immerdar erkennen und aufsuchen. Was ware, was wiirde die
Religion, wenn sie von anderen Quellen sich wollte entspringen, sich wollte auch nur speisen
lassen als von denen, die den Born der Wahrheit bilden? Was ware, was wurde die Religion, wenn
sie nicht mehr Wahrheit sein sollte, sein wollte? Und wie konnte sie anders ihren Anteil an
der Wahrheit gewinnen und behaupten als durch den Anteil an der Philosophie? Soll es etwa
wiederum eine zwiefache Wahrheit geben, eine fiir das Gottliche und eine andere fiir das
Menschliche? Ist die Wahrheit nicht, wie unser philosophischer Dichter sagt, eine einzige,
ungeteilte?

10. Die Menschheit hat allezeit den Weg beschritten, den dieser Wegweiser nicht als
Fragezeichen stehen liels. Die Religion hat sich in allen ihren Hohepunkten mit echter
Philosophie durchdrungen, und die Philosophie selbst hat nicht nur, wie im Platonischen
Altertum, mit der Poesie der heimatlichen Gotterwelt gespielt; und es ist auch nicht richtig, dals
sie ganze Zeitalter hindurch sich nur in stumpfe Abhangigkeit von der theologischen Religion
versetzt hatte; vielmehr ist eigenes Leben und Fortbilden der Philosophie in allen jenen
Auseinandersetzungen mit der Religion zu erkennen; und es ware forderlich auch fir die
Philosophie, wenn diese Erkenntnis mehr als bisher zum Problem der mittelalterlichen
Forschung wiirde.

Und auch fiir die Neuzeit mul es klarer herausgestellt, genauer zum eigentlichen Problem
gemacht werden, welchen schopferischen Anteil der religiocse Gedanke an den Formulierungen
hat, die das Aussehen ursprunglich logischer Forderungen haben. Innerlichen Anteil hat die
Religion an der Philosophie der Neuzeit. Es sei nur an die Ethik erinnert.

11. Wie konnte es danach auffallen, dafs der Philosophie ein innerer Anteil an der Religion
zusteht? Man wird dies nicht so verstehen, dall demgemall in der neueren Zeit die
Religionsphilosophie als ein besonderer Zweig der Philosophie entstanden ist. Die vielen
Zweige, die sich heute an dem alten Stamm ausbreiten, beweisen nichts fur das echte Leben
des Stammes, nichts fiir seine unvergangliche Wurzel; sie beweisen vielmehr ebenso die
Abirrung der Geschichtsprobleme von der Ethik, als der Wurzel, aus der sie
ihre Lebenssafte ziehen, wie ehemals und jetzt wiederum die Naturphilosophie aus dem
MifSverhaltnis zur reinen Logik hervorgegangen ist.

12. Der Anteil der Philosophie an der Religion ist beinah so alt wie beide selbst. Nur haben
sich im Altertum schon die Relationen verandert, welche die Religion zur Philosophie einnehmen
wollte. Bei den alten Klassikern waltet noch der Schleier der Naivetat iiber den zarten Fragen,
und solange das Heidentum als Volksreligion herrschte, brauchte dieser Schleier nicht geliftet
zu werden; er kam ebensosehr der Philosophie, wie der Religion, zugute. Erst als das
Judentum in Berithrung kam mit dem Griechentum, mulSte diese Diskretion aufhoren;
denn jetzt war die Einheit gebrochen zwischen dem in den Mythen und dem in den Keimen der
Philosophie waltenden Volksgeiste.

13. Philo ist gewils iber alle Mafien bestrebt, die Einheit zwischen Platon und Mose
herzustellen, aber beide miissen ihm dennoch als verschiedene Autoritaten gelten, wahrend
Platon selbst noch ganz naiv mit den Mythen der Heimat seine Lehrgedanken durchzieht. Bei
Philo schon werden Religion und Philosophie zu Grenzproblemen, und wenn auch er selbst
noch die Religion von der Philosophie aufgesogen werden lassen mochte, so erhebt sich dagegen
im judischen Monotheismus eine heterogene Potenz, die niemals ohne Rest in aller
Idealisierung des Griechentums, des Platonismus selbst aufgehen kann. Mose wird zum Trager
der Religion und Platon zu dem der Philosophie.

14. Jede Differenz, die unter den Richtungen des Kulturbewulstseins auftritt, tragt
Konflikte in sich. So ist es auch hier gekommen. Es ist aber verkehrt, wenn man die
Selbstandigkeit der beiden Machte durch ihren Konflikt miteinander bedroht glaubt. Es ist falsch,
dall durch die innigere Berithrung mit der Philosophie die Religion ihren Auflosungsprozefd
antrate. Es ist ebenso falsch, dal die Philosophie ihre Methodik und damit ihren logischen
Charakter aufgabe oder auch nur beeintrachtigte, wenn sie mit der Religion iiberhaupt ein
Verhaltnis eingeht. Dieses Verhaltnis ist ihr eingeboren; und es ist ihre dauernde Aufgabe, stets
von neuem dieses Verhaltnis zu vollziehen, es zu kontrollieren und zu berichtigen. Es ist ein
verhangnisvolles Vorurteil, wenn man der Klarstellung dieses Verhaltnisses sich entziehen zu
durfen glaubt. Dadurch wirde die Philosophie nur mit Mystik belastet, und in die Religion
wirde Intuition einschleichen.

15. Die Philosophie mufB als ein gleichartiger Faktor der Religion
immer genauer und bestimmter zur Klarheit gebracht werden, wenn anders wahrhafte
Kulturreife in der Philosophie herrschen soll. Es darf hier nicht anders vonstatten gehen, als es
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mit allen Grundmachten der Kultur ergangen ist. Von ihrer Faktizitat gehen wir aus und fragen
daraufhin nach ihrem Rechte. Dieser transzendentalen Inquisition haben sich Mathematik
und Physik unterwerfen miissen und nicht minder auch Recht und Staat; und endlich das
Kulturfaktum der Kunst: wie sollte die Religion als ein solches Faktum zu umgehen sein, das
sich der Frage nach dem Rechtsgrunde ihres Bestehens und ihres Bestandes entziehen konnte?

16. Die Logik ist immanent in aller Wissenschaft; in vorbildlicher Methodik aber
enthillt sie sich in der mathematischen Naturwissenschaft. In allen
Geisteswissenschaften ist die Logik immanent; aber als eine neue Logik steigt fur sie
aus dem Bewulstsein des reinen Denkens herauf die Ethik, in der das reine Denken sich zum
reinen Wollen entwickelt.

Auch eine neue Art von Mathematik haben wir versucht, der Ethik zugrunde zu legen, indem
wir in der Rechtswissenschaft ein Gerist von Begriffen auszeichnen konnen, die in ihrer
logischen Struktur einer ethischen Funktionierung fahig werden. Und in Analogie zur Natur liefse
sich eine Einheit der Rechtsbegriffe in dem grofSen Problembegriffe des Staates aufstellen.

17. So ist nun auch das Kulturfaktum der Religion dieser transzendentalen Frage zu
unterstellen. Diese Fortfiilhrung der Frage ware nicht moglich, wenn der Anteil der Philosophie
an der Religion nicht vorauszusetzen ware. Die Immanenz der Philosophie in allen
Hauptrichtungen der Kultur ist jedoch die allgemeine Voraussetzung des
philosophierenden Bewulstseins und glicklicherweise auch die jeder reiferen Bildung. Und so
wenig diese Immanenz ein tauschender Schein ist, so wenig ist die philosophische Lebenskraft
der Religion etwa gar ihr Todeskeim oder auch nur der Keim einer MiSbildung. Schon das
griechische Heidentum hat Religionsphilosophie aus sich heraus entwickelt, und diese
Isolierung der philosophischen Motive, ihre Herausarbeitung aus der Fiille des religiosen
Urmaterials, ihre Musterung und Wirdigung nach beiden Seiten hin ist im Monotheismus
uberall lebendig geblieben; und es sind uberall die besten Zeiten religioser Kraft und
Fruchtbarkeit, sowohl im Judentum, wie im Christentum, in denen diese natiirliche Scholastik in
Blite stand.

18. Dennoch aber kann es darin nicht sein Bewenden haben, dal die Immanenz der
Philosophie in der Religion festgestell, und die Auszeichnung der
philosophischen Motive in der Religion zum Gegenstande der
Religionsphilosophie gemacht wirde. Damit wirde das transzendentale Geschaft nur
oberflachlich ins Werk gesetzt; die Rechnung wiirde dann ohne den Wirt gemacht. Der Wirt aber
ist Uberall das einheitliche System der Philosophie.

19. Es mufS daher die neue Frage werden: Welche Stellung kommt der
Religion zu im System der Philosophie? Oder kommt ihr uberhaupt keine
selbstandige Stellung im System zu? — Steht es vielleicht so mit der Religion, dal8 sie einen
naturlichen und nicht minder einen methodischen Anhang zur Ethik bildet?

Diese Frage ist von grundlegender Wichtigkeit: sie kann gar nicht schlechterdings
verneint, sondern nur in bestimmter Bedingtheit bejaht werden. Die Religion darf
dem lebendigen Zusammenhange mit der Ethik nicht entrissen werden,
selbst wenn sie deswegen keiner Selbstandigkeit fahig wirde.

Die Selbstandigkeit kann erst eine spatere Frage werden, wenn die Angliederung der
Religion an die Ethik gesichert und unverbrichlich festgelegt ist. Dann erst kann die Frage
erwogen werden: ob aus diesem Zusammenhange heraus eine Eigenart, und auf diese hin
eine Art von Selbstandigkeit fiir die Religion zu ermitteln sein werde.

20. Das Kulturfaktum der Religion an sich bildet keine hinlangliche Instanz fiur die
transzendentale Anfrage, weil die Ethik die erste Auskunft, die erste und die unumgangliche,
zu erteilen hat. Und die Einheit des Systems weist auch keine Liicke auf, welche die
Religion ausfiillen konnte, weder fur die Glieder des Systems, die durch die Ethik befriedigt sind,
noch fir die den Kulturinhalt erzeugenden Richtungen des BewulStseins, welche durch
Erkenntnis, Wille und Gefiuhl, alle drei in Reinheit begriffen, erschopft zu sein
scheinen.

Dennoch soll die transzendentale Frage hier einsetzen, weil es gilt, den philosophischen Anteil
der Religion zu entdecken und auf seine systematische Reinheit zu bestimmen. Dieser
systematisch-philosophische Anteil bildet das Problem, das der transzendentalen Frage den
EinlaS verleiht. Worin besteht er? Er mufS entdeckt werden. Ware er selbst in
Anerkanntheit gegeben, so bliebe seine reine Erzeugung, seine systematische Entdeckung, seine
Auszeichnung unter den Grundbegriffen und Grundrichtungen des das System der
Philosophie bildenden BewulStseins eine berechtigte, eine notwendige Frage.

21. Damit aber tritt das Interesse an der Selbstandigkeit der Religion zuruck gegen das
an ihrer Eigenart. Wenn es gelingt, ihre Eigenart reinzustellen im System der Philosophie und
sie in dieses einzugliedern, so wiirde die so begriundete Eigenart reichlich ersetzen, was an
sogenannter Selbstandigkeit verlorenginge. Es wiirde die Frage entstehen: ob es iiberhaupt eine
Selbstandigkeit fir eine Richtung des Kulturbewuftseins geben kann, die nicht in der
Eingliederung in das System der Philosophie bestande. Und wenn diese, welche die
Eigenart zur Voraussetzung hat, gesichert ist, so kann die Selbstandigkeit tiberhaupt kein
anderes Problem in einer zulassigen Bedeutung bilden. Auf die Eigenart allein kommt es an. Und
diese muls fur die Religion, wie fur alle von der Ethik abstammenden Geisteswissenschaften,
durch diese ihre Abstammung von der Ethik bedingt sein. Die Ethik ist fur
sie alle ihre zweite Logik. Dies muls fur die Religion gelten, wie fir Staat und
Recht und fur alle Philosophie der Geschichte.



22. Indem wir die transzendentale Methodik hier zu einer neuen Anwendung bringen wollen,
dirfte es fir das genaue Verstandnis derselben erspriefSlich sein, ihre Differenz von der
sogenannten Metaphysik und den inneren Grund fiir die Ablehnung derselben eingehend zu
erwagen; auch fiir den rechten Zugang zu dem Begriffe der Religion dirfte dies zweckmaRig
sein. Es handelt sich bei dieser Ablehnung der Metaphysik immer um
die Behauptung der systematischen Zentralitat der Ethik.

23. Die Ethik rickt seit Sokrates in den Mittelpunkt der Philosophie. Dieses Verhaltnis
bleibt bei Platon ungeschwacht bestehen; der Vorrang der Logik hat eine methodische
Bedeutung, durch welche die Position der Ethik nur bestarkt wird. Und bei der Komposition der
Platonischen Dialoge tut es der Ethik auch keinen Eintrag, dalS sie immer durchflossen und
unterstromt wird von den rein logischen Problemen; denn ihre Eigenart und ihre Prarogative
werden uberall dabei auller Zweifel gestellt.

Anders aber stellt sich Aristoteles zu dieser Lebensfrage der Philosophie. Hier ist er mit
vollem Selbstbewulitsein ganz und nur Empirist, der er sonst nur zur Halfte sein will. Sein
Argwohn gegen den eigentlichen Sinn der Idee trifft ins Schwarze: in der Idee
bekampft er die Idee des Guten. DalS es sonstwie Ideen mit Recht geben mag, wirde
er gar nicht bestreiten konnen, aber dall es eine Idee des Guten gebe, das will er bestreiten;
denn die Ethik soll nur eine Erfahrungslehre sein, deren Quintessenz sogar in die Praxis
gelegt wird: »auf dals wir Gute werden«. Nicht aber diirfe die Ethik eine Ideallehre sein wollen
von dem, was das Gute sei. In der Idee will Aristoteles hauptsachlich die Idee des Guten
niederschlagen.

24. Und danach kommt nun seine Metaphysik, wie die Nachfolger sie in der
Unterscheidung von Logik und von Ethik benannt haben. Denn es bleibt ja bei dem
Dualismus des Aristoteles auch fir die Ethik nicht einseitig und eindeutig beim
Empirismus. Das letzte Wort, das letzte Kapitel dagegen geht iiber diese praktische Ethik
hinaus; es wird gar nicht mehr an den Menschen angeschlossen.

Ebenso verhalt es sich ja auch in dem Aristotelischen Buche der Metaphysik mit den
Problemen des Seins: sie bleiben nicht auf das Sein der Natur beschrankt. Und wie die
Metaphysik mit dem Buche tiber Gott abschlief3t, so die Nikomachische Ethik mit dem
Buche tber die Eudamonie des Denkens, die nurdem gottlichen Geiste zu eigen ist;
die fir den menschlichen Geist in gunstigster Deutung eine mystische Zweideutigkeit bleibt.
Nur der Gegensatz zur systematischen Ethik ist auch  |hier
festgehalten.

25. Dieser Gegensatz zu einer reinen, apriorischen, idealen, schopferischen
Ethik durfte einer der Hauptgrunde sein fur die Subordination der Scholastik unter
die Autoritat des Aristoteles. Denn weder Gott, noch das Gute, sollten die Eigenprobleme der
Ethik bilden. Schon die Unterscheidung des Guten von Gott wird hier anstofSig. Gott ist selbst das
Gute, nicht nur das hochste, sondern das einzige Gute. Es soll kein Unterschied gemacht
werden zwischen dem Gute und dem Guten, zwischen dem Guten in Gott und dem Guten fiur den
Menschen.

Daher soll die Metaphysik, als eine zweite Theologie, den eigentlichen
Schwerpunkt der Philosophie bilden: damit dieser nur durchaus nicht in die Ethik verlegt werde.
Und weil der Ethik diese Praponderanz bestritten werden soll, wird auch zwischen Logik und
Metaphysik die Differenz behauptet, die jedoch nur durch Gott und hochstens noch durch die
Seele begrindet werden kann, wenn einmal diese beiden Begriffe der Ethik fremd bleiben
sollen. Ohne diese Tendenz gegen die Ethik hatte die Differenz zwischen Logik und Metaphysik
keinen verstandlichen Sinn. Nur eine Art von Theologie, welche der Selbstandigkeit der Ethik
milStraut, leitet iberall den Feldzug fur die Metaphysik, und der Logik gegeniber das
Feldgeschrei gegen den Rationalismus und fir die Intuition. Die Feindschaft gegen die
Ethik ist und bleibt auch der Grund der Metaphysik, wie sie nach Kant wieder geltend
gemacht wird.

26.Im Mittelalter freilich mulSte die Metaphysik auch abgesehen von der Ethik, ihrer
selbst wegen und ihres Verhaltnisses zur Theologie wegen, selbstandig bleiben. Das Prinzip des
Christentums selbst forderte dies. Denn in ihm bilden Gott und Mensch nicht zwei
Begriffe, die beide etwa in die Ethik, mithin in den Schwerpunkt des Menschen verlegt werden
konnten, noch die beide, wie immer getrennt oder vereinbart, der Metaphysik uberantwortet
blieben, sondern diese beiden Begriffe bilden eine Einheit im Gottesbegriffe des
Christentums. Daher kann die Metaphysik nicht nur ohne Beeintrachtigung der Theologie
aufrechterhalten werden, sondern sie wird sogar ein wichtiges und allgemeines Riustzeug
derselben. Die Probleme des Seins werden dem dualistischen Gottesbegriffe
angeschmiegt, dem sie daher auch aullerhalb des Dogmas zu einer logischen Begriindung
dienstbar gemacht werden. Es ist auch hier Logik, was als Metaphysik gebraucht und benannt
wird, daher auch findet der Begriff des Nichtseins hier eine vielseitige Verwendung.

27. Charakteristisch unterscheidet sich hierin die jidische von der christlichen
Philosophie. Wahrend die christliche die Metaphysik selbstandig bestehen 1afst, zieht die
judische sie ganzlich in ihren Bereich herein. Schon bei Philo bahnt sich dieser Weg an. Es
wird keine Scheidung bei ihm angestrebt zwischen seinem Platonismus und seiner Theologie;
und vielleicht erleichtert ihm auch der Platonismus sein Streben der Verschmelzung beider
Kulturkrafte, wahrend Aristoteles trotz seiner Teleologie, wegen seines Dualismus, zur Ethik
immer eine formalistische Starrheit bewahrt: dem lebendigen Gedanken von Gott sich
entgegenstellt. Und ohnehin ist durch den Logos, zwar auch die Vermittlung zwischen
Gott und Mensch angebahnt, ebenso aber diese auch vom Wesen Gottes selbst abgetrennt und



nur auf die Wirksamkeit Gottes, auf das Verhaltnis zur Natur- und Menschenwelt
eingeschrankt. Und wie der Logos, bleibt auch die Philosophie iiberhaupt mit der Religion nicht
zwar mehr verschmolzen, aber verbunden, keines vom andern getrennt.

28. Und so bleibt es das ganze judische Mittelalter hindurch, wie es wohl auch im
Islam, der fiir das Judentum in seiner Philosophie die geistige Fihrung hat, vorbildlich ist. Die
Philosophie soll nicht neben der Theologie, die Theologie nicht neben der Philosophie
selbstandigen Bestand haben; der Religion wird die Lebenskraft abgegraben, wenn sie der
Philosophie entbloSt wird. Diesen Idealismus bringt schon der erste Jude in dieser
Kulturgruppe, der Gaon Saadja, in dem Titel seines philosophischen Hauptwerkes zu einem
pragnanten Ausdruck. Emunoth we Deoth dirfte als ein €v 61 Svoiv aufzufassen und zu
ubersetzen sein: die Erkenntnisse der Glaubenslehre. So werden im Titel schon
beide Geistesrichtungen zueinander in Verhaltnis gesetzt; und es bleibt nur die Zweideutigkeit
bestehen, nach welcher Seite das Ubergewicht fallt: ob der Rationalismus die
Offenbarung einschranken, oder aber schlechterdings decken soll. Immerhin bleibt das
Verhaltnis ein immanentes; und es bedarf keiner aparten Metaphysik. Durch
Maimonides wird diese Immanenz im Judentum befestigt, und der Rationalismus sucht sich
selbst, aller scheinbaren Starrheit des Rabbinismus entgegen, uberragend zu behaupten.

29. Vielleicht war es gerade diese Immanenz der Philosophie in der
Theologie, welche der christlichen Scholastik die Benutzung der judischen
Quellen erleichtert hat: sie hat nicht sowohl Judentum als vielmehr Philosophie aus dieser
Theologie entlehnt. Und es hatten sich ja die beiden Hauptquellen der antiken Philosophie in
diesem Lager ausgebreitet: der Aristotelismus auf der Platonischen Grundlage, und andererseits
der Neuplatonismus mit seiner Tendenz zum Pantheismus. Diese beiden Richtungen
durchziehen die gesamte jiidische Philosophie von ihren Anfangen bis zu ihrem Abschluf$ in
Spinoza.

Und von Spinoza geht wieder eine neue Beeinflussung der deutschen Philosophie
uberhaupt aus, und insbesondere daher auf die Philosophie der Religion, die in den
neueren Zeiten unvermeidlicherweise sich aus dem Gesamtgebiete der Philosophie abzweigen
muls.

30. So stehen wir denn wieder da, wohin unsere Erwagung lber den Begriff der
Philosophie uns bereits gefuhrt hatte. Die Immanenz konnte nicht aufrechterhalten
bleiben; die blofse, unbestimmte, nicht systematisch dirigierte Abzweigung aber bleibt haltlos
und unmotiviert, wenn nicht der Mittelpunkt bestimmt ist, von dem sie ausstrahlt. Dieser
Mittelpunkt ist uns im System der Philosophie bestimmt.

Wir sind daher auch der Frage enthoben, mit welcher Eigenart des BewulRtseins wir
der Religion uns versichern und bemachtigen konnen; denn nur aus dem System
heraus kann eine solche Bemachtigung erfolgen, eine solche Eigenart des Bewulitseins sich
begriinden. Und diese Einschrankung mull erganzt werden durch die positive Bestimmung: daf3
die gesuchte religiose Eigenart eine neue Erfullung fur den
Systembegriff der Philosophie zu erbringen hat.

Nicht in einer Psychologie des Bewulstseins kann die Eigenart der Religion begrindet
werden, sondern nur innerhalb der Systematik der Philosophie.

31. Hier erheben sich nun aber gewichtige Bedenken. Das System der Philosophie scheint in
den drei Gliedern, welche Kant aufgestellt hat, geschlossen, und der vierte Teil, den unser
eigener Systemversuch in Aussicht genommen hat, kann diese Bedenken nur verstarken. Alle
Richtungen des einen eigenen reinen Inhalt erzeugenden Bewulistseins scheinen erschopft zu
sein. Was konnte es noch Anderes geben auller der reinen Erkenntnis, dem reinen Willen,
dem reinen Gefihle und der sie alle zusammenfassenden Einheit des BewulBtseins?

Daher bildet die Wahl des Gefiithls fir die Religion ein lehrreiches Symptom, welches zeigt,
daB zum mindesten die Asthetik in Gefahr kommt, beseitigt oder verkiirzt zu werden, wenn
die Religion eine selbstandige Stellung im Gefiihl antritt: und welche andere seelische Potenz
konnte sonst angesprochen werden? Es scheint daher durchaus aussichtslos, eine
Bewultseinspotenz zu erdenken, welche die Eigenart der Religion gewahrleisten konnte.

32. Indessen schwebt hier eine Unklarheit vor. Ist es denn richtig, dall man eine Art des
Bewultseins fur die Religion zu erdenken haben soll? Und ist es richtig, dals man eine
methodische Grundfrage von dem Gelingen dieser Aufgabe abhangig macht? Ist es denn
uberhaupt richtig, dalS man eine eigne Art des Bewultseins auszeichnen miisse, um die
Eigenart der Religion zu ermoglichen? Verwechselt man hier nicht die Eigenart mit der
Selbstandigkeit? Vielleicht aber ist die Eigenart nur mit dem Beding festzustellen, dal’ die
Selbstandigkeit keine wunbedingte sei, sondern vielmehr von den drei oder vier
systematischen Richtungen des BewulSstseins getragen werde. Wenn es sich so verhalten sollte,
so ware es ein verkehrtes Beginnen, fiir die so bestimmte Eigenart eine eigene und selbstandige
Richtung des BewulStseins zu erfinden.

Jetzt haben wir den Angelpunkt gewonnen, aus dem der systematische Begriff der
Religion ermittelt und gehoben werden kann. Und ehe wir die Betrachtung tber die Eigenart
des gesuchten BewulStseins wieder aufnehmen, haben wir die Vorbedingungen durchzudenken,
die in den systematischen Richtungen des BewulStseins fur die religiose Eigenart vorliegen und
dem Begriffe des Systems gemall verwendet und aufgesogen werden miussen.
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I1. Das Verhaltnis der Religion zur Logik.

1. Wie in alter Zeit, wird auch heute noch daruber gestritten, ob der Religion, weil
Wahrheitsgehalt, darum auch der Anspruch auf Erkenntnis zusteht. Von unserer
Methodik aus kann daruber kein Zweifel aufkommen. Wenn von der Religion Philosophie moglich
werden soll, so kann dieses Problem nur in dem genauen Sinne statthaft sein, dals die
Religion dem System der Philosophie eingegliedert werde. Es gibt nur
eine Art von Philosophie: die systematische. Damit aber ist die Frage nach der Religion, als
Erkenntnis, in voller Klarheit aufgelost. Die Religion konnte nicht der Philosophie zugehorig
werden, wenn nicht auf Grund ihres Eintrittes in die Philosophie durch die Pforte der Logik.

Ware die Logik etwa nur fiir die mathematische Naturwissenschaft vorhanden, oder ware
sie bei den Geisteswissenschaften nur die negative Vorbedingung, die positiv durch die Ethik zu
ersetzen ware, oder hatte diese selbst mit der Logik gar keinen positiven Zusammenhang?

Und andererseits, fallit die Ethik allein und ausschlieBlich alle Probleme der sittlichen
Erkenntnis, alle Aufgaben der Wahrheit in sich? Dann ware die Religion aus dem Gebiete der
Philosophie ausgeschlossen, dem sie ja nur auf Grund ihres Zusammenhangs mit den aus der
Ethik abzweigenden Geisteswissenschaften angehoren kann. Ihr Zusammenhang mit der Ethik
mithin bedingt zugleich ihren Zusammenhang mit der Logik.

2. Aber auch der Zusammenhang mit der Ethik ist ja gar nicht tiber allen Zweifel
sichergestellt. An dem Problem der Metaphysik hat sich uns dies schon aufgedeckt. Die
Frage der Selbstandigkeit will hier iber die der Eigenart entscheiden.
Da aber die Selbstandigkeit der Religion der Ethik gegeniiber keinen zulassigen Sinn mehr haben
kann, so kann die Eigenart nur in den Fragen Problem werden, welche den Begriff des
Sittlichen scheinbar iber die Ethik hinaus zur Bestimmung bringen, sei es daf§
sie den Umfang des Begriffs erweitern, sei es seinen Inhalt verengen. Immer bildet das Sittliche
der Ethik die Grundlage und die Voraussetzung des Lehrstoffs und des eingeteilten Stoffgebietes.
Wenn jedoch diese Voraussetzung der Ethik uneingeschrankt fur die Religion zu gelten hat, so
bleibt in aller Kraft die Frage bestehen: durch die Hinzufigung welcher Begriffe und welcher
Bestimmungen ihres Anwendungsgebietes nicht zwar iber das Sittliche hinaus, sondern am
Sittlichen selbst die Religion die Eigenart eines einen eigenen Inhalt rein
erzeugenden Bewulitseins zu gewinnen vermag.

3. Dall zwischen Kunst und Religion Beziehungen obwalten, und demgemall zwischen
Asthetik und Religion ein Verhaltnis zu bestimmen sein werde, das setzt die einfachste
Uberlegung auler Zweifel. Denn alle Gebiete der Kunst beriihren diese Grenze. Friiher als
Herrensitze errichtet die Baukunst Gottertempel. Und dieselbe Prioritat vollzieht
sich in der Plastik. Nicht allein Homer hat den Griechen ihre Gotter gegeben, sondern auch
Phidias ist an ihrer Entwicklung beteiligt, wennschon das Epos sie erschaffen haben mag.
Aber auch das Drama, ja sogar auch die Lyrik ist eine Mitschopferin der Religion; dafir
genlugt der Gedanke an die Psalmen.

4. Und was sich historisch so leicht uberschauen laRt, das wird durch die schlichteste
Erwagung bestatigt. Wenn anders im Unterschiede von Erkenntnis und Willen das Gefiuhl die
Richtung bezeichnet, kraft deren das Bewulstsein alle Kunstgebilde hervorruft, so kann man den
Inhalt dieses Gefiithls noch so unbestimmt denken, ja dieses Gefiihl selbst, als eine Kraft des
Bewulitseins, noch so allgemein fassen: man wird dennoch in dem Gefithl und seinem
unmittelbaren Inhalt die Beziehung zur Religion als eine natirliche, unausweichliche,
unersetzliche ansehen, wie unbestimmt immer man den Begriff der Religion auch denken mag.
Auch der Anspruch der Metaphysik auf die Religion grundet sich nicht zuletzt auf diese
universelle Beziehung der Religion zur Kunst, durch die sie erst ihre Universalitat, die in alle
Gebiete des Bewulstseins eingreift, gewinnt und begriundet.

5. Dieser Zusammenhang ist ein so intimer, dall daraus eine besondere Schwierigkeit
entstanden ist, namlich eine Kollision der Mittel, die fiir die systematische Begriindung
der Religion verfigbar sind. Wie die Kunst auf das Gefiihl begriindet wird, so beruft sich auch die
Religion auf das Gefuhl. Dasselbe Gefuhl kann jedoch nicht zwei Probleme
der Systematik vertreten. Wenn aber dennoch die Religion das Gefiihl in Anspruch
nimmt, so erweist sich in diesem Anspruch auf geradem Wege der innere
Zusammenhang, der zwischen Religion und Kunst besteht. Aber es entsteht daraus
fir die systematische Begrindung der Religion eine schwere Gefahr.
Bevor wir indessen mit dieser Frage uns befassen, verfolgen wir zunachst weiter die Aufgabe
der systematischen Begriindung.

6. Die Schwierigkeit, die zwischen Religion und Kunstgefiihl sich gezeigt hat, leitet uns zu
einer allgemeineren Erwagung der Schwierigkeiten hinuber, die fur die systematische
Begriundung der Religion uberwunden werden miissen. Es bestehen namlich nicht nur mit
allen Richtungen des reinen BewulStseins Beruhrungen der Religion, sondern
diese Beruhrungen sind genauer so zu verstehen, dafS sie einen Teil des Inhalts zur Deckung
bringen. Daher scheint kein eigenes Problem fiir die Religion ubrigzubleiben. Sie ist ja in allen
Richtungen schon enthalten, sofern sie sich mit ihnen berihrt. Man nimmt keine Latenz an, und
es scheint daher, dalS sie in allen schon sich entfaltet habe, und dalS sie somit als eigene
Richtung erledigt sei.

Diese Inhaltsgleichheit zeigt sich schon an dem allgemeinen Problem der Wahrheit, diesem
gemeinsamen Zielpunkt aller systematischen Richtungen. Wir sagten schon, dal8 sich ohne dieses
Ziel kein Zusammenhang zwischen Religion und Philosophie herstellen lasse. Das Apriori der
Religion mulS das Fundament auch dieser philosophischen Methodik bilden. Und durch dieses



Apriori ist die Religion mit der Erkenntnis verbunden. Alle Bedenken dagegen miissen auf
MiRverstandnissen beruhen. Die Religion wiirde allen echten Kulturwert einbifien, wenn sie
der Gemeinschaft mit der Erkenntnis entrissen wiirde. Wenn aber ihr Zusammenhang mit der
Erkenntnis unlosbar ist, so ist damit ihr Zusammenhang mit der Logik in aller Strenge befestigt.

7. Welche Bedenken konnten denn dagegen sich erheben, dal die gemeinsame
Grundlage des wissenschaftlichen Denkens auch fir die Religion als
Vorbedingung gelten miisse? Es ist doch wohl gar nicht anders zu verstehen, als daf die
Einwande gegen diese Grundforderung von Zielpunkten herkommen, welche der gesamten
Richtung der wissenschaftlichen Philosophie zuwiderlaufen.

Wenn die Intuition dem Denken der Erkenntnis entgegengestellt wird, so hat darauf schon
Mephisto geantwortet: verachte nur Vernunft und Wissenschaft. Die Vernunft ist die Vernunft
der Wissenschaft. Und wenn anders die Religion auf Vernunft beruhen soll, so kann es fiir sie
keine andere Unterlage geben als die Wissenschaft, und kein anderes Instrument und Organ als
die Erkenntnis. Die Prediger der Intuition braucht man nicht erst an ihren Friichten zu erkennen;
sie enthiillen sich genugsam in ihrer Aussaat, bei der sie die Pflugschar der Erkenntnis nicht
sowohl verschmahen, als vielmehr mibrauchen. Die Verachter der Wissenschaft sind die
schlimmsten Feinde der Religion.

8. Gehen wir nunmehr zur Betrachtung des Inhalts iber, den die Religion zur Erzeugung
haben kann, und der ihr dennoch mit den drei Gliedern des Systems gemeinsam sein soll, so
mulS dieser Inhalt samt und sonders an den Begriffen Gott und Mensch zur Gestaltung
kommen. Vielleicht zwar ist es nicht durchaus notwendig, dals der Inhalt der Religion schlechthin
identisch werde mit den Begriffen von Gott und Mensch. Vielleicht ist es daher schon nicht
richtig, mit der Ausschliefung Gottes die Religion aufzuheben. Und vielleicht konnte man
diese Konsequenz noch dahin steigern, dafl es sogar nicht durchaus notwendig sei, mit der
AusschlieSung des Menschen die Religion aufzuheben. Aber man mufSte dann eben fur Gott,
sowie fiir den Menschen, Begriffe einsetzen konnen, welche den homogenen Inhalt der
Religion bilden wiirden. Und dann wiirde die Frage entstehen, in welchem Sinne und Grade der
Gleichartigkeit diese eingesetzten Grundbegriffe zu denen von Gott und Mensch
schliefSlich in Relation standen.

9. Als solche Grundbegriffe der Religion von weiterem Umfang konnten gedacht werden fir
Gott das Universum, und fiur den Menschen die Seele. Wenn man aber mit diesen Begriffen
die Religion entwickeln wollte, so wiirden wir sehen, dafl auch von hier aus zu Gott und Mensch
der Weg hinausfithrt. Und wir wollen zunachst sehen, daf§ bei dem Anfang mit dem Universum
und der Seele von vornherein und prinzipiell der Weg der Erkenntnis beschritten wird.

10. Um uns fur diesen Leitgedanken auf die richtige Fahrte zu bringen, bleiben wir nicht bei
den Verallgemeinerungen stehen, die Universum und Seele bilden, sondern halten uns an den
noch allgemeineren Begriff, der der Grundbegriff aller Philosophie fur alle ihre Grundrichtungen
ist, und der daher auch am besten beweisen kann, daf§ die Religion zur Philosophie gehort, wenn
sie auch zu diesem Grundbegriffe gehorig ist, wenn sie zum mindesten an dem Problem jenes
Grundbegriffes einen naturlichen und unbestreitbaren Anteil hat.

Ein solcher Grundbegriff ist der des Seins.

Fur die Religion gehort es sicherlich zu den einleuchtendsten Wegweisern ihres
Rationalismus, dall die mosaische Urkunde, und zwar in der ersten Offenbarung an
Mose, Gott als den Seienden offenbart. »Ich werde sein, der ich sein werde«. Und wenn es
selbst grammatisch richtiger heiSen sollte: »Ich bin, der ich bin«, so bleibt doch die Verbindung
mit dem Sein bestehen, die in der Tempusform der Zukunft nur noch kraftiger wird in der
Abstraktion, in der Abkehr von allem Wirklichen der Gegenwart. Aber wenn selbst diese
Abstraktion nicht im ausdriicklichen Gedanken vollzogen ware, so bleibt durch die Verbindung
mit dem Sein tUberhaupt auch die mit der Zukunft gewahrt, und es ist keinesfalls dabei die
Bindung an die sinnliche Gegenwart bewiesen; vielmehr ist die Berufung auf das Sein in
dieser Form der Offenbarung, der ersten Selbstdarstellung Gottes, ein hinlangliches Merkmal fur
die Grundtendenz dieser Gotteslehre: dall dieser Gott als das Sein sich geltend
macht.

Es ist wie wenn er der Philosophie zurufen wollte: das Sein ist nicht ausschliefSlich das
Problem der Philosophie, sondern nicht minder auch das der Religion. Denn ob die Philosophie
das Sein zu erkennen vermag, das sei auller Frage gestellt, hier aber wird die Forderung
erhoben: Gott ist das Sein. Und was diese These zu bedeuten habe, das wird zum
Inhalte der Religion gemacht. Dabei mulS es ganz aufller Frage bleiben, welche
Beziehung, welche Gefahr der Beziehung sich aus dieser These fiir die Religion und fiir ihr
Verhaltnis zur Wissenschaft ergeben konne. Diese Fragen konnen selbst erst durch die
Verbindung der Philosophie mit der Religion so gestellt, wie gelost werden.

11. Es ist aber nicht allein fiir die Religion von grundlegender Bedeutung, daf3 sie in Gott das
Sein sich zum Problem setzt, sondern, allen Bedenken der Kulturkonflikte entgegen, ist es von
grundlegendem Werte fur den Kulturgeist der Religion, dall sie sich mit diesem Problem in
fundamentale Gemeinschaft versetzt mit der Logik, deren Grundproblem das Sein der
Wissenschaft ist. Es ist verfehlt, hier einzuwenden, dals der Begriff des Seins in einem
Doppelsinne von der Religion aufgenommen werde, und dafS dadurch in den Begriff des
erkennenden Geistes ein Doppelsinn, eine Zweideutigkeit eingepflanzt wiirde. Dieses Bedenken
entspringt einem methodischen Irrtum; denn es wird sich fragen, ob dieser Doppelsinn nicht
vielmehr ein notwendiger, nicht blof$ ein unvermeidlicher ist, sondern dals er den Gedanken einer
zweiten Art des Seins in sich enthalt. Und gerade dieser Punkt wird zu einer wichtigen
Erorterung fihren.
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12. Es ist ja freilich bei dem Rekurs auf literarische Nachweise in einer solchen Grundfrage
von nebensachlicher Bedeutung, wie die biblische Urkunde zu dieser philosophischen
Grundfrage sich stellt; denn sie selbst haben wir als ein primitives Literaturprodukt mit aller der
einem solchen eigenen Naivetat wissenschaftlich aufzufassen. Es kommt aber auf die
Entwicklung an, welche in der Geschichte der Religionen ein solcher naiver Satz
genommen hat. Und wenn nun gar der fragliche Gedanke an sich die Naivetat des Mythos
ubersteigt, so kann es nicht hoch genug geschatzt werden, dal der primitive Gedanke in einer
strengen Abstraktion des Ausdrucks zur Grundformel fir den Gottesbegriff an
jener urkundlichen Stelle gemacht und fiir alle Zeiten und fir alle Entwicklung in dieser
abstrakten Formulierung festgehalten wird.

13. Betrachten wir den Zusammenhang, in dem diese erste Offenbarung Gottes, als des
Seins, hervortritt. Mose wird am Dornbusch zur Befreiung seines Volkes aufgerufen. Es ist
nun charakteristisch, wie der neue Gott von dem alten Gotte der Vater sich unterscheidet. Mose
sagt: »Siehe, ich komme zu den Kindern Israels und spreche zu ihnen: der Gott eurer Vater hat
mich gesandt zu euch, da werden sie mir sagen: was ist sein Name? was soll ich sagen zu ihnen?«
Da sprach Gott zu Mose: »Ich bin, der ich bin .. ich bin hat mich gesandt zu euch« (2. M. 3,
13). Hier wird also deutlich der Gott mit dem neuen Namen unterschieden von dem »Gotte eurer
Vater«. Aber nur der Name ist neu; er ist nur eine neue Bezeichnung fur den Gott der Vater. Dies
besagt der folgende Vers, der offenbar fir den neuen Namen in dem Schlul3satze gipfelt: »Dies
ist mein Name fir immer, und dies mein Gedachtnis von Geschlecht zu Geschlecht«. Mit solchem
Nachdruck wird der neue Name eingefiihrt als der fur alle Zeiten geltende.

Es sollte daher nicht mehr vorkommen, dals von dieser Hervorhebung Gottes, als des
Seienden, unterschieden wird »der wahrhaft Seiende im philosophischen Sinn«. Diese
Unterscheidung gehort nicht zur Bibelexegese. Nicht nur die Bibel, sondern auch die
Bibelexegese braucht nichts von Philosophie zu wissen. Es genugt, dals Kautzsch trotz dieser
seiner nicht sachgemalien Bemerkung dennoch erklart: »Die Stelle macht Mose zum Stifter
des israelitischen Monotheismus«. Es ist nun durchaus lediglich Sache der
Philosophie, das Verhaltnis klarzustellen, welches zwischen dem Monotheismus und
dem Begriffe des Seins besteht. Und wenn auch der Zusammenhang der philosophischen
Probleme fiir das Problem des Seins eine Unterscheidung von dem Begriffe Gottes fordert, so
folgt daraus keineswegs, dals nicht dennoch der religiose Gottesbegriff zu dem philosophischen
Seinsbegriff in eine innerliche Beziehung treten kann.

14. Es ist ubrigens auch die Bedeutung der grammatischen Einsicht nicht zu
uberspannen. Wenn dem Futurum die Bedeutung des Prasens zuerteilt wird, so wird dadurch
eben auch die Differenz zwischen Gegenwart und Zukunft verringert. Das Sein
wird nicht in der Gegenwart festgelegt, sondern es schwebt tiber sie hinaus. Gegenwart und
Zukunft werden in diesem Sein Gottes verbunden.

Und es bedarf nur eines Vorblicks auf den Grundgedanken des prophetischen
Messianismus, um die Tragweite dieses Seins fur den Gott der Geschichte zu
erkennen. Aber diese Konsequenz des Urgedankens haben wir jetzt noch nicht weiter zu
betrachten; an diesem Punkte geniigt es uns, die hohe, steile Abstraktion zu wirdigen, in
welcher hier bei der ersten Offenbarung der monotheistische Gott sich darzustellen wagt. Denn
was hat der Redaktor sich gedacht? Wie soll der schlichte Mensch in aller bisherigen Zeit,
geschweige der Israelit der Vorzeit diese Abstraktion sich zu Verstande bringen? Dennoch heifst
es: »Dies ist mein Name und dies mein Gedachtnis fir alle Zeiten.« Der Text macht es
unbestreitbar, dal das Wesen des Einzigen Gottes in diesen Begriff des
Seins gelegt wird. Und so ist es nicht zu verwundern, dafS die religiose Spekulation uber
Gott und seine Einheit gebunden bleiben mulSte an das Problem des Seins.

15. Damit aber ist festgestellt, dal die Religion, als Theologie, der
Verbindung mit der Logik sich von vornherein und fur alle Folgezeit
nicht entziehen kann. Denn mochte immerhin innerhalb der reinen Philosophie der
Begriff des Seins nicht ausschlieflich, nicht vornehmlich sich auf Gott beziehen, so fordert
dennoch die Gemeinschaft dieses Begriffes eine Art von Gemeinschaft ihrer anderen, ihrer
untergeordneten Beziehungen; schon die Differenz ist durch diese Gemeinschaft bedingt.

Aber auflerdem wird sich die Frage erheben, ob die Gemeinschaft nicht auch positiv
Unterscheidungen hervorruft, die nicht nur der Religion zugute kommen dirften. Damit blicken
wir schon auf die Ethik hiniiber.

16. Bleiben wir indessen noch bei dem Verhaltnis zur Logik stehen, so gilt es zunachst, ein
Vorurteil darin zu erkennen, dafS man fir die Bedeutung des Monotheismus
den Schwerpunkt in die Einheit legt: er liegt im Sein, und zwar in der
Einzigkeit des Seins, welches das Sein Gottes ausmacht. In diesem Sein
werden allerdings die Unterschiede der Zeiten hinfallig; daher vermag noch am besten die
Zukunft dieses einzigartige Sein, das wahrhaft geistige, das gottliche Sein zu beschreiben.
Und so erkennen wir von hier aus, aus der Differenz zwischen der Einheit und dem Sein, aus der
Verwandlung der Einheit in die Einzigkeit noch genauer den uranfanglichen Anteil des
Monotheismus am Sein, mithin an der Logik, die der philosophische Mutterboden des Seins
ist.

17. Auch der Zusammenhang des Seins mit der Einheit ist von historischer Urbedeutung
fir den Zusammenhang des Gottesgedankens mit der Logik. Bevor Parmenides Sein und
Einheit verknupfte, hatte Xenophanes durch die Einheit Gott und Welt
verknupft. So war noch vor der Verbindung der Einheit mit dem Sein der Natur die
Verbindung mit dem Sein Gottes erdacht worden. Und die Eleaten wurden so die
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Begriunder des Pantheismus.

Nicht fiur Gott wurde die Einheit zuerst erdacht, und auch nicht, wie durch Parmenides, fur
die Natur, fiir den Kosmos, sondern ausdriicklich wurde diese Verbindung als der Sinn der
Einheit des Kosmos bezeichnet: »Diese Einheit sei der Gott.« Die Einheit des Kosmos wurde
gleichsam vorweggenommen, ihr wurde keine genauere Spekulation gewidmet; sie wurde aber
vom Kosmos abgelost und auf Gott bezogen, in dem diese Einheit des Kosmos erst zur
Realisierung gelange. Am Kosmos hat die Einheit nur die Bedeutung der Ganzheit, der
Gesamtheit £v kai név. Erst durch die Beziehung auf Gott und seine Einheit wird die Einheit des
Kosmos vollzogen: in seiner Einheit mit Gott. Eigentlich also ist es die Identitat, der die
Bedeutung der Einheit zukommt. Aber auch von dieser Seite bleibt das Verhaltnis unverrickt
zwischen den Begriffen Einheit, Sein und Gott.

18. Parmenides laRt zwar die Identitat des Seins mit Gott fallen; die Einheit wird durch ihn zu
anderen Bedeutungen am Sein entwickelt, vorab zur Beharrung; aber die Einheit selbst bleibt
in Wirksamkeit, kommt zu neuer Wirksamkeit am Sein: die Identitat von Denken und
Sein wird aufgestellt. Was bedeutet diese Identitat, als eine Form der
Einheit?

Eine Epoche des Geistes bezeichnet diese Wendung. Jetzt erst fangt das Leben und Wirken
des Geistes an, das SelbstbewulStsein des Geistes. Der Geist beginnt da selbstandig zu
werden, wo er von der Natur sich unterscheidet, um sie sich unterzuordnen. Die Unterscheidung
von der Natur vollzieht sich aber durch die Unterscheidung des Geistes von der sinnlichen
Empfindung und Wahrnehmung, und die Unterordnung durch die Hervorhebung der
Spontaneitat und Reinheit des Denkens, wodurch der Unterschied von der Empfindung erst
vollendet wird.

Das ist der Sinn der Eleatischen Einheitslehre von Sein und Denken. Auch hier
bedeutet die Einheit die Identitat von Denken und Sein, aber sie beruht auf der Einheit,
die vorher an dem goéttlichen Sein der Natur vollzogen worden war. Jetzt erst vollzieht sich die
wahrhafte Begrindung dieser Einheit: durch das Denken. Im Denken erst entsteht und
setzt sich die Einheit ins Werk. Vom Denken geht diese Einheit, die das Denken ausmacht, auf
das Sein hintiber, und begrindet im Sein die dort schon pantheistisch vorbereitete Einheit. Jetzt
erst wird sie durchgefiihrt, und bei dieser Durchfiihrung, namlich vom Denken auf das Sein und
vom Sein auf das Denken, geht die Einheit wieder in die Identitat uber.

Aber die Einheit, im Denken, nicht in der Wahrnehmung entstanden, wirkt sich hier auch am
Sein des Kosmos zur Einzigkeit durch, und das ist sehr lehrreich. Die Einheit des Kosmos
bedeutet jetzt, den friheren Himmeln und Welten gegenuber, die Einzigkeit des Universums
mit dem Einen Schwerpunkte der Kugel und seiner Beharrung. So wird auch hier
die Einheit des Seins zur Einzigkeit der Natur gesteigert.

19. Diesen Begriff des Seins bringt der Begriff des Denkens zustande, und in diesem Begriffe
des Denkens entsteht der Begriff des Geistes. Es hangen demgemals auch in der reinen
Philosophie der Natur die Einheit und die Einzigkeit des Seins mit der Einheit des Denkens
und der Einzigkeit des Geistes zusammen. Denn wenn schon das Sein einzig ist, so um so
mehr der Geist, der der bunten Welt der Sinne gegenuibersteht. Nur das im Denken
gegrindete Sein bildet keinen Widerspruch gegen den Geist; denn die
Welt des Denkens ist die Welt des Geistes; die Einheit verbindet Sein und Denken.

20. Es ist auch zu beachten, wie die Einheit ebenso auch Denken und Gott verbindet, was
ja schon bei Xenophanes sich gezeigt hat. Und wie die Eleaten durch die Einheit Denken und
Sein verbinden, so verbinden die Israeliten durch die Einheit Denken und Gott.

21. Es wird daher auch erklarlich, was man gemeinhin nicht auffallig genug findet, dafs
durchgangig in der alten Bibel, vom Pentateuch zu den Propheten und den Psalmen das
Verhaltnis zu Gott als Erkenntnis gefordert wird. Es ist nicht genug, dals der Dienst, die
Verehrung, der Gehorsam gegen Gott gefordert wird: mit dem eigentumlichsten
Nachdruck wird alles Gewicht auf die Erkenntnis Gottes gelegt. Und diese Aufgabe bleibt der
Leitgedanke fur alle Entwicklung des Monotheismus.

22, Aber noch ein anderes Motiv wird hieraus verstandlich. Nicht nur die Erkenntnis
Gottes wird gefordert, sondern ebenso auch die Liebe. Sie scheint ein ganz neues, ganz
anderes Bewultseinsmotiv zu sein. Und oft genug tritt daher Kollision und Konflikt zwischen
diesen beiden Motiven, dem intellektuellen und dem emotionalen, ein. Der Rationalismus
bemiiht sich aber immer, die Einheit dieser beiden durchzusetzen. Und er tut dies vollig mit
Recht. Denn es wird auch gemeinhin nicht als auffallig empfunden, wie die Liebe zu einem Wesen
gedacht werden kann, das jeder unmittelbaren Beziehung mit dem Menschen entrickt ist.

Erkennen wird im Hebraischen durchgangig gebraucht fir den geschlechtlichen
Verkehr, und zwar fur den legitimen. Es bedeutet mithin die innigste Vereinigung,
und daher als Symbol die wahrhafte Erkenntnis, als Vereinigung des Geistes mit seinem
Inhalt. Durch diese Identitat zwischen Erkenntnis und Liebe ist
vielleicht die Liebe erklart, die zunachst wenigstens nichts anderes zu bedeuten habe
als die Erkenntnis.

Spater treten noch andere Motive aus dem Gottesgedanken zu dieser Grundbedeutung der
Liebe hinzu. Aber um so auffalliger wird durch diese Identitat mit der Liebe das Gebot, der
Gedanke der Erkenntnis. Wie kann es verstanden werden, dall der Mensch eine dieser
Innigkeit entsprechende Erkenntnis von Gott gewinnen oder auch nur anstreben
soll?

23. Darauf gibt es nur eine Antwort, welche wiederum in einer Frage besteht: wie kann es
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verstandlich werden, dald das Denken mit dem Sein in Identitat kommen soll? Das ist eben der
Sinn des Denkens, und das ebenso der Sinn des Seins, darin besteht die Neuheit, der neue
Wert dieser beiden Begriffe, dall sie dieses Wunder als solches einfithren. Denn auch
hier mufS man fragen: wie kann ein Denken so gedacht werden, dafl es Identitat mit dem Sein
eingeht? Und wie kann ein Sein so gedacht werden, dals es mit dem Denken Identitat eingehen
kann? Das aber ist eben der eigentliche Sinn dieser beiden neuen Begriffe, bei deren Entdeckung
der dritte neue Begriff, der der Einheit mitgewirkt hat. Wir schlief$en also von der Bedeutung
der Einheit fur das Denken und das Sein der Natur auf die Bedeutung der Einheit fur
die Erkenntnis Gottes. Dem Eleatischen Sein entspricht in der Religion der
Begriff des Einzigen Gottes, als des einzigen Seins.

24. Das ist die neue Folgerung: die Einzigkeit Gottes bedeutet von vornherein nicht
seine Ungeteiltheit, auch nicht nur seine Unvergleichbarkeit mit anderem Sein,
sondern schlechthin seine Identitat mit dem Sein, so dall dieser gegeniber kein
anderes Sein in Geltung bleibt. Wiurde die Religion sich in Philosophie entfalten und
ausbreiten, so wiirde sie danach Kohelet zu ihrem Kanon machen, und die Skepsis, den
Schein, die Nichtigkeit Uber alles angebliche Sein verhangen. Der Monotheismus hat jedoch
positive Aufgaben, die ihn von dieser Negative abrufen.

25. Indessen sahen wir bereits bei Xenophanes, dall nicht nur der Skeptizismus die
Konsequenz von der Einheit Gottes ist. Allerdings war diese Einheit, wenn nicht eine
Ubertragung, so wenigstens eine Analogie mit der Einheit des Kosmos, und in dieser Analogie
selbst erst entstanden. Die Welt hat Einheit und Gott hat Einheit. Dieses letztere bedeutet aber:
Gott hat Einheit mit der Welt. Die Einheit wird hier zur Identitat, die erst bei Parmenides
zwischen dem Denken und dem Sein vollzogen wurde. Bei Xenophanes ist nicht nur Konsequenz,
sondern Mitgedanke: der Pantheismus.

26. So treten vom ersten philosophischen Anfang an Monotheismus und
Pantheismus in Gegensatz zueinander. So unversohnlich, so unausbleibbar erkennen
wir hier diesen Widerspruch aus dem Grundgedanken des Monotheismus heraus. Gott allein,
daher der Einzige Gott, ist das Sein. Die Natur darf sich nicht der Identitat mit ihm anmalfSen. Er
allein ist das Sein. Seine Einzigkeit bedeutet seine einzige Identitat mit dem Sein, der gegeniber
alles andere vermeintliche Sein zur Schattenwelt des Scheins und der Nichtigkeit herabsinkt.

Es gibt keinen Ausgleich zwischen Monotheismus und Pantheismus.
Das Pan der Natur ist der absolute Widerspruch zur Einzigkeit Gottes.

Und auch hieran andert sich nichts dadurch, dal§ dieses Pan fiir das Denken der Natur ein
wertvoller und notwendiger Begriff ist. Denn man darf ja niemals vergessen, dafl der
Monotheismus nur ein Standpunkt des Geistes zur Welt ist, der durch andere Standpunkte der
Erganzung bedarf. Der Monotheismus ist ja nicht das Prinzip der Naturwissenschaft. Freilich ist
aber auch die Naturwissenschaft nicht der einzige Standpunkt des Geistes zur Welt, insofern
diese auch die sittliche Welt ist.

Wenn der Pantheismus eine Berechtigung haben sollte, so konnte er sie nur fir die Ethik
haben; hier aber stehen wir bei dem Verhaltnis des Gottesgedankens zur Logik. Und fir dieses
Verhaltnis bildet der Pantheismus einen Hemmschuh; denn er bringt einen Widerspruch nicht
nur in den Begriff Gottes, sondern auch in den der Natur, indem er beide in Identitat setzt.

27. Identitat kann bestehen zwischen Denken und Sein und zwischen Gott und Sein;
aber im letzteren Falle kann es kein anderes Sein geben. Der Pantheismus
schafft selbst diesen Doppelsinn fiir das Sein, den er aber wieder aufhebt, indem er das Sein
der Natur mit Gott gleichsetzt. Daher jedoch hebt er den Doppelsinn im Begriffe des Seins nicht
auf, sondern er befestigt ihn.

Das ist, von aller Beziehung auf die Ethik, von aller monotheistischen Bedeutung Gottes
abgesehen, der logische Grundfehler im Pantheismus: dal er den Begriff des Seins
zweideutig macht. Deus sive natura, sagt Spinoza. In diesem Einen Worte liegt sein
logischer Grundfehler. Und alle Philosophie mufl falsch und verkehrt sein,
wenn ihr Verhaltnis zur Logik nicht einwandfrei ist. Diese Einwandfreiheit
mufS auch bei den Definitionen und den Axiomen sich ausweisen. Es darf keine
Adaquatheit der Erkenntnis angenommen werden, wenn das Prinzip, an welchem und fiur
welches die Adaquatheit angestrebt werden soll, nicht als erstes Erfordernis der Axiome und
der Definitionen befolgt und klargestellt ist.

28. Der Pantheismus mulS daher einen Widerspruch zum Rationalismus und
Idealismus bilden: er kann immer nur aus Mystik erschlichen sein, und mit Mystik in
Verschleierung bleiben. Mystik aber vertragt sich auch mit Materialismus.

Der Rationalismus der Religion hat noch andere Bundesgenossen und Leitgedanken
empfangen, auller denen der Einheit, der Einzigkeit und der innigen Erkenntnis. Die
Eleaten erhalten ihre Fortsetzung in Platon. Denn was an dem Eleatischen Begriffe des
Denkens noch unklar blieb, das wurde auch durch Sokrates noch nicht aufgehellt, indem
dieser den Begriff in das Denken einsetzte. Die Ratselhaftigkeit dieser Macht des Denkens
wurde dadurch noch nicht aufgeklart und aufgehoben. Da kam Platon und deckte den Zauber
auf, der in dem Denken wirksam wird. Er entschleierte das Geheimnis und l0ste das
Ratsel dadurch, dafl er es als Ratsel aufhob. Ihr wundert euch, so konnte er in
mindlicher Rede gesagt haben, Uiber die Zauberei, die ich in das Denken verlege, so dall es
Gebilde zu erzeugen vermag, die aller Wahrnehmung und aller Phantasie entrickt sind. Wundert
euch nicht, sondern lernet es einsehen, wie das Denken methodisch vonstatten geht, und welcher
Vorbereitungen und Voraussetzungen es bedarf, um vonstatten gehen
zu konnen. So kam Platon zu seiner Idee.
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29. Er kam zu seiner Idee von der strengen, reinen Wissenschaft aus, von der
Mathematik. Und im damaligen Schulgebrauche der Mathematik, der ja noch in den
allerersten Anfangen sich befand, nannte man eine Grundlage und Voraussetzung fur
jede mathematische Arbeit, mochte sie nun in Grundséatzen oder nurin Grundbegriffen
bestehen, eine Hypothesis. Die Grundlegung ist mithin das Erste in allem
Denken. Ohne dieses Erste, ohne diesen Anfang gibt es keinen Anfang, und ohne den Anfang
keinen Fortgang im Denken. Das verhalt sich nicht nur so in der Mathematik, sondern diese
Methode — Platon schon brauchte fiir seine Idee den Ausdruck der Methode — gilt fir alles
Denken des menschlichen Geistes. Alles Denken besteht und beruht in diesem Setzen seiner
Aufgabe, seiner Probleme. Alle Gedanken sind Vorsatze des Denkens, sind
Voraussetzungen, Probleme, Vorwirfe, die es zu behandeln und zu losen gilt. So bedarf
jede These ihrer Hypothese, die wiederum ihre Hypothese ins Unendliche alles
wissenschaftlichen Denkens hin fordert.

Dieses unendliche Denken, unendlich rickwarts in der Reihe der Hypothesen,
unendlich vorwéarts in der Reihe der Thesen, es ist das echte, reine, seinen Inhalt selbst
erzeugende Denken. Da aber fiir alle Unendlichkeit seiner Gebilde in der Kraft der Hypothesis
alles wissenschaftliche Denken, alles Denken der Idee wurzelt, so ist alles Denken der Idee
das Denken der Hypothesis.

30. Der Terminus der Idee konnte beibehalten werden, obwohl er nur ein scheinbar
subjektives Moment, das Schauen (i6giv), zum Ausdruck bringt. Denn ist es nicht auch ein
Schauen, in dem die Hypothesis erdacht wird, und verdient dieses Schauen nicht eine bleibende
Auszeichnung?

Wenn man bedenkt, dal’ der Stil der grofSsten Geister sich in Antinomien und Paradoxien an
das Licht ringt, so begreift man den Zauber, den das Schauen fiir Platon hatte: es ist Sehen
und wiederum nicht Sehen. Beide Bedeutungen liegen in der Aoristform des griechischen
Wortes. Und beide Bedeutungen bestehen nebeneinander. Von allen Wahrnehmungen ist
Sehen die scharfste und objektivste. Aber Denken ist nicht Wahrnehmung, daher auch nicht
Sehen. So vertieft sich im Denken das Sehen zum Schauen. Und ein Schaugesicht ist die Idee,
wie auch die Propheten sich dieses Bildes bedienten, worauf schon Fichte hingewiesen
hat. Eine Schau ist die Idee, die sich als Hypothesis allem wissenschaftlichen Denken
vorsetzt, zugrunde legt, seinen Vorwurf, den Inhalt seiner Aufgabe vorbildet.

31. Eine wichtige Konsequenz ergibt sich aus dem Nebeneinanderbestehen dieser beiden
Bedingungen des Denkens: die Idee ist die Hypothesis und die Hypothesis ist
Idee. Es kann nicht der legitime Sinn der Idee sein, dalS sie zu erschauen ware anders als im
Wege und in der Methodik des wissenschaftlichen Denkens. Die Idee ist Hypothesis. Ebenso aber
kann die Idee nicht verflichtigt und nivelliert werden zu irgendeinem Gebild, sei es der
Wahrnehmung, sei es der Phantasie, sei es allgemein der Vorstellung, oder gar einer
Eingebung. Die Idee gehort schlechterdings nur zum Apparat des
wissenschaftlichen Denkens. Dieses ist zwar nicht eingeschrankt auf das
mathematische, aber es miissen Analogien mit ihm herstellbar werden, wenn in anderen
wissenschaftlichen Problemen der Begriff der Idee statthaft werden soll.

Niemals darf die Idee milbraucht werden zu dem Gebild eines
aullerwissenschaftlichen Denkens. Der Rationalismus ist die Vorstufe
des Idealismus. Wenn das Schauen soll Denken werden konnen, so kann dies nur auf dem
Grunde des wissenschaftlichen Denkens zustande kommen. Das Schauen, das griechische
Schauen ist im lateinischen Ausdruck zu neuer Selbstandigkeit gekommen, und die neueren
Sprachen haben diesen Prozel’ fortgesetzt. So ist die Intuition in den Schein gekommen, das
Erbgut des Idealismus zu verwalten. Dieser Schein ist verhangnisvoll fur die Philosophie, fiir die
Religion, fur alle Kultur. Die Intuition, in sich ein Blendwerk, ist der leibhaftige Widerspruch zum
echten wissenschaftlichen Denken. Nicht einmal zur materialistischen Wahrnehmung bildet sie
einen klaren Gegensatz, geschweige, dals sie sich anmafRen dirfte, das Recht des Idealismus zu
vertreten, den sie ja schon in seinem Ursprung, dem Rationalismus, verleugnet.

Aber mit dem Pantheismus kann sich der Intuitionismus fiiglich verbinden; aus den
beiden Zweideutigkeiten entsteht das Monstrum einer dritten.

32. Wenngleich auch gute und fruchtbare Ansatze der Mystik an dieser Verbindung Anteil
nehmen, so darf dies nur als ein neues Kennzeichen fiir die beiden falschen Begriffe angesehen
werden. Der Gottesbegriff entsteht fiir die Religion im natirlichen, primitiven
Zusammenhange mit dem Denken. Und seine geschichtliche Entwicklung vollzieht sich in der
Lebendigkeit dieses Zusammenhanges, der sich immer genauer zu dem mit der Logik, wie sie
in der vereinigten inneren Geschichte von Wissenschaft und Philosophie entsteht, entwickelt.
Ohne Zusammenhang mit der wissenschaftlichen Logik gibt es keine
Religion von geschichtlichem Charakter. Die Mystik bildet nur Seitenwege der
Religion. Und ohne den Idealismus der Hypothesis gibt es keine Wissenschaft und keine
wissenschaftliche Logik; daher durfte ohne sie auch keine Religion zu
erwarten sein! Die Intuition jedoch vermag keine Logik zu schaffen. Sie
ist nicht nur ein Seitenweg, sie ist ein Abweg des wissenschaftlichen Denkens. Die HeerstralSse
des Denkens, die im Lichte der Geschichte steht, vollzieht der Platonische Idealismus kraft
der Fruchtbarkeit seiner Methodik der Hypothesis.

33. Wenn anders auch die Ethik von der Logik, mithin von dieser Logik der Hypothesis-Idee
abhangig sein mul3, so wird die Frage entstehen, und wir werden ihr nicht widerstehen, oder gar
ihr ausweichen wollen: wie stehen die sittlichen Ideen zu dem methodischen
Werte der Idee als Hypothesis? Und endlich, wenn anders die Religion im
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Zusammenhange mit der Ethik steht: wie steht es um das Verhaltnis der
Gottesidee zu dem Platonischen Grundwerte der Idee als Hypothesis?



ITI. Das Verhaltnis der Religion zur Ethik.

1. Gehen wir nunmehr auf den Zusammenhang der Religion mit der Ethik
uber, um von ihr aus den Anteil der systematischen Philosophie an der Religion zu erweisen, so
besteht hierin der Begriff des Monotheismus und sein sachlicher Unterschied
vom Polytheismus: dall in ihm nicht sowohl Gott den Hauptinhalt
bildet als vielmehr der Mensch, oder genauer ausgedruckt: nicht Gott allein
und an sich, sondern immer nur in Korrelation zum Menschen, wie freilich
daher auch gemall der Korrelation: nicht der Mensch allein, sondern immer
zugleich in Korrelation mit Gott.

2. Schon hierdurch widerlegt sich, dafs der Kultus ein Kriterium sei fur den Begriff der
Religion, wie von der Religionsgeschichte dies angenommen wird. Vielmehr ist der
Kultus, der, in welchen Formen immer, Opferdienst ist und bleibt, ein Uberbleibsel
des Gotterdienstes, der den Zorn und Neid der Gotter beschwichtigen und der
Furcht vor der Gewalt und der Ubeltat der Goétter Milderung schaffen soll. Es andert sich
nichts, wesentlich nichts, wenn allgemach auch Freundlichkeit an den Gottern zutage tritt;
denn das alles verbessert nur den Opportunismus zwischen Gott und Mensch. Religion entsteht
erst, wenn der Mensch, soweit es sich um das Problem der Religion handelt, gleichsam
ebenbirtig Gott zur Seite tritt.

3. Dann bleibt das Problem nicht das Wesen Gottes, als eines Damon, noch das des
Menschen, als eines dem Schicksal oder dem Gotterwillen unterworfenen Wesens,
sondern ein abstrakter Begriff tritt alsdann in der Religion auf und deckt sich mit den
bisherigen beiden alleinigen Begriffen der Religion: Gott und Mensch. Diesen Wendepunkt bildet
das bekannte Wort des Propheten Micha: »Er hat dir verkiindet, o Mensch, was gut
sei«. Hier sind die drei Begriffe vereinigt. Der Mensch ist aufgetreten, an die
Stelle des Israeliten getreten. Und Gott hat ihn berufen, um ihm Kunde zu
geben — wovon? Etwa von sich? Oder vom Menschen? Von beiden nicht. Die Kunde bezieht
sich auf etwas ganz anderes, auf einen neuen Begriff, auf einen Begriff mit dem Schwergewicht
der Abstraktion: das Gute.

Gabe es eine tiefere, kompliziertere Abstraktion in dem ganzen Schatz der Begriffe? Mit
diesem Begriffe entsteht die Religion, und zwar als Monotheismus.
Dieser Begriff 1at scheinbar sowohl Gott zurucktreten, wie auch den Menschen: als ob beide
erst durch den Begriff des Guten entstiinden und zu Recht bestiinden.

Der Satz Michas ist nur die kurze Formel, in der sich der ganze Prophetismus mit
allen seinen Zielen zusammenfassen lafst. Nicht um Gott dreht sich der Propheten Sinn, ihr
Trachten und ihr Handeln, noch auch um den Menschen in seinem empirischen Dasein, als
Volk und Staat, sondern ein neuer Mensch, die Menschheit wird ihr Begriff
vom Menschen. Und mit diesem neuen Menschenbegriffe vernichten sie die
Gotterwelt und entdecken und offenbaren den Einzigen Gott der Einen
Menschheit.

Was das Gute sei, soll der Gott verkiinden. Dazu beruft er den Menschen. Was ist denn das
Gute? Ohne dalR wir die Antwort Michas wortlich anfihren, konnen wir sicher sein, in
Ubereinstimmung mit ihr zu kommen, wenn wir antworten: das Gute ist fir den
Menschen die Menschheit, und um es so auszufihren: fir Gott wiederum auch
nur die Menschheit: ihre Gewahrung und ihre Gewéahrleistung fir den Menschen.

4. Das ist der Inbegriff des Prophetismus: die Realisierung der Einen
Menschheit im messianischen Zeitalter. Und das ist der Inbegriff des
Messianismus: die Hoffnung, die Zuversicht auf diese Zukunft der
Menschheit. Die ganze bisherige Weltgeschichte, und auch die Jahrtausende, die seitdem
verflossen sind, konnen gar nichts beweisen gegen diese Zuversicht, welche den Inhalt der
neuen Religion bildet.

Wie das Denken sich abkehrt von der Wahrnehmung und der in ihr sich darstellenden
Wirklichkeit, so wendet sich die Religion des Messianismus ab von der Vergangenheit
und der Gegenwart; ein neuer Zeitbegriff wird von ihr fir den Menschen in Korrelation zu
Gott geschaffen: die Zukunft. Sie allein erfillt die Zeit; sie allein macht die Zeit lebend, wahr
und gehaltvoll. Was sonst als Zeitinhalt erscheint, ist nur Schattengebild; es schleicht
daher und hinkt blutleer nach, wahrend die Zukunft allein den Pulsschlag des Lebens hat — des
wahrhaften Seins, wie es bei den Eleaten im Denken ersteht. Und wie dort der Eine
Gott — der dort jedoch mit dem Kosmos identisch ist — das Eine Sein hervorbringt, so bringt er
hier die Eine wahrhafte Zeit fur die Eine Menschheit hervor.

5. Haben wir so im Ursprung der Religion ihre Blutsgemeinschaft mit der Ethik erkannt,
so ist auf dem Boden der Ethik selbst dieser Zusammenhang ferner zu betrachten. Auch
Sokrates geht von dem Problem des Guten aus. Und auch er erfindet dabei den
Begriff des Menschen; erfindet den Begriff itberhaupt am Begriffe des Menschen.
Denn uber die einzelnen Berufsarten hinweg, in die sich das Leben und Treiben der
Menschen abspaltet, ruft er sie auf und erweckt sie zu der einheitlichen Aufgabe des
Menschen. Uber alle Niitzlichkeiten und Opportunitédten der Lebensdienste, denen
die Berufssklaven zustreben, fragt er ihnen das Problem des Guten aus ihrer Seele heraus. So
verbindet auch er mit dem Begriffe des Menschen den Begriff des Guten.

6. Mit Sokrates aber ist erst in der reinen Philosophie der Gedanke des Guten
aufgekommen; aber seine Begriitndung konnte der Sokratische Begriff iberhaupt, mithin auch



der des Guten, noch nicht zu Ende fuhren. Der Gedanke tritt wie ein Wunder auf, oder wie ein
Kunstgriff des menschlichen Denkens. Der Begriff mulSite Idee werden. Das gilt nicht
nur fur die Logik und die Wissenschaft, sondern beinahe noch mehr fiir die Ethik. Und Platon
brachte diese Vollendung, in der er der Ethik ihre Begriindung, dem Begriffe des Menschen
seine Grundlegung schuf.

Denken war es, was diese Menschen in der Ethik und fur sie entdeckten. Diese
Souveranitat des ethischen Denkens, entgegen der Wahrnehmung in ihrer Wirklichkeit,
entgegen den Trieben (des Begehrens) und subjektiven Motiven offenbart sich in dem
methodischen Grundgedanken der Republik. Die Seele des Menschen, mithin sein
Begriff, seine Idee, lasse sich, sagt Platon, besser und genauer im Makrokosmos des Staates
als im Mikrokosmos des menschlichen Individuums erkennen. Wiederum dieselbe Richtung
der Grundkraft des Denkens: die Abkehr von der Wahrnehmung und ihrem Gegenstande, den der
empirische Mensch bildet, und der Aufstieg zum Menschen, wie der Prophet sagt; zum Staate,
wie der Hellene sagt. Die Menschheit aber, zum Unterschiede vom Menschen, wird hier, wie
dort, der neue Mensch, hier der Ethik, wie dort der Religion. Der Mensch, als Staat, das ist der
Anfang vom Menschen der Menschheit. Denn auch in der messianischen Zukunft werden die
Volker der Menschheit nicht anders zur ethischen Vereinigung kommen als in dem
Staatenbunde der Volker selbst.

7. Indessen erschopft sich hiermit nicht die Analogie zwischen Ethik und Religion. Erstlich
werden wir fragen, ob in der Ethik kein Platz sei fiur Gott? Ob, wenn Platon
diesen Platz nicht bestimmt haben sollte, er in der ganzen Folgezeit dort nicht Raum gewonnen
habe? Ferner wird zu fragen sein, wie die Grenzbestimmungen erfolgt sein werden
unter den Ideen fur die Idee des Guten, und daher zwischen der Ethik und
der Logik.

Hier stehen wir an der echten Pforte der Metaphysik, die an dem Kreuzungspunkte
liegt, wo Natur- und Geisteswissenschaft sich scheiden, wo die Logik zu Ende geht,
und die Ethik beginnen wird. Diese Probe ward auch der Ideenlehre gestellt, und Platon
hat sie bestanden. Er fragte sich, ob seine Grundmethodik dasselbe Gewicht an
Wahrheitsgeltung erlangen konne an dem Problem des Guten, wie an den mathematischen
Ideen und kraft ihrer an dem Problem der Natur. Diese Frage erhob sich in neuer Scharfe. Denn
den mathematischen Ideen und Lehrsatzen wird kein Abbruch getan, wenn man ihre
Abhangigkeit von den Axiomen anerkennt, wenn man die Axiome als die Grundlegungen
begreift, die voraufgehen miissen, wenn auf ihrem Grunde die Lehrsatze aufgerichtet werden
sollen. Man sagt hierbei nicht, es sei sonach alles auf Flugsand gebaut; denn das Schwergewicht
dieser Grundlegungen wird richtig eingeschatzt. Man geht auch tber den oberflachlichen
Einwand zur Tagesordnung der Forschung iiber: dals diese Grundlegungen ja nur relativ und
provisorisch seien. Sei es drum; mogen immer neue Hypothesen zu erdenken sein. Die
Einsicht aber hebt die Grundlegung uber jeden Verdacht der willkiirlichen Subjektivitat hinweg:
dall anders die Forschung uberhaupt nicht anfangen kann, dalS anders die
Forschung ein wahrhaftes Fundament nicht gewinnen kann, es sei denn durch
die Grundlegung. Die Grundlegung ist der Grund alles wissenschaftlichen Denkens; es gibt
keinen anderen, und dieser ist der zulangliche.

8. Kann hingegen auch dem Problem des Sittlichen gegenuber diese methodische Einsicht
volle Beruhigung geben? Sucht und fordert die Realitat des Sittlichen keine
hohere Burgschaft, als welche die Idee, als Hypothesis, zu gewahren vermag? Steht das
Gute auf derselben Stufe der Geltung, der Wissensforderung und des Geltungsanspruchs,
auf der die mathematischen Ideen stehen, insofern sie den Grund der Natur bilden? Darf ich
auch hier alle Ruhe zu finden glauben bei dieser Weisheit letztem Schlufs: dafS eine bessere
Gewillheit nur Illusion sei, dafS die letzte Burgschaft der Wahrheit auch hier
in dem Werte der Idee als Grundlegung bestehe? Und wenn es richtig sein sollte, dal eine
andere Art der GewilSheit schlechterdings nicht moglich sei: sollte nicht dennoch wenigstens die
Frage ein notwendiges Problem bilden, damit an dieser Frage die Differenz der
Probleme zwischen dem Sittlichen und der Natur der Wirklichkeit zu einer methodischen
Formulierung gebracht werden konne? Die Frage selbst hat methodische Bedeutung und daher
wohl auch Fruchtbarkeit, wenngleich auch nicht in jedem Sinne ihre positive Losung statthaft
sein sollte.

Platon hat diese Kreuzfrage an seine Methode gestellt, und er hat auf Grund derselben
unter den Ideen die Idee des Guten ausgezeichnet. Er hat sie als die wichtigste Idee
(péyrotov padnpa) bezeichnet. An dem Gleichnis mit der Sonne hat er sie iiber alle
Sichtbarkeit und Erkennbarkeit hinausgehoben, wahrend er ihr, wie der Sonne, nicht nur
den Grund der Sichtbarkeit, sondern auch den Grund des Seins und des Wachstums
zusprach. Wie man jedoch nicht den Helios sehen kann, sondern nur seinen Sprof8ling, das
Licht, so konne auch er das Gute selbst nicht bestimmen, sondern nur seinen SprofSling: der
aber ist doch immer die Idee des Guten selbst.

Wie hebt sich nun der Widerspruch, dals der Ideenlehrer das Gute selbst, wie den Helios, nicht
bestimmen konne, dennoch aber in der Idee des Guten seinen Sprofling anerkennt? Die Idee
des Guten bleibt also trotz alledem das echte Ebenbild des Vaters; die Idee darf auch
beim Guten fir das Gute selbst ihr methodisches Zeugnis ablegen.

9. Der Widerspruch entsteht und hebt sich im Begriffe der Idee. Die Idee, als solche,
kann nur methodische Grundlegung sein; aber fir die Idee des Guten entsteht das berechtigte
Verlangen, dafS sie mehr sein mochte, mehr bedeuten sollte. Worin liegt die Berechtigung dieses
Verlangens, wenn doch seine methodische Befriedigung versagt bleiben muf? Sie liegt in dem
Werte, den der Geist dem Guten beilegt iber alles Natirliche und seine Wissenschaft



hinweg. Dieses Verlangen darf nicht gestillt, nicht befriedigt werden, weil dieser Wert nicht
geschmalert, nicht erschiittert, nicht verringert werden darf. Dennoch aber darf diesem Problem
kein anderer Grund gelegt werden, als der in der Grundlegung liegt, weil Ethik und
Logik =zwar voneinander im Inhalte des Problems unterschieden, aber im
einheitlichen Denken nicht voneinander abgetrennt werden dirfen; weil Natur und
Sittlichkeit als Probleme ihrem Inhalte nach unterschieden, aber als methodische Probleme,
als Probleme der Erkenntnis vereinigt bleiben missen in der Einheit der
Methode. So dachte Platon; so begrindete er den Idealismus in seiner
doppelten Gestalt: als Logik und als Ethik. Und so zeichnete er die Bahn vor, die nach langen
Jahrhunderten Kant wieder einrichtete.

10. Platon hat den Unterschied im Inhalt und Werte zwischen Logik und Ethik nicht
nur durch das Gleichnis beschrieben; seine abstrakte Dialektik hat an der
Grenzbestimmung dieses Inhalts der Erkenntnis denjenigen Begriff geschaffen,
in dem die Metaphysik ihren Ursprung hat, und immerfort ihren Eigenwert
behauptet. Indem er die Idee des Guten als die hochste Idee proklamiert, erhebt er sie auch
iber das Niveau des Seins, auf dem alle anderen Ideen sich bewegen: die Idee des
Guten sei »jenseit des Seins« (¢mékewa tiig ovoiag). Die folgenden Worte erkldren genugsam den
Sinn dieses »wundersamen Ubertreffens«: nur die »Kraft der Wiirde« (6vvépet kol mpeopeiq) soll
dieses Ubertreffen bedeuten. Dennoch 1aRt es sich verstehen, wie die unmittelbare und alle
spatere Folgezeit uber diese Einschrankungen hinweggesehen, und nur auf die Erfillung
geachtet hat, die hier so machtig, so gewaltig dargereicht wird fiir das Verlangen, das in aller
Folgezeit an Machtigkeit nicht verloren hat.

Es ist aber so aus der Jenseitigkeit des Seins, die hier nur bedeutet die
Jenseitigkeit zu dem durch die mathematischen Ideen begrindeten
Sein, jene Jenseitigkeit zu allem Denken, zu aller Erkenntnis geworden,
welche das Problem der Metaphysik bildet, und vermoge dessen ihr die
allgemeine Heimat der Philosophie nicht genligt, so dalS sie zur Religion hintiberwandert,
oder die Religion bei sich aufnimmt.

So ist aus der Selbstrechtfertigung der Ideenlehre die
Transzendenz des Guten entstanden. Und so ist es erklarlich, dafs man alsbald, da
der Monotheismus in das abblihende Griechentum eindrang, in ihm Gott erkannte und
mit ihm identifizierte. Dem Gipfel, den die Ideenlehre in dieser Messung des Guten mit der Idee,
als Grundlegung, bildet, wurde dadurch zwar die Spitze abgebrochen, die ihn mit dem
Fundamente seines Erdreiches verbindet, aber der Gipfel blieb doch in seiner Isoliertheit und
Ferne am Horizonte des Denkens aufragend. Das Gute war nun als das Problem des Sittlichen
ausgezeichnet, und die Ethik war von der Logik unterschieden, aber durch die Idee mit ihr in
Zusammenhang erhalten, wenngleich dieser wiederum in die Metaphysik gelegt wurde.

11. Es sei hier nur noch kurz daran erinnert, dalS dieser Zusammenhang auch noch durch
andere Begriffe festgehalten wurde, methodisch durch den Begriff des Zwecks, dessen
Leugnung daher bei Spinoza charakteristisch fiir seine Ethik und nicht minder auch fiir ihr
Verhaltnis zur Logik ist.

Unter den Inhaltsbegriffen aber mufSte ja schon der Begriff des Menschen fiir die Behauptung
des Zusammenhanges mit der Logik sorgen, da der Mensch biologisch und
anthropologisch nicht von der Logik abgelost werden kann, seiner anderen Bedeutung
nach aber ganzlich das Gebiet der Ethik ausfiillt, so dals es bedenklich und daher ganzlich
aufgegeben wurde, den Begriff Gott neben dem Hauptbegriffe des
Menschen in die Ethik aufzunehmen. So sehr sollte sie ausschlieflich die Lehre vom
Menschen sein. Wenn dadurch nun aber wiederum der Zusammenhang der Ethik mit der
Religion aufgehoben wurde, so trat hiergegen die Metaphysik in die Bresche, um diese
Licke zu uberbricken. Vornehmlich hingegen sollte das Gute, als das Problem des Menschen,
den Gegenstand der Ethik bilden.

So ging es durch Altertum und Mittelalter auf die Neuzeit hiniiber. Auch Kant hielt den
Zusammenhang der Religion mit der Ethik in der prazisen Weise fest, dals er die Theologie
nur als Ethiko-Theologie gelten liel, die Ethik mithin der Religion als ihre
Voraussetzung vorbaute und unterbaute, dennoch aber auch als ein besonderes
Verhalten des BewuBtseins sie bestehen liels. Wir kommen hierauf zurick; jetzt
aber setzen wir zunachst die vorlaufige Musterung unter den Gliedern des
philosophischen Systems fort.

12. Kant hatte namlich als drittes Glied des Systems an Logik und Ethik die Asthetik
angefugt. Als ein Systemglied war diese bisher nicht selbstandig geworden, obschon ihre
Probleme und ihre Grundbegriffe bei Platon bereits mehr als auftauchten und fortan nicht
verschwanden, sondern bei Plotin schon eine bedeutsame Gruppierung erfuhren. Indem
namlich Plotin Gott als den Urquell des Schonen annahm, setzte er das asthetische
Problem in den innigsten Zusammenhang mit der Religion und bei seiner Platonischen Methodik
mit der Ethik und der Logik. Dennoch war der Gedanke des Systems bei ihm noch nicht reif
geworden, und alle tiefe und sinnige Spekulation uber das Schone und uber die Kunst konnte
weder im Altertum, noch selbst in der neueren Zeit, die Selbstandigkeit der Asthetik hervorrufen,
bis sie aus dem Probleme des Systems heraus bei Kant als Konsequenz sich ergab.

13. Da nun aber fur dieses dritte Glied, nachdem fir die beiden ersteren Erkenntnis und
Wille, die Grundkrafte des Bewulstseins, aufgeboten waren, keine andere ibrigblieb als das
Gefuhl, so war es unvermeidlich, dall der Zusammenhang der auf das Gefiihl begrindeten
Asthetik mit der Religion noch lebendiger wurde, sogar als Kollision empfunden werden muRte.



Die Religion hat zu ihrem Angelpunkte Gott. Um Gott aber scheint sich auch in der Kunst alles zu
drehen, alle Gegenstande von ihm durchdrungen, alle Probleme von ihm durchleuchtet zu
werden. Welcher Gott ist nun der echte und welcher der urspriingliche? Man braucht nur an das
alte Wort Herodots zu denken, daS Homer den Griechen ihre Gotter gemacht habe, und wie
sich dies auch fur die Plastik bewahrt, um die Gefahr dieses intimen Zusammenhangs hier zu
erkennen. Freilich zerbricht das Bilderverbot des Dekalogs diese anscheinende Identitat, und
so hat der Monotheismus durchgangig seine Selbstandigkeit im Gottesbegriffe gegeniiber
allem Mythos und aller Bildnerei behauptet.

14. Indessen hat es ja die Kunst doch nicht allein mit Gott zu tun, sondern vornehmlich mit
dem Menschen, mit der Natur des Menschen in Leib und Seele und mit dem
Menschen der Natur, inder Landschaft und in seinem geschichtlichen Milieu.
Und mehr noch als bei Gott in dem Gefiihle eines Unendlichen, tritt beim Menschen das
Gefiihl in der unmittelbaren Menschenliebe zu seiner Doppelnatur in Kraft. Nicht der
Zeichenbildens- noch uberhaupt der Tatigkeitstrieb bringt an sich den
Kunsttrieb hervor, sondern wenn er nicht durch technische Mittel vorgebildet und
ausgerustet wirde, so wirde er zwar verdorren, aber dennoch aufkeimen aus der Urkraft der
Menschenliebe heraus. Der Mensch sucht den Menschen, die Sehnsucht nach ihm kommt seiner
Auffindung entgegen, und beseelt und begeistet seine Betrachtung. Der Mensch ist selbst das
Geschopf der Kunst, das gilt fur alle Kunst. Wenn es keine Religion gabe, so ware die Kunst die
Offenbarung des Menschen, und wenn es keine Ethik gabe, so ware die Kunst der Abdruck dieser
Offenbarung. So unmittelbar hangt im Menschen die Religion mit der Asthetik zusammen.

15. Es bedarf nur des kurzen Hinweises andererseits auf den Kultus, um die Durchfithrung
dieses Zusammenhangs bis in die Gefahr der Verschmelzung hinein zu uberschauen. Der
Gotterdienst schon erfindet dieses Doppelleben des religiosen und des asthetischen Menschen,
und der Monotheismus gestaltet das Verhaltnis immer durchdringender, so dall der moderne
Mensch in Zweifel kommen konnte, ob seine Religiositat nicht vielmehr &sthetische Gesinnung
sei, und ob daher die Kunst nicht berufen sei, die alte Religiositat zu entsetzen. In der Tat konnte
ja niemals der Kultus auf Poesie und Musik verzichten, auch wenn er schon dem Bilderdienst
entsagen wollte.

Und was den Menschen und das Menschliche betrifft, so blieben Religion und Kunst
miteinander in Wetteifer. Konnte doch Schiller die Losung fir die Kultur ausgeben, dal’ die
Erziehung der Menschheit zur Sittlichkeit der Asthetik zu iiberantworten sei,
und dafS die asthetische Erziehung allein zum ethischen Ziel gelangen konne. So ist nicht allein
die Idee der Humanitat zur Ausbildung gekommen, sondern durch die Christologie
nebst ihrem gesamten asthetischen Apparate in der Geburt und dem Leiden Christi ist mit dem
Menschenbegriffe zugleich auch der Gottesbegriff asthetisch geworden; er hat nicht
nur seine Ausschmiickung, sondern auch eine Art von Begrindung im asthetischen Problem
erhalten.

16. Denn dieses asthetische Problem war ja nicht nur objektiv bestimmt und ausgezeichnet
durch die Liebe zum Menschen, sondern auch subjektiv, vielmehr methodisch durch diese
Liebe, durch das Gefiihl, das nunmehr zu einer eigenen Grundrichtung des
BewulBtseins ausgezeichnet wurde. Dieses Gefithl aber schmiedete von neuem den
Zusammenhang zwischen Religion und Kunst. Denn wo anders im BewulStsein ist das Strombett,
in dem das Urgefiihl der Liebe sich ergiefSt als in der Schaffenskraft der Kunst? Wenn nun auch
die Religion durch die Liebe zu Gott und zum Menschen an diesem Grundgefiihl Anteil hat, so
kommt sie in Gefahr, in Kunstgefiihl sich aufzulosen; so unentrinnbar ist ihr Zusammenhang mit
der Asthetik.

Und es ist ja nicht allein das Gefiihl als Liebe, welches diesen Konflikt herbeifiihrt, sondern
alles Streben tiuber das Endliche, Sinnliche der Natur und der Menschenwelt hinaus, alle
Sehnsucht nach dem Unendlichen gehort diesem Gefihle an und regt sich unter seinen
Schwingen: wie hatte es da vermieden werden konnen, dal auch aus dem Gesichtspunkte des
Gefiihls die Berithrung von Religion und Asthetik zur Kollision fiihrte?

17. Indessen hier gerade mufs der Umschwung der ganzen Betrachtungsweise sich vollfihren
lassen. Wenn das Problem des Systems der vorherrschende Leitgedanke bleibt, jedes
Systemglied aber durch eine reine Richtung des erzeugenden Bewulitseins
bestimmt und vertreten wird, so kann das Gefiihl nicht zweimal auftreten, nicht fur zwei Glieder
einzustehen haben. Und es miiRte alsdann entweder die Kunst und demgemaR die Asthetik in die
Religion aufgehen, oder umgekehrt die Religion in die Kunst. Die methodische Leitung erweist
sich hier in ihrer Differenz von einer formalistischen Schablone, indem sie vor Verirrung schitzt
und die Grenzpfahle ebenso zwischen den Arten des Bewultseins, wie zwischen den
Gliedern des Systems aufrechterhalt.

Wenn jedoch so als eine systematische die Selbstindigkeit der Asthetik gewahrt bleibt, so
bleibt andererseits der Raum offen fir eine Selbstandigkeit der Religion, unabhangig von der
Richtung des Gefiihls. Und so wird die Methodik des asthetischen Gefiihls positiv fruchtbar
fir eine neue Selbstandigkeit der Religion, und sie beseitigt die Gefahr einer falschen nicht
methodisch-systematisch begriindeten Selbstandigkeit.

18. Indessen ist freilich auch noch eine andere Moglichkeit nicht ausgeschlossen, und diese
geht von der Asthetik zum mindesten auf die Ethik zuriick. Wenn némlich das Gefiihl einmal
vergeben ist und nicht nochmal verteilt werden kann, so konnte daraus die Konsequenz gefolgert
werden, dall die Religion als eine eigene und selbstandige Richtung des Bewulstseins iiberhaupt
nicht aufrechterhalten werden konne, dieweil ja das Gefiithl ihr nicht zuerteilt, eine andere
Richtung des BewulStseins aber fiir sie nicht ausfindig gemacht werden kann. Dieser Konsequenz
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konnte ich selbst in der in meiner Ethik des reinen Willens enthaltenen Formulierung
nicht ausweichen. Und es ist von Wilhelm Herrmann anerkannt worden, daf$ ich damit nur
die Konsequenz gezogen habe, die Kant selbst aus seiner Grundbestimmung der Religion nach
ihrem Verhaltnis zur Ethik hatte ziehen miissen. Ich habe die methodische Konsequenz nicht
gescheut, dall die Religion in Ethik sich auflésen miisse. Der Religion war damit nur ein
scheinbarer Schaden zugefiigt, vielmehr ein Ruhmestitel zugesprochen, und fiir ihre innerste
Entwicklung die Losung ausgesprochen. Denn wie konnte die Religion mehr verherrlicht werden,
als wenn ihre Auflosung in die Ethik ihr eigenes Ziel genannt wird? Dieses Ziel ware wahrlich
nicht ihr Ende, sondern in ihm und seiner Formulierung wirde nur der Leitstern hell
aufleuchten, der bisher nur dammerhaft ihren geschichtlichen Weg beschienen hat. Vielleicht
ware dies sogar auch das wichtigste Kriterium fir den Wahrheitsgehalt der
Religion: bis zu welchem Grade sie dieser ihrer Selbstaufldésung in Ethik fahig ist.

Und wenn noch eine historische Entschuldigung fiir diese Formulierung zulassig ist, so konnte
ich mich auf Micha, als meinen Vorganger berufen; denn auch er laSt seinen Gott von seinem
Menschen nur Recht und Gerechtigkeit und Demut fordern. Also 16st auch er die Religion in
Sittlichkeit auf. Denn wenn bei ihm nicht das Sittengesetz, sondern Gott dies fordert, und wenn
er die Demut vor Gott fordert, so macht dies fur die Ethik des reinen Willens keinen Unterschied,
sofern diese die Gottesidee in die Ethik aufgenommen hat. So konnte ich denn
getrost bei meiner Formulierung verharren, weil sie das Verhaltnis Gottes zur Ethik nicht
antastet, damit aber auch jeder weitere Grund fir die Aufrechthaltung der Selbstandigkeit der
Religion hinwegzufallen scheint.

19. Indessen blieben bei dieser Formulierung mancherlei Punkte in Unklarheit. Vorab ist es
die Bedeutung der Selbstandigkeit, die relativ bleibt. Was bedeutet sie bei der Religion
uberhaupt, wenn sie nicht eingeschrankt wird auf die systematische Selbstandigkeit? Wenn
aber der Begriff des Systems eintritt, so mufs die Frage weiter dahin gehen: ob, wenn mit der
Selbstauflosung in die Ethik die systematische Selbstandigkeit aufhort, nicht eo ipso
uberhaupt der philosophische Begriff der Religion hinfallig wird, so dal man alsdann bei dem
empirischen Begriffe stehenbleiben miiSte, sofern er sich aus der Religionsgeschichte
ergibt. Damit mifRte die eigentlich philosophische Behandlung der Religion aufhoren, wahrend
doch ihre Probleme durchgangig nach dem Zusammenhange mit der Philosophie hintreiben. Die
Religionsphilosophie aber ware alsdann abgetan.

Es wird beilaufig dabei auch ersichtlich, wie schwankend der Ausdruck der
Religionsphilosophie ist, und es wird verstandlich, wie tiefere Theologen gegen diesen
hergebrachten Ausdruck ein uniberwindliches MifStrauen hegen. Aller Gebrauch der Philosophie
ist zweideutig, wenn die Philosophie nicht als systematische gedacht und gefordert wird. Fir
unsere Zeit aber und ihre Verachtung der systematischen Philosophie, die in ihrer Insuffizienz zu
ihr ihren Grund hat, ist es charakteristisch, dalS man nicht genug Verbindungen mit der
Philosophie eingehen kann, wobei diese Verbindungen selbst fiir die zersplitterten Disziplinen
das geistige Band abgeben sollen. — So stande es nun aber rechtmafig um den Begriff der
Religion, wenn es bei unserer bisherigen Formulierung sein Bewenden haben miulfite.

20. Mit einem Schlage konnte diese Formulierung aufgegeben und iberwunden werden,
indem anstatt des bloRen Begriffs der Philosophie, die Philosophie in ihrem systematischen
Begriffe gedacht, der Begriff der Religion daher auch im System der Philosophie gefordert
wurde. Sobald der Begriff der Religion in dieser systematischen Bestimmtheit zum Problem
wurde, wurden die Bedenken gegen jene Formulierung unausbleiblich und unabwendlich. Denn
wenn die Religion, wie immer geborgen, in die Ethik eingeht, so behalt sie keinen eigenen Anteil
am System der Philosophie; so miissen daher auch alle ihre eigensten Probleme in die Ethik
ubergehen und von dieser allein verwaltet und gelost werden. Zu dieser Positivitat der
Fragestellung verhalf die Krucke der Systematik.

21. Nun miussen wir aber fragen, ob es sich in Wahrheit so verhalt, ob in der Tat die Ethik in
der Verfassung ist, alle Probleme zu behandeln, die hergebrachterweise in der Religion
entstehen, und von denen angenommen werden darf, dalS ihr Fortbestand berechtigt und
gesichert sei? Steht es so in der Ethik mit dem Begriffe von Gott, mit dem Begriffe vom
Menschen, und demzufolge mit dem Verhaltnis zwischen Mensch und Gott, wie zwischen Gott
und Mensch, kurz mit der Korrelation von Gott und Mensch? Befriedigt die Ethik,
kann sie es ihrer Grundverfassung nach, alle Anliegenheiten dieser Korrelation, so dals etwa nur
ein praktischer Unterschied zwischen Religion und Ethik bestehen bliebe? Oder aber lafst sich die
Forderung trotz alledem aufrechterhalten, dall der Religion eigene Kombinationen an
dieser Korrelation zustehen, die ihr eigentimlich sind und bleiben, und die der Ethik
methodisch fernliegen? Ware dies der Fall, so ware der Begriff der Religion im
System der Philosophie ein zulassiges Problem; denn dann wiirde das System
der Philosophie durch die Eigenart der Religion bereichert. Und es brauchte uns nicht
irrezumachen, wie die Ethik ihrerseits gegen diesen Zuwachs von seiten der Religion in der Fille
ihrer eigenen Selbstandigkeit sich behaupten kann.

22. Indessen tritt hier ein Bedenken auf, welches diese Moglichkeit zu beseitigen droht. Alle
Systemglieder werden durch entsprechende Arten des Bewultseins getragen: welche
derselben konnte hier eintreten, da sie ja alle vergeben sind? Sollte eine neue BewulStseinsart
zur Entdeckung gebracht werden miissen, um die systematische Selbstandigkeit der Religion zu
retten? Und wenn dies Beginnen aussichtslos ist, wirde nicht dadurch wieder das ganze Problem
hinfallig?

23. Hier kann uns nun die schon gemachte Unterscheidung zwischen der
Eigenart und der Selbstandigkeit aus der Schwierigkeit befreien. Und der Begriff
des Systems und des systematischen Gliedes wird hier immer mehr den Schein der Schablone
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verlieren, indem die systematische Bereicherung und Erfiullung nicht gebunden zu sein
braucht an eine neue BewulStseinsart, sondern nur bedingt ist durch einen neuen
Inhalt, durch eine neue Modifikation desjenigen Inhalts, dessen Erzeugung durch eine
reine Bewultseinsart bereits gesichert ist. Es liegt nicht im methodischen Begriffe der
Systematik, dal’, wenn durch das religiose Problem am ethischen Problem Modifikationen
vorgenommen werden, diese letzteren selbst eine neue Bewulstseinsart zu fordern hatten. Es
genlugt, dalS der neu modifizierte Inhalt durch eine reine BewulStseinsart gedeckt wird. Der
neue Inhalt allein begrindet die Eingliederung in das System.

24. Dahingegen ist es eine falsche Forderung, fur die Neuheit dieses Inhalts auch eine neue
BewulRtseinsart in Anspruch zu nehmen: wenn dieser Inhalt in systematischem
Zusammenhange bleiben mufS mit den bereits erzeugten Inhalten, oder
auch nur mit einem derselben. Dann wiirde ja die geforderte neue Bewultseinsart
diesen Zusammenhang =zerreillen, wahrend die Eingliederung in die voraufgehenden
Bewultseinsarten, oder auch nur in eine derselben, die Neuheit des Inhalts keineswegs
aufhebt oder auch nur beeintrachtigt; nur eingeschrankt wird der Inhalt auf diesen
Zusammenhang, ohne den er seine Eigenart nicht ausbilden konnte. Die
Selbstandigkeit wird mithin eingeschrankt auf die Eigenart; und diese
wird nicht durch die BewulStseinsart, sondern durch den Inhalt bestimmt.

25. So ist es vielmehr von methodischem Vorteil fur die systematische Gewinnung der
Religion in das Gesamtgebiet der Philosophie, dalS keine neue BewulStseinsart fiir sie stabiliert
wird. Die Frage des Gefiihls soll spater noch eingehend behandelt werden. Hier nur sei darauf
hingewiesen, dall der Gesichtspunkt des Systems sich deckt mit dem Gesichtspunkte der
Kultur. Und so betrachtet, wird die Frage keine ernstliche Schwierigkeit bereiten, worin
groBerer Kulturinhalt liege fur die Religion: ob in ihrer Auszeichnung durch eine
Bewultseinsart, wenn dies moglich ware, oder durch ihre Einbeziehung, wie in das System der
Philosophie, so in den Universalismus der Kultur, und zwar unter dem Vorbehalt, dals ihr
Inhalt allen anderen Kulturinhalten gegeniiber eine Eigenart dartut.

26. Jetzt durfen wir wiederum riuckwarts gehen und das Verhaltnis der Religion zu den
Gliedern des Systems in Betracht ziehen.

Wir beginnen mit der Logik. Die Berihrung mit ihr haben wir in der Formulierung
abgeschlossen, dal Gott in der Religion bedeute, was das Sein in der Philosophie. Fur das
Denken erkannten wir die Analogie in der Liebe der Erkenntnis. Und die Einheit
wurde pragnant in der Einzigkeit.

Nun liegt aber schon in diesem Rekurs auf die Einzigkeit ein grofSer Widerspruch zur Logik,
weil zu allem ihrem Sein. Wenn nur Gott das Sein eignet, soll es dann bei dem Urteil sein
Bewenden haben, dafS alles andere Sein eitel und nichtig sei? Dadurch wiirde die Natur vom
Seinswerte entblot. Und wenn zunéachst die Wissenschaft durch dieses Urteil betroffen wird, so
erstreckt es sich doch auch auf die Religion, die doch mit dem Einzigen Gotte allein nichts
anfangen kann, wenn seine Korrelation mit dem Menschen, mithin zunachst mit der Natur
nicht gesichert wiirde. Obwohl also Gott allein das wahrhafte Sein vertritt, muls ihm dennoch
eine Beziehung auf das Sein der Natur wegen seiner notwendigen Korrelation zum
Menschen einwohnen. Die Religion wird daher auch aus dem Gesichtspunkte des Seins zu dem
wahrhaften Sein in Gott das Sein der Natur hinzufordern missen.

27. Damit aber wird die Abhangigkeit von der Logik unbedingt. Denn die Logik wird zuerst
daruber zu lehren haben, dalS diese Unterscheidung am Sein nicht die Religion allein
befallt. Auch in der Logik besteht sie zu Recht in der Unterscheidung zwischen Sein
und Dasein. Und es ist die Hauptschwierigkeit der reinen Logik, diesen Unterschied
festzustellen und klarzulegen. Das Sein des Planeten hat die Bedeutung eines reinen Seins auf
Grund des Planetensystems. Der Nachweis des Planeten aber, Uber seine
Berechnung hinaus, als die Wirklichkeit eines einzelnen Gegenstandes, erfordert
nicht allein die Bezugnahme auf das Fernrohr, sofern es im Apparate der
mathematischen Erkenntnis steht, sondern zugleich auch die Bezugnahme auf die
Empfindung, mit der auch das mathematische Fernrohr in Kontakt gesetzt werden mulfs. Und
so rollen sich alle Schwierigkeiten des Problems der Wirklichkeit auch hier auf, obschon der
Ausgang vom reinen Sein genommen wird.

Wenn man nun zu fragen gewohnt ist vom Sein Gottes aus auf das Dasein Gottes, so mufs
man von der Logik dariber belehrt sein, dal mit dem Problem des Daseins das Problem der
Empfindung eintritt. Wenn man also Dasein fir Gott fordert, so mul unumganglich auch
die Beziehung zur Empfindung mitgedacht werden. Und wenngleich der Materialismus
sich an diesen Sensualismus anklammert, so hilft dagegen doch entweder die Mystik, der die
Wahrnehmbarkeit Gottes kein Widersinn ist, oder aber es verbleibt bei der generellen Losung,
dafl das Verhaltnis des Geistes zu Gott inkommensurabel sei, und zwar ebenso im
Denken, wie in der Empfindung. Die Empfindung bildet keine eigene Schwierigkeit, da sie ja
auch schon fiir das Denken besteht.

28. Im Grunde ist dies der eigentliche Sinn der sogenannten negativen Attribute und
der docta ignorantia, wie Cusa dies Problem benannte. Er bezog sich nachdrucklich auf
Maimonides und stimmt dessen Grundgedanken zu. Maimonides aber schneidet die
Verbindung zwischen Gott und Natur im Sein entzwei; ihm graut vor dem Pantheismus, den
Cusa nicht gescheut hat, dem er aber auch nicht ganz entgangen ist. Maimonides aber
unterscheidet daher das Sein Gottes vom Leben. Dies aber bedeutet, obwohl er
diese Bedeutung nicht ausdriicklich ausspricht, die Unterscheidung zwischen dem Sein Gottes
und seinem Dasein. Nur das Sein ist Gegenstand unserer Gotteserkenntnis; das Dasein gehort

46



unter die negativen Attribute, deren Sinn uUbrigens eine andere Formulierung
fordert. Wir dirfen nur denken: Gott hat nicht das Dasein. Damit ist nach Maimonides gesagt:
Gott ist der Ursprung des Daseins; ohne ihn gabe es kein Dasein. Es enthiillt sich hier eine
geistige Gemeinschaft mit dem Grundgedanken der Logik der reinen Erkenntnis.

Zu solcher Hohe der Einsicht hat sich in Maimonides die Religion aufgeschwungen; und auch
hier steht er selbst auf den Schultern seiner Vorganger. Die Gotteserkenntnis hat sich in
Abhangigkeit versetzt von der Logik, diese Abhangigkeit aber in Selbstandigkeit verwandelt
durch die Ausbildung eines neuen und eigenen Inhaltes. Denn neue Inhalte ergeben sich aus
diesem Verhaltnis des Seins Gottes zum Dasein.

29. Es fehlte bisher noch die Ricksicht auf andere Schatze der Logik. Wie komme ich
uberhaupt auf den Gedanken der Korrelation, dem wir eine grundlegende Bedeutung hier
zuerkannt und zu beweisen versucht haben? Die Korrelation ist eine wissenschaftliche
Grundform des Denkens, in unserer Terminologie des Urteils. Thr allgemeiner Name ist der des
Zwecks. Wo eine Begriffsbildung angestellt wird, da wird eine Zwecksetzung
aufgestellt. Eine Zweckbeziehung ist es, die wir zwischen Gott und Mensch, wie zwischen Gott
und Natur ansetzen. Wenn wir fragten, wie wir zu der Korrelation von Gott und Mensch kommen,
so ist die Antwort: so verfahrt das Urteil in der Zwecksetzung, welche ihre
allgemeine Form in der Begriffsbildung tuberhaupt hat. Wenn ich demgemals den Begriff
von Gott bilden will, mulf$ ich zwischen Gott und Mensch eine Zwecksetzung vornehmen, und so
auch den Begriff des Menschen aus der Gliederung im Inhalt des Gottesbegriffs gewinnen,
und umgekehrt. Diese elementare Bedeutung hat der Zweck fir den
Begriff uberhaupt. Und schon aus dieser Rucksicht erweist sich die Bestreitung des
Zwecks als ein Mangel der logischen Einsicht. Aber der Zweck verfolgt eigene Zwecke, aulSer
denen des Begriffs; oder wenigstens bildet er seinen Begriffsapparat zu neuen Problemen und
neuen logischen Losungen aus.

30. Wir hatten soeben den Gedanken der Schopfung gestreift, der ein Spezialproblem
innerhalb der Korrelation von Gott und Welt darstellt. Aber iiber die Schopfung hinaus
steigert der Zweck die Korrelation von Gott und Welt; er steigert die Schopfung zur
Erhaltung. Die Erhaltung ist eine neue Schopfung. Und die Schopfung bedeutet daher
vielleicht im Grunde nichts anderes als die Erneuerung der Erhaltung. Sie bildet das
eigentliche Problem; nicht, wie man oft meint, vornehmlich oder gar ausschliefSlich die
Schopfung aus dem Nichts.

Die Erhaltung aber erfordert weitere Voraussetzungen. Sie ist nicht nur die Erhaltung der
Gegenwart, als der eigentlichen Wirklichkeit, sondern sie geht iiber die Gegenwart hinaus in alle
Zukunft: geht sie damit nun auch hinaus uber alle Wirklichkeit? Dies kann der Sinn nicht
sein, wenn wir iber das Dasein von der Logik richtig belehrt werden. Welchen Sinn kann dann
aber die Erhaltung haben, wenn er nicht auf die mit der Gegenwart zusammenhangende, auf
ihr beruhende Wirklichkeit eingeschrankt, wenn er auf eine unendliche Zukunft bezogen
wird?

Wir brauchen hier noch nicht zu sagen, dall wir das Problemgebiet der Logik mit dieser
gesuchten Zwecksetzung uberschreiten. Und wir brauchen auch noch nicht den positiven
Sinn zu entwickeln, den diese Zwecksetzung Gottes fiur die Zukunft des
Daseins hat. Wir konnen bei der Logik noch stehenbleiben, um einen wichtigen Gedanken ihr
zu entnehmen.

31. Wir haben den Zweck unter der allgemeinen Bedeutung des Begriffs betrachtet. Hier
tritt nun aber die Unterscheidung in eine neue Geltung, die Platon zwischen Begriff und
Idee gemacht hat. Dem logischen Verfahren des Zwecks entspricht
genauer die Idee. Der Begriff geht in das Gesetz iber und ein. Wo aber mathematisch
formulierbare Gesetze aufhoren, da horen nicht etwa auch Zwecke auf, sondern sie fangen da
erst eigentlich an. Wie der eigentliche Sinn des Begriffs in dem Gesetze sich auspragt, so der
eigentliche Sinn der Idee in dem Zweckverfahren. Und wenn der Zweck schon an der Grenze der
mathematischen Naturwissenschaft fir die Biologie entsteht, so eroffnet er das ganze grolse
Gebiet der Geisteswissenschaften, das ohne ihn nicht entstehen, geschweige bestehen
konnte.

32. Und an der Grenze der Naturerkenntnis entsteht daher fiir die Moglichkeit der
Geisteswissenschaften und fur die Moglichkeit der Ethik, die gleichsam deren Logik
ist, die Frage: Welches Verhaltnis besteht zwischen dem Sein Gottes und
dem Dasein der Natur? Wenn die Frage lautet: Welches Verhaltnis besteht zwischen dem
Sein Gottes und dem Sein der Natur, so vollzieht sich in ihr nur die allgemeine Frage des
Begriffs in bezug auf seine Gliederung bei Gott und bei der Natur. Wenn dagegen die
Frage lautet: Welches Verhaltnis besteht zwischen dem Sein Gottes und dem Dasein der
Natur, so handelt es sich nicht mehr allgemein um die Logik des Begriffs, sondern es vollzieht
sich dann eine Zwecksetzung. Der Sinn der Frage ist alsdann: Welchen Zweck hat Gott
fir das Dasein der Natur? Oder auch: Welchen Zweck hat das Dasein der
Natur fur Gott? In beiden Fallen vollzieht der Zweck eine Idee; die Idee Gottes, die Idee
des Menschen; oder genauer: der Zweck vollzieht sich in einer Idee. In der
logischen Tatigkeit besteht die Identitat zwischen Zweck und Idee.

So sehen wir, wie sich die Abhangigkeit der Religion von der Logik im Problem der
Erhaltung zugleich auch nach der umgekehrten Seite in die Selbstandigkeit
verwandelt, welche durch die Leitung der Frage die Religion gewinnt. Hier aber bewegen wir uns
schon an der Grenze zwischen Logik und Ethik, wie denn das ganze Gebiet der Idee ein solches
Grenzgebiet ist. Damit aber erkennen wir, dals der eigentliche Gehalt dieser Frage die Ethik
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voraussetzt.

33. Fur die Abhangigkeit der Religion von der Ethik hatten wir vornehmlich auf den Begriff,
oder wie wir jetzt sagen konnen, auf die Idee des Menschen Bezug genommen. Aller Inhalt
der Ethik ist der Mensch und sein Zubehor. Es entsteht aber die Frage nach den
Grenzen dieses Zubehors: Gehort vielleicht Gott auch zu diesem Zubehor des Menschen?

In dem Grundbegriffe der Transzendenz bei Platon, aus dem von Aristoteles ab
der Begriff des Absoluten entstanden ist, erkannten wir schon die Entstehung der
Gottesidee in der Ethik. Und wir betrachteten schon, wie es gekommen sein mag, dafs
die Eingliederung Gottes in den Begriffsgehalt der Ethik nicht festgehalten wurde; wir
betrachteten hierbei die Komplikation mit der Metaphysik.

34. In der neueren Zeit aber empfahl sich diese Eingliederung aus dem Grundgedanken der
kritischen Philosophie nicht, sofern diese schon zwischen Ethik und Logik eine Grenzscheide
aufrichtete, und andererseits auch zwischen Ethik und Metaphysik, indem sie dieser den
wichtigsten, den ethischen Wert ihrer Grundbegriffe abnahm. Es ware die Gefahr einer
Verdunkelung entstanden, wenn die Gottesidee in den Lehrgehalt der Ethik aufgenommen
worden ware.

Dennoch aber ist hier eine Unklarheit bei Kant unverkennbar. Sie geht schon zurtck auf die
Kritik der reinen Vernunft, sofern schon in dieser die Zweckidee als die
Gottesidee gewilrdigt wird; und sie setzt sich fort in der Kritik der praktischen Vernunft,
insofern in dieser Gott neben Freiheit und Unsterblichkeit aufgenommen wird, wahrend
andererseits eine Religion innerhalb der blofSen Vernunft selbstandig gemacht
wird.

Schon die Koordination von Gott, Freiheit und Unsterblichkeit, als der drei
Postulate, laft die Unklarheit erkennen, da ja die Freiheit kein Postulat ist, sondern
vielmehr das Grundgesetz der Ethik. Es blieben dann nur Gott und Unsterblichkeit ubrig,
welche entweder beide zusammen der Ethik zugehoren, wodurch aber wiederum das Verhaltnis
zwischen Freiheit und Unsterblichkeit unklar wird, oder die Unsterblichkeit bedeutet nichts
anderes als die Freiheit, namlich die Idee, als die Seele des Menschen. Und dann
wirden nur Gott und Mensch, als der Inhalt der Ethik, Gbrigbleiben. Es bliebe dann aber die
Frage, welcher Inhalt fur die » Religion innerhalb der blofSen Vernunft« alsdann ubrigbleibe?

35. Wir waren bei dem Gedanken stehengeblieben, der die Korrelation, als Erhaltung
Gottes fur die Natur und fiur den Menschen, in der Form betraf, daf wir fur die
Erhaltung der Natur und des Menschen die Gottesidee, die Zweckidee Gottes forderten.
Also nicht allein als das Absolute mulsS Gott in die Ethik eingegliedert werden, sondern die
Grundbedingung der Korrelation schon fordert den Ausweis: was man mit der Schopfung will
oder mit der Erhaltung, es wird erst in dieser Zwecksetzung die Korrelation zwischen Gott und
Natur zur Bestimmtheit gebracht.

Aus diesem Gesichtspunkte haben wir die Gottesidee zum SchlulSstein unserer Ethik des
reinen Willens gemacht. Man fragt nach dem Dasein Gottes. Bei Gott sollte man nur nach seinem
Sein fragen. Aber man darf nicht aufhoren, bei der Natur nach ihrem Dasein zu fragen und ihren
Grund zu verlangen. Nicht ihrer selbst wegen ist die Natur der Gegenstand meiner ethischen
Sorge, sondern um des Guten willen: daS es nicht zu einem frommen Wunsch verwelke,
sondern in steter Jugendkraft blihende Wirklichkeit darstelle. Was wiirde aus dem Guten
werden, wenn die Natur vernichtet wirde, wenn sie nicht in ihrem fortdauernden
Bestande den Daseinsgrund bildete, auf dem das Gute ewiglich wachsen und gedeihen
kann. Die Korrelation zwischen Gott und Natur bedeutet mithin schon in der Ethik die
Erhaltung der Natur durch Gott, die Erhaltung des Daseins der Natur und ihrer
unaufhorlichen Wirklichkeit in aller Zukunft fir das Sein Gottes.

36. Gott wird daher in der Idee der Erhaltung der Welt zum Urheber
ihrer unaufhorlichen Wirklichkeit. Die Idee Gottes bedeutet die Gewahr, dal’
immerdar Dasein sein werde fir die unendliche Fortfithrung der Sittlichkeit. Ohne diese Gewahr
bliebe die Ethik eine Theorie ohne deren notwendigen Abschlufs, den der Hinweis auf ihre
unendliche Praxis bilden mulfs. Mit der Gottesidee hort die Ethik also keineswegs auf, Theorie zu
sein; sie gewinnt vielmehr erst ihren Abschlul3, ihren Gipfel. Es ware verkehrt, wenn man meinte,
Gott werde hier nur zu einem praktischen Hilfsmittel, zu einem Hilfsbegriff fur die Praxis. Er
bleibt vielmehr ein Grundbegriff, allerdings nicht fiir den Beginn der Fundamentierung, sondern
allein fur ihre Vollendung; aber diese Vollendung konnte ohne ihn nicht erfolgen. So bringt
der Gott der Religion eine Bereicherung in die Ethik, ohne die sie ein
Torso bliebe.

37. Es ist gewils bedeutsam, wie die jahvistische Bearbeitung an dem allgemeinen
Mythos der Sintflut sich bewéahrt hat. Durch die Arche Noahs werden Menschen und Tiere vor
dem Untergange gerettet. Zwar die Natur wird dadurch noch nicht direkt gegen den Untergang
gesichert. Aber die Natur gibt ein Zeichen, dal§ die Sintflut niemals wiederkomme.
Und auch fur den Zusammenhang zwischen den Lebewesen und der Natur wird die Sicherung
vorgesehen: die Taube wird ausgesandt, ob sie Ruhe findet fiir ihren FuRball. Ubrigens sagt
Gott es auch »zu seinem Herzen«, dalS er die Erde, also die Natur nicht wieder verfluchen wolle;
Sommer und Winter sollen unaufhorlich abwechseln, wie Tag und Nacht. Und diese Gesinnung
Gottes bestatigt sich alsdann in dem Bunde, den er mit Noah, seinen Sohnen und seinen
Nachkommen errichtet: »es soll nicht alles Fleisch ferner vernichtet werden, und nicht ferner
eine Sintflut sein, zu verderben die Erde«. Der Bund wird sodann erweitert auf »jede lebendige
Seele«. Und der Regenbogen wird »zum Zeichen des Bundes zwischen mir und der Erde«. So
begrindet der urspringliche Monotheismus die Gottesidee mit dem ewigen Dasein der



Welt fir das Leben, fur die Seele der Lebewesen.

38. Wenn nun die Ethik schon fur den Abschlufd ihres Fundamentes der Gottesidee bedarf, so
kiindigt sich darin ein entsprechender Mangel der Ethik in ihrem
Menschenbegriffe an, insofern dieser aufler Zusammenhang mit Gott in der Ethik
durchgefiihrt wird. Was ist der Sinn des Menschenbegriffs in der Ethik?

Der Idealismus der Ethik beruht auf der Grundlegung des Menschen. Welcher
Menschenbegriff eignet sich aber zu solcher Grundlegung? Wir sahen schon, dals Platon das
Individuum verschmahte, und als Staat den ethischen Menschen konstruierte. Der
biologische Mensch, der soziologische, der empirische iiberhaupt, sie alle werden der Idee des
Menschen nicht gerecht. Sie sind ihr nicht gewachsen: Ein anderes Wachstum des Menschen
mufS die Grundlegung der ethischen Menschenidee bilden. Wir haben sie
gefunden, indem wir bereits in der Logik der reinen Erkenntnis die Allheit nach ihrem
Unterschiede von der Mehrheit erkannten.

Das Individuum ist im gunstigsten Falle ein Exemplar der Mehrheit, der es in
Familie, Stand und Volk angehort. Der Mensch aber kann auch nur ein echtes
Individuum werden kraft der Allheit, die ihm im Staate zuwachst. Er soll sein isoliertes
Individuum abstreifen lernen und sein wahres Selbst in der Allheit finden, die der Staat ihm
erschlie3t. Sein empirisches Ich, gleichviel, ob es Hemmnis, oder doch etwa Sporn und Vehikel
seines ethischen Berufes ist, er soll es iiberwinden und sich emporheben zu der Allheit, die ihm
nicht eine leere Abstraktion bleibt, sondern deren Dasein ihm selbst in den Schritten seiner
eigenen Erhebung, seiner durch ihn sich vollziehenden Verwirklichung der Allheit lebendig wird.
Schon im Pfahldorf beginnt dieses wichtigste Mittel der Zivilisation. Und alle Kultur bleibt an die
Entwicklung des Pfahlbirgers zum Staatsbiirger der Menschheit gebunden.

39. An der Grenze dieses Reichtums aber nagt die Sorge, und lalst den Mangel offenbar
werden. Was ist der Mensch und was fehlt dem Menschen, wenn er nur
Menschheit ist? Alle Hoheit, alle Wahrhaftigkeit verleiht nur die Menschheit dem
Menschen, der ohne sie in aller seiner sinnlichen Realitat nur ein Schattenbild ware. Der
Menschheit in seiner Person unterwirft sich der Mensch, indem er in sich, durch sich, fur sich,
als sich das Sittengesetz erdenkt. Die Menschheit gibt seiner Person, die
nur eine Maske ist, den geschichtlichen Grund der Personlichkeit. Die
Menschheit offenbart ihm auch im Nebenmenschen erst den Mitmenschen. Die
Menschheit befreit sein Selbst vom Egoismus des Individuums und von allen Gefahren der
Selbstsucht, der Eigenliebe und des Eigendinkels. Nehmt die Menschheit auf in euren Willen,
und ihr errichtet ihren, euren Weltenthron.

40. So hoch kann und soll der Mensch steigen, und nur in dieser Hohe steht er auf der sittlich
wohlgegrindeten Erde. Indessen steht er auch auf der Erde, ohne dafS sie diesen sittlichen Grund
ihm immer darbote. Er ist ein von den Drangsalen der Erde heimgesuchtes Lebewesen, und
sittliche Note und Krankheiten bedrohen sein Leben und sein Schicksal. Die Menschheit bleibt
nicht sein eindeutiges Feuerzeichen. Freilich nur in der Mehrheit der Volker scheint sie sein
geschichtliches Verhangnis zu werden. Die Menschheit in ihrer soziologischen Zweideutigkeit
wird zum Schicksal, welches den Menschen erhebt, indem es den Menschen zermalmt. Und
sollte das etwa der Hohepunkt der Ethik werden, dafs das Individuum vergehen mufS vor und in
der Allheit der Menschheit?

So hat man oft die reine Ethik milSverstanden, und dies dirfte im letzten Grunde der Anstofs
sein, den man an der Bekampfung des Eudamonismus nimmt: da man die Vernichtung
des Individuums als die notwendige Konsequenz dieses Gegensatzes ansieht, so dalfs
die Ethik der Menschheit mit der Selbstvernichtungslehre identisch
wiurde.

41. Diese Konsequenz muls ein Irrtum sein; sie beruht schlechthin auf dem
Milverstandnis der Idee. Jede Idee erfordert das Korrelat ihrer Erscheinung.
So fordert die Menschheit den Menschen, damit in der Ewigkeit der Selbstentwicklung der
Mensch zur Menschheit sich emporlautere. So kann es daher gar nicht zu verstehen sein, dals der
Mensch durch die Menschheit zunichte werden konnte; vielmehr soll er durch sie erst das
wahrhafte Leben des ewigen sittlichen Strebens, das Leben der Ewigkeit erlangen und
immerdar behaupten.

42, Indessen wenngleich nicht die Vernichtung, die Selbstvernichtung des Menschen der Sinn
der Menschheit ist, so riuckt die Menschheit den Menschen doch in das Licht einer
Vereinsamung und Isoliertheit, einer Bedirftigkeit und Gebrechlichkeit, die ihm entgehen
wurde, wenigstens seinem BewulStsein, wenn die Menschheit nicht diese Mangel grell
beleuchtete. Man darf nicht sagen, dalS die Einsicht in seine Defekte dem Menschen gar nichts
schade, sondern nur nitzlich sei. Das gilt nur, wenn die Einsicht ihn zur Verbesserung befahigt,
und somit ihm zum Beistand und zum Troste wird. Ohne die Moglichkeit solcher Hilfe wiirde die
Lage des Menschen vielleicht trostlos werden.

43. Man darf auch nicht sagen, dal der Mensch gar nicht Mitleid mit sich selbst empfinden
solle. Er gehe seinen Weg, und sehe, dals er nicht falle. Das ist alles, was er tun kann. Aber er
bleibt am Ende, was er ist. Und an der Erde Brust sind wir zum Leide da. So darf man den
Menschen zurechtweisen, wenn er iiber Leiden seines Leibes Klage fiithrt, die ihn auf der Leiter
zur Menschheit hemmen. In allen empirischen Lebenslagen, den individuell biologischen,
wie den geschichtlichen, ist das Mitleid nur ein Schritt der Entgleisung von der
sittlichen Bahn, wahrend der Pessimismus eine solche Verirrung, Verkehrung des
Zielpunktes der Menschheit bildet. Es ist nicht nur tragische Poesie, sondern es liegt schon
eine positive Aufklarung iiber den Sinn des individuellen Menschenlebens in dem



Satze: an der Erde Brust sind wir zum Leide da. Die Trane flieSt, die Erde hat mich
wieder. So ist das Mitleid die Burgschaft des Erdendaseins.

44. Dahingegen wird es zu einer statthaften Frage, ob der Mensch etwa auch durch das
Mitleid tuber seine sittlichen Fehler und Mangel sich trosten darf: sie gehorten allesamt
zu der Vielseitigkeit seines Wesens, an dem nichts zu andern ware, und daher auch nicht
an diesen sittlichen Schwachen; oder aber ob er diese mit dem ganzen Schmerze seiner Seele
empfinden mul3, so dalS er sich nicht nur zeitweise befleckt, sondern durchweg verkehrt und von
Grund aus verdorben erscheinen mul. Diese Selbsterkenntnis seiner
Schwachen ist die Geburtsstatte der Religion.

Schon alles Heidentum hat diesen Urtypus der Religion. Der Opferkultus ist der Ausdruck
dieser Ungliicksstimmung. Der Mensch ist nicht nur ein Held, sondern die Stunde lagert vor
seiner Tur. Das Gleichnis hat Urkraft. Die Sunde wohnt nicht im Hause des Menschen, wie es der
Satz ausdriickt: der Herzenstrieb des Menschen sei bose von seiner Jugend her. Nur vor der Tir,
vor seinem Labyrinth lagert sie, als ob sie zum Eintritt in das Menschenhaus einladen und
verlocken wollte. So ist es tatsachlich. Die Siinde ist das grofSte Reizmittel des Menschen; die
positiven Reize der Tugenden verblassen dagegen. Und die Siinde ibermannt den Menschen,
und er verliert durch sie seine Menschenwiirde, er wird von der Menschheit Bahn abgelenkt, und
schrumpft zu einem Individuum zusammen. Sollte man mit diesem Menschenlose kein Mitleid
empfinden diirfen? Sollte das Individuum selbst es sich versagen miissen? Man bedenke doch:
das Individuum klagt nicht dartiber, da es sich auflést, sondern dariber, dafl es Individuum
bleibt, als solches verharrt und des Aufstiegs zur Menschheit verlustig geht. Das Individuum
verlautbart die Klage des Individuums: sein Bleiben, nicht sein Verschwinden.

45. Wollte man hier nun sagen, dalS dem Menschen ja in seinem Streben zur Allheit
ein Trost gegeben sei gegen diesen Schmerz des Individuums und gegen seine Furcht,
Individuum bleiben zu missen, so ware dies ein Trost, der einer Wirkung in die Ferne
gleichkame; jetzt aber gilt es die Wirkung in die Nahe. Betrachten wir diesen Aufstieg vom
jetzigen Punkte aus genauer. Das Individuum fihlt sich von seiner Siinde beschwert. Da soll ihm
nun die Ethik helfen mit ihrem Aufruf zur Allheit. Ist denn aber das Individuum in diesem
Stadium seiner Selbsterkenntnis von seiner Siinde dieses Aufblicks fahig und zu diesem Aufstieg
vorbereitet? Wir wollen hier einmal durch eine aktuelle Anmerkung die Schwierigkeit zu
beleuchten suchen.

46. In der Politik meint man oft, die Selbstsucht des Individualismus uberwinden zu
konnen durch die Einhebung des Individuums in die Allheit des Staates. Man erfahrt aber
alsbald, da® man das Kind mit dem Bade ausgeschiittet, die Uberwindung des Individualismus
durch den Verlust des Individuums gewonnen hat. Das Individuum uUberhaupt darf
nicht aufgegeben, nur seine Sindhaftigkeit soll abgestreift werden.
Der Ethik aber ist kein anderes Mittel gegen das Individuum gegeben als die Allheit, die
Erhebung des Individuums zu ihr und seine Auflésung in sie. Die Ethik konnte daher dem
Sundenbewufstsein nur dadurch Trost bringen, dal sie das Individuum zum Verschwinden bringt
— wonach die Selbsterkenntnis der Stinde auch zu verlangen scheint.

Wenn wir aber bedenken, das der Ubergang zur Allheit einer Zuriistung bedarf, deren
das Individuum in seiner Sundhaftigkeit noch ermangelt, so darf ja das
Individuum nicht schlechthin verschwinden, sondern es mufl dieser Vorbereitung auf die
Allheit wegen erhalten bleiben. Das eben ist es, was der Antinomie zwischen
Individuum und Allheit fehlt, wenn sie nur durch die politische Allheit
zur Auflosung gebracht wird: es fehlt alsdann jener Rest des Individuums, der
als Sauerteig fur die Allheit, fur ihre Entwicklung und Durchfuhrung in ihr selbst immer erhalten
bleiben mulS. So erweist es sich denn nur als eine oberflachliche Beschwichtigung, wenn das
Individuum in dem Momente seiner Siuindigkeitserkenntnis auf seine Selbstverwandlung
in die Allheit hingewiesen wird.

47. Es eroffnet sich hier daher die wichtige Einsicht: dall der Begriff des
Menschen keineswegs allseitig durch die Ethik bestimmt wird
dadurch, daf das Individuum in die Allheit des Staates und des
Staatenbundes der Menschheit aufgehoben wird. Dieser Ubergang erweist sich
als ein Sprung, als eine Durchbrechung der sittlichen Stetigkeit. Die Ethik selbst kann diesen
Ubergang nur zum SchluBakkord machen; sie selbst bedarf des Stillstands an der Station der
Stiinde. Und die Ethik hat von der Religion gelernt, dal die Propheten, besonders
Jeremia und Ezechiel, an der Selbsterkenntnis der Sinde das Individuum
erst zur Entdeckung brachten. Und wenn auch das Individuum schliefSlich in die
Allheit sich aufheben mufl, so mulR es doch auch in der Allheit Individuum
bleiben; zwar ein solches der Allheit, nicht des Egoismus. Und vollends mufS das Individuum
selbst erst zur Erzeugung gekommen sein, auf dessen Entwicklung es immerfort
ankommt.

Bis dahin also bedarf die Ethik selbst dieses Begriffes und seiner Erzeugung. Aber von der
Siinde spannt sie eine direkte Bricke zur staatlichen Allheit. Und jetzt kommt es uns darauf
an einzusehen, dals diese Bricke in der Luft schwebt, dal sie nicht in der
Entwicklung des Individuums ihre Spannung vollzieht.

48. Die Einwande, welche besonders von Wilhelm Herrmann gegen diesen Stand in der
ethischen Frage erhoben wurden, finden sonach hier in gewisser Begrenzung ihre Billigung.
Stande es wirklich ausnahmslos so, dal das Individuum seinen Halt nur in der Allheit finden
kann, so ware es, da es diese Allheit niemals vollstandig erreicht, sondern immer nur im
Aufschwung zu ihr sich bewegen und bestehen kann, in der Tat nur ein Auftakt, keine



selbstandige Note, der ein hoherer Wert des Verweilens beigelegt werden konnte. Das ist es,
worauf jene Einwande hinzielen: dall der Wert des Individuums nur in der Allheit Bestand
haben soll, wiahrend diese doch immer nur einen ewigen Ubergang zu bedeuten hat. Wiederum
zeige es sich, dall mit dem Individualismus auch der unverlierbare Rest des Individuums
preisgegeben wird. Freilich darf das Individuum keine isolierte Selbstandigkeit im sinnlichen,
konkreten Sinne werden. Freilich darf ihm das Anrecht der Personlichkeit in letzter Instanz
nur immer seine hochste Aufgabe bedeuten. Andererseits aber darf die menschliche Person
doch nicht schlechthin in die Menschheit sich auflosen.

49. Schon die relativen Gemeinschaften, welche die Ethik des reinen Willens
ausgezeichnet hat, nehmen den Menschen von der Allheit zuriick und verteilen ihn wieder an die
Mehrheiten, denen er keineswegs allein von seinem biologischen Ich her angehort. Um
das Streben zur Allheit aufrechtzuerhalten, bedarf das Individuum auch seines Durchgangs
durch die vielerlei Mehrheiten, welche die Kultur hervorbringt. Und in diesen relativen
Mehrheiten selbst pulsiert, als eine derselben, das Individuum. Ware dieses ausschlieBlich das
biologische, und nicht zugleich das ethische Selbst, so ware der Ubergang abgebrochen; denn
vom naturlichen Ich gibt es keine Entwicklung zur ethischen Allheit. Wenn jedoch es sich
herausbringen lief3, daf’ in dem Individuum der Mehrheit selbst ein solches ethisches Ringen sich
offenbarte, so ware damit die Gleichartigkeit des Ubergangs gewonnen; so ware es
ein sittliches Individuum: das einerseits von der Allheit ermahnt, zugleich
aber von den Mehrheiten, denen es angehort, zum Verharren in der
Individualitat angespornt wird.

Denn die Sinde bedarf erst der Vertilgung, das SiindenbewufStsein der Versohnung mit
sich selbst, wenn aus der Mehrheit die Allheit sich soll entwickeln konnen. Das Individuum will
nicht voreilig iiber sich selbst hinausgehoben sein; es will auf seinem Stande aushalten, bis es
gerettet, in der Rettung allein getilgt wird. Die Bedurftigkeit dieser Rettung ist
es, welche den Standpunkt der Stindenerkenntnis auszeichnet.

50. So entsteht aus der Erkenntnis des Mangels, als eines mit dem Begriffe
des Menschen zusammenhangenden, an sich zwar noch nicht der neue
Begriff des Menschen, wohl aber entsteht er durch die Fortfihrung des Gedankens
von dem Mangel zu seiner Deckung, von der Bediurftigkeit zum Beistand, von der Sundhaftigkeit
zur Erlosung und Versohnung. In diesen positiven Momenten vollzieht sich
der neue Begriff des Menschen, den die Erkenntnis vom sittlichen Mangel und von
der Sunde herbeigefuhrt hat. So entsteht dieser neue Begriff des Menschen
als eine homogene Erganzung des Menschenbegriffes der Ethik: eine
Erganzung als Fortsetzung.

51. Wir stehen hier am begrifflichen Ursprung der Religion. Daheristes
wichtig, die Homogeneitat zu wahren, welche diese Fortfiihrung erfordert. Die Religion darf
nicht im Abbruch ihrer Beziehungen mit der Ethik entstehen, sondern
vielmehr in der Festhaltung derselben in aller Bestimmtheit und Genauigkeit. Wenn das
Individuum auf seiner Siindhaftigkeit bestehen und daraufhin als religioses Selbst sich
begrinden will, so mufS das ethische Problem des Selbst in ungeschwachter Kraft
bleiben. Die ethische Kraft des Selbst beruht aber auf der Autonomie. Daher mufs die
ethische Selbstbestimmung auch auf das religiose Selbst Ubertragbar
werden, wenn anders es nur in der homogenen Fortbildung des ethischen Selbst entstehen
kann.

Diese Folgerung erstreckt sich auch auf die Losung des religiosen Problems am Individuum.
Wenn seine Bedurftigkeit besser als durch den Aufschwung in die Allheit, nur durch den
Ubergang von der Ethik zur Religion 16sbar werden soll, so darf ebensowenig die Befreiung von
dem Schuldbewulitsein gegen die Grundkraft der Ethik verstofSen, wie der religiose Aufschrei
des Gewissens einen solchen VerstofS bilden darf. Die Gebrechlichkeit verletzt
die Autonomie nicht, sofern diese den Aufschwung zur Allheit zum
Inhalt der Aufgabe des Menschen hat.

Ebenso darf auch die Losung, welche von der Religion erwartet werden kann, keine
geringste Verletzung des Prinzips der Autonomie in sich bergen. Diese Forderung wird versichert
durch die Forderung des gleichartigen Ubergangs der Ethik zur Religion. Und dieser
Ubergang selbst wird durch die Gleichartigkeit noch genauer bestimmbar werden.

52. Im Grunde ist es gar kein Ubergang, der hier bevorsteht, sondern innerhalb der Ethik
selbst vollzieht sich diese Erweiterung des Problems und seine Losung. Nicht die Ethik geht
hier uber in die Religion, sondern bei der Erweiterung ihrer Probleme, bei der Erganzung
des Menschenbegriffs und seines sittlichen Selbstbewulltseins, daher
auch der Anwendbarkeit seines ethischen Grundgesetzes, erweitert sich der Umfang
der Ethik mit dem Inhalt der Religion. Wir werden alsbald diese Erweiterung und
Erganzung auch fir den andern Grundbegriff der Religion im urspriinglichen Material der
Ethik zu verfolgen haben.

53. Wir wissen, die Eigenart der Religion soll nicht ihre Unabhangigkeit
von der Ethik bedeuten. Wie kann nun der Ubergang von dem Menschenbegriff der
Ethik zu dem der Religion diese Eigenart begrunden, die demgemals auch die religiose
Eigenart des Menschenbegriffs bedeutet?

Machen wir uns klar, was dem Menschen auf seiten der Ethik ubrigbleibt, um sich von dem
BewulStsein seiner Sundhaftigkeit zu befreien. Offenbar nichts anderes, als was die
Autonomie immer zu leisten und zu gewahrleisten hat. Nun besteht aber darin gerade die
Klage des Individuums, dall es mit aller seiner ethischen Anstrengung uber dieses

ul



SelbstbewulSstsein seiner Gebrechlichkeit sich nicht zu erheben vermag. Freilich bleibt es dabei,
daR die ethische Arbeit unter der Wacht und Zucht der Autonomie nicht unterbrochen,
geschweige abgebrochen werden darf; unaufhorlich muflf das Selbst die Aufgabe
bleiben, welche die Aufgabe des Sittengesetzes in sich enthalt. Zugleich aber gilt es, die
nicht niederzuschlagende Einsicht zu befriedigen, daf alle diese sittliche Arbeit Stuckwerk
bleiben mul’ bei der Stindhaftigkeit, welche das Individuum im Grunde seines Wesens erkennt.

54. Wir stehen hier vor einem alten Kreuzwege der religiosen Parole. Beachten wir genau, wie
wir hier unseren Weg nehmen. Wir sagen keineswegs schlechthin, der Mensch sei bose seinem
Wesen, seinem Grundtriebe nach. Auch bei Kant habe ich vor langer Zeit die Bedeutung, die er
dem radikalen Bosen gab, ganzlich nach seinem Wortlaut bestimmt und eingeschrankt auf
die »Verkehrung der Prinzipien«. Hiernach ist der Pessimismus, der immer nur die
Rachsucht oder die Selbstsucht, wenn auch nur in der Form des Mitleids, als die Triebfeder des
Menschen anerkennen will, das eigentliche radikale Bose. Mithin ist radikal vielmehr im
Menschen das Gute, das jedoch in das Schlechte entstellt und umgedeutet wird. So ist das
Bewultsein der Siundhaftigkeit des Menschen durchaus nicht gleichbedeutend mit der
Schlechtigkeit seines Wesens. Vielmehr zeugt das Bewulstsein der Sinde gegen die
Schlechtigkeit und fur die Wacht des Guten. Trotz alledem aber gehort es mit in diese
unaufhorliche Kontrolle, dalS der Mensch seine Pflege und Wartung der Autonomie als
unzulanglich erkennen darf, erkennen mus.

So wird die Homogeneitat des Ubergangs immer genauer. Die sittliche Arbeit darf niemals
aufhoren; ebensowenig aber auch der Kontrollgedanke, dals nur ein neuer Weg, ein neues
Ziel von dem Bewulstsein der Sundhaftigkeit befreien kann; welches BewulStsein ebenso
unaufhorlich bleiben muB.

55. Das Eigentumliche der Religion haben wir allgemein erkannt in der Korrelation von
Mensch und Gott. So sehen wir nun hier, dall gemalS dem neuen Menschenbegriffe, der
sich beim ersten Schritte der Religion erhebt, auch ein neuer Gottesbegriff entstehen
mul; sicherlich ein solcher, der den der Ethik nicht verletzen darf; der mit diesem vielmehr
immer in Einklang bleiben muf: ihn aber erweitert und erganzt.

In welcher Bedeutung haben wir den Gottesbegriff in unsere Ethik aufgenommen? Schon
diese Aufnahme ist eine Neuerung, durch welche die Scheidung zwischen Ethik und Religion
aufgehoben, oder, wie wir nunmehr die These berichtigen, als Scheidung aufgehoben,
aber als Unterscheidung festgehalten werden soll.

Wir haben schon betrachtet, in welcher fundamentalen Bedeutung fir den Ewigkeitswert
der Realisierung des Sittlichen die Ethik der Gottesidee bedarf. Gott muf3 die Natur
erhalten, damit dem Sein der Sittlichkeit das Dasein nicht entzogen werde. Diese Realitat
Gottes entspricht der Realitat des Menschen, als Menschheit. Damit Menschheit wirken
konne, gemals der Ewigkeit des Ideals, dazu bedarf die Ethik der Gottesidee. Die
Korrelation bedeutet hier die von Gott und Menschheit. Und es wird die
Frage sein: ob diese Korrelation ausschliefSlich der Ethik gerecht wird, oder ob sie auch dem
Uberschritt in die Religion gerecht bleibt. Vielmehr aber ist die Frage gelost, wenn sie gestellt
wird. Bisher haben wir fur die Eigenart der Religion nur als Individuum den Menschen
betrachtet, nicht aber als Menschheit. Die Harmonie von Ethik und Religion wird
eintreten, wenn auch die Religion auf die Menschheit bezogen wird,
und zwar ohne dafl dadurch die volle Individualitatsbedeutung des Menschen verkiirzt
wird.

56. Es besteht ja keine Kluft zwischen dem Individuum und der Menschheit. Vielmehr
unterhalten die relativen Gemeinschaften, die die Mehrheit vertreten, wie die der
Familie und des Stammes, die Verbindung zwischen den beiden auflersten Gliedern
aufrecht. Und Gott mull auch fir diese relativen Mehrheiten einstehen, in denen das Individuum
die Korrelation zu ihm eingeht. So wird die Korrelation zwischen Gott und dem Individuum, auch
die zwischen der Mehrheit und Gott angebahnt; der Mehrheit aber gehort auch das Individuum
an.

57. Wenn nun das Individuum sich in seiner Siindhaftigkeit erkennt, so sagt der Mythos:
weh mir, ich bin aus Tantalus’ Geschlecht. Diesem Aberglauben, der freilich an
empirischer Beweiskraft mehr gewonnen als verloren hat, tritt dennoch die Religion
entgegen. Nicht der Vater wegen leiden die Sohne: ein jeder stirbt in seiner
eigenen Sinde. Aber mit dieser Korrektur 1a3t es die Religion nicht bewenden. Sie schreitet
zur positiven Formulierung: die Seele stindigt. Die Seele, das ist die sittliche Person, die,
als solche, ihre Sunde erkennt, als solche, die Sunde sich zurechnet.

58. Was konnte hiergegen der Gott der Allheit helfen, wo sogar der Gott der Mehrheit vom
Ubel ist? Hier gilt es vielmehr, die Einheit des Menschen nicht als Einzelheit in der Herde, in der
statistischen Gruppe der Mehrheit zu erkennen. Hier konnte man versucht werden, die Einzigkeit
Gottes zu imitieren, und die Einheit des Menschen ebenfalls als Einzigkeit festzunehmen. Denn
um diese Einzigkeit handelt es sich in der sittlichen Arbeit. Was andere Leute tun, und ob sie
eine moralische Durchschnittsgruppe bilden, diese statistische Einsicht kann sehr wertvoll
werden; sie ist aber wertlos der Individualitat des sindhaften Menschen gegeniiber. Dals alle
Kreter Lugner seien, kann das kretensische Individuum in seiner sittlichen Arbeit nicht
behelligen. Der Mensch, der sich in seiner Einheit, mithin als Seele und Geist, seiner selbst
bewulst ist, erkennt sich nur in seiner Einzigkeit; wie auch bei Gott diese den Sinn der Einheit
ausfiillt. Was leistet nun der einzige Gott dem einzigen Menschen? Auch in der Einzigkeit
vollzieht sich die Korrelation von Mensch und Gott.

59. Die Einzigkeit aber fallt ganz aus dem Rahmen der Ethik heraus.
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Hier muR der Uberschritt zur Religion eintreten. Der einzige Gott vollzieht
damit eine neue Bedeutung seiner Einzigkeit: er ist einzig fir den Menschen, sofern dieser
als ein einziger gedacht werden mulfS. In einem synagogalen Gedichte Jehuda
Halewis findet sich dieser pantheistische Bezug zwischen Gott und Mensch in der Einzigkeit.
Dafiir hat die Religion zu sorgen; deshalb wird der Uberschritt zu ihr unternommen: daf sie dem
Individuum, als solchem, nicht nur kraft der Allheit, Hilfe bringt. Der Mensch ist einzig; dies
bedeutet vornehmlich seine ethische Suffizienz, die in seiner Individualitat sich
abschliel8t. Ich darf ihn nicht unter dem Gesichtspunkte der Mehrheit allein betrachten. Und
wenn ich ihn unter die Allheit stelle, so fiihre ich ihn damit ein in die Triumphbahn seiner
Einzigkeit.

60. Aber die Einzigkeit des Individuums bedeutet ferner auch seine Isoliertheit und
seine Einsamkeit, die nicht lediglich aus seiner Mehrheit herstammt, die etwa ihn im Stiche
lielSe oder sonstwie seiner Selbstheit sich widersetzte. Die Einsamkeit kommt jetzt Giber ihn aus
der Erkenntnis seiner ihn vor sich selbst isolierenden Siinde: was hilfe es ihm da, wenn er sich
beschwichtigen wollte damit, dal andere nicht besser seien, und daf8 sie ihn verfihrt haben:
dirfen andere die Urheber seiner Handlungen, seines sittlichen Verhaltens sein? Er muf8 sich
also isoliert denken, sofern er sich suindhaft denkt.

Und nun entsteht die Frage: ob der einzige Gott etwa nur fur die Allheit Sorge tragt,
oder aber ob er seine Einzigkeit auch da bewahrt, wo der Mensch in einer ethischen
Bedeutung sich selbst Einzigkeit zuerkennen muls. Diese Frage aber richtet
sich nicht mehr an die Ethik, von der sie auch oft genug abgelehnt wird, insofern sie
nur in Allheit und Mehrheit den Menschen kennen will. Die Siinde indessen ist nur
individuell. Eine Massenstunde ist Krankheit.

Und die Frage richtet sich gar nicht auf eine einzelne Station im Leben des Menschen,
sondern gleichsam auf sein ganzes Menschenleben. Wenn anders nun diese Frage ethisch
berechtigt ist, die ethischen Mittel aber versagen, auch der Gott der Ethik versagt, sie zu 10sen:
wird alsdann ein neuer Gottesbegriff zu fordern sein fiir den neuen
Menschenbegriff des sindigen Individuums?

61. Hier stehen wir vor der Scheidelinie nicht sowohl zwischen Religion und Ethik, als
vielmehr zwischen Religion und Polytheismus. Denn nicht nur der Mythos nahrt
sich aus diesem Urgrunde, sondern auch der Opferkultus begriindet sich in ihm. Wie kann
Gott dem Individuum helfen, das sich seiner Siinde bewulst wird? Wie anders als durch die
Vergebung. Diese aber muls herbeigefithrt werden durch Opfer und Bittflehen. Das Opfer
versOhnt sogar nicht nur den neidischen, sondern auch den gnadigen Gott. Dieser durch Opfer
fir das Individuum zu gewinnende Gott ist jedoch nicht der Gott der Religion.

62. Der Widerspruch des Opferwesens gegen die Religion beruht in der Zweideutigkeit,
als ob Gott durch irgend etwas anderes zur Befreiung des Menschen von seinem
Stindenbewulstsein bewogen werden konnte, es sei denn durch die sittliche Arbeit des Menschen
selbst. Aber wenn und sofern diese in unaufhorlichem Vollzuge bleibt, so bleibt auch
die Forderung wach, dall Befreiung, Erlosung ihm zuteil werde, obschon er diese sich nicht
selbst zu erringen vermag. Das ist das Neue in der Leistung Gottes: die
Erlosung des Individuums.

Und diese Erlosung beruht auf zwei Bedingungen, die einander auszuschlieBen scheinen.
Die eine ist: der Mensch kann sich durch alle seine sittliche Arbeit nicht selbst von dem
SelbstbewulSstsein der Siinde erlosen. Und die andere: Gott allein kann ebensowenig diese
Erlosung bewirken. Der Widerspruch hebt sich nicht in der allgemeinen Vermittlung
von Gott und Mensch auf, so dals beide Begriffe in ihrem Zusammenwirken die Erlosung
zur Folge hatten, sondern in der abgestuften Weise vollzieht sich die Ausgleichung: die
sittliche Arbeit des Menschen bleibt die unerlafSliche, die unaufhorliche Voraussetzung. Und bei
dieser menschlichen Arbeit kann Gott keineswegs mitwirken; wie konnte Gott in
Gemeinschaft treten mit dem Menschen? So wenig die Erlosung ein Gnadengeschenk
Gottes sein kann, ebensowenig kann sie das Produkt seiner Mitwirkung bei der sittlichen
Arbeit sein, iber die das Wesen Gottes hinausliegt. Aller Pantheismus und alle Ausgleichung
und Nivellierung des Gegensatzes zwischen Gott und Mensch darf hier nicht in Versuch
genommen werden.

63. Wahrend der Mensch bei der Korrelation, die unsere Aufgabe jetzt bildet, nur als
tatiger Faktor gedacht wird, wird Gott dagegen als das Ziel gedacht, auf
welches die eigene sittliche Arbeit des Menschen hin gerichtet wird. So bleibt das Ziel zwar noch
der sittlichen Arbeit angehorig; man konnte sogar von einem Faktor sprechen, den das Ziel
bildet; aber das Ziel ist nicht mit dem Faktor identisch zu machen. Alle
Aktivitat liegt beim Menschen, dem sie nicht erlassen, kaum erleichtert werden kann. Aber der
Erfolg dieser sittlichen Arbeit, der, als ein innerer, den Begriff der Handlung erfiillender,
gedacht werden muf3, hangt doch nicht ausschliefSlich von dem Menschen und seiner Arbeit ab.

So mul3, so kann allein die Korrelation von Mensch und Gott hier aushelfen, wo Gott erdacht
wird, aber nicht anders als in der Korrelation zum Menschen; wo er also bei dem Problem der
Erlosung nicht als ein ebenburtiger Faktor mitwirken kann. In sittlicher Tatigkeit, in der
Verwirklichung des Sittlichen, steht der Mensch allein da. Der Gott, der in dieser
Verwirklichung, in dieser Befreiung dem Menschen helfen soll, kann und darf den Menschen
nicht von seiner Menschenwiirde ablosen; dies geschahe aber, wenn er von der Gewissensarbeit
entbunden oder sie ihm auch nur erleichtert werden konnte. Gott macht dem Menschen seine
eigene Gewissensqual nicht uiberflissig; er stellt sich ihm nicht zur Seite und hilft ihm nicht bei
dem Geschafte der Reue und der Bulle.
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Aber diese hat zur Voraussetzung, dall ein Gott da sei, auf den die
Korrelation in dieser Form der Sinde sich richtet; und der die Korrelation zu
dem neuen Sinne bringt, dal$ die Befreiung, die der Mensch selbst nicht vollbringen kann, in
dieser neuen Korrelation zu Gott in Vollzug trete. Der neue Sinn Gottes
entspricht dem neuen Begriffe des sindigen Menschen. Und dazu entsteht
zuvorderst die Korrelation des zur Seligkeit befreiten Menschen.

64. Das ist der neue Gott, der Gott der Religion, im Unterschiede von dem
Gotte der Menschheit in der Ethik. Die Erlosung befreit von der Sunde. Und im
Hinblick auf diesen Gott der Erlosung breitet der Mensch die Siuindenfiille seines Herzens vor
sich aus, weil dieser Hinblick ihm zugleich die GewilSsheit bringt, dal diese seine sittliche
BulSarbeit nicht verlorene Liebesmiihe sei, sondern dal sie das Ziel erreichen kann, das ihr ohne
Gott unerreichbar bliebe. Der Mensch bleibt in der Arbeit, aber Gott, der an dieser
Arbeit selbst nicht teilnimmt, wird als das Wahrzeichen gedacht, das die Befreiung
von der Sunde bewirkt.

65. Wie der Begriff des Menschen eine andere Bedeutung erlangt hat als in der Ethik, so
auch der Begriff Gottes. Aber wie der religiose Begriff des Menschen trotz der Differenz
zwischen Individuum und Menschheit, und trotz der Differenz zwischen unaufhorlicher sittlicher
Arbeit und dem Ziel der Befreiung von der Angst des Gewissens, dennoch in der selbstandig
bleibenden sittlichen Arbeit auch bei dieser Befreiung in Zusammenhang mit der Aufgabe der
Sittlichkeit verbleibt, so verhalt es sich auch mit Gott. Wie er in der Ethik fir die Menschheit die
Verwirklichung des Guten gewahrleistet, so leistet er auch in der Religion diese Verwirklichung
am Individuum. In der Ethik umstrahlt Gott die Menschheit mit der Zuversicht der Sittlichkeit auf
Erden; in der Religion das Individuum mit der Zuversicht seiner personlichen Befreiung von
Schuld und Siithne, seiner Wiederherstellung zur Aufgabe der sittlichen Freiheit. Auch hier
behauptet sich die Gleichartigkeit der Idee fiir die Ethik und fur die Religion.

66. Man wird doch nicht etwa den schalen Gedanken einwenden, dafS diese Gleichartigkeit
nur eine Illusion bleibe, wahrend der sittliche Mensch dieses Durchgangs durch das Bewultsein
der Suinde gar nicht bedurfte.

Es ist ein schwerer Fehler der modernen Kultur, dafS sie die Argumente der Religion als
veraltet und als geschichtliches Material der Mythologie ansieht. Die Reaktion auf diese
Vorurteile einseitiger Bildung zeigt sich alsbald sogar im engeren Betriebe der Philosophie. Der
Pessimismus, dieses Hemmnis wahrhafter Ethik, hatte nicht so um sich greifen und in
Schwarmerei und Obskurantismus ausarten konnen, wenn die religiose Spekulation innerhalb
ihrer ethischen Grenzen nach ihrer wissenschaftlichen Bedeutung anerkannt wirde. Die
Sinde ist ein Ferment der Sittlichkeit, und das Sundenstadium des
Individuums daher ein unentsetzbares Glied in der Begriffskette des sittlichen Menschen.
Und ebenso ist der Gott der Vergebung, der Erlosung und der Versdéhnung nicht
etwa ein Mythos, sondern, wie er eine notwendige Erganzung zum Gotte der Ethik bildet, so
ermoglicht er auch jene befreiende Arbeit des Individuums, die ohne das Ziel der Gnade den
Sinn ihres Weges verlore.

67. Die Gnade ist schlechthin der Sinn der BufSarbeit des Gewissens. Die Korrelation tritt in
Wirksamkeit. Die Sundigkeit des Individuums wéare ein Hirngespinnst, wenn nicht in Gott als ihr
Ziel die Vergebung aufleuchtete. Die Korrelation von Gott und Mensch, wie sie sich hier fortsetzt,
vollzieht diese logische Konsequenz der Begriffe. Ohne die Vergebung hatte die
BulBe keinen Sinn; und ohne die Bulle konnte Gott nicht zum Gotte des
Individuums werden.

Uberlegen wir es noch einmal: ohne die Vergebung hatte die BuRe keinen Sinn. Kénnte der
Ethiker etwa diesem Satze seine Zustimmung versagen? Wenn anders er den Gang des
Individuums in das Labyrinth des Gewissens mitgeht, mufS er den Ariadnefaden festhalten; der
Mensch darf nicht im Labyrinthe bleiben. Kann er sich aber etwa dem Gange ins Labyrinth
versagen? Sofern die Tugendwege dem Gebiete der Ethik angehoren, mufs diese Nachsicht
mit den Schwachen und mit der Schwachheit des Individuums eine Ricksicht der Ethik sein.
Hier aber steht sie an ihrer Grenze, an der sie in die Religion
iibergeht. Und hier erfordert es die genaue Grenzbestimmung, dafl die Religion mit ihrer
Eigenart eintritt; mit ihrer Eigenart, aber in ihrer Gleichartigkeit mit der sittlichen
Arbeit und mit den sittlichen Zielen.

68. Hier scheidet sich nun aber im Begriffe der Religion das
Judentum vom Christentum.

Denn im reinen Monotheismus des Judentums hat der Gott der Gnade und der Vergebung
nur diese Bedeutung: das Ziel, den Erfolg, den Sieg der sittlichen Selbstarbeit des
Menschen zu verburgen. So steht die Korrelation hier in klarer Gliederung: hier der Mensch, das
Individuum in seiner Isoliertheit, und dort Gott in seiner Einzigkeit. Die Transzendenz
Gottes bedeutet die Suffizienz des Menschen fiur die Behauptung
seines Menschentums. In der selbstandigen Sittlichkeit des Menschen beruht diese
Suffizienz: die nur erfiillt, nicht eingeschrankt wird durch das Ziel, auf das, wie jede menschliche
Tatigkeit, so auch diese, hingerichtet sein mufs.

Das Christentum dagegen nimmt an der Zweideutigkeit des Pantheismus teil und 1465t
schon an der sittlichen Arbeit selbst den Gott im Menschen
teilnehmen. Die getrennten Kompetenzen flieSen dadurch ineinander, und die Begriffe
schranken einander ein. Nicht allein der Begriff Gottes verliert dadurch seine Transzendenz und
Eindeutigkeit, sondern auch der ethische Begriff des Menschen wird an diesem Grenzpunkte von
Ethik und Religion ungenau, insofern die Kompetenz seiner sittlichen Arbeit beeintrachtigt wird.
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Sie wird auch beeintrachtigt, wenn ihr selbst in irgendeiner Vermenschlichung
Gottes zugleich die Kompetenz der Erlosung zuerteilt wird, wahrend sie eben nur als
Kompetenz der Arbeit und zwar der Suffizienz zu derselben sich darstellt. Der Mensch in der
Idee seiner Individualitat hat nur das Schweben auf der Stufenleiter von Stinde und Befreiung als
seine Wirde zu erkennen. In ihm selbst darf keine Kraft liegen, die ihn tiber dieses Schweben
hinweghebt.

Erlosung und Befreiung miussen unterschieden werden. Die Arbeit der
Befreiung allein liegt dem Menschen ob; seinem Wesen, seinem Berufe, seinem Begriffe fern
jedoch liegt das Resultat der Befreiung: die Erlosung. Sie allein steht bei Gott. Und
nur bei Gott allein steht die Erlosung. Fir sie ist die Befreiung nur die notwendige
Voraussetzung, nicht aber eine homogene Mitwirkung. Mensch und Gott bleiben
geschieden, wie Streben und Gelingen, wie Kampf und Siegespreis. Wie der reine
Monotheismus die wahre Befreiung lehrt, so auch die wahre Erlosung. Die Religion verbindet
beide Momente, aber sie erhalt aufrecht ihren Unterschied.

69. Indessen nahert sich der moderne Protestantismus offenbar diesem reinen
Monotheismus. Der pantheistische Doppelsinn, der die zweite Person der Gottheit umschleiert,
wird allméahlich abgestreift, und die menschliche Person Christi wird fur die lebendige Arbeit
der Religion in den Mittelpunkt gestellt. Daher auf der einen Seite das Bestreben, die
Geschichtlichkeit Jesu zu retten, andererseits aber seine ideale Bedeutung fur das
religiose Leben des Individuums von jener Frage der Geschichtlichkeit unabhangig zu
machen. Wenn die sittliche Arbeit mit Ernst und Wahrhaftigkeit durchgedacht wird,
so kann das Vorbild Christi gar nicht bestehen bleiben. Man muf§ auf die
Mystik zurickkommen, die Luther in dem Satze ausgesprochen hat: Christus ist dir Gott,
wie du deinem Nachsten ein Christus sein sollst.

Und fur das religiose Selbstbewulfstsein, sein Kampfen und sein Ringen bleibt Christus nicht
als geschichtlicher Christus ein sachliches Vorbild, sondern vielmehr nur das Vorbild des
eigenen Selbst. Dieses Vorbild des menschlichen Individuums darf kein Schattenbild sein;
aber es verliert den Wert des sittlichen Ideals, wenn es ein empirisches Geschichtsbild wiirde. Es
darf schlechterdings nur das Ideal des Menschen sein, und zwar nicht das der
Menschheit in seiner geschichtlichen Universalitat, sondern das des Individuums in dem
Bewultsein seiner Isoliertheit, seiner Bedurftigkeit, seiner Gebrechlichkeit; zugleich aber auch
seiner Wurdigkeit zur Erlosung.

Dieses Idealbild des menschlichen Individuums ist nicht das Schreckgespenst seiner
Verzweiflung, sondern das Heldenbild seines Ringens uber seine menschlichen Grenzen hinaus,
aber verklart durch die Zuversicht der Erlosung, die ihm von jenseits dieser Grenzen der
Menschheit entgegenleuchtet: die Zuversicht von einem Gotte der Gnade und der Erlosung; von
einem Gotte, der kein Mensch ist, der aber dem sindigen Menschen die Hand reicht: der die
Korrelation mit dem menschlichen Individuum eingeht.

Jetzt ist das Tor zur Religion weit geoffnet, und doch werden wir sehen, dafl die
Homogeneitat mit der Ethik bestehen bleibt und wachsam erhalten werden mufs: da es
immerfort wieder fraglich werden kann, ob nunmehr nur Religion, oder doch vielmehr nur die
alte Ethik den neuen Anbau bildet.

70. Wenn nun der Mensch in seiner Bulsarbeit sich selbst als den Urheber seiner Siinde
erkennen muf, so erschopft sich diese BulBarbeit nicht in der Zergliederung seiner Siinden und
in der Zerknirschung dariber, so dals dieser entgegen nur noch die Gnade zu winken hatte,
sondern es gehort zu dem sittlichen Charakter dieser BufSse, dals der Mensch iiber diesen seinen
Charakter als Urheber seiner Handlungen in tiefes Nachdenken eintritt. Seines eigenen
Charakters wegen mul3 der Mensch daher die Frage an sich stellen, wie er dazu kommen
kann, der Urheber einer unsittlichen Handlung zu werden. Wird ihm dieses
Dunkel nicht entschleiert, so bleibt ihm fiir sein eigenes Wesen nur das Schreckbild eines
radikalen Bosen ubrig. Dann wirde aber die Korrelation hinfallig. Das wurde sie, wenn die Gnade
einem Unwiirdigen von Gott zuerteilt wiirde und nicht einem kraft der Menschenwiirde auch des
Gottes und seiner Gabe Wirdigen.

71. Aus diesem Dilemma ergibt sich eine wichtige Konsequenz. Die Schuld des
Menschen kann nicht ein Beweis sein fir seinen Abfall von Gott, fur seine
Heterogeneitat zu Gott. Die Sinde mufl immer im Zusammenhang sein mit der
Vergebung. Aber sie darf trotz dieses Zusammenhangs die Scharfe ihres Begriffs nicht
einbilen. Wenn der Mensch nun fragt, wie er der Urheber seiner bodsen
Handlungen sein konne, und wenn er sich sagen mul3, dafs er als solcher sich zu
erkennen habe, gleichviel, ob er diese seine Urheberschaft begreifen kann, oder nicht,
so mulS er in die Gedanken seiner Bufse den Gedanken der Vergeltung aufnehmen, der
gottlichen Strafe, die ja gemildert wird durch die gottliche Gnade.

Aber wenn wir oben sagten, dafS die Erlosung zur Voraussetzung habe die Erkenntnis der
Sunde, so mufs diese Bedingung erweitert werden dahin: daf8 die Erlosung zur Voraussetzung
habe die Bereitwilligkeit, die Strafe auf sich zu nehmen fur das
begangene Unrecht. Ohne diese Vergeltung kann sich die BuRarbeit nicht vollenden und
nicht die Gleichartigkeit zur Erlosung herstellen. Die Strafe erscheint somit als ein
inneres Merkmal zum Begriffe der Bulle. Die Strafe ist eine ethische Forderung.
Wir haben sie als solche in der Ethik des reinen Willens festgestellt. Sie erscheint hier nur wieder
mit den anderen Begriffen, welche die Grenze von Ethik und Religion bilden.

72. Wenn wir nun sagen, die Strafe sei eine sittliche Forderung, so ist, wie so viele ethische
Abstraktionen, auch diese nur ein Gegenbild zur Wirklichkeit. Die Wirklichkeit ist ein
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Jammerbild der Strafen Gottes. Wir nennen nur die Strafe Leid. »Ach an der Erde
Brust sind wir zum Leide da.« Und wenn wir vorher nach dem Grunde unserer Schuld fragten, so
fragen wir jetzt nach dem Grunde des Leides in der Menschenwelt, und zwar
zunachst mit der Beschrankung auf unser eigenes menschliches Leid.

73. Mit dieser Frage aber dammert uns als Antwort die Frage auf, die wir nach dem Grunde
unserer Schuld gestellt hatten. Fur unsere Schuld forderten wir die Strafe. Jetzt erkennen wir
das Leid im Menschen und fragen nach seinem Grunde. Es ergibt sich aber ein Zusammenhang
der Grinde hier. Wenn wir nur erst das menschliche Leid als die gottliche Strafe erkennen, die
wir im Verlauf unserer BuRe fordern mufiten, so wird auf einmal alles klar. Das Leiden im
Menschen ist eine Tatsache. Und sie wird verstandlich, wenn das Leid als Strafe erkannt wird,
die eine sittliche Forderung ist. Durch diese kann daher auch das Leid in seiner Wirklichkeit
begrindet, als Notwendigkeit erkannt werden. Das Leiden ist die Strafe des
Sinders. Die Strafe ist das Erbteil des Menschen, nicht sowohl, weil
er ein Siunder ist, sondern weil er von der Siinde durch die Buliarbeit
sich zu befreien hat.

74. Und so klart sich auch die Korrelation von Gott und Mensch als
Theodizee auf. Die Leiden begrinden keinen Pessimismus; sie widerstreiten nicht dem
gnadigen Gotte, dessen Werk sie vielmehr mit Unbedingtheit vorbereiten. Der Mensch
nimmt das Leiden als Strafe auf sich. Dadurch verblaRt die Strafe; als Leiden verklart
sie Gott, wie Mensch. Der Mensch erleidet die Strafe fir seine Schuld als die
Vorstufe, die sein Leiden bildet fir seine Erlosung. Das Leiden gehort in die
Vorstufe der BufRarbeit, aber es berihrt schon die Grenze, welche die Idee des
Menschen bildet unter der Glorie der Gottheit.

75. So verbinden sich Mensch und Gott in dieser Korrelation, welche sich zugleich als
Theodizee bewahrt. Das Leiden, es bildet kein Fragezeichen mehr gegen das Wesen Gottes,
noch auch gegen das des Menschen. Und es ist auch nicht nur ein padagogisches Mittel, auf daf’
die Baume nicht in den Himmel wachsen, geschweige denn, dafl die SiilSigkeit der Freuden
besser ausgekostet werden konne an dem Widerspiel des Leids. Das Leid gehort als Strafe zum
ethischen Begriffe des Menschen, und auf diesem ethischen Grunde erhebt sich fiir die
Eigenart der Religion die Palme der Erlosung.

76. Nun ist aber das Leid gar nicht allein das Kennzeichen meines Individuums. Als solches
dient es mir zur Mahnung und zur Vergeltung. Aber ich sehe es ja auch in Wirklichkeit bei den
anderen Menschen und bei ihren relativen Gemeinschaften. Soll ich, darf ich auch
da auf die Frage nach ihrer Urheberschaft des Schlechten nur antworten: ja, die Menschen sind
schlecht samt und sonders? Oder aber soll ich bedenken, dal3, wenngleich ich mich selbst nur als
schlecht erkennen mulf$, ich den anderen nicht in gleicher Weise katechisieren darf.

Wie soll ich mich nun aber zu der Tatsache des allgemeinen Menschenleids verhalten,
wenn ich nicht soll sagen diirfen, das Leid sei die Strafe fir die Schuld; und der Tod, als
Symbol des Leids, die Strafe der Stinde? Man muf8 doch die Frage nach dem Grunde des
allgemeinen Menschenleids stellen. Die Frage der Theodizee ist doch auch hier, erst recht hier,
unabweislich. Was bedeuten nun also Krankheit und Tod fir das Menschenleben, wenn sie
nicht angesprochen werden dirfen als gerechte Vergeltung fur das menschliche Unrecht?

77. Bedenken wir, dalS der Wandel in den religiosen, wie auch schon in den sittlichen
Vorstellungen im Laufe der Zeiten, im Wechsel fuhrender Personlichkeiten nicht am Schnurchen
einer Schablone sich abspielt, sondern, dafl in natirlicher Entwicklung und Verschlingung
oftmals neue und den urspringlichen entgegengesetzte Motive den Gedankenprozels lenken.
Wenn ein Zeitalter vom Mysterium des Todes ergriffen ist, und aus ihm heraus alles
menschliche Leid zu begreifen sucht, so denkt ein anderes Zeitalter niichterner, und an die Stelle
des Mysteriums tritt das Geschichtsbild der sozialen wund politischen
Wirklichkeit.

So ist es bekannt, dafs die Propheten die messianische Verkindigung zunachst zwar
verknipfen mit dem Geschichtsbilde des Krieges, und zwar in doppeltem Sinne. Dem
Hauptgedanken nach namlich soll im messianischen Zeitalter der Krieg
iuberhaupt aufhoren, und dieses Aufthoren des Krieges wird geradezu das Symbol des
Messianismus, ahnlich wie fur die Mystik der Tod verschwindet und vom ewigen
Leben verschlungen wird.

Andererseits aber arbeitet die dichterische Phantasie der Propheten gerade
vorzugsweise mit den ergreifenden, erschiitternden Kriegsbildern. Alle Not und Drangsal,
alle Greuel und Frevel des Krieges werden mit zugelloser Rachelust beschrieben, wenn die alte
Welt ihr Ende finden und eine neue Welt erstehen, von dem Messias heraufgebracht
werden soll. Auch die Psalmendichtung wird von diesem Ingrimm, der ein Teil der
messianischen Stimmung wird, ergriffen; und was man gemeinhin Rachepsalmen nennt, das
ist vielmehr die gewaltige messianische Ergriffenheit, die den Krieg als das durchgreifende
Mittel in Anspruch nimmt, der ganzen bisherigen Welt den Garaus zu machen, damit die
Welt des Friedens aufblihen kann.

78. Es ist ein charakteristisches Zeichen fir den Stil der alten Bibel, daR sie nicht bei
allgemeinen Bildern vom Menschenlose und vom Weltverfahren es bewenden laft,
sondern, wie sie nicht bloS Botschaften, Reden und Episteln enthalt, sondern auch
politische und juristische Gesetze und Verordnungen, daher auch tiberhaupt mit
scheinbar prosaischer Genauigkeit und Bestimmtheit eingeht auf die Einzelheiten
des menschlichen Treibens in der Gesellschaft und im Staate, in der Familie und im
Verhalten des Menschen gegen sich selbst. Diese Eigenheit des alttestamentlichen Stils
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erklart sich genugsam aus der Urspringlichkeit seiner historischen
Verhaltnisse, aus der eine Naivetat in Sage und Geschichte literarisch
hervorgehen konnte. Es wird da nicht ausschlielSlich gepredigt, geschweige polemisiert;
es soll nicht eine Mutterreligion kritisiert, auch nicht einmal eine eigene Religion
gestiftet werden. Es wird erzahlt, berichtet, gespiegelt, wie die Religion innerhalb des
Volkstums entsteht und sich weiterbildet; wie aus der Religion der Vater allmahlich
die Religion des »Heiligen Israels« wird, der der »Herr der ganzen Erde genannt werden soll«.
Nur in dieser messianischen Bezugnahme kommen die anderen Volker
der Erde in Betracht; und nur in diesem Betracht treten sie auch in den politischen
Horizont ein: ob namlich Bindnisse mit ihnen geschlossen werden sollen, oder ob Krieg
gewagt werden darf und unternommen werden soll.

79. Wenn nun aber der messianische Fernblick die Politik und deren Gewaltmittel, den
Krieg, in den Vordergrund rickt, so offnet die innere Politik den Blick auf die engen,
kleinen, aber allbeherrschenden Verhaltnisse der Gesellschaft und ihrer
wirtschaftlichen Bedingtheiten. Unter diesem Gesichtspunkte wird nun
aber das allgemeine Menschenleid am sozialen Kriterium der Armut
erfallt. Wie der Mystiker sich an den Tod halt, der Weltpolitiker an den Krieg, so der
Sozialpolitiker an die Armut. Sie ist der Inbegriff des sozialen
Menschenelends; woher kommt sie? Wie vertragt sie sich mit dem Begriffe Gottes,
mit dem Begriffe des Menschen? Was niitzte es, wenn Krankheit und Tod aufhoérten, nicht aber
die Armut; wirde dadurch nicht nur das menschliche Elend durch die Verewigung gesteigert? Es
ginge dabei, wie im Mythos, um ewiges Leben ohne ewige Jugend. Welchen Grund aber kann es
fir die Armut geben, wenn sie nicht als Strafe fiir die Schuld soll gelten dirfen? Und iberlegen
wir es noch einmal: es ware doch durchaus unangemessen, mit einem solchen Grunde in der
Tasche in die Welt hinauszutreten, und mit dem Blicke des Weltenrichters das gesamte soziale
Elend zu tUberschauen. Was sollte aus dem Individuum selbst werden, das in einer solchen
satten Befangenheit und theoretischen Genugtuung auf seine engeren sozialen Verbindungen
hinblickt; und wie sollte ein solches Individuum zur Allheit des Staates sich erheben konnen,
wenn ihm aller Sinn fiir Gleichheit und Gerechtigkeit verstopft ist durch die
Scheinlehre: wie alles Elend, so erklare sich auch die Armut aus der geringeren sittlichen
Qualitat der von ihr Betroffenen.

80. Wir stehen hier an einem grofSen Wendepunkte nicht nur der Ethik und der
Religion, sondern auch der Politik und der Religion. Nicht nur die Ethik behauptet
sich in ihrer Selbstandigkeit dadurch gegen die Religion, dalS sie dieser eine unpolitische
Weltfremdheit zum prinzipiellen Vorwurf macht; dafs diese Weltfremdheit ihr im Blute liege,
weil sie in den Spekulationen uUber Gott und seine Vorsehung das
Interesse an der geschichtlichen Wirklichkeit abstumpfe; weil sie, vom
ewigen Leben mythisierend, das aktuelle Leben der Weltgeschichte tibersehe. Daher miisse
die Ethik ihren weltlichen Charakter aufrechterhalten und ihn vor der Vermischung mit der
Religion verwahren.

81. Von der Politik aus wird der Angriff noch scharfer. Die Religion wird beschuldigt, im
Schlepptau der Obrigkeit einherzuschleichen, um mit deren Hilfe die Schleichwege
innerhalb der Kultur durchzufithren. Wie tberall in der Geschichte, gibt es auch hier eine
gewaltige Antinomie. Der Staat, das letzte Ziel aller Menschenvereinigung, ist dennoch nicht
auch der einzige Weg zu diesem Ziele. Seit den neueren Zeiten ist der Staatsidee zur Seite teils,
teils entgegengetreten die Idee der Gesellschaft. Nicht nur in dem Sinne, den die
Gesellschaft freilich auch hat, den wirtschaftlichen Grund des Zusammenhangs
der Menschen zu bedeuten, sondern vielmehr in dem anderen Sinne ist die Idee der
Gesellschaft zur Losung der neueren Zeiten geworden: daf3 sie den Staat aus seinen Engen
und Zwangen erweitere und befreie, um seine Allgewalt gerade um so mehr zur Befestigung und
zur Bestatigung, zu einer ethischen Verwirklichung zu bringen.

Der Staat an sich wiirde in Starrheit verknochern, im FlulSbette des Verkehrs versanden, wenn
seine Rechtsformen nicht bestandig zur Verjingung aufgerufen, zu neuem Leben fiur die
Autoritat des Staates und die Allheit der Menschen umgestaltet werden. Das ist das
Verhaltnis zwischen Gesellschaft und Staat.

Und dieses Verhaltnis durchzieht auch die gesamte Geschichte
Altisraels. Im ganzen Mosaismus verschlingt sich der Sozialismus mit den
Instituten von Recht und Staat. Und der ganze Prophetismus verscharft diesen
innerlichen Gegensatz dieses Weltalters.

82. So mulSte der Prophetismus eine scharfe Stellung nehmen zu der Frage: wie die
Armut, die die Propheten gemall ihrer Sozialpolitik als das eigentliche
Menschenleid erkannten und exemplifizierten, mit der Gerechtigkeit Gottes in
Einklang zu bringen sei. Die alte mythische Anschauung von der Vererbung der Schuld
auf die Geschlechter muflste zerschellen an der neuen Lehre von der individuellen,
personlichen Sinde. Diese aber konnte nicht aufrechterhalten werden als Grund der
Armut, wenn dagegen der Reiche als der Schuldlose betrachtet werden miufSte: der
vielmehr als der Inhaber und Veruber der Gewalt gebrandmarkt werden mufs. Wo gab es einen
Ausweg fir dieses Dilemma, wenn die Differenz zwischen arm und reich ebenso stark empfunden
wurde, wie die zwischen schuldig und unschuldig?

83. Da wurde es nun entscheidend fiir die ethische Echtheit des Monotheismus, dals die
Propheten, und nach ihnen die Psalmendichter zu einer Konsequenz sich erkithnten, die
nur auf ihren Pramissen sich aufbauen konnte. Sie traten auch hier dem Mythos
entgegen und schlossen umgekehrt: der Arme ist unschuldig: er leidet



unschuldig. Das Leiden ist nicht Strafe; sonst ware Armut Strafe, und
Reichtum Tugend und Tugendpreis. Hingegen ist vielmehr die Armut
das Wahrzeichen der Frommigkeit.

84. Die hebraische Sprachwurzel fiur arm leistete diesem grundlegenden Gedanken
Vorschub. Arm bedeutet urspringlich bedrickt, und gedriickt bedeutet auch demitig.
Demut aber ist die Tugend des Armen, das Kennzeichen des echten
Menschenleids. Diese Bedeutung lafst sich aber auch in dem hebraischen Worte fir
fromm erkennen. So werden die Armen zu den Frommen und die Frommen
zu den Armen.

Und damit wird die Frage hinfallig nach der Schuld der Armen an ihrem Leide; denn sie
haben keine Schuld: sie sind die Frommen. Die Frage geht daher von den Armen uber auf
Gott: wie kann Gott das Leid der Frommen verantworten? Diese Frage aber
war ja auch ohne soziale Einsicht schon friher gegen Gott gerichtet worden: wie kann es
dem Gerechten schlecht ergehen?

85. So bildet die Theodizee den Angelpunkt in der Entwicklung des
Monotheismus. Diese Frage, wie sie sich uber viele Literaturgruppen ausbreitet, erweist
ihre hohe Bedeutung; die Frage selbst hat ihre Bedeutung, abgesehen von ihrer Losung. Denn
wie sollte eine befriedigende Antwort auf diese Frage moglich sein?
»Willst du die Ferne Gottes finden, und zum Ende der Allmacht hingelangen?« So erklart Hiob,
gleichsam aus dem Gesichtspunkte der Metaphysik, die Frage fiir unlosbar. Aber ethisch kann sie
um so mehr losbar werden, und aus der Ethik heraus auch das Walten Gottes erhellen.

86. Der Prophetismus hat selbst auch eine Antwort versucht, die mehr nach der
Metaphysik hin zu liegen scheinen konnte. Er hat sie aus dem Gesichtspunkte des
Messianismus stellen missen, und demzufolge auf die Volker, anstatt nur auf die
Individuen, die Frage gerichtet. Auf diese Losung wollen wir hier noch nicht eingehen. Sie bildet
vielleicht ein Grundkapitel in aller Philosophie der Geschichte: das
Leiden eines Volkes fur ein anderes oder fiur andere Volker, fur deren
Kulturarbeit in der Weltgeschichte, wobei freilich vorbehalten bleibt, dalS das Leiden des einen
Volkes nicht minder als Kulturarbeit fiir den Sinn und Wert der Weltgeschichte gelten
misse.

Stellen wir uns nun auf den Standpunkt der neugewonnenen Einsicht, dal$ die Armen die
Frommen, also die idealen Menschen seien: welches Entsetzen muld uns bei diesem Gedanken
erfassen. Kann es uns geniigen und beschwichtigen, wenn wir horen, und selbst wenn wir
Einsicht und Uberzeugung davon gewinnen, daf diese als widerwartigste Differenz erscheinende
Identitat im Plane der gottlichen Vorsehung liege? Was kann alle theoretische
Einsicht helfen gegeniiber der Tatsache, vor die unser sittliches Gefiihl, unser sittliches Urteil
gestellt wird, dal’ die Armen die Frommen seien? Mogen immerhin die Reichen in ihren Giitern
schwelgen; das sollte mich weniger anfechten; wenn nur nicht die Frommen bittere Not litten;
wenn nur nicht die Armen die geschichtlichen Birgen der Sittlichkeit waren!

87. Eine epochemachende Wendung muflite hier eintreten. Wir sind vom Gebote der
Nachstenliebe her an den Gedanken gewohnt, dal der Nebenmensch ein
Mitmensch sei. Und so auch nehmen wir das Gebot der Liebe als eine selbstverstandliche
Pflicht hin. Indessen ist weder der Mitmensch, noch gar die Liebe zu ihm eine
selbstverstandliche Regung des menschlichen BewulStseins. Hier stehen wir
vielleicht, wie am Dornbusch, an der heiligen Statte, an der der Begriff des
Mitmenschen und der Begriff der Menschenliebe aufging.

So lange der Mensch die Kultur, in die er hineingeboren wird, als das
selbstverstandliche Ziel des menschlichen Daseins ansieht, so lange ertragt er auch
weltsinnig die Differenzen in dem Haushalte der Kultur. Man weil3, wie Aristoteles sich das
Gewissen erleichtert hat. Wenn Maschinen erfunden werden, die das Sklavenwerk ersetzen
konnten, dann freilich konnte man der Sklaven entbehren. Die Kultur ist dem Griechen
das Ziel und der Sinn des Menschenlebens.

Die Propheten dachten anders. Sie konnten sich von jener Kulturphilosophie nicht
trosten lassen Uiber den Jammer, den sie beidem Menschenelend der Armut empfanden.
Jetzt erst wurde es ihnen klar, was der Mensch ist und was er fir das Bewulitsein
jedes Menschen bedeutet. Der Mensch ist dem Menschen nicht ein Fremder, der
auch ein Sklave sein konnte, sondern er gehort in mein SelbstbewufStsein; und
zwar nicht allein theoretisch, sondern vor allem praktisch.

Und wie wurde diese praktische Einsicht gewonnen? Hier trat das Leiden ein. Der Mensch
leidet, und zwar als Armer; und er ist kein isoliertes Glied in der Maschine des menschlichen
Haushalts, und kein isoliertes Wesen, wie es etwa das Tier ist, sondern ich kann
mich selbst nicht als Menschen denken, es sei denn, dals ich meinen Begriff des
Menschen von diesem Menschenbegriffe des Armen abstrahiert habe.

88. Und diese Gedanken bleiben nicht bloBe theoretische Abstraktionen im
BewulStsein des Menschen, wenn er zu dieser sozialen Einsicht gelangt ist: mit dieser Erkenntnis
regt sich zugleich ein heftiges Gefiuhl der Bezichung, wie theoretisch des einen
Ich zum anderen Ich, so praktisch des eigenen Gefiuhls zu dem Leide
des Armen. Das Leid bleibt nicht theoretische Erfahrung: es verwandelt sich
in einen Affekt. So entsteht das Mitleid, als einer der naturlichsten Affekte im
ganzen Seelenleben des Menschen.

Unbegreiflich, aber charakteristisch ist die Verdachtigung des Mitleids bei
Spinoza und bei Schopenhauer. Wer dagegen von Differenzen in der Betrachtung des
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Menschenlebens ausgeht, erstlich im Moralischen, dann aber auch im Sozialen, und wer diese
beiden Differenzen nicht identisch macht, der wird das Mitleid achten und ehren und hegen als
ein notwendiges Grundmittel in der sittlichen Entwicklung des menschlichen BewulStseins.
Das Mitleid verklart sich zur Menschenliebe.

89. Die Menschenliebe bliebe Abstraktion, wenn nicht das Mitleid sie erweckte,
herausforderte und lebendig machte. Alle Wesen sind fiir den theoretischen Blick in ihrer
Verschiedenheit von mir begrindet. Ich frage nicht, warum es Tiere neben mir gibt; noch
auch, warum Menschen. Aber wenn ich Menschen leiden sehe, so verschwindet sofort die
theoretische Gleichgiiltigkeit hinter dem ethischen Interesse. Und wenn dieses nun gar
angespornt wird durch die Einsicht vom Armen, als dem Frommen, so mifte es um alle
Einheit des Bewultseins geschehen sein, wenn ich nicht sofort zur Mitleidenschaft mich
aufgerufen fiihlte. Das Leiden des Frommen darf mir nicht gleichgiltig sein; es miiSte denn die
Frommigkeit selbst mir gleichgliltig werden. Jedoch unter dem Gesichtspunkte des Frommen
geht mir nun aber auch das ganze Elend auf, das der Arme darstellt. Er leidet, und ich sollte
nicht wenigstens mit ihm leiden? So wird der Begriff des Mitmenschen und die
Liebe zum Mitmenschen begrindet in der Erkenntnis des Armen, als
des Frommen.

90. Und wie es sich bei dieser ganzen Frage um den Begriff des Menschen handelt, so
nicht minder auch um den Begriff Gottes. Und hier konnen wir nun auf den Grenzpunkt
treffen, an dem Religion wund Ethik sich beruhren, mithin ebenso sich
unterscheiden, wie vereinbar werden.

Der Gott der Ethik ist der Gott der Menschheit; der Gott, der aus der Vielheit der
Volker die Eine Menschheit herstellt und in dieser Einen Menschheit die Sittlichkeit zur
Wirklichkeit bringt. Die Religion dagegen hat es vorab mit dem Individuum zu tun, das zwar
auch von der Ethik gebraucht, aber in der Sunde fur die Ethik von der Religion entdeckt
wird. Nun aber hat sich allmahlich dieses Individuum erweitert; die soziale Verallgemeinerung
hat ihm eine breite Mehrheit verschafft; freilich keine Allheit. Aber die soziale Einsicht, wie
sie vollends durch den sozialen Impuls angetrieben wird, erweitert wiederum diese Mehrheit. Es
fehlt nicht viel, und das Mitleid wachst in das Urteil aus: sind es denn nicht alle
Menschen, mit geringen, verschwindenden Ausnahmen, die von diesem Menschenleid der
Armut betroffen sind? Was bedeutet danach die Unterscheidung zwischen
Mehrheit und Allheit?

91. So leichtfertig waren die Propheten nicht in ihren Schliissen. Sie hielten an der Allheit der
Menschheit fest, und verringerten daruber doch nicht den erdriickenden Wert der Mehrheit, die
sich ihrem Mitleid eroffnete. Sie hielten fest an dem Einzigen Gotte, und wurden in dem Glauben
an ihn, als den Burgen der Allheit, nicht erschuttert durch die soziale Einsicht von der Majoritat
der Armen. Sie brauchten darin nicht erschiittert zu werden, weil sie ja bereits die Armen als die
Frommen erkannt hatten.

Nun aber ubertrugen sie diese Einsicht auch auf ihren messianischen
Gottesbegriff, dem sie dabei die hochste Vollendung gaben, indem sie ihn von allen
Schlacken nationaler Zufalligkeit befreiten.

Messias, der Gesalbte, war ursprunglich der Priester und der Konig. Und als die
Salbung nicht mehr auf jene Berufstatigkeit beschrankt wurde, als sie bezogen wurde auf den
Dienst der Menschheit »am Ende der Tage«, da wurde es doch als eine Stoérung
empfunden, dafl dieser hochste und letzte Beruf der Menschheit im nationalen Bewultsein
verbunden blieb mit dem nationalen Konig. Diese Verbindung war zwar um so ungefahrlicher,
zugleich aber um so inniger und unlosbarer, als das Konigtum untergegangen und seine Bliite in
David eine verklungene Sage war. Um so trostbediirftiger klammerte sich die Hoffnung an
diese Vergangenheit an, und mischte dem Messiasbilde historische Nebenzige an, die seinen
weltgeschichtlichen Sinn mindestens verschleierten.

92, Jetzt aber ist der Arme zum idealen Menschen geworden. Jetzt kann daher nicht mehr der
Konig der berechtigte Messias sein. So entsteht beim zweiten Jesaia das Bild von dem
»Knechte Jahves«, der alle Zige der sozialen Armut, alle Zige auch der messianischen
Frommigkeit an sich tragt. Das ist die groBe Entwicklung, welche am Messiasbilde
aus dem sozialen Menschenbegriffe heraus fiir den monotheistischen
Gottesbegriff vollzogen ward. Und so wird es erklarlich, wie die Psalmen mit der
messianischen Zuversicht das Rachegefiihl verbanden fiir den Untergang der
Frevler und die Rechtfertigung und die Erlésung der Armen. Die Antinomie
von Krieg und Frieden ist auch fur den Psalmensanger nicht aufgehoben. Wenn der Gottesfrieden
kommen soll, dann miussen die Feinde Gottes vernichtet werden. Nur dadurch kann die
Rechtfertigung der Armen erfolgen, die mehr besagt als ihre ledigliche Erlosung.

93. Auf diesem Hohepunkte des Messianismus sehen wir wieder die Religion mit
der Ethik zusammengehen. Aber an der Grenze gerade ist die Scheidung
festzuhalten. Zunachst will es scheinen, als ob alle Unterschiede schwanden. Denn sowohl Gott,
wie Mensch, scheinen ihre ethische Grundbedeutung wiederzugewinnen. Fiur Gott besteht sie,
wie wir wissen, in der Burgschaft fur die Realitat des Sittlichen. Und die
religiose Bedeutung Gottes scheint zwar nur das Individuum, nicht die Menschheit anzugehen;
aber der Gott der Armen ist nicht der Gott der Frommen oder des schuldigen
Individuums, sondern er ist der soziale Gott, dessen Partikularismus vielmehr
echter Universalismus ist. Und so ist auch der Mensch wieder, unter dem Lichte der
sozialen Humanitat, in die Menschheit aufgenommen.

94. Dennoch sind die Unterschiede, haarscharf, wie sie sind, festzuhalten. Es ist immer



hier die Gefahr vorhanden, dall die Grenzen ineinander uberlaufen. Der ethische Gott der
Menschheit kennt zwar die Mehrheit der Armen; er ware sonst eine blasse Abstraktion, der das
Blut der Geschichte fehlte. Und er ist, als der ethische Gott, auch keine nur theoretische Figur,
bei der sich etwa der Pessimismus beruhigen konnte; auch er mulfs vielmehr fir das Recht
der Armen eintreten. Worin unterscheidet er sich nun von dem religidosen
Gotte?

Hierauf antwortet wiederum die Korrelation von Gott und Mensch. Auch der
ethische Mensch, der Selbstzweck und Endzweck ist, wehrt den Armen
ab, der zumeist bloRR Mittel ist. Und so ruft er die Anstalten hervor, welche diese
Abwehr erfordert.

Indessen von dieser ethischen Einsicht ist es noch ein weiter
Schritt zu der Liebe, die wirausdem Mitleid als den charakteristischen Affekt der
Religion entstehen sahen. Freilich kann es mit der Liebe gehen, wie mit dem »andachtig
schwarmen«, das nach Nathan leichter ist als »gut handeln«. Aber von den Mangeln und
MiRbrauchen miissen wir absehen, wenn wir den Eigenwert dieses religiosen Grundbegriffs
prufen.

95. Der ethische Grundbegriff ist die Achtung, die sich lediglich auf die sittliche Wiirde
jedes Menschen bezieht; die aber gar kein Auge dafur hat, ob der Mensch arm und elend, oder
reich und uppig ist. Fur diese sozialen Unterschiede aber mull das Auge gescharft werden. Und
das Mitleid ist die Brille, die diese Entfernung dem Menschen naher bringt. Und wo einmal
das Mitleid eingesetzt hat, da muls die Menschenliebe aufgehen, ware es auch nur als ein
Ersatz fur das Mitleid, das herausgefordert wird. Die Menschenliebe ist die
religiose Form des sozialen Verhéaltnisses zwischen Mensch und
Mensch. Und die Armut ist das optische Mittel, den Menschen als Mitmenschen und somit
als ein natirliches Objekt der sozialen Menschenliebe zur Entdeckung zu bringen.

Der Konflikt, der hierbei mit der Asthetik einzutreten scheint, soll hier noch nicht erwogen
werden.

96. Jetzt konnen wir nun auf die Frage antworten, worin fir Gott der
Unterschied zwischen Ethik und Religion besteht. Wie die Liebe erst durch
die Armut erweckt, und der arme Mensch erst zum Mitmenschen wird, so tritt auch
bei Gott erst in der Religion die Liebe in Kraft. Die Ethik treibt
Geschichtsphilosophie; sie kann Jahrtausende sich gedulden, und braucht doch nicht
dem Pessimismus zu verfallen. Das Individuum geht ihr in die Menschheit auf. Aber der
religiose Gott kann nur Leiden der Liebe verhangen. Er mull die Menschen
lieben, und zwar jedes Individuum als solches. Das Leiden, dessen Symbol die Armut
ist, darf ihm nicht gleichgiiltig sein, nicht ein unvermeidlicher Nebenerfolg seiner Vorsehung.
Das Verhaltnis kehrt sich hier um. Er mull die armen Menschen lieben, weil der Mensch seine
armen Mitmenschen lieben soll. Als durch die Menschenliebe bedingt,
erscheint so die Gottesliebe, wahrend der Pantheist die Liebe bei Gott unpassend
findet und Spinoza ausdriicklich diesen Trumpf ausspielt.

Dahingegen erkennen wir als Konsequenz der Korrelation hier die Liebe Gottes mitenthalten
in der Menschenliebe zum Menschen. Denn wenn ich den Menschen in seinem sozialen
Charakter erkenne und daher liebe, so weils ich zugleich, dall dieser soziale Charakter im
Zusammenhange mit einer gottlichen Weltordnung steht, dal der Arme der Fromme ist, und daf’
Gott sie beide liebt. So unterscheidet die Liebe Gott und Mensch in Ethik
und Religion.

97. Und je feiner die Unterscheidung durchgefuhrt wird, desto weniger entfernt sich die
Religion von der Ethik, desto mehr erfiillt sie sich mit dieser ihrer Vorbedingung, von
deren Leitung sie nicht abweichen darf, wenn anders ihre Selbstandigkeit nur
Eigenart ist, welche jedoch von der Selbstandigkeit der Ethik auf Schritt und Tritt abhangig
bleibt.

So ist es Grundbedingung bei der BulSe, und so auch bei der Liebe, die durchaus nur auf dem
Grunde der Achtung sich einstellen kann. Daher auch bilden bei Gott die Leiden des Armen
keinen Widerspruch gegen seine Gerechtigkeit. Seine Liebe 10st diesen Widerspruch. Und
die Liebe des Menschen ist und wird keine religiose, wenn sie nicht in der Achtung wurzelt.
Von ihr erst zweigt sich das Mitleid ab.

98. Es diurfte sich von hier aus auch die Auffalligkeit heben, die mit der Liebe zu Gott
verknupft zu sein scheint. Wahrend der Pantheist an der Liebe von Gott AnstofS nimmt,
konnte der Monotheist AnstoS nehmen an der Liebe zu Gott. Gott ist ihm das einzige
Sein, das nur das Denken zu suchen, zu begrinden vermag. Und wenn die Erkenntnis
dem Menschen zugesprochen wird, so wird eine unendliche Aufgabe damit ihm gestellt,
nicht etwa ein ruhiger Besitz und ein fertiges Geschenk. Wie kann man nun diese
rastlose Aufgabe der Erkenntnis Liebe nennen? Kann es befriedigen, dafS das
hebraische Wort Erkenntnis und Liebe zugleich bedeutet?

Wenn wir nun aber einsehen, dafl die Liebe die Triebkraft der religidosen
Begriffe ist, und zwar auf Grund ihrer Verbindung mit den sittlichen Grundbegriffen, so wird
dieser Anthropomorphismus leichter erklarlich. Gott lieben, heiflt in der Tat nichts
anderes, als bis zur Innigkeit sich bewufst machen der Verbindung, die zwischen
Ethik und Religion in den Begriffen Gott und Mensch besteht. Wenn ich
Gott liebe, so denke ich ihn nicht mehr nur als den Biurgen der Sittlichkeit auf Erden, sondern
von der Allheit lenke ich den Blick ab iber andere Formen der Mehrheit
hinweg auf diejenige Partikularitat, welche den Armen als Beispiel der sozialen
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Partikularitat aufhebt und schlechthin zum Individuum macht. Unter dieser Beleuchtung
entsteht mir der Mitmensch und die Liebe zu ihm. Unter dieser Beleuchtung entsteht mir der
Gott, der der Beistand des Armen ist und sein Racher in der Weltgeschichte.
Diesen Racher der Armen liebe ich; denn er ist mir der Blirge des Mitleids mit dem
Armen. In ihm sehe ich langst nicht mehr den Strafrichter der Schuld; denn die Schuld ist auf
ein hoheres Niveau gestiegen, so dall die Vergebung und Erlosung der Liebe auch diesem
hohern sozialen Niveau entsprechend geworden sind.

Wenn ich Gott liebe, so liebe ich nicht pantheistisch das Universum, nicht die
Tiere, die Baume und die Krauter, als meine Mitgeschopfe, sondern aber ich liebe in Gott
einseitig den Vater der Menschen, und diese hohere Bedeutung und diese soziale
Pragnanz hat nunmehr der religiose Terminus von Gott als Vater: er ist nicht sowohl der
Schopfer und Urheber, sondern vielmehr der Schutz und Beistand der Armen.

An dem Armen geht mir der Mensch auf. Daher kann ich den Menschen nicht denken ohne
das Mitleid mit ihm, ohne die Liebe zu ihm. Nicht das Universum, aber das sittliche Universum,
das soziale Dasein der Menschen mulfS ich denken und lieben, wenn mein Denken Gottes:
Liebe heilRen darf.

99. Es durfte bedeutsam sein, wie der Pentateuch die Liebe zu Gott einscharft. Gemeinhin
bezieht man Herz und Leben und Kraft nur auf den Affekt der Liebe selbst:
vielleicht aber sind sie auch auf den Inhalt bezogen. Ich kann Gott nicht lieben, ohne mein
ganzes Herz, wie es fur die Mitmenschen lebt, ohne meine ganze Seele, wie sie in allen
Richtungen des Geistes der Mitwelt zugekehrt ist, ohne meine ganze Kraft — wie das Wort
ubersetzt werden mag — fiir diesen Gott in seiner Korrelation zum Menschen einzusetzen.
Daher soll die Liebe zu Gott alle Erkenntnis ubertreffen, sie soll, sie darf und kann sich
nicht mit ihm vereinigen, aber sie soll mit seinem Begriffe alle Dinge und alle Probleme
der Welt verkniipfen.

Es bleibt nichts ubrig im BewulStsein des Menschen, wenn er Gott liebt. Daher heilst diese
allen sonstigen Inhalt resorbierende Erkenntnis nicht mehr nur Erkenntnis,
sondern Liebe. Und der Anthropomorphismus bildet hier keinen AnstoS. Denn er
wird ja durch die Paradoxie ubertroffen, dafl ich den Menschen — lieben soll. Wurm, der ich
bin, von Leidenschaften zerfressen, der Selbstsucht zum Koder hingeworfen, soll ich dennoch
den Menschen lieben. Wenn ich dies kann, und sofern ich dies kann, kann ich auch Gott lieben.

100. Oder sollte ich etwa daran Ansto3 nehmen, dall Gott ja kein Mann ist; dalS er den
Erkenntniswert einer Idee hat. Sollte ich etwa Ideen nicht lieben konnen? Was ist denn
aber der Mensch anderes als eine soziale Idee und doch kann ich ihn nur in dieser und kraft
dieser als Individuum lieben: also, streng genommen, nur diese soziale Idee vom
Menschen lieben. Und was vom Menschen moglich ist, das sollte von Gott, der nur Idee ist,
und den ich gar nicht, wie immerhin doch den Menschen, in einer empirischen Gestalt
wahrnehmen: den ich nur auf Grund seiner ethischen Idee denken und lieben kann?

101. Es ist daher auch erklarlich, dal§, wie ein Korrektiv, die Verehrung zur Liebe
hinzutritt. Zwar ist die Verehrung auch vorwiegend praktisch, wieim Gottesdienste, als
den auch die soziale Liebe sich dartut; aber sie soll zugleich doch auch der Liebe einen Typus der
Abstraktion beimischen. Hiermit wurden freilich wieder die Grenzen von Religion und
Ethik zusammenlaufen. Denn die Verehrung ist Achtung, die dem sittlichen Wesen, mithin
auch Gott zukommt. Erst mit dem Ubergang der Achtung in die Liebe
entsteht die Religion. Die Verehrung Gottes darf daher nur die ethische
Vorbedingung zur religiosen Liebe Gottes bedeuten; oder aber nur die Betatigung
der Gottesliebe im Gottesdienste.

Im mythischen Ursprung freilich bedeutet die Verehrung die Ehrfurcht, der immer
noch der Rest der Furcht anhaftet. Hier wirde die Logik als Vorbedingung der
Religion sich wieder geltend machen; denn die Furcht bedeutet hier, wie das Staunen,
den Anfang der Erkenntnis. Alle Ratsel des Daseins Kklaffen auf, wenn der
Gedanke Gottes mich erschiittert. Es ist nicht richtig, dafs ich nur in der Liebe meines Gottes
innewerden konnte; ich mulf$ ihn erst in den Schauern der Ehrfurcht erfassen;
denn ich muf3 ihn mit allen Mysterien der Welt und des Lebens zusammendenken, um nur erst
sein Problem zu verstehen, geschweige dessen Losung. Ethik und Religion grenzen hier
wiederum hart aneinander. Ohne Ehrfurcht keine Liebe zu Gott. So wird der Affekt der
Liebe auch hierdurch eingeschrankt.

102. Erinnern wir uns hier der Affekte der Ehre und der Liebe, durch welche unsre
Ethik des reinen Willens die Tugenden ersten und die zweiten Grades zur
Unterscheidung gebracht hat. Wie dort die Liebe als der Affekt der relativen
Gemeinschaften bestimmt wird, so erweist sie sich hier auch als Grundtrieb fur die
soziale Gemeinschaft: und aus dieser erst geht das Individuum als solches
hervor.

War es mithin ein Versehen der Ethik, den Menschen, als Individuum, schon aus der Allheit
der Menschheit gewinnen zu konnen? Die Menschheit allein wird unter dem Affekt der Ehre
erfassbar, und auch der Einzelmensch immer nur als Trager der Menschheit. Erst die Liebe
macht aus den relativen Gemeinschaften die Partikularitaten der geschichtlichen
Menschheit, mithin die menschlichen Besonderheiten, die doch schon die Abstraktion der
Menschheit zu iberwinden den Anfang machen. Aber alle Relativitat und Partikularitat bleibt mit
der Abstraktion verhaftet: sie wird erst verscheucht durch den Ausgang der Besonderheit in das
Individuum. So entsteht hier in der Religion, in dem Affekt des Mitleids, der sich als der
religiose Affekt der Liebe bewahrt, auch erst das Individuum als solches. Die Logik sagt



zwar, dall es der Mehrheit angehore, und die Ethik konnte an sich dieses Urteil nicht
verandern. Aber erst die Religion bringt die Korrektur an dieser logischen Abstraktion an,
insofern sie den Menschen als Individuum auszeichnet und von allen Vertretern und Beispielen
des Begriffs »Individuum« in allen Erkenntnisarten unterscheidet.

Sie macht den Menschen zum Individuum, und daher auch das Individuum zum
Menschen. So enthalt sich hier gleichsam der Affekt seines zweiten Grades. Und so erklart es
sich, dal8 in der Verbindung von Liebe und Ehrfurcht der Affekt des zweiten Grades mit
dem des ersten Grades sich ausgleicht. Das Relative wird abgestreift, wenn nicht blof§
der Mensch absolutes Individuum wird, sondern auch das sonst einzige Individuum, Gott, als
Gegenstand der Ehrfurcht und der Liebe erkannt und beglaubigt wird.

So dirfte sich die Terminologie hier gegeniber der in der Ethik des reinen Willens doch
wieder rechtfertigen und aufrechthalten. Diese Bezugnahme fiihrt uns weiter zur Erwagung der
terminologischen Grundbestimmungen.



IV. Das Verhiltnis der Religion zur Asthetik.

1. Wir kommen zum dritten Punkte, der das Verhaltnis zwischen Religion und
Asthetik bestimmen soll. Von jeher ist diese Beziehung tiefsinnig gepflegt worden. Es geniigt
hierfir, nur an Plotin zu denken. IThm ist Gott der Urquell des Schonen. Er durfte
aber hierdurch die Selbstadndigkeit der Asthetik verhindert haben. Denn wenn
Gott ihr Prinzip ist, wie unterscheidet sie sich dann von aller Metaphysik? Die
Metaphysik mufSste nun selbst erst zur Ausgestaltung ihres Inhalts gediehen sein, wenn die
Asthetik sich aus ihr ausscheiden sollte. Daher wird es wohl verstandlich, dak erst Kant, dem
Systematiker der Philosophie, es beschieden war, als SchlulRglied sie in das System der
Philosophie einzufiigen. Wie wir nun die Religion im System der Philosophie zu bestimmen
suchen, wird daher auch ihr Verhaltnis zur Asthetik zu bestimmen sein. Die Beziehungen
zwischen Religion und Kunst sind primitive und unerschiitterliche. Daher wird auch die
systematische Regulierung des BewuRtseins der Asthetik gegeniiber
notwendig sein.

2. Freilich ist die Korrelation von Mensch und Gott dem asthetischen BewulSstsein nicht
unmittelbar gegeben. Gott ist ihm nur ein Mittelbegriff, der entweder in die Natur des
Menschen einzubeziehen ist, oder in den Menschen der Natur. Denn diese beiden Probleme sind
die einzigen Gegenstande der Kunst: der Mensch in der Natur oder die Natur des Menschen.
Und Gott kann beiden angehoren und er gehort beiden an innerhalb der Kunst. Wenn nun Gott
als ein besonderer Gegenstand der bildenden Kunst erscheint, so darf uns das nicht irremachen:
er steht nur in der Korrelation zum Menschen. Damit aber entsteht die Gefahr, dal das
asthetische BewulStsein sich in Religion verwandele.

Und dieselbe Gefahr entsteht auch vom Menschen der Kunst aus. Es bildet sich
unmittelbar die Korrelation von Mensch und Gott. Indessen ist sie nur Illusion; alle
asthetische Gegenstandlichkeit erschopft sich im Menschen der Natur oder in der Natur des
Menschen.

3. Die Gefahr der Vermischung mit Religion steigert sich. Wir haben das religiose Bewul3tsein
der Korrelation als Liebe erkannt. Indessen hat die Asthetik des reinen Gefiihls
dieses selbst, dem alten Sprachgebrauche des Eros getreu, als Liebe ausgezeichnet. Damit
waren zwei Arten der Liebe statuiert, und entweder ware dadurch die
Selbstandigkeit der Religion oder die der Asthetik oder beider zugleich in Frage gestellt.

Aber wie sollten wir es anfangen, um die Religion in einer Richtung des Bewulitseins
auszuzeichnen? Wir hatten dann gar das Gefiithl heranziehen miissen, welches der Asthetik
ihre Eigenart gibt. Wir hatten alsdann aber eine Selbstandigkeit fur die Religion
geschaffen, die wir der Ethik gegeniiber gar nicht beabsichtigen diirfen, und gewilS erst recht der
Asthetik gegeniiber nicht beabsichtigen werden. Wenn aber das reine Gefiihl sonach abzulehnen
war, was anderes konnte dann tbrigbleiben als die Liebe?

4. Wir mussen jetzt auf Unterschiede im asthetischen und im religiosen Begriffe der
Menschenliebe achtsam werden. Die Liebe zu Gott fallt ja ohnehin bei der Kunst hinweg.
Wenn wir aber genau prifen, auf welchen Begriff des Menschen unsere asthetische Liebe sich
bezieht, so lehrt uns schon die asthetische Analyse des eigentlichen Gegenstands im
Kunstwerk, dal dies nicht ein Individuum sein kann, sondern nur ein Typus.

Wie das Individuum als einzelner Gegenstand uberhaupt nicht zu denken,
geschweige wahrzunehmen ist, so kann es daher vom Denken an sich dem Gefiihle nicht
uberliefert werden. Das Denken falst den Gegenstand nur als ein Allgemeines; und nur als solcher
Typus kann auch der asthetische Gegenstand ein Inhalt werden, der geliebt und gefiihlt wird. Die
asthetische Liebe ist Eros, ist reines schopferisches, ein Kunstwerk schaffendes, und in
diesem Schaffen sich bewahrendes Gefiihl. Aber dieses schaffende Gefiihl der Liebe zur Natur
des Menschen ist nicht Liebe, als religitse Menschenliebe.

Die Religion zwar kann den Einzelmenschen als solchen auch nicht denken, aber
ihr spezifisches Vehikel, die Liebe, erfat ihn in dieser absonderlichen Besonderung, die in
Individualitat sich verwandelt. Damit verliert er nun all sein theoretisches Interesse; er hort
auch auf, ein Typus zu sein; in seiner nackten Isoliertheit vollzieht sich an ihm das reine
Gefiuhl, welches dem Gegenstande gegeniiber sich als Liebe betatigt.

Was bedeutet jetzt noch der Mensch der Kunst gegeniber dieser konkreten
Individualisierung? Wenn Mephisto sagt: sie ist die erste nicht, so kann die Religion so
nicht sprechen: fir die es keine zahlenmafige Unterscheidung der Individuen gibt. So aber
spricht die Kunst, die ihre Typen sammelt.

Nun entsteht zwar das terminologische Bedenken, dals wir zwei Arten der Liebe nicht
vermeiden. Die reine Liebe der Kunst hat in ihrer Produktivitatskraft ohnehin wenig
Ahnlichkeit mit dem leidenschaftlichen Drang, der sich dem Individuum hingibt. Diese Liebe darf
auch mit der Geschlechtsliebe nichts gemein haben, wenngleich diese sie mitspeisen mag. Sie ist
der gottliche Eros, die reine erzeugende Liebe des Gefuhls, die sich dem Menschen selber erst
erzeugt, nicht aber ihn sich gegeben sein lafst. Dahingegen liebt die Religion den Menschen an
dem Erkennungszeichen seines Leides. Und dieses Leid 1af3t sie sich nicht wegtilgen, um einen
andern Menschen daraus hervorgehen zu lassen. Die Identitat der Person, man
mochte sagen, es gabe fiir sie kein anderes Erkennungszeichen als diese untrigliche Liebe, die
nur dadurch scheinbar unklar, vielmehr aber nur um so pragnanter wird, dalf mit diesem
einzigen Individuum das eigene Selbst im Gefiihl des Mitleids, mithin
im Mitgefihl identisch wird.
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5. Was die Liebe im Sprachgebrauche auszeichnet, die Bedurftigkeit, das ist die Liebe
der Religion, wahrend die Kunstliebe kein Hangen an dem Individuum hat, das
ihr nur Stoff ist, obwohl an diesem Stoffe des Individuums und an dieser Liebe zu ihm das
reine Gefiihl selbst erst sich erzeugt. Das Gefiihl erzeugt sich und in ihm das reine Selbst; aber
das Individuum, der Mensch ist Stoff, nicht Inhalt. Wenn man es sagen durfte, so liegt viel
Vorbereitung zur religiosen Liebe in der Kunst; vielleicht ist in der Tat das
asthetische Bewulstsein ein unentbehrliches Mittelglied fiir die Entwicklung der religiosen
Menschenliebe; aber beide sind nicht dasselbe.

6. Die religiose Liebe entziindet sich am Leide des Menschen; der kiinstlerische
Problemstoff ist viel reicher und viel individueller. Die Religion falit das Leiden an der Armut;
die Kunst dagegen an der HafBlichkeit. Und sie entblodet sich nicht, dem Individuum
gegeniiber Gott auch dafiir verantwortlich zu machen.

Was tut nun aber die Kunst, um uns mit der HalSlichkeit des Mitmenschen auszusohnen?
Sie ibergibt ihn keineswegs unserem Mitleid, sondern sie entzieht ihn diesem klaglichen
Beistand. Dafiir aber verleiht sie ihm einen Reiz, der ihren Abstich von der Schonheit
illusorisch macht. Es ergibt sich hieraus aber, dafS die Kunst das Leiden als solches
nicht anerkennt, sondern ihm Vorzige verleiht und asthetische Ebenburtigkeit.

7. Auch die eigentliche Kunst des Leidens, die Tragodie, lalit den Menschen nicht im
Leiden enden, sondern sie verklart seinen Tod mit der Glorie des Heroentums. So wird
der leidende Mensch ein aufsteigender Gott, und auf diesem Aufstieg beruht alle Kraft
der Tragodie, alle Wiirde des tragischen Helden. Seine Schuld selbst wird durch dieses Leiden
gesuhnt, dal’ sie ihn iber das Menschenmall hinaushebt. Also auch in der Tragodie
bleibt der Mensch nicht ein menschliches Individuum, das ich an seinem Leiden mit
meinem Mitleid erfassen konnte, sondern er wird ein anderes Wesen; er hort auf, ein
Mensch zu sein; so scheint es wenigstens. In der Religion dagegen wiirde dieser Schein die
Eigenart zerstoren.

8. So haben wir denn den Doppelsinn der Liebe nicht gescheut, weil klar genug der
Unterschied zwischen diesen beiden Arten einleuchtet. Aber den Terminus des Gefihls auch
zweideutig zu machen, das mussen wir vermeiden. Denn fur das asthetische
BewulRtsein ist die Liebe nur eine psychologische Deutung, wahrend das
Gefiuhl in seiner erzeugenden Reinheit das systematische Mittel ist. Die Richtung des
Bewultseins geht scheinbar auf das Kunstwerk, von diesem aber zurick in das Selbst, das in
dieser asthetischen Schopfung selbst erst entsteht. Hier hat das Gefuhl alle Kraft der Aktivitat. In
der Religion dagegen wirde man schon zur Mystik greifen miissen, wenn man dem
Gefihle eine ahnliche Kraft zusprechen wollte. Und die Eroberung des Individuums rechtfertigt
auch noch nicht diese Gleichstellung mit der asthetischen Urspriinglichkeit des Gefiihls. Das
Individuum wird gewonnen, dem eigenen Ich nebengeordnet, beide aber sogleich auf
Gott gerichtet, von dem diese Erleuchtung ausstrahlte. Das eigene Selbst wird dadurch
nicht aufgebaut; es konnte ja niemals, abgesehen von der Korrelation mit Gott, derjenigen mit
dem Mitmenschen entbehren. Und ohne diesen Aufbau des Selbst kann das Gefithl dem
asthetischen Gefiihle nicht vergleichbar sein.

9. Man hat nun aber freilich andere Schwiinge des BewulSstseins angenommen, kraft welcher
das religiose Bewulstsein, wie es die Kette von Gott und Mensch herstellt, einen Umfang
annehme, der es dem asthetischen Gefliihle vergleichbar mache. In der Tat ist ja jedes Kunstwerk
ein unendliches; es strahlen, wie Wilhelm von Humboldt sagt, von jedem ins
Unendliche die Beziehungen aus. Dieses Unendliche, gegeniber allem Endlichen der
Wissenschaft und der Sittlichkeit, wird als die Grenze, als der Vereinigungspunkt von
Religion und Kunst gedacht, und daher glaubt man entweder auch, oder gar
ausschlieflich fur die Religion das Gefiihl in Anspruch nehmen zu durfen. Wird doch so auch das
Selbst gewahrt fir die Religion, das in der Korrelation mit Gott niemals aufgeht, sondern
vielmehr durch sie nur gesteigert wird.

Dem Unendlichen in der Kunst konnte in der Religion die Korrelation selbst
entsprechen, in ihrer Unbegrenztheit und Unerschopflichkeit.

Indessen konnte auch diese Unendlichkeit noch immer nicht die Annahme des Gefiihls
rechtfertigen. Denn sie bleibt zwar Unendlichkeit, obschon sie sich auf das Selbst von allen
Herrlichkeiten aus zuriickzieht. Aber sie muf$ ja immer Gegenstand werden und Gegenstand
bleiben im Kunstwerk und fur das Selbst. Die Unendlichkeit konnte der asthetischen
Pragnanz nur schadlich werden, wenn sie die Gegenstandlichkeit berickt und
verschleiert. In der Religion dagegen steht ja gar nicht eine Unendlichkeit in Frage, insofern die
von Gott bezogen wird auf den Menschen, und die vom Menschen auf Gott. Es ist ja nur der
herkommliche Schein der Mystik, der in diese grundklare Korrelation eine Unendlichkeit
hineinspielen lafst, und daher von der Grundkraft der Menschenliebe die Beziehung ablenkt.

Nicht die Liebe zu Gott ist das Urspringliche des religiosen Bewultseins, sondern die Liebe
zum leidenden Menschen; und die Liebe zu Gott tritt erst ein unter mehrfachen Deutungen, wenn
Gott als der Schutz der Leidenden erkannt wird. So unterscheiden sich am Amte Gottes fur den
leidenden Menschen Religion und Mystik. Also auch die angebliche Unendlichkeit des
Bewulstseins macht die Religion nicht dem Gefithle zuganglich.

10. Dagegen erheben sich schwere Bedenken gegen diesen Doppelsinn. Das eine konnte
schon bei der Mystik mit beachtet werden. Die systematische Kraft der Religion wird nicht
erhoht, wenn man sie von der Erkenntnis und vom reinen Willen abtrennt und auf das
asthetische Gefiihl isoliert; schon die Reduktion auf das primitiv Sensuelle ist vom Ubel.

11. Beachten wir zunachst noch die Unterschiede vom asthetischen Bewulstsein. So sehr
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wir die Liebe zur Natur des Menschen als die asthetische Grundkraft erkennen, so mussen wir
doch den religiosen Begriff des Menschen und die religiose Liebe zum Menschen durchaus
unterscheiden von der asthetischen Menschenliebe. — Fir diese mull immer auf die Natur des
Menschen und auf den Menschen der Natur Bedacht genommen werden. Nicht auf den
Menschen an sich, sondern auf die Natur des Menschen und demzufolge auch auf den Menschen
der Natur geht die asthetische Liebe.

Auch auf die Natur mull man in der Bedeutung achten, daf3 sie Leib und Seele vereinigt. Bei
der asthetischen Liebe aber darf man wohl ohne Ubertreibung sagen, daR vorziiglich im Leibe
die Natur des Menschen zur Erscheinung gebracht wird: dall der Leib die Seele in sich
aufzunehmen hat. Dagegen kann man von der religiosen Liebe vielleicht ebenso ohne
Ubertreibung sagen, daR sie nur auf die Seele des Menschen gerichtet ist, zumal sie ja
vorzugsweise vom Leide des Menschen ergriffen wird: das Leid aber ist im letzten Grunde nur
Seelenleid. So tritt in der religiosen Liebe die Natur des Menschen in seiner Leiblichkeit zuriick
gegen die Seele und den Geist, in welchen allein der religiose Menschenbegriff in Vollzug treten
kann.

Denn der leitende Gedanke mufl ja immer der sein, dafl der Mensch allein in der Religion
uberhaupt nicht der Inhalt des BewulStseins ist, sondern nur in Korrelation mit Gott. Der Mensch
und Gott, Gott und der Mensch, in dieser Doppelfiigung vollzieht sich das religiose Bewulitsein.
Und wenn wir nun sehen, dall der Mensch einen andern Gegenstand bildet im &asthetischen,
einen andern im religiosen BewulStsein, so ist dies ebenso auch von Gott zu erkennen.

Gott ist zwar uberhaupt nicht ein direkter Gegenstand des asthetischen Bewulstseins, aber
wir haben soeben in dem Begriffe der Unendlichkeit seine Aufnahme in das Kunstgefiihl
erwogen. Es ist eine Illusion, die Unendlichkeit, die sich immer an einem Kunstwerke vollziehen
und gleichsam erschopfen mulfs, mit derjenigen Unendlichkeit zu verwechseln, welche fur die
religiose Korrelation des Menschen mit der Idee Gottes sich bildet. Es ist nur eine Subreption des
religiosen BewulStseins, welche Gott in das Kunstgefiihl hineinspielen 1af3t. Es ist vielmehr in aller
Kunst immer nur der Mensch, der den Gott darstellt, und der Dichter redet nur in der Sprache
der Religion, wenn er uber dem Sternenzelt den lieben Vater wohnen 1af5t. Er verrat sich auch
dabei in seiner ihm allein gemafRen Menschenliebe, indem er die Bruder dabei anruft. So formiert
sich die Korrelation von Mensch und Gott. Und diese Anleihe bei der Religion bleibt ohne
Schaden, weil sie im Grunde nur die Vorbedingung auswertet, welche das sittliche
Bewulstsein fiir das asthetische bildet.

12. Wenn sonach diese Entlehnung ungefahrlich bleibt fiir die reine Kunstschopfung, so muf’
andererseits das religiose Bewulstsein in seiner Reinheit gehiitet werden gegenuber den
Mischungen und Tribungen, denen es bei der Ausgleichung mit dem asthetischen Bewultsein
ausgesetzt ist.

Die Kunst hat Souveranitat und daher auch Indifferenz gegentiiber dem Leide des Menschen.
Sie betrachtet dies als zu seiner Natur gehorig, zu der seiner Seele, und zumal zu der seines
Leibes. Und wie die Kunst von keiner HaRlichkeit abgeschreckt, vielmehr zur hochsten
Idealisierung angereizt wird, so hat sie auch kein Mitleid, sondern dieses wird schopferische
Kraft. Vor dieser souveranen Selbstverwandlung mull jedoch das religiose Gefiihl geschiitzt
werden; es wurde sonst die ihm eigene Aktivitat einbuflen, und seine Tatigkeit schaffende,
Heilung und Befreiung vom Leid erstrebende Liebesarbeit wiirde in mystischen Quietismus
versinken. Diese religiose Liebe will bessern, mildern, was der Mensch leiden mulfs, wahrend die
asthetische Liebe im Menschenleide die Glorie des Menschentums erblickt.

Es sind ganz gegensatzliche Richtungen des BewulSstseins, die hier in Vergleichung gebracht
und sogar identifiziert werden sollen. Bis zum Widerspruch in den Richtungen des Bewulstseins
pragt sich dieser ihr Gegensatz aus. Und doch ist es nur die Konsequenz von dem Begriffe des
Individuums, die sich hier durchfiihrt. Das Individuum ist nicht der Menschentypus, der das
Auge des Kunstlers anzieht. Das Individuum ist aber auch nicht das Symbol der Menschheit, die
den ethischen Begriff des Menschen bildet. Das Individuum ist weder ein logischer, noch ein
ethischer Begriff in dem engeren religiosen Sinne; es gehort daher nicht der Mehrheit an, und
auch nicht der Allheit, sondern es entsteht, es entspringt in der Korrelation zu Gott. Der
religiose Mensch ist schlechthin Individuum. Und diese absolute Individualitat
wird ihm von der Korrelation mit Gott verliehen. Durch Gott wird der Mensch ein absolutes
Individuum. Jetzt steht er nicht mehr nur fir die Menschheit ein, geschweige, dals er nur der
Herde eingefiigt ware: er steht jetzt in der ganzen grofRen Welt allein fir sich selbst da, auf
eigenen Fulien, weil sein Scheitel an die Gottheit heranreicht; weil, genau gedacht, sein Begriff
verknupft ist mit dem Begriffe Gottes. Diese Individualitat aber erst macht den Menschen
wahrhaft zum Menschen, nicht nur zur Abstraktion eines Menschenbegriffs.

13. Vergessen wir nur nicht, dafs die asthetische Liebe bei aller ihrer Schopferkraft dennoch
fir den Menschen selbst nur eben Phantasie ist, Zauberei des Eros, der es eben nur um den
Zauber selbst zu tun ist, nur um den Rausch, um die Verziickung, um die Illusion, in welcher ja
das Leben und Schaffen der Kunst besteht und vergeht. So ist alle asthetische Liebe im Grunde
nur Vorspiegelung, nur Abstraktion, nur ein Spiel mit Ideen, die sich in Herzensglut entziinden.
Die religiose Liebe aber hat einen Ernst, der iiber dieses erhabene Spiel selbst erhaben ist.

Daher ist das Kunstgefiihl keineswegs Leid, sondern was man auch dagegen besorgen
mag, hochste und reinste Lust, das ganze Lebensgefiihl absorbierende Freudigkeit. Gegen diesen
Jubel des asthetischen Gefithls muls das religiose demiutig verstummen. Aber seine Stummbheit
gerade, wenn sie der Kunst gegenuber eintritt, entfesselt die hochste Beredsamkeit der
religiosen Sprachkraft. Alles Entsetzen des Mitleids wird alsdann das Zeugnis der religiosen
Ergriffenheit und der religiosen Schaffenskraft. Dann wird Gott gleichsam lebendig, wenn der
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Mensch in der UnermefRlichkeit seines Leidens zum eigentlichen Gegenstande des religiosen
Menschen dargestellt wird. Und alle Kunst mit ihren Schonheiten muf3 sich jetzt in den Dienst
dieser religiosen Erhabenheit stellen, wenn anders ihr ein Eigenwert noch zuerkannt bleiben soll.

14. In diesem Ubertreffen, dieser Entwertung aller Kunst besteht die Erhabenheit der
christlichen Religion. Das Leiden des Menschen ist ihr Gegenstand, und dieses
Gegenstandes wegen ist sie Religion. Dagegen bildet es keinen Einspruch, dafl die Kunst vom
Kultus des Christentums in Anwendung gezogen wurde, wie dall der religiose Grundgedanke
selbst, als der Grundgedanke der Tragodie, der Kunst entlehnt scheint. Indessen erweist sich
darin der Unterschied, dall die Tragodie ihren leidenden Helden gerade nicht als Individuum
denkt, sondern vielmehr als den SprofS seiner Ahnen. Christus dagegen wird deshalb als
Individuum gedacht, und man besteht auf dem Gedanken, dals er durchaus nur als ein
solches einziges Individuum gedacht werden miisse: weil er in seinem Leide, als Individuum, den
Menschen darstellen soll; den Menschen, dessen Individualitat mit Gott allein verknupft ist. Das
ist der tiefste Sinn der christlichen Mythologie, der sie in Religion verwandelt.

15. Wer wulSte nicht, dafs zu jener Zeit viele Manner in Judaa mit ahnlichen Anspriichen und
Lehren aufgetreten sind, wie sie von Jesus uberliefert wurden. Aber die lebendige Religion,
welche von ihren historischen Urspringen mit Recht sich freimachen muf3, besteht auf dem
Gedanken der Einzigkeit Christi, weil die Individualitat der Menschenseele nur durch diesen
einzigen Christus, nur durch Christus, als den Einzigen, in diesem Zusammenhange der
Glaubenslehre gelehrt werden kann. Er wird als der einzige Mensch gedacht, der die Korrelation
mit Gott erschlossen hat. Sein Leiden bezeugt das Leiden des Menschen, des Menschen, nicht
des Juden oder des Samariters; des Menschen, als der einsamen, isolierten Menschenseele, die
nicht sowohl fur das Sittengesetz der erhabenen Menschheit einzustehen hat, als vielmehr den
Menschenbegriff lebendig wund konkret zu machen hat in seinem unermeflichen,
unerschopflichen Leide, das nur jenseits seiner lebendigen Individualitat Befreiung und Erlosung
finden kann.

16. Indessen konnen wir hier lebendige Religiositat von der historischen
Tradition der Religion unterscheiden. In neuerer Zeit sind Stimmungen innerhalb des
Protestantismus aufgetaucht, die sonst nur in Perioden katholischer Romantik lautbar wurden.
Man hat gesagt: moge das Dogma immerhin Poesie sein, so werde dadurch sein Wahrheitsgehalt
nicht beeintrachtigt. Das ist eine falsche Konsequenz theoretischer Verzweiflung. Diese
Konsequenz kann nur gezogen werden bei vollstandiger Gleichgiiltigkeit gegen die methodischen
Unterschiede unter den Gliedern des Systems der Philosophie, so dal$ Religion auch Kunst sein
durfte. Der logische Sinn fur die Wahrheit ist dabei vollstandig untergegangen. So ist es denn
auch moglich geworden, der Religion eine eigene Gewillheit iiberhaupt abzusprechen. Wenn sie
aber keine eigene hat, wie konnte sie dann eine andere annehmen und zu ihrer eigenen machen?
Man mulS dann auf die offenbare Zweideutigkeit verfallen, die in der »auf praktische
Unentbehrlichkeit und auf inneres Verpflichtungsgefihl begrindeten Gewillheit« von
Troeltsch behauptet wird. Diese Begrindung lafSt aber nur eines nicht im unklaren: daf§ die
theoretische Unentbehrlichkeit aufgegeben wird. Welcher Art dabei aber die Verpflichtung sein
kann, die auf ein inneres Verpflichtungsgefiithl begriundet wird, das bleibt im finsteren Dunkel.
Und hier wieder erweist sich das Gefuhl in seiner Gefahrlichkeit: in seiner Verdunkelung der
methodischen Bestimmtheit und der Grenzen, an denen die Religion mit den anderen Richtungen
des BewulStseins, und so als Gefuhl, vornehmlich mit dem Kunstgefihl vergleichbar wird. Die
systematische Begrenzung hat ebenso neuerdings, wie schon von alters her, in dem Gefiihl den
schwierigsten und gefahrlichsten Grenznachbar des religiosen Bewulstseins zu bewachen.

Wir haben das religiose Gefuhl als Mitleid erkannt: als Entdeckung des Menschen im Leiden,
als Entdeckung des Individuums am leidenden Menschen, und als Entdeckung seiner Korrelation
mit Gott, die gleichsam durch dieses Leiden und Mitleiden gefigt wird. Darin besteht die
schopferische Aktivitat dieses religiosen Gefuhls, dieses Mitleids mit der Menschenseele. Wie
anders dagegen ergeht sich die schopferische Aktivitat der asthetischen Liebe zur
Menschennatur. Schon aus diesem Gesichtspunkte werden die beiden Arten des Gefiihls
unvergleichbar, und keine Unendlichkeit kann sie vergleichbar machen. Wie ist iberhaupt die
Analogie der Religion mit dem Gefiihle entstanden? Es ist bekannt, daR Schleiermacher
ihr Urheber ist. Und es darf nicht bezweifelt werden, dals er durch die Hineinziehung der
Religion in das Bewulitsein einen Fortschritt iber Kant vollzogen hat. Denn der Wert
von Kants Charakteristik der Religion besteht in der Ethiko-Theologie, mit der jedoch die Gefahr
verbunden ist, dalS die Religion in Ethik aufgeht und ihre Eigenart verliert. Der Unterschied
zwischen beiden wird von Kant nur dahin bestimmt, dals die Religion die Sittlichkeit zum Inhalt
habe, aber als Gebot Gottes. Dadurch aber entsteht die Gefahr der Aufhebung der
Autonomie, die fur die Religion doch ebenso gelten miilste, wie fiir die Ethik.

17. Indem nun Schleiermacher in das Bewulstsein des Menschen die Religion einhob, brachte
er sie in die Koordination zu Erkenntnis und Philosophie. Da aber Philosophie bei ihm im
Grunde Metaphysik ist, so wird seine Religion im letzten Grunde Pantheismus. Gott ist
ihm nicht »ein einzelner Gegenstand«. Die Hingabe an Gott bedeutet ihm die Hingabe an das
Universum. In der Welt findet er Gott und den Menschen, wenngleich die Menschheit
vorwaltet, als die Fundstatte des Universums gilt.

Dieser Pantheismus hat freilich zwei Seiten. Nach der einen ist der Mensch, als Individuum,
ebenso »das Kompendium der Menschheit«, wie er der Grund der Welt ist. Und das Gefiihl wird
von dieser Seite aus gedacht als ein »unmittelbares BewulSstseing, und als »der Inbegriff
aller hoheren Gefiihle«. Das Gefiihl ist das pantheistische Organ schlechthin der Erkenntnis. Und
die Vorstellung von Gott als einem einzelnen Wesen auller der Welt wird in diesem Sinne als
»die gewohnliche Vorstellung« bezeichnet. Aber der Pantheismus verstrickt sich in Widerspruch,
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wenn er auf das Gefiihl anstatt auf die Erkenntnis sich griindet. Die Unmittelbarkeit des Gefiihls
ist ein zweideutiger Vorzug.

18. So erklart es sich, dafs bei Schleiermacher in seiner Glaubenslehre das Gefiihl zu
dem einer absoluten Abhangigkeit verwandelt wird. Und schon in den »Reden iber
die Religion« deuten sichere Zeichen auf diese Abhangigkeit hin, insofern dort schon die
Religion bestimmt wird als »die Sehnsucht nach Liebe«. Nicht Liebe an sich ist Religion,
weder die zum Universum, noch die zum Menschen, die ja doch nur Selbstliebe ware, sondern
die Sehnsucht nur nach Liebe ist Religion, das Verlangen nach Liebe, das die Bediirftigkeit des
Menschen bekundet, und vollends seiner Identitat mit dem Universum widerspricht. Diese
Abhangigkeit vom Universum, die sich in der Sehnsucht nach Liebe verrat, mag fur die Religion
einen Teil von Richtigkeit haben. Aber der Bedeutung des Gefuhls wird diese Sehnsucht nach
Sehnsucht, diese Liebe zur Liebe durchaus nicht gerecht. In diesem Ausdruck laSt sich nur die
Unbestimmtheit dieser Art des Bewulstseins erkennen, die keinen anderen objektiven Inhalt
hat als nur sich selbst, ihre eigene Tatigkeit, ihr eigenes subjektives Verhalten. Die ganze
objektive Unbestimmtheit des Pantheismus gibt sich hier kund, und nicht minder auch die
Begriffslosigkeit der Romantik, die sich aller Erkenntnis und alles objektiven Inhalts
derselben begibt.

Dabei geht ebenso der Mensch, wie vorher Gott, der Religion verloren, und kein Pantheismus
kann diesen Verlust ersetzen. Die Sehnsucht nach Liebe muld sich auf den Menschen richten,
allein auf den Menschen abzielen; sie darf sich nicht befriedigen in dem Sicheinsfiihlen mit der
Natur.

19. Schon dieser Doppelsinn im Gefiihle, ebenso die Abhangigkeit zu bedeuten, wie
die Deckung mit dem Universum, zeigt die Unangemessenheit des Gefiihls fir das Bewultsein
der Religion. Sofern das Gefiihl eigenen Inhalt erzeugt, ist es reines Gefiihl, und dieses ist allein
und ausschlieBlich das asthetische Gefuhl, das zwar auch ein Universum erschafft, dieses
aber genau und bestimmt in dem Kunstwerke objektiviert. Eine solche Schopfung, die
sich auf das Gebild des Menschen beschranken wiirde, kann es fur das religiose Gefiihl nicht
geben. Denn in ihm steht der Mensch niemals fiir sich allein, sondern immer im Bunde mit
Gott.

20. Es ist nicht nur ein Uberbleibsel der Mythologie, da der wahre Gott einen Bund
schlielft mit Abraham, und schon mit Noah fiur die Erhaltung der Natur: Gott
entsteht, er erzeugt sich in diesem Bunde mit dem Menschen; sein Ursprung ist der
Bund mit dem Menschen. Dieser Bund ist das Kunstwerk Gottes, aber nicht das
Kunstwerk des Menschen. In der Kunst dagegen erzeugt der Mensch selbst kraft seines reinen
Geflihls sein Kunstwerk. Und dieses ist daher ebenso das Zeugnis, wie das Erzeugnis seines
Geflhls. Hier dagegen spaltet sich die Einheit des Gegenstandes in die Korrelation, in den Bund
zwischen Gott und Mensch. Keiner von beiden kann fiir sich allein stehend gedacht werden.
Wenn ich Gott denke, mul$ ich zugleich den Menschen denken, und ich kann den Menschen nicht
denken, ohne zugleich Gott zu denken. Aber ich kann beide nicht nebeneinander denken, so daf’
ich in dieser Konfiguration etwa eine Art von Kunstwerk erschaffen konnte, sondern beide
Begriffe sind Inbegriffe, mithin echte logische Abstraktionen, deren Gedankenwert durch
keine Gefuhlsart erzeugbar wird.

21. Nun kann man aber gegen diese ganze Argumentation ein wichtiges Moment einwenden.
Man kann namlich fiir den Gefiihlscharakter der Religion sich auf die Ergriffenheit berufen,
von der das Gemiit erfullt wird bei dem religiosen Gedanken an Gott und seine Menschenwelt,
bei dem religiosen Gedanken an die arme Menschenseele und ihre Erlosung durch Gott. Man
kann fur die Analogie mit dem asthetischen BewulStsein sich auf die Rihrung berufen, die das
Gemut hier, wie dort, ergreift. Und dieser Einwand wird nicht dadurch beseitigt, dal$ man die
Rihrung als einen passiven Affekt von der Aktivitat des asthetischen Gefiihls unterscheidet. Denn
bei aller Passivitat entladet sich doch eine gewaltige Macht in dieser Rihrung des religiosen
Momentes.

22. Indessen spricht hiergegen ein anderer Gedanke. Die Analogie der Ruhrung wurde
nicht in erster Linie die der Religion mit der Kunst betreffen, sondern die der Sittlichkeit
mit ihr. Von der Sittlichkeit aber wissen wir, daf§ sie eine Vorbedingung der kiinstlerischen
Schopfung ist, eine Vorstufe des asthetischen Gefiihls. Die Rithrung also ist nicht fiir die Religion
zu registrieren, geschweige als das religiose Gefiihl zu bestimmen; denn sie muld schon vorher
als sittliche Vorbedingung der Kunst anerkannt und gebucht sein. Und es handelt sich bei ihrer
Wiirdigung lediglich um eine Abrechnung zwischen der stofflichen Voraussetzung der
Sittlichkeit und dem Inhaltsergebnis des asthetischen Gefiihls. Dem asthetischen Gefiihl wird
seine Eigenheit und seine Wirde genommen, wenn man die Ruhrung auch auf das religiose
Bewultsein tibertragt und gleichsam verteilt, wahrend sie diesem ja auch nur erst indirekt
zukommt, da sie ihm durch die sittliche Tatigkeit zuerteilt werden muf.

Wie steht es doch nun aber mit der psychologischen Tatsache der religiosen Ergriffenheit, die
wir als Rithrung empfinden und erkennen? Ist sie nicht eben unwiderleglich ein Gefiihl? Und
schafft sie nicht einen eigenartigen Inhalt? Alle methodischen Grenzen unserer
philosophischen Systematik werden durch diese Frage in Frage gestellt.

Denn nicht allein die Grenzen der Asthetik, sondern auch die der Ethik werden durch diese
Frage verschoben. Und dennoch ist die Frage unabwendlich. Denn die Ergriffenheit des
religiosen Bewulstseins ist eine psychologische Tatsache, die nach einer
systematischen Deutung verlangt.

23. Bedenken wir, dall weder Gott allein, noch Mensch allein, der eigene Inhalt des religiosen
BewulStseins ist, sondern vielmehr der Mensch in Korrelation mit Gott, das ist als
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Individuum. Und diese Erkenntnis — wenn man die hier entstehende Bewultseinsart nach
Analogie so nennen darf — wird am Menschen, als Individuum, gewonnen, nicht in seiner Glorie,
insofern ihn Gott mit Ehre und Pracht umgeben hat und nur wenig von der Gottheit ihm mangeln
liels, sondern die Dornenkrone ist sein Strahlenkranz, durch den er als der Mensch der Religion
zur Entdeckung kommt. Das Leiden des Menschen ist der Charakter des Individuums.

Und aus dem Leiden entsteht das Mitleid. Der Mensch hatte das Mitleid nicht,
wenn ihm nicht das Leiden des Individuums aufginge; wie er es denn auch in sich ertotet, sofern
er Uuber das Leiden des Menschen hinwegsieht. So ist das Mitleid die Eigenart des
religiosen Bewulltseins, die dem Gefiuhle verwandt ist, aber doch unvergleichbar mit
ihm, und zwar nach beiden Seiten.

24. Das asthetische Gefuhl hat eine eigene Schopferkraft. Und das religiose Mitleid
entbehrt aller Bildlichkeit und verzichtet auf sie: sein Gebild dagegen ist das lebendige
Wesen der menschlichen Seele, der Mensch, nicht als ein Typus, nicht als ein
Begriff, weder der Mehrheit, noch der Allheit, sondern eben das Individuum, das keine
Zuordnung, sondern lediglich Korrelation mit dem anderen Begriffe, mit dem Gottes hat.

25. Dieses Mitleid hat den Charakter einer Unendlichkeit. Es ist Menschenkraft, Urkraft
des Menschenwesens. Es kann sich niemals erschopfen, und es kann niemals befriedigt werden.
Es ist unendliche Kraft, daher unendliches Verlangen. Mit dem Mitleid
entsteht der Mensch, erhebt der Mensch sich iber die Not des Leides, wie uber das Niveau, in
dem nur der Schmerz herrscht. Das Leiden ist der Schmerz der Seele, der daher das Mitleid
zum Gefolge hat. Schon animalisch verrat es sich, dals die Menschenkraft abstirbt, wenn das
Mitleid sich abstumpft. Alle Rihrung hat ihre Schwungkraft in dieser Wurzelkraft des
Menschen, auf der die Individualitat des Menschen in seinem Selbstgefiihle beruht, wie in diesem
seinem Mitleid am Leiden der Mensch uberhaupt, der Mensch als Individuum, der Mensch als
Kind Gottes erkennbar wird.

26. So fithrt das Mitleid mit dem Menschen zu dem anderen Gliede der Korrelation, zu Gott.
Denn was Mitleid ist dem Menschen gegeniiber, dieselbe Leidenschaft zu Gott nennen wir mit
einem anderen Ausdrucke, der der asthetischen Analogie angehort, mit dem Terminus der Lyrik:
Sehnsucht. Das Mitleid mit dem Menschen ist andererseits die Sehnsucht nach Gott. In
dieser Urkraft der Religion sind die Psalmendichter ihre Schopfer. Und wiederum ist es das
Individuum, das ebenso in der Sehnsucht sich erzeugt, wie im Mitleid. Und wiederum ist es
die Liebe, die auch hier die Analogie mit dem asthetischen Gefiihle begriindet. Aber wahrend die
Menschenliebe sich im Mitleide bestimmt hat, ist die Liebe zu Gott, als Sehnsucht, als Verlangen
der Seele, als Bedurftigkeit des Individuums, die durch Gott allein befriedigt wird, religios
bestimmt, und von der Lyrik und ihrem Bekenntnis der Liebe unterschieden.

27. Denn diese Sehnsucht entspringt nicht aus dem Mitleide des Liebenden mit sich
selbst, der die Gegenliebe sucht, sondern umgekehrt ist sie gleichsam die Antwort auf
das Mitleid, welches von der Gegenseele erweckt wird, und welches nunmehr in der eigenen
Seele widerstrahlt in der Richtung auf Gott. Ohne das Mitleid entsteht der Strahl auf Gott
hin nicht. Die Sehnsucht nach Gott ist erst die Antwort auf das Mitleid;
ist das Zeugnis von ihm.

28. Man kann fragen, wie es zu erklaren sei, dal8 die sonst vorherrschende Liebe zu Gott in
den Psalmen besonders durch die Sehnsucht nach Gott erganzt wurde. Und diese Sehnsucht
ist ja nicht etwa allein die Sehnsucht nach Gottes Schutz und Beistand. Sie sucht Gott nicht
nur zur Errettung von den Feinden, zur Erlosung von dem Rat und der Gemeinschaft der
Bosen, zur Herstellung der Gerechtigkeit und des Friedens, und vorzugsweise zur
Vertilgung der Bosen und Befreiung der Guten und der Frommen. Diese Sehnsucht nach
Herstellung sittlicher und politischer Besserungen richtet sich vielmehr als Hoffnung und
Zuversicht auf Gott; die eigentliche Sehnsucht aber geht von der Seele des
Individuums aus, von der Not ihrer Stinde und ihrer Schwachheit, und sie wird auf das
Individuum, auf das Selbst der Seele auch wieder zurickgeleitet, so dal die Seele nicht
verschmachtet in ihrem Durste, nicht vergeht unter dem Brennen der Eingeweide, sondern
errettet und erlost wird von den Banden und Schlingen der Angst vor Verderben und
Vernichtung, von der Furcht vor der gottlichen Strafe und Vergeltung.

Worin unterscheidet sich also nun diese Sehnsucht nach dem Schutze der Seele
von der sonst allgemein geforderten Liebe zu Gott? Kann die Sehnsucht auf Erlosung von
der Macht der Siunde den einzigen Gott inniger suchen, als die Liebe dieses Verhalten
ausdrickt?

29. Wir stehen hier an dem eigentlichen Grenzpunkte zwischen der Religion und dem
asthetischen Bewulstsein. Und es konnte hiernach scheinen, als ob dennoch mehr Identitat
zwischen beiden obwalte, als wir hier zugestehen mochten. Warum mufBte der
Psalmendichter schlechthin zum Lyriker werden, und zwar zum Vorbild des
Lyrikers, so dals nach seinem Muster erst die echte Lyrik, in ihrer Vollendung als die
deutsche Lyrik Goethes entstehen konnte? Welche Geheimkraft der Religion hat
sich hier mit den tiefsten Tiefen der Poesie verbunden, um diese mit ihren eigenen Quellen zu
befruchten, und hinwiederum aus dem Schacht der Poesie die Kraft der Religion zu vertiefen und
ihre Schwingen zu beflugeln? Es ist keine Frage, dal3 hier eine innerlichste Verbindung zwischen
Religion und Kunst im Werke ist: worauf beruht sie? Wie ist diese Verbindung in dem
Sinne zu verstehen, dafs die Eigenart der Religion durch sie nicht beschrankt wird?

30. Man versteht die eigentimliche Kraft der Psalmen nicht, wenn man die Sehnsucht
nach Gott nicht als ihren eigenen Kraftmesser, sondern nur als ein entlichenes Gut ansieht. Um
es paradox auszudrucken, wurde ich sagen: die Propheten haben noch gar nicht eigentlich

98

99



Religion geschaffen, sondern nur Sittlichkeit. So sehr ist ihr Gott der Gott der Gerechtigkeit, der
zwar auch der Gott der Liebe ist, aber das letztere nur, weil er Recht und Gerechtigkeit liebt. Die
Religion der Propheten ist daher noch immer nur die Religion der Sittlichkeit. Erst mit den
Psalmen verwandelt sich die Sittlichkeit in Religion. Mit den Psalmen erst
offenbart sich das menschliche Individuum in seiner Korrelation, in seiner Sehnsucht zu Gott. Die
ethische Einsicht des prophetischen Sozialismus geht nunmehr erst als Religion auf. Jetzt
enthiillen sich die Armen, die Leidenden als die Frommen. Jetzt und dadurch erst
erweckt das Mitleid die Erkenntnis vom Individuum; dadurch aber entsteht erst die Korrelation
zwischen Mensch und Gott, in der wir das Grundverhaltnis der Religion erkennen.

31. Wenn nun also die Frage auf den Ursprung der Sehnsucht ging, so erkennen wir
jetzt, dals dieser keineswegs der sittliche, sondern daf$ er schlechthin der religiose ist. Ohne die
Sehnsucht wiirde die Korrelation zwischen Mensch und Gott nicht zu ihrer Vollendung, nicht zu
ihrer lebendigen und wahrhaften Durchfihrung kommen. Man konnte die obige Paradoxie
noch weiter fuhren: die Propheten haben im Grunde noch gar nicht das Verhaltnis zwischen
Mensch und Gott zur Ausfithrung gebracht: sie bleiben ihrem Hauptgedanken nach stehen bei
dem Verhaltnis zwischen Mensch und Mensch. Der Einzige Gott bildet nur den
allgemeinen Hintergrund alles ihres Denkens, und so bewahrt er sich auch in der konsequenten
Durchfithrung dieses Verhaltnisses zwischen den Menschen als Volkern, mithin in der
messianischen Leistung und hochsten Offenbarung Gottes. Das ist aber wiederum nichts anderes
als blofSe Ethik und Philosophie der Geschichte.

32. Religion ist die Geschichte des Individuums. Und der Gott des Individuums ist der Gott der
Religion. Der Affekt, mit dem die Propheten das Zeitalter des Messias predigen, ist die
Hoffnung und die Zuversicht (Thikwa), die zwar auch Grundformen des religiosen
Glaubens und Vertrauens sind, die jedoch das allgemein menschliche BewulRtsein
in seinem Gipfelpunkte bezeichnen. Auf den Messias geht die Hoffnung des Menschen;
und sie ware nur sittlicher Affekt, wenn nicht Gott der Zielpunkt dieser Hoffnung, die
Biurgschaft ihrer Erfillung ware.

Wenn dagegen der Psalmist der messianischen Idee sich hingibt und die Sehnsucht
seiner Seele auf sie hinlenkt, dann ist es nicht sowohl die Erfullung der Zeiten, die er
herbeiwinscht, das Ende der Kriege, der Friede auf Erden, unter den Volkern und unter
den Menschen, sondern seine eigene Seele ist es, deren Angste und Note er ausbreitet vor
seinem Gotte. Himmel und Erde sind fir ihn wie nicht vorhanden; er politisiert nicht in dieser
seiner Sehnsuchtsbestimmung: nur die Seele, nur sein Selbst ist seine einzige Sorge. Und
diese Sorge ermannt sich zu der Sehnsucht, in welcher selbst gleichsam und allein er die Kraft
ermilSt und die Macht, von seiner Not ihn zu erlosen. Der Gott der Sehnsucht ist der Gott der
Erlosung; und was fiir die Menschheit die Idee des Messias bedeutet,
das bedeutet fir das Individuum die Idee der Erlosung.

33. Worin besteht das Ziel, das Gelingen der Erlosung? Die Opfer sind iberwunden. Hierin
ist der Psalmist einig mit dem Propheten. »Die Opfer Gottes sind ein zerbrochener Geist.« Aber
aus der Demut soll die Aufrichtung der Seele hervorgehen. Wenn der Mensch Seele ist, so
hat er kein anderes individuelles Anliegen als die Reinheit seiner Seele, die
Erhaltung und die Wiedergewinnung ihrer Reinheit; diese ist ihre Erldsung.
Der Gott der Sehnsucht, als der Gott der Erlosung, ist der Gott des Individuums. Und als solcher
tritt er in die Korrelation mit dem Individuum. So ist es die Sehnsucht, welche im letzten
Grunde die Korrelation zwischen Gott und Mensch, mithin die Religion zustande
bringt.

34. Wir kommen nochmals auf die Rihrung zurick, und wir haben die Entscheidung
getroffen, dafS sie durchaus dem asthetischen Gefithle angehort, ausgenommen, wenn sie, als
Mitleid, zugleich mit dem personlichen Individuum lebendig wird. Sonst schmilzt die Rithrung
mit der asthetischen Freude an der Menschennatur zusammen. So steht es um das
Verhaltnis zwischen dem religiosen Gefihle und dem asthetischen.

Wie aber steht es um das Verhaltnis zwischen dem religiosen Geflihle und dem sittlichen?
Kann sich nicht zwischen diesen beiden Momenten ein Verhaltnis bilden, ohne dals das sittliche
nur als Moment, namlich als Vorbedingung des asthetischen Gefiihls wirksam ist? Gedenken wir
hier des Satzes bei Kant, dafl ich vor der sittlichen Erscheinung eines gemeinen Mannes
Respekt haben muls. Ist dieser Respekt ausschliefSlich die Achtung vor der Menschheit, die der
gemeine Mann vertritt? Oder ist er als ein asthetisches Wohlgefallen an der schlichten
Menschennatur, wie an der des Kindes zu deuten? Vielleicht dirfte hier weder das eine noch das
andere Gefiihl den Ausschlag geben, sondern das religiose Gefuhl sich auspragen.

Der Respekt vor diesem gemeinen Manne ist nicht schlechthin die Achtung vor dem
Sittengesetz, welche sich mit der Achtung vor der Menschheit deckt. Und dieser Respekt ist
auch nicht schlechthin Bewunderung und Freude an dieser sittlichen und auf ihrem Grunde
schonen Entfaltung der Menschennatur, sondern die Bewunderung ist Riithrung, welche
nicht sowohl Freude ist uber den gegenwartigen Anblick, als vielmehr zugleich Trauer
dariiber, dald eine solche Erscheinung absticht von der glatten Einbildung der Zivilisation.
Es ist daher Sehnsucht nach besseren Zustanden, die uns bei solchem Anblick beschleicht.
Und die Bewunderung ist nur die diesem Affekt naturliche Begleitung
der Sehnsucht. Die Sehnsucht der Liebe ist immer gepaart mit der
Ehrfurcht. Bei aller Sehnsucht ist Ehrfurcht, und auch umgekehrt, bei aller Ehrfurcht auch
Sehnsucht. So ist die religiose Liebe in den Psalmen entstanden, als die Sehnsucht nach dem
geistigen, dem einzigen Gotte. So sind Sehnsucht und Ehrfurcht in demselben Ursprung der
Korrelation, in demselben Ursprung der Religion verbunden.
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35. Und diese Verbindung hat sich in der Lyrik erhalten, als vielleicht wichtigstes
Kennzeichen der deutschen Lyrik und des deutschen Geistes uberhaupt. Das
deutsche Kunstgefuhl hat sich hier mit der deutschen Religiositat durchdrungen. Und die
Reformation mit Luthers Ubersetzung der Psalmen ist dieser Wendepunkt in der
Geschichte des deutschen Geistes fiir die Kunst, wie fir die Religion geworden.

36. Was nun von der Poesie fur die Lyrik gilt, kann auch auf die Musik bezogen werden,
deren religiose Verwendung ebenso fir die Tempelmusik im alten Jerusalem, wie fur die
deutsche Musik charakteristisch ist. Nicht nur als Kirchenmusik ist die deutsche Musik religiosen
Geistes, sondern auch ihre reine instrumentale Ausbildung tiberhaupt in der geistigen Tiefe ihrer
Formenwelt ist bedingt durch ihren religiosen Ursprung. Und auch auf die Oper und das Lied
erstreckt sich der religiose Einfluls, wie die Zauberflote als die ideale deutsche Oper diesen
zur Erscheinung bringt.

37. Wir haben schon beachtet, dafs der Kultus nicht als Kriterium der Religion gelten kann.
Denn er entfaltet sich in ausgebreiteter Weise als Opfer. Dahingegen entsteht mit den Psalmen
das Gebet. Und im Gebete durfte sich das Kriterium des Monotheismus,
mithin des Idealbegriffs der Religion zu erkennen geben. Die Sehnsucht der
Psalmen ist die Gemitsverfassung des Gebets. Die Korrelation von Mensch und
Gott vollzieht sich im Gebete. Der Mensch fuhlt sich auf Grund seiner
Sindhaftigkeit in seiner Schwache und Gebrechlichkeit. Aus dieser
Bedurftigkeit heraus erwachst das Verlangen nach Gott. So wird der Gott
der Sittlichkeit, der diese fur die Menschheit tiberhaupt verbirgt und herstellt, zum
Gotte der Religion, weil er nur als solcher mit dem Individuum seinen Bund schliefst,
weil er dem Individuum Erlosung bringt von seiner Seelenangst.

38. Die Erlosung von der Sunde ist der eigentliche Zweck und Inhalt
des Gebetes. Die Anerkennung Gottes, die Verehrung, die Anbetung, sie sind nur das Mittel
fir diesen Zweck. Ware die Gottesverehrung der religiose Selbstzweck, so ware die
Religion nicht Liebe zu Gott, so ware die Liebe nur eine Form der Erkenntnis. Die
Liebe, als Sehnsucht, betrifft die Befreiung von der Stinde. Nach diesem Befreier, dem Erloser
sehnt sich die Seele. Und diese Sehnsucht entfaltet sich im Gebete. Die Psalmen sind die Urform
des Gebetes.

39. Daher mochte Psalm 51 das Musterbeispiel des Gebetes darstellen. Von seiner
schwersten Siinde lalst der Dichter seinen Urdichter, den David Erlosung suchen. »Verbirg dein
Angesicht vor meinen Sunden und alle meine Missetaten tilge. Ein reines Herz erschaffe mir
Gott, und einen festen Geist erneuere in meinem Inneren.« Und es ist, als ob der Dichter sich
berichtigen wollte wegen der Bitte um die Erschaffung eines neuen Herzens, nachdem die
Erneuerung des festen Geistes schon von der Erschaffung des reinen Herzens die
MiRdeutung entfernt hat, als ob das reine Herz eine Neuschopfung sein miulste. So fahrt der
Dichter fort: »Verwirf mich nicht von deinem Angesichte, und deinen heiligen Geist
nimm nicht von mir« (V. 11 und 12). Jetzt ist alles klargestellt und in Ordnung gebracht,
auf was es fur die Sehnsucht des Buflenden nach Erlésung ankommt: Gott kann ihn nicht
verwerfen; denn Gott kann seinen heiligen Geist nicht von ihm nehmen. Gott
hat seinen heiligen Geist dem Menschen gegeben. Der menschliche Geist ist daher selbst zum
heiligen geworden. So kann die Erlosung von der Siinde nicht ausbleiben. Die Sehnsucht hat ihr
festes Ziel erlangt. Die Korrelation von Mensch und Gott ist gegen den schwersten Zweifel
sichergestellt. Solche Zuriistung, solche Verfassung begriindet das ideale Gebet, das Gebet der
Sehnsucht und der GewifSheit seiner Zuversicht.

40. Zur Eigenart der Religion gehort demgemall neben der Sehnsucht die Zuversicht, das
Vertrauen, die Grundform des hebraischen Wortes, welches gemeinhin mit Glauben
ubersetzt wird. Die Grundbedeutung des Wortes (Emuna) ist Festigkeit und Bestatigung.
Das Amen ist von derselben Wurzel. Skepsis ist der nackte Widerspruch zum Gebet.

Darauf beruht der Zauber der Mystik. Sie setzt sich in Widerspruch zu aller
vernunftmalligen Erkenntnis, weil sie mit dieser immer einen Tropfen Skepsis vermischt
meint. Glauben soll daher nicht Erkenntnis sein, weil Erkenntnis im besten Falle
den Zweifel iiberwindet. Der Glaube aber soll iber den Zweifel erhaben sein. Daher gilt der
Glaube, als das Vertrauen auf Gott, und zwar nicht nur auf Grund der Zuversicht auf
Realisierung der Sittlichkeit in der Menschheit, sondern fur das betende Ich als eine
eigentimliche Form des Bewulitseins, und als solche des religidosen
Bewulstseins. Wie die Sehnsucht eine Innigkeit und eine Festigkeit hat, die alles sonstige Gefiihl
an Kraft tbertrifft, so auch ubertrifft das Bewulstsein der Befriedigung dieses Verlangens
alles sonstige Bewulstsein des Gelingens und der Enthebung von einer relativen
Bedurftigkeit. Hier setzt sich eine absolute Befriedigung fest. Das ist die Seligkeit, welche
den Glauben auszeichnet.

41. Der Glaube an Gott ist das Vertrauen auf die Errettung der Menschenseele durch
ihn. Die Erlosung ist diese Rettung von dem allgemeinen Schicksale alles Lebendigen. Der
Unterschied zwischen Religion und Asthetik macht sich in dieser
Unterscheidung der Menschenseele von der Natur des Menschen wirksam. Wie die Freiheit
den reinen Willen von allen Naturtrieben unterscheidet, so unterscheidet die Religion
die Menschenseele von allem Leben. Und wenn die Naturteleologie eine unendliche
Entwicklung des Lebens lehrt, so mag dieser Gedanke die Unsterblichkeit der
Menschenseele, wie die Religion sie aus der gottlichen Erhaltung der Menschenseele fordert,
unterstiitzen.

42, Der Psalm 73 hat auch fur diesen Grundgedanken die Urform des Gebetes gefunden. »Wer
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ist mir im Himmel, und in Gemeinschaft mit dir habe ich kein Verlangen an der Erde: die
Nahe Gottes ist mein Gut.« In dieser Nahe Gottes erkennen wir unsere Korrelation.
Die Nahe hat aber auch vorher schon terminologische Bedeutung gewonnen. In ihr bezeichnet
sich der Unterschied von der pantheistischen Vereinigung mit Gott. Der
reine Monotheismus kennt keine Vereinigung mit Gott. Er kann keine
denken und er ersetzt sie. Gott hat dem Menschen die reine Seele gegeben. Gott hat seinen
heiligen Geist in das Innere des Menschen gesetzt. Der Mensch kann noch so viel siindigen, so
kann er doch der Reinheit seiner Seele und seines heiligen Geistes nicht verlustig gehen. Gott ist
sein Erloser: »der Erloser vom Verderben seines Lebens«. Gott ist der Erhalter seiner Seele. Auf
der Korrelation zwischen Mensch und Gott beruht die Unsterblichkeitslehre des israelitischen
Monotheismus. Aber die Korrelation wehrt die Vereinigung ab.

43. Demgemal ist der Terminus der Nahe Gottes zu dem Terminus geworden, in dem die
Religion mit der Ethik wetteifert: aus der Nahe ist die Annaherung geworden. Und wie die
Néahe Gottes das hochste Gut der Religion ist, so ist die Annaherung an Gott das hochste Gebot
der religiosen Sittlichkeit. Gott ist ja nur das Ziel dieser Annaherung; der Annaherung selbst
wegen bezeichnet er das Ziel derselben. Er ist heilig, weil der Mensch es sein soll. Und zumal die
Affekte des Willens werden ihm nur in dem Sinne zuerteilt, dal$ der Mensch sie aus der
Leitung Gottes heraus beherrschen lerne.

44. Das Zentrum der mittelalterlichen Theorie des arabisch-jidischen Monotheismus
bildet die Attributenlehre. Wenn nun durch diese ganze Philosophie sich der Gedanke
hindurchzieht, ob Eigenschaften Gottes positiv, oder wie man gewohnlich annimmt, nur negativ
gelehrt werden dirfen, so wird dieses ganze Problem von dem Prinzip der Korrelation
beherrscht. Nur in Korrelation zum Menschen soll das Wesen Gottes
bestimmbar werden. Nur diejenigen Attribute sollen ihm zuerteilt werden dirfen, welche
die Sittlichkeit des Menschen begrinden, seine Annaherung an Gott begunstigen. Theoretisch,
als ein eigener Gegenstand der Erkenntnis soll Gott gar nicht gedacht werden durfen. So wird
demnach auch durch die Attributenlehre die Eigenart der Religion in einer Schwebe gehalten
zwischen Erkenntnis und Sittlichkeit, zwischen Intellekt und Willen, zwischen Metaphysik und
Ethik.

45. Es ist ebensosehr ein methodischer Irrtum, wie ein historisches MiRverstandnis, wenn
man dieses Schweben und scheinbare Schwanken des mittelalterlichen Denkens dahin auffafSt,
dall eine Selbstandigkeit der religiosen Bewulstseinsart dadurch dem Glauben zugesprochen
werden sollte. Diese Tendenz kann jener philosophischen Theologie durchaus fernliegen. Was
jenes Zeitalter will, ist nicht sowohl, die Selbstandigkeit der Religion gegenuber der
Erkenntnis und der Sittlichkeit zu bestimmen, als vielmehr nur die Eigenart der Religion
gegenitber dem Intellekt und dem Willen zu sichern. Maimonides bemiht sich
durchgangig ebensosehr darum, den Glauben von der Erkenntnis und dem Willen zu
unterscheiden, wie ihn zugleich mit Erkenntnis und Willen in inniger Verbindung
zu erhalten.

Ebenso wollen auch wir nicht die Selbstandigkeit neben den reinen Arten des Bewulstseins fir
die Religion begriinden, sondern die Eigenart der Religion bildet fur uns das methodische
Problem der Religion. Diese Eigenart wird nicht durch ein Wort festgestellt, mit dem
eine religiose Bewultseinsart bezeichnet wirde. Weder das Mitleid, noch die
Sehnsucht, noch die Liebe, noch die Annaherung sind mehr als Worte. Durch diese
Termini soll aber nur das Problem bezeichnet werden, welches die Religion als Eigenart
des Bewultseins bildet.

46. Wie vollzieht sich diese Eigenart? Diese Frage lautet praziser: In welchem
Verhaltnis zu den reinen Arten des BewulStseins vollzieht sie sich? Auf
dieses Verhaltnis mull sie ja angewiesen sein und bleiben, sofern ihre Eingliederung in das
System der Philosophie die methodische These bildet. Logik sowohl, wie Ethik und Asthetik, sie
alle miissen daher in Kraft und in Klarheit bleiben, wenn die Eigenart des religiosen BewufStseins
zur systematischen Bestimmung kommen soll. Ohne solche Wahrung des Verhaltnisses zu
den Gliedern des Systems konnte weder der Begriff Gottes, noch der Begriff des Menschen fir
die Korrelation bestimmbar werden, in der wir die Eigenart der Religion zu erkennen suchen.
Jetzt aber erst entsteht die Frage: durch welche methodischen Mittel lait sich diese
Eigenart zur Bestimmung bringen? Durch welche methodischen Mittel bleibt der Eigenwert
von Logik, Ethik und Asthetik unbehelligt von jedem Eingriff bei dieser
Korrelation? Durch welche methodischen Mittel 1alSt sich die Eigenart als solche durchfithren,
ohne dafS sie den falschen Schein einer eigenen Selbstandigkeit anndhme? Denn wenn die
Religion selbstandig werden konnte und werden dirfte gegeniber den reinen Arten des
Bewultseins, so wirden nicht nur diese in ihrer Reinheit getribt, in ihrer Selbstandigkeit
verschrankt, sondern auch die religiose Eigenart selbst wiirde in ihrer Methodik gehemmt, und
daher auch um ihre Geradheit gebracht und um das MafR der Reinheit, das auch fiir sie zu
erstreben ist.

47. So bildet es eine eigene Aufgabe und ein eigenes Problem, die Eigenart der religiosen
Liebe und des religiosen Glaubens nicht nur innerhalb der religiosen Methodik zu
bestimmen, sondern diese selbst in ununterbrochenen Zusammenhang zu versetzen und in
diesem zu erortern, um ihn zur Durchwirkung kommen zu lassen in diesem Zusammenhang mit
den systematischen Arten des reinen Bewulitseins, denen nicht nur Eigenart, sondern auch
Selbstandigkeit zusteht.
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V. Das Verhaltnis der Religion zur Psychologie.

1. Nicht auf das moderne Problem der Religionspsychologie wollen wir hier eingehen. Unsere
systematische Aufgabe trennt uns von demselben auch schon dadurch, dals die
Religionspsychologie mit der Religionsgeschichte zusammenhangt. Was im guten alten Sinne
Psychologie bedeutete, als Analyse und Ordnung der Vorstellungen, welche das Bewultsein
erfillen, und welche bestimmte Tatigkeitsweisen und Grundziige des Bewulstseins ausmachen,
dieser alte Sinn der Psychologie ist aus den bisherigen Erorterungen nicht entschwunden. Wenn
wir nicht in der systematischen Tendenz, um von den reinen Gliedern des Systems die Eigenart
der Religion zu unterscheiden, das Mitleid, die Sehnsucht fur die Auszeichnung des Individuums
und seine Erhaltung bestimmt hatten, so wiirde die alte naive Ansicht von der Psychologie diese
Begriffe als ihr eigenstes Gut ansprechen durfen. Denn wichtige Erscheinungen des
Bewulstseins, wichtige Tatigkeitsrichtungen desselben werden durch jene Begriffe beleuchtet.
Indessen diese Art der Psychologie meinen wir selbst nicht mehr, insofern wir die Psychologie als
das vierte Glied des Systems der Philosophie aufstellen, allerdings bisher nur dies in Aussicht
genommen haben, obzwar die drei SchlufSabschnitte der drei bisher erschienenen Biicher des
Systems von dem Problem der systematischen Psychologie ihre Entwiirfe versucht haben.

Wir versuchen hier von neuem, von dieser neuen Aufgabe der Psychologie eine Ansicht zu
gewinnen. Und gerade das Problem der Religion im Gesamtbewulstsein dirfte die
Unterscheidung und die Zusammenfassung der Vorgange des Bewulstseins, wie die Psychologie
sie zu fordern hat, ohne genauere Durchfithrung wenigstens anschaulich machen.

2. Wahrend die drei Glieder des Systems mit drei Sonderrichtungen des BewufStseins befalSt
sind, mit der Erkenntnis, mit dem Willen und mit dem Gefiihl, zeigt sich der systematische Wert,
beinahe mochte man sagen, das systematische Vorrecht der Psychologie darin, dal$ sie nicht eine
Sonderrichtung des Bewuldtseins, und auch nicht einmal nur die Gesamtheit derselben, sondern
vielmehr ihre Einheit zum Problem hat. Diese Einheit zustande zu bringen, scheint das
eigentliche Problem zu sein, dessen Behandlung die Psychologie erfordert. Denn die einzelnen
Bewultseinsformen konnten den einzelnen Systemgliedern iiberlassen zu werden scheinen, aber
ihre Zusammenfassung, vielmehr ihre Vereinigung, so dafs in dieser die Einheit des
BewulRtseins zustande kommt, dazu besonders scheint es der Psychologie zu bedurfen. Und
in der Tat kommt ja schon die Logik in Gefahr, mit Psychologie sich zu vermischen, wenn sie nur
die Einheit des Denkens vollziehen mufs. Und diese Gefahr steigert sich fur die Ethik und fur
die Asthetik.

3. Wenn nun gar die Religion in diesen Kreis der Bewulstseinsrichtungen eintritt, so wird
zunachst das Problem der Einheit des Bewulstseins durch diese neue Aufgabe erschwert. Wenn
es sich nun aber herausgestellt hat, dal diese religiose Eigenart des Bewulstseins methodisch
unterschieden werden mufS von der Selbstandigkeit jener drei reinen Arten, so entsteht damit
eine neue Aufgabe, beinahe mdchte man sagen, ein neuer Begriff der Einheit des
BewulBRtseins. Denn sie bedeutet jetzt nicht nur die Vereinigung, sondern die Gliederung, die
Einordnung und Unterordnung, so dafl die Vereinigung in eine Mehrheit von
Einigungsakten sich einzuteilen scheint.

4. Die Psychologie bedeutet uns das Problem der Einheit des Bewulstseins fir alle
Hauptrichtungen und Seitenwege, die das Kulturbewulstsein einschlagt. Sofern diesem
KulturbewufStsein Normalitat zuerkannt wird, soll kein Weg, den das Bewulitsein in der
gesamten Kultur einschlagt, als pathologisch angenommen, sondern vielmehr seine Einordnung
in die ideale Einheit des BewulStseins, in die Norm der Einheit erzielt werden. Das ist
das erste Erfordernis, welches die psychologische Einheit des Bewulstseins aufstellt.

5. Wenn nun aber jeder dieser Kulturwege des BewulStseins in die Einheit einzuordnen ist, so
ist damit die weitere Forderung ausgesprochen, dall keiner dieser Wege vor den anderen
vorangestellt werden, keiner hinter dem anderen verschwinden darf; wenngleich fur
die Eigenart, sofern sie von der Selbstandigkeit unterschieden werden soll, eine
Nebenordnung vorgesehen werden mufs. Die Einheit aber burgt dafir, daf die
Nebenordnung nur die einzelnen Glieder des Systems angeht, nicht aber die Einordnung in
die Einheit gefahrden und beeintrachtigen darf.

6. Diese Forderung kann auch dahin ausgedrickt werden: dafl keines der Glieder, geschweige
denn eine Eigenart, irgendeine Praponderanz, ein Ubergewicht oder gar eine Totalitat zu
bedeuten haben darf. Diese Tendenz schadet am meisten der philosophischen Charakteristik der
Religion. Und dieser Fehler gerade wird am wenigsten vermieden. Damit die Religion nur ja nicht
weniger sei als Wissenschaft und Logik, als Sittlichkeit und Kunst, wird ihr ein Mehr, ein
Vorrecht zugesprochen. Und darauf gerade zielen auch die Tendenzen ab, welche die Religion in
Phantasie und Gefiithl begriinden wollen.

7. Wir gehen zunachst an unsere positive Aufgabe. Wir hatten die Frage gestellt: in welcher
Weise und durch welche methodischen Mittel die Korrelation zwischen Mensch und Gott, in
welcher die religiose Eigenart besteht, sich in Vollzug bringen lasse, und zwar nicht nur
uberhaupt, sondern als Eigenart, und das will negativ sagen, nicht als Selbstandigkeit. Die Frage
betrifft daher mit der Religion zugleich die drei Vorderglieder des Systems. Wie werden sie
erhalten, indem die neue Eigenart sich bildet? Und unter welchen Bedingungen bedient sich die
Eigenart der drei selbstandigen Glieder, um sich als Eigenart zu bilden?

Es kann sonach die psychologische Einheit des Bewufltseins fiir die Religion nicht
darin in Frage kommen, dalS sie etwa allein diese Einheit zu konstituieren, das BewulStsein mit
ihrer Totalitat zu erfullen, oder auch nur mit ihrem Ubergewicht zu beherrschen hatte. Denn
nur als eine Eigenart, nicht als eine Selbstandigkeit soll innerhalb der Einheit des
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Bewultseins die Religion Unterkunft finden. Ein Terminus, der fir eines der selbstandigen
Glieder des Systems in legitimem Gebrauche ist, kann schon deshalb von der Religion nicht in
Anspruch genommen werden. So erklart sich die Auswahl unter den Affekten des Mitleids und
der Sehnsucht, wie auch der Ehrfurcht, neben der Achtung, der Liebe und dem Gefiihl
uberhaupt.

Wenn wir diese Voraussetzung im Auge behalten, werden wir unsere Frage zu einer positiven
Beantwortung bringen konnen. Die Nebenordnung unter dem Gesichtspunkte der
Einordnung mull die Angliederung der Eigenart an die selbstandigen Glieder zu
bewirken haben, und zwar die Angliederung an alle drei Glieder; es darf keines derselben in
Wegfall kommen, wenn die Eigenart der Religion in voller Klarheit und Unzweideutigkeit zur
Bestimmung kommen soll.

8. Wenn wir nun so die Eigenart der Religion unter dem Gesichtspunkte der Einheit des
KulturbewufStseins begrunden wollen, so haben wir zunachst die Angleichung an das Bewulf3tsein
der Erkenntnis zu bewirken. Es ist damit die Grundforderung festgestellt, dals kein Konflikt
zwischen Religion und Wissenschaft zu Recht bestehen kann. Es ist eitel AnmafSung, wenn sich
die Religion ein hoheres Recht zuspricht, einen tieferen Grund der Erkenntnis, als der der
Wissenschaft zusteht, sondern die Eigenart, mithin das Eigenrecht der Religion ist bedingt
zunachst durch die Angliederung an die Erkenntnis, sofern ihre Eingliederung in das System und
in die Einsicht des BewulSstseins erstrebt wird. Die Grundlagen der Religion konnen daher auch
nichts anderes sein als Grundlegungen. Die Idee des Guten ist und bleibt Idee. Die
Offenbarung mufS es daher als ihre idealste Interpretation anerkennen, wenn sie dem
Apriori der Erkenntnis verglichen und analog gesetzt, und in dieser Bedeutung von dem
Wandel der Ansichten als das Ewige, das aller Entwicklung zugrunde Liegende
verstanden wird.

Bei keiner Frage der Erkenntnis darf die Beherrschung, die Unterordnung der Wissenschaft
unter die Probleme der Religion zulassig sein. Die Freiheit der Wissenschaft mufS die
unverletzliche Voraussetzung sein fiir die Religion, sofern sie ein systematisches Glied der
Einheit des Bewulstseins ist. Keine Form der Mystik darf gegen die Grundform der Erkenntnis
angesprochen werden; keine Intuition als ein methodisches Organ der Erkenntnis,
geschweige die Phantasie, die nur fiir Kunstgebilde in Frage kommen kann.

Ebensowenig darf die Tradition literarischer Quellen oder geschichtlicher Institutionen als
eine selbstandige Autoritat angerufen werden. Die literarischen Denkmaler und die
geschichtlichen Institute unterliegen allesamt dem einheitlichen allgemeinen Gesetze der
Quellenforschung, welches ebenso fir Poesie und Sage gilt, wie fir Wissenschaft und Geschichte.
Eine Methode fir die Eine Erkenntnis.

9. Auch die Dogmatik der Religion hat sich dieser einheitlichen Methode zu unterwerfen.
Die Abhangigkeit der Theologie von der Wissenschaft ist nur Schein und Vorurteil: sie ist
vielmehr die Begrindung der Theologie als Wissenschaft. Der Schein der Abhangigkeit beruht
auf dem Mangel der Unterscheidung zwischen Eigenart und Selbstandigkeit. Wie die Religion, so
hat auch die Theologie nur Eigenart anzustreben. Und wie die Theologie in ihren literarischen
und geschichtlichen Quellen von der Philologie und Geschichte in deren Methoden abhangig ist,
so nicht minder in der Glaubenslehre von der Philosophie und insbesondere der Ethik.

Schon die Unterscheidung zwischen philosophischer und religioser Ethik ist bedenklich. Die
letztere durfte sich eigentlich nur durch die Berufung auf die Religionsurkunden und deren
Benutzung als Religion begrunden. Vielmehr aber mufS sie ihr allgemeines Fundament der
wissenschaftlichen Erkenntnis in der philosophischen Ethik anerkennen und zugrunde legen.
Ohne diese Eingliederung in die philosophische Ethik konnte die Eingliederung der Religion in
das System und in die Einheit des BewulStseins tiberhaupt nicht Problem werden. Es wird viel
Unklarheit, viel Streit und Differenz vermieden, wenn diese Unterscheidung in der Behandlung
der Ethik aufgegeben wird.

Kant hat mit dieser Disposition begonnen, insofern er die Theologie nur als »Ethico-
Theologie« anerkennen wollte, so dal’ erst nach der Ethik der Katechismus folgen durfe, aber er
hat diese Disposition nicht aufrechterhalten, da er dennoch eine »Religion innerhalb der Grenzen
der bloBen Vernunft« auf die »Kritik der praktischen Vernunft« und auf die »Metaphysik der
Sitten« folgen liels. Es bleibt die Frage, ob die Religion innerhalb der blofen Vernunft nur die
Eigenart, oder auch die Selbstandigkeit der Religion behauptet.

10. Wenn nun aber die Unterordnung unter die Erkenntnis von der Religion durchgefiihrt ist,
so bleibt das positive Problem der Eigenart iibrig. Was kann neben der Erkenntnis und ihr
gleichartig die Religion zu versorgen haben? Hier stehen die intimsten Fragen der
geschichtlichen Tradition und die zartesten Obliegenheiten der geschichtlichen Gesinnung auf
dem Spiele. Was als Pietat der geschichtlichen Kultur zu denken und zu pflegen ist, das bezieht
sich vornehmlich auf die Hutung und Deutung der religiosen Quellen, Denkmaler und Institute.
Wie in der Kunst die Idealisierung die legitime Methode ist, so nicht minder in der
Kunstpflege der Religion.

Die Idealisierung bildet die Vermittlung hier zwischen Erkenntnis und Kunst. Kunst ist es,
was in der Technik, in der Handhabung, in der Charakteristik, in der gesamten Interpretation des
Religionswesens zu leisten ist. Hier darf die Kollision zwischen der Wahrheitforschung der
Wissenschaft kein sachliches Hemmnis bilden. Die Grenzen der Subjektivitat missen mit Einsicht
und Toleranz anerkannt werden bei der Differenz der religiosen Uberzeugungen. Diese muR
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nattrlich und unvermeidlich eine Differenz bilden in der Interpretation der religiosen Quellen.
Solange man die Stellen im Jesaja, die vom Messias sprechen, auf Christus bezog, ergaben
sie einen anderen Sinn, als bei der vom Christentum unabhangigen Auffassung. Und was vom
Messias jetzt allgemein zugestanden werden mufl, milSte ebenso auch eingesehen werden fir
alle anderen Fragen des Gottesbewulstseins. Das Bild der Psalmen: »der Herr ist mein Hirte«
erscheint in anderem Lichte, wenn Christus, als Lamm Gottes, zugleich der treue Hirte ist. Und
das Bilderverbot des Dekalogs und der Gedanke der Einzigkeit Gottes nehmen eine geistige
Anderung an unter dem wie immer geistigen Gesichtspunkte der Trinitét.

11. Kant ist daher von einem richtigen Wahrheitsgedanken geleitet worden, als er die
Erhaltung einer Professur fiir das alte Testament in der hebraischen
Ursprache forderte. Denn was wir bisher aus dem psychologischen Gesichtspunkte und aus
dem der Toleranz demgemal als Pietat forderten, das ist auch streng wissenschaftlich geltend zu
machen. Die Ubersetzung in eine andere Sprache ist immer die UmgieBung in ein anderes
Geprage des Geistes, so dall die Umwertung dabei unvermeidlich ist. Wird aber wenigstens die
Sprache erhalten, so bildet der veranderte religiose Horizont kein uniberwindliches Hindernis
mehr fur die Aufnahme des geistigen Inhalts in seiner urspriinglichen Bedeutung. Daher ist die
hebraische Urform die unerlalliche Voraussetzung fur das richtige Verstandnis der
alttestamentlichen Gedanken.

12. Was aber fir das alte Testament gilt, das muls weiter gefordert werden fur die aus ihr
hervorgegangene judisch-religiose Literatur, deren Homogeneitat mit den Urquellen
unverkennbar ist. Des alten Testaments selbst wegen ist daher die Erforschung von Talmud
und Midrasch, sowie nicht minder auch der religiosen und insbesondere der
religionsphilosophischen Literatur des Mittelalters als eine Forderung der
wissenschaftlichen Wahrheit anzuerkennen.

Aus dem Kriterium der Wissenschaft ist diese Forderung auch zu erstrecken auf die
Erforschung der gesamten spateren christlichen Literatur: nicht allein fur das richtige
Verstandnis des neuen Testaments ist sie selbstverstandlich, sondern auch auf die ganze fernere
Entwicklung der religiosen Probleme im Kulturbegriffe des Christentums mul$ sie
zutreffen. Denn eine einheitliche Erkenntnisweise bildet hier das Problem, das daher auch
nur kraft einer einheitlichen Methode zu bewaltigen ist. Das Prinzip der Einheit des Bewulstseins
gilt zunachst auch fiur die Entwicklung als eine einheitliche, gleichartige, welche die
Eigenart der Religion von ihren Ursprungen an zu durchlaufen hat.

13. Endlich auch ist Kants Gedanke aus seinem »Streit der Fakultaten« in Ehren zu halten,
der die philosophische Fakultat als die allgemeine wissenschaftliche Instanz auch fur
die Theologie zur Grundforderung machte. Durch diesen organisatorischen Grundgedanken ist
nicht nur dem Universitatswesen erst die methodische Fundamentierung gegeben und gesichert,
sondern auch alle kirchlichen Streitigkeiten werden durch diese wissenschaftliche Vorsicht
hinweggeraumt, insofern der methodische Urboden als ein gemeinschaftliches Gut fur alle
Wissenschaften, und demgemals auch fiur die Religion festgelegt wird.

So wird die Religion im AnschlufS an die Erkenntnis als Eigenart gesichert, indem ihre
Selbstandigkeit, die nur ein unsystematisches Vorurteil ist, erledigt wird. Und die Einheit des
Bewulitseins hat dadurch ihren festen Mittelpunkt, ihren unverrickbaren Schwerpunkt erlangt.
Jetzt kann sie von keinem Anspruch mehr gestort werden. Kein Anspruch des Gemiutes kann
Anerkennung verdienen, der dem Grundsatze der einheitlichen
wissenschaftlichen Wahrheit widerspricht und Abbruch tut. Es ist der Triumph
systematischer Methodik, was hierdurch fir die Religion, fiur ihre Eingliederung in das
systematische Glied der Erkenntnis, fur ihre Einordnung in die Einheit des KulturbewufStseins
gewonnen wird. Alle Forderungen des Gemiites, alle Anspriiche der geschichtlichen, der
literarischen, der nationalen Pietat selbst werden befriedigt. Die Einheit der Erkenntnis ist die
Parole fur die Eigenart der Religion.

14. Gegeniber der Ethik innerhalb der Einheit des Bewulstseins hat die Eigenart der
Religion einen schweren Stand. Denn die ethische Autonomie scheint das ganze Gebiet der
personlichen Sittlichkeit notwendig und zureichend zu verwalten. Wenn dagegen die christliche
Religion in Christus den Mittler zwischen Gott und Mensch annimmt, so konnte sie die Idee
Christi nur als die Idee der Menschheit deuten, wenn auch nur der Schatten einer
Autonomie verteidigt werden sollte, geschweige dall Kant anders als in dieser Idee die
zweite Person der Trinitat hatte fassen konnen.

Und ebenso verstehen wir die gegenwartigen Bewegungen der protestantischen
Theologie in dieser Richtung. Mehr oder weniger streng bewulst zielen sie auf die
Vereinbarung des Mittlers mit der Autonomie.

Hierin besteht das schwerste Problem der systematischen Religion gegeniber der
historischen Kultur. Wenn anders dagegen auch fiir das Christentum der Schwerpunkt der
Religion im reinen Monotheismus liegen mul5, so daS dem Begriffe des einzigen Gottes
gegeniiber der Begriff Christi nur ein sekundarer Begriff sein kann, so mufl es der ferneren
Entwicklung der ethischen, sowie der geistigen Kultur uberhaupt, zugewiesen werden, an diesem
Grenzfalle zwischen systematischer Religion und Kulturgeschichte allmahlich Klarung zu
schaffen. In den Grenzen der Religion gehen wir den Weg des reinen Monotheismus, der
keinen Mittler zwischen Gott und Mensch, und keinerlei Deutung und Idealisierung eines
solchen fur die lebendige Religion zulal3t.
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15. Nach dem Grundgesetze der Autonomie hat jedes menschliche Individuum zwar seine
Schwachheit, seine Stundhaftigkeit zu erkennen, aber mit unbedingter Selbstandigkeit
seine Befreiung, seine Erlosung von dem BewulStsein seines Abstands von dem sittlichen Ziele
mit unablassigem Eifer anzustreben. Nur seine eigene sittliche Arbeit kann ihm Hilfe
bringen. Es mull sein ganzes Selbst auf diese sittliche Arbeit konzentrieren, um ihren Sinn und
Geist zu betatigen und zu erfullen. Es wird nun aber von dem geraden Wege dieser sittlichen
Arbeit abgelenkt, wenn es auch nur den Gedanken aufkommen lafst, dals ein Mensch oder selbst
ein Gott ihm bei seiner menschlichen, selbstandig menschlichen Arbeit einen unentbehrlichen
Beistand zu leisten hatte. Die Ethik mufS in ihrer Herrschaft iber den Menschen ohne
Einschrankung anerkannt werden.

16. Indessen was fiir das Streben gilt, gilt nicht auch fir das Gelingen. Die individuelle
Schwache hangt doch auch mit der allgemein menschlichen Schwachheit zusammen. Und so
liegt es schon im Bewulfitsein des individuellen Abfalls von der Pflicht, dal8 die allgemeine
Schwachheit anerkannt wird, und die menschliche Unzulanglichkeit, iber die Schwachheit
obzusiegen.

Hier tritt die Eigenart der Religion, in der Korrelation des Menschen mit Gott, in das System
ein. Sobald der Mensch in der Erkenntnis seiner Siinde sich als Individuum erkennt und
entdeckt, so tritt sein personliches Verhaltnis mit Gott in sein Bewulstsein ein. Als
Individuum kann er nicht isoliert bleiben in seiner sittlichen Erkenntnis. Aber wenn selbst
die ganze Menschenwelt sich um ihn versammelt, so konnte er von dem Gedanken seiner
Verlassenheit und Vereinsamung nicht befreit werden, wenn er nicht in die Korrelation mit Gott
eingestellt wiirde. In Gott hat er seinen Schwerpunkt fiir seine sittliche Welt gewonnen. In Gott
hat er daher auch den Angelpunkt seiner Befreiung von dem notwendigen BewufStsein seiner
Belastung zu erkennen.

Die Bedeutung Gottes besteht nunmehr in dieser personlichen
Biurgschaft, nicht mehr nur in der menschheitlichen uberhaupt. Der Unterschied der
religiosen Eigenart von der ethischen Bedeutung Gottes wird evident. Diese steht nur ein dafur,
dals es der Sittlichkeit niemals an der Menschenart mangelt, so dalS die Sittlichkeit auf
Erden sich nicht verwirklichen konnte. Aber dal ich selbst in meiner isolierten
Individualitat mit meinem redlichen Bemihen um meine Sittlichkeit, um ihre
Erhaltung und Wiedergewinnung zustande komme, das kann mir der Gott der
Menschheit nicht an sich verburgen. Die Allheit, als welche die Menschheit zu denken ist,
verburgt nicht die Individualitat, als solche. Dazu bedarf ich Gottes, als meines Gottes.
Mein eigener Gott ist der Gott der Religion.

17. Wir erkennen die Eigenart, zugleich aber auch die Angliederung an die Ethik als
Voraussetzung. Der religiose Gott ist nicht selbstandig, sondern durch die Ethik bestimmt. Und
nur im innigsten AnschlulS an die Autonomie und nur unter ihrer strengsten Aufrechterhaltung
kann der religiose Gott der Gott des ethischen Menschen werden. So begriindet sich auch hier
fir die Einheit des Bewulitseins die Eigenart der Religion erst auf dem Grunde ihres
Unterschiedes von der Selbstandigkeit, mithin auf ihrer Einordnung in die ethische
Grundbedingung. Und wenn Kant den Unterschied zwischen Religion und Ethik in die
Auffassung des Sittengesetzes, als eines gottlichen Gebotes setzt, so darf in seinem Geiste das
gottliche Gebot nimmermehr als Widerspruch oder auch nur als Einschrankung der Autonomie
gedacht werden. Im Grunde kann ja aber auch der Autonomie nicht eine gleichsam
psychologische Selbstandigkeit zugesprochen werden, so dal$ sie eine Unabhangigkeit von aller
literarischen Einwirkung zu bedeuten hatte. Einen solchen Widersinn gegen die menschliche
Bildung und Erkenntnis kann sie wahrlich nicht bedeuten.

Es bliebe daher nach Kant fiir die Religion die Bedeutung offen: dall in ihr das Sittengesetz,
welches fiir die Ethik als Autonomie gilt, in Ubereinstimmung, in Identitit gedacht werde mit
dem Gebote Gottes. Woher aber weils ich von dem Gebote Gottes? Die religiosen Urkunden
konnen mir Belehrung geben, aber keine autoritative Anweisung. Die Deutung des
Sittengesetzes, als des gottlichen Gebotes, kann sich daher nur erklaren und rechtfertigen aus
der Ansicht, dalS ich aus eigener Vernunft, mithin aus Autonomie sie vollziehe. Und ich tue dies,
weil und sofern ich Religion definieren, schaffen und begriinden will.

18. Es bleibt daher nur die Frage, welche Berechtigung mir noch zusteht, diese Definition zu
machen. Darauf antwortet unsere Methodik, insofern sie den systematischen Begriff der Religion
festzustellen sucht. Zu dieser Feststellung gehort es, dall nicht nur die Angliederung an die Ethik
hergestellt wird, sondern dals auch die Eigenart klargestellt werde. Und diese Klarstellung
wiederum macht es erforderlich, dalS nicht nur die Korrelation zwischen Mensch und Gott sich
einstellt, sondern dieser Eintritt Gottes in das Blickfeld des Menschen muf3 seinem Werte
nach auch aufgehellt werden aus dem Gesichtspunkte der Einheit des BewulStseins fur alle
Angelegenheiten unseres sittlichen Berufes. Es wiirde sonst scheinen, als ob der
Begriff Gottes zwar zulassig sei, aber wenn man sich des BewulStseins der Siinde entschlagen,
und alle sittliche Arbeit auf die Autonomie iibertragen wollte, dafs alsdann Gott und mit ihm die
religiose Eigenart sich erledigen lieRe. Es konnte ja kontrovers bleiben, ob das BewulStsein der
Sundhaftigkeit sich nicht schlechterdings deckt mit der Erkenntnis eines momentanen Abfalls,
welche letztere der Autonomie selbst zugerechnet werden konnte.

Aus diesem Zweifel heraus entsteht tUberhaupt die Meinung, dal das religidose
BewulBtsein eine Spezialitat und eine iberkommene Absonderlichkeit sei, deren
wirklicher Kulturwert durch die reine Sittlichkeit hinlanglich und besser ersetzt werden konnte.
Nach diesem Gedanken wird die Moglichkeit der religiosen Eigenart hinfallig. Wir wollen nun
versuchen, unsere Methodik auch zur Entkraftung dieses gefahrlichsten Einwands nutzbar zu
machen; wollen das allgemein Menschliche der Religion zu erkennen suchen, nicht nur
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ihre theologische Spezialitat, welche eine Selbstandigkeit fir sie ausmachen wiirde.

19. Der Ertrag der Korrelation mit Gott besteht fiir den Menschen in seinem Begriffe als
Individuum, als Individuum seiner intimsten Sittlichkeit. Die Bedeutung der Religion muf§ sich
daher erkennen lassen in der Bedeutung, welche sie fir die Auswertung des Individuums hat,
allezeit gehabt hat und fir alle fernere Entwicklung haben kann. Die sittliche Kultur kampft
hauptsachlich mit der Antinomie zwischen der Gemeinschaft und dem Individuum. Und den
verschiedenen Begriffen, welche Recht und Staat fir die Gemeinschaft zur Entwicklung
bringen, entsprechen auch die verschiedenen Bedeutungen des Individuums. Das Individuum
wird juristische Person. Aber auch als solche unterliegt es den Schwierigkeiten, welche
Wirtschaft und Verkehr, Arbeit und Arbeitsvertrag uber das Individuum verhangen. So
erklart sich im neueren Recht und in der neueren Politik die Richtung auf die
Genossenschaft, in welcher das Individuum seinen Leib und seine Seele verkorpern soll.

20. Dahingegen wird es vielfach in dieser Richtung der Politik fithlbar, daS dem sittlichen,
dem ethischen Individualismus, der personlichen Verantwortlichkeit
durch die Konzentration des Individuums auf seine relative Gemeinschaft Abbruch geschieht. Das
Individuum wird juristisch gesichert, aber ethisch gefahrdet. So wird es verstandlich, da gerade
die soziale Grundtendenz der neuen Zeit das religiose Bedirfnis aufrechterhalt: um das Problem
des Individuums gegen das allbeherrschende Prinzip der Gemeinschaft in Kraft zu erhalten.
Schon das BewulBtsein der individuellen personlichen Verantwortlichkeit bedarf sorgsamer
Hitung bei diesem Schutze der Individuen innerhalb ihres Milieus.

Die personliche Verantwortlichkeit des Individuums, seine Verantwortlichkeit fur alle seine
Handlungen, seine Pflicht, alle seine Handlungen auf seine sittliche Autonomie hin zu prifen, zu
regeln, zu leiten und zu beleuchten, darf nicht geschmalert werden durch das moderne
Bewultsein von seinem sozialen Schicksal. Seine Verantwortlichkeit kann aber nur dann ernst,
innig, fest und stark werden und bleiben, wenn trotz dieser sozialen Einsicht, und gleichsam ihr
entgegengesetzt das Bewulstsein geweckt wird und wachbleibt: dal jeder Mensch, und ware er
in Ketten geboren, frei ist, sofern er frei sein soll, sofern er sich die Aufgabe stellen
soll, frei sein zu wollen. Diese Einsicht gibt die Lehre der Ethik, und auf ihr beruht alle ethische
Arbeit. Aber es ist der Kulturwert der Religion, diese ethische Einsicht lebendig zu
erhalten, damit sie nicht verdunkelt werde von der sozial-ethischen Einsicht, welche das
Individuum zu befreien strebt durch diese Erkenntnis und durch die Machtmittel der
Gemeinschaft. Ohne diese Hilfe der Religion fur die Erhaltung des Individuums besteht die
Gefahr, dafS die sozial-ethische Einsicht den anderen Gedanken verdrangt, weil er fur die
theoretische Einseitigkeit ein Hemmnis, und ferner auch allgemein ein mystisches Vorurteil zu
bilden scheint. Dagegen hat die Religion ihre Eigenart einzusetzen.

21. Es ist nun wahrlich nicht etwa hier die Meinung, dal8 die Religion an die Stelle der Ethik
zu treten hatte: es handelt sich ja keineswegs um ihre Selbstandigkeit. Ihre Eigenart bedeutet ja
nur, dall sie als ein Faktor der systematischen Kultur mitzuwirken habe, um die Einheit des
menschlichen KulturbewulStseins zustande zu bringen. Diese Einheit des KulturbewufStseins aber
ist durch die Individualitat bedingt. Und alle soziale Gemeinschaft mufs am letzten
Ende doch in diese Individualitdt einminden. So ist die Eigenart der Religion eine
Grundbedingung der systematischen Einheit des modernen KulturbewufStseins.

22. Man darf auch nicht vergessen, dals die Fabel von den drei Ringen doch nicht die
Bedeutung hat, den Vorzug der einen der drei Religionen in systematischer Richtigkeit zu
bedeuten. Das Kennzeichen, das die Fabel fur ihre Richtigkeit angibt, konnen wir in unserem
Sinne verstehen: dafl die Sittlichkeit das Kriterium der Religion sei.
Innerhalb der historischen Verhaltnisse aber ist es ein besonderer Tugendweg zur Sittlichkeit:
dall der historischen Religion gegeniiber, in die das Individuum hineingeboren ist, Treue,
Bekenntnistreue geiibt werde. Diese Treue hat sich in der Kulturarbeit der
Idealisierung zu betatigen, deren jede monotheistische Religion fahig ist, sofern ihre
Wahrheit dem Grundgesetze der Entwicklung unterworfen wird. Durch sie wird die Gefahr
beschworen, die in der ["Jberlastung der Pietat mit der historischen Tradition besteht, welche
letztere die personliche Verantwortlichkeit und die individuelle Freiheit ihr gegeniber
beeintrachtigen kann. Die logische Grundbedingung, die wissenschaftliche Kontrolle bildet hier
eine unentbehrliche und eine sichere Stiitze.

23. Ein nicht hoch genug zu schatzender Vorzug der Religion liegt unter dieser
Grundbedingung endlich darin, dal§ sie von dem Verhangnis der Mystik befreit und von den
Schlingen der Metaphysik, die den Geist bedroht, wenn er von der Korrelation mit Gott sich
freimachen will. Die mythologischen Fragen nach dem Schicksal des Menschen und der Welt
erlangen alsdann die Oberherrschaft uber ihn, und sie entziehen ihn den historischen und
sozialpolitischen Aufgaben, mit denen die Religion unmittelbar verknupft ist.

24. Die echte historische Pietat dagegen fuhrt auf geradem Wege zur Toleranz, und das
will hier sagen, zur wissenschaftlichen Objektivitat, die sich des anmaRenden Urteils iiber
die Absolutheit der eigenen Religion enthalt. Wahrend das wissenschaftliche Urteil von dem
MalRe der Entwicklung geleitet wird, dessen eine der historischen Religionen fahig und
machtig sei. Fur alle Entwicklung der Religion aber muls der Begriff des einzigen Gottes der
unveranderliche Schwerpunkt bleiben. Dieser Begriff selbst hingegen gehort der Entwicklung an,
und mit dem Begriffe des Menschen und der Menschheit ist auch der
Begriff des einzigen Gottes das zentralste Problem der Entwicklung
des Geistes der Kultur.

25. Dieses Schwerpunktes der Religion wegen mufS das Judentum fur
alle Entwicklung der Religion das wunerschitterliche Fundament
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bleiben. Nicht nur die historische Originalitat bestatigt diesen Gedanken, sondern er wird
selbst auch durch die Abweichungen vom reinen Monotheismus begrindet, durch welche das
Christentum sein historisches Recht erworben und behauptet hat. Man konnte daher wohl
sagen, dals das Christentum wegen der Bedeutung der Idee Christi, als der Idee der
Menschheit, mehr die Autonomie der Sittlichkeit vorbereitet habe, als es die Entwicklung der
Religion im Prinzip des Monotheismus gefordert habe. Fir die Entwicklung der Religion bleibt
der prophetische Monotheismus der Wegweiser der Menschheit. Und da die Autonomie nunmehr
durch die Ethik sichergestellt ist, und mit ihr der ethische Inbegriff der Idee der Menschheit, so
konnen die Gebote Gottes nur als Hinweisungen und Anleitungen zur Autonomie gewurdigt
werden. Jenseits der Autonomie aber liegt der Sinn der Idee Gottes fiir die Ethik der Menschheit
nur in der Isolierung der Menschheit auf das Individuum des Menschen.

26. Die Religion bedarf endlich aus dem Gesichtspunkte der Einheit des Bewulitseins
der Orientierung durch die Asthetik.

Mit dem Schonen ist die Religion immer verbunden worden, daher wurde fiir beide das Gefiihl
angerufen. Und auch als Phantasie glaubt Natorp ihren Quell richtig zu bezeichnen. Man
wird hierbei an Lange erinnert, der die Metaphysik als »Ideendichtung« gerecht und billig zu
wirdigen glaubte. Wie aber dadurch der Idealismus nicht methodisch begrindet wurde, so
mussen wir auch gegen die Wurdigung der Religion als Phantasieschopfung und als
Geflihlsbildung Widerspruch erheben: magis amica veritas — und unsere Wahrheit ist die
systematische Begriundung der Religion.

Der Gedanke an Lange schon enthebt uns dem anderen Freunde gegenuber der
Verwahrung, als ob die drangvolle Macht von uns verkannt wiirde, mit welcher durch Natorp
die Ubermacht der Religion iiber alle Aufgaben, iiber alle Krifte, Sorgen und Erhebungen des
menschlichen Geistes dargestellt wird. Wir nehmen dabei auch keinen Anstand an den
Anknipfungen, welche mit seiner bisherigen Psychologie hier vorliegen. Wir nehmen auch diese
Gedanken, wie den einer »ursprunglichen Konkretion des unmittelbaren Erlebens« nur in der
Grundtendenz, welche die Begrundung der Religion als »das unmittelbare Leben der Seele «
bildet.

Aber gerade dieser an sich tiefreligiose Gedanke ist es, dem wir uns aus unserem
systematischen Gesichtspunkte nicht anschliefSen konnen. Gerade die Unmittelbarkeit des
Lebens der Seele wollen wir von der Religion fernhalten; gerade ihre durchgangige Vermittlung
mit allen Richtungen des Kulturbewulfstseins mochten wir feststellen und sicherstellen. Es soll
daher auch die Befestigung der Religion nicht in einem Ubergewicht der Religion iiber alle
geistigen Krafte des Menschen begriindet werden.

Auch die Konsequenzen dieser Ansicht missen wir daher ablehnen. Die Religion darf nicht die
GewilSheit des Unendlichen enthalten, wahrend das Unendliche fir alle Aufgaben des
Geistes uns immer nur Aufgabe bleibt. Sie darf nicht des Suchens sicheres Ende zu bedeuten
haben, nicht die Ruhe von allem Welttreiben, weil sie sonst zu den Aufgaben des Unendlichen,
die dem menschlichen Geiste obliegen, in Widerspruch treten wiirde; weil es bei der Ruhe von
allem Welttreiben fiir den ethischen Geist des Menschen keine Ruhe im Ewigen geben
wiurde: weil die Religion dem ethischen Geiste schlecht und recht eingeordnet werden muf3. Der
Konflikt zwischen Religion und humaner Kultur kann keineswegs das eigentliche Problem der
Religion sein, da ja die Religion nach Natorp selbst nur »innerhalb der Humanitat« Entstehung
und Bestand hat. Der Ausgleich des Konfliktes ist das Problem der Religion, nicht die Lossagung
von ihm. Und diesen Ausgleich hat die systematische Religion zu vollziehen.

27. Auch die Einheit des BewulBtseins ist systematisch festzuhalten. Sie bedeutet
keineswegs fur die Religion die »ungeteilte Einheit des Menschenwesens«, die iiber Logik, Ethik
und Asthetik hinausgehende »Universalitit«; sondern die Einheit ist vielmehr die systematisch
eingeteilte und abgeteilte. Und einen Teil dieser Aufgaben allein bildet das Gefihl, als das
des reinen asthetischen Bewuftseins. Dagegen kann dem Gefiihl nicht, als Religion, die Aufgabe
zufallen, iber alle unendlichen Aufgaben hinaus, irgendeinen Anspruch zu erheben: ein
systematischer konnte es nicht sein.

28. Unsere Differenz beruht darauf, dal hier die Korrelation von Mensch und Gott das
Problem bildet, wahrend Natorp von dieser Grundbedingung absieht, und allein von der
Ausdeutung des menschlichen Bewulstseins ausgeht, in diese sich vertieft, und in dieser
Vertiefung sich nicht genugtun kann, um nur fur die hochste Selbstandigkeit der Religion das
menschliche BewulStsein auszuschopfen. Die Korrelation dagegen fordert die Eigenart, aber nicht
die Selbstandigkeit. Daher tritt unvermeidlich der Schwerpunkt Gottes und mit ihm alles
Unendlichen an und fiur sich zuriick gegen den des endlichen Menschen.

Sobald aber die Unendlichkeit des Suchens in der Ewigkeit der Ruhe, als der Ruhe im
Ewigen, abgeschlossen wird, so bleibt es eben immer nur letztlich beim Leben der Seele, als der
endlichen Menschenseele. Die Korrelation dagegen spannt das Leben der
Seele auf die Schwebe mit dem Sein Gottes. Und von dem strengen Gedanken
der Korrelation aus wird die Analogie mit jedem Teilgebiet der Einheit des
BewuRtseins hinfallig: mit der Erkenntnis, mit der Sittlichkeit, geschweige mit der Kunst.

29. Freilich gehen, wie ja Wilhelm von Humboldt sagte, von jedem Kunstwerke
Strahlen ins Unendliche aus. Aber das Unendliche, welches den Reflex des Kunstwerkes bildet,
ist nicht identisch mit Gott, noch mit seinem Korrelat. Im Kunstwerke deckt sich jene
Unendlichkeit mit dem Ich des reinen Gefiihls. In der Religion soll keine identische Deckung
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erfolgen, sondern die Korrelation allein die Aufgabe bleiben. Das asthetische Gefiihl iiberspannt
das Menschenmall in der kiinstlerischen Darstellung der Natur des Menschen. Daher entsteht
vor diesem Anblick der idealen Menschennatur jene Riithrung, die gemeinhin fiir moralisch,
sogar fur religios gehalten wird, die aber vielmehr rein und echt asthetischen Blutes und
Charakters ist.

30. Die religiose Riuhrung dagegen bezeugt sich in der Demut des Menschenherzens,
in dem bereitwilligen Gestandnis seiner Schwachheit, die zugleich durchleuchtet ist von dem
Troste seiner Befreiung, seiner Erlosung aus dem Staube zu der unverlierbaren Kraft seiner
ursprunglichen gottlichen Seelenreinheit. Der Erdenstaub kann ihn nicht beflecken, sein heiliger
Geist geht immer wieder zu Gott zurick, der ihn gegeben. Was nach Kohelet vom Ende des
Menschen gilt, das bezieht sich auch auf jeden Moment seines Daseins, seines Irrens und seines
sittlichen Ringens: die Korrelation bringt ihn immer zu Gott zurick.

31. So behauptet sich die Eigenart der Religion auch dem Gefithle und der reinen
asthetischen Selbstandigkeit des Bewulstseins gegeniber. Auch in diese Selbstandigkeit hat sie
sich als Eigenart einzuordnen. Das Unendliche, welches die Aufgabe der Kunst
ist, wird von der Kunst aus der Kultur als Religion aufgenommen. Die
Kunst stellt Gott dar, und das Gedicht und den Gesang von Gott nimmt sie in ihre Bearbeitung.
Hierbei ist die Religion aber nur Stoff, wie der Mythos dies ist. Und in der Bearbeitung dieses
Stoffes erwirbt sich die Kunst nebenbei nicht geringe Verdienste um die Lauterung des religiosen
Inhalts. Dies gilt nicht nur fiir Homer und seine Schopfung der griechischen Gotter, sondern
ebenso auch fiir den Psalmendichter in seiner sittlichen Klarung des Begriffs vom einzigen Gotte.
Fir Kultur und Geistesentwicklung ist so der Zusammenhang zwischen Religion und Kunst
hinlanglich klargestellt.

32. Indessen mul’ dieser Zusammenhang systematisch geordnet und gesichert werden. Aus
diesem Gesichtspunkte ergibt sich auch der Kunst gegeniiber die Eigenart der Religion. Sie hort
auf, Stoff der Kunst zu sein, und wird auch der Kunst gegentuber, zwar nicht ein selbstandiger,
aber ein eigenartiger Faktor der Einheit des Bewulltseins. Keineswegs bleibt
das Bewulstsein der Kultur an die Kreisbahn der Kunst steuerlos gebunden, so dals wir, als
religiose Menschen, dem Zauber der Mythologie preisgegeben blieben. Wir bestreiten, dall es
immerfort bei den heidnischen Unterstromungen der monotheistischen Religion, die vielmehr
vorzugsweise asthetischer Natur sind, zu verbleiben hatte. Wir bestreiten, dalsS der Gedanke
Gottes, in seiner Korrelation mit dem Menschen, immerfort an den asthetischen Zwang des
Mythos gebunden ware. Aller Kunst, ihren Bedingungen und ihrer Grundkraft des
asthetischen BewulStseins gegeniiber suchen wir den Gedanken Gottes zu begrunden und als
eine Eigenart des Bewultseins fiir dessen wahrhafte Einheit zur reinen Bestimmung
zu bringen — durch seine Korrelation mit dem Gedanken des Menschen. Und dieselbe Klarung
fordert auch fur den Begriff des Menschen seine Korrelation mit Gott. So vollzieht sich der
systematische Begriff der Religion: Gott mit dem Menschen, und der Mensch mit
Gott.

33. In unserem Grundgedanken der Korrelation begegnen wir uns mit einer neuesten
Darlegung von W. Herrmann tuber »die Wirklichkeit Gottes«. Aus der Wirklichkeit sittlicher
Erfahrungen und Erlebnisse an den Menschen sucht er die Wirklichkeit Gottes zu erweisen. »Das
ist das Eigentumliche des israelitischen Monotheismus, dafs hier der Gedanke des Einen
allmachtigen Gottes allein aus den Erfahrungen erwachst, die dem sittlichen Verkehr mit
Menschen angehoren.« Wir mochten nun diesen Gedanken nicht nur in seiner geschichtlichen
Richtigkeit fiur die Propheten Israels aufnehmen, sondern aus dem Gesichtspunkte der
Wirklichkeit auch die Folgerung, die daraus fur die Einheit des BewulSstseins gezogen wird: » Die
zuerst in dem israelitischen Monotheismus erschienene Religion stellt
allein die Einheit des BewulRtseins im Menschen dar.« Dennoch aber miissen
wir auch dieser tiefen Ansicht insoweit entgegentreten, als auch sie »die innere Einigung des
Lebendigen« der Religion allein vorbehalt. Dieser Anspruch ubersteigt sogar den der
Selbstandigkeit, wahrend wir nur Eigenart fordern, und nur Eigenart uns befriedigen kann.

34. Dahingegen eroffnet uns die gesuchte Eigenart der Religion einen wichtigen Einblick in
das Wesen des Menschen, ohne den sein innerliches Leben und die Einheit des Menschen eitel
Schein und Blendwerk sei. Und hier gerade lost sich das Ratsel von der Erscheinung des
Christentums innerhalb der Entwicklung des Monotheismus auf eine ergreifende Weise. Das
Christentum hat nicht nur das Bewulitsein der Sinde, das Jeremia und Ezechiel
besonders ergriindet haben, zu dem Problem der Erlosung weitergefithrt; nicht nur als den
Erben der Siinde hat es den Menschen gefalSt, sondern auch als den Trager des
Erdenleids. Die Sunde wird gleichsam in den Begriff des Leidens einbezogen.

Schon Hegel hat daher das Christentum »die Religion des ungliicklichen BewuRtseins«
genannt. Und unser Albert Lange hat in dem SchluSkapitel seiner »Geschichte des
Materialismus« von seinem Sozialismus aus diesen Gedanken aufgenommen, wie denn ihm »O
Haupt voll Blut und Wunden« das Kernlied seines Glaubens war. Das Elend ist das Los der Welt,
in dieser geschichtlichen Einsicht versteht der soziale Ethiker die Erscheinung und die
Wirksamkeit des Christentums. Die neuere Zeit hat daher auch die sittlichen
Reformbestrebungen als »praktisches Christentum« bezeichnet, wenngleich gerade die
theologischen Urheber dieser Bestrebungen in den siebziger Jahren des vorigen Jahrhunderts auf
die soziale Gesetzgebung des Mosaismus in literarischen Untersuchungen zuriickgingen. Das
Leiden des Menschen wurde der Wert und die Wirde des Menschen. So ist das Kreuz der
Hirtenstab der Menschen geworden. Das Leiden allein gibt die rechte Weisung fiir das
Verstandnis des Menschenwesens und der Geschichte des Menschengeschlechts.
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35. Aber das Leiden des Menschen wird ja von Gott verhangt, nicht von einem Schicksal, dem
die Gotter selbst unterworfen waren. Welchen Sinn kann es vom Gedanken Gottes aus haben,
dalS er die Dornenkrone des Leidens zum Strahlenkranz des Menschen macht? Die Theodizee hat
bei dieser Frage ihre schwerste Probe zu bestehen. Wiirde es sich nur um ein zeitweiliges Leiden
einzelner Individuen handeln, so konnte der Zweck der Erziehung eine leidliche Aufklarung
geben. Aber die Frage wird nicht einmal richtiggestellt in der urspriunglichen Fassung, warum es
dem Bosen gut, und dem Guten schlecht ergehe; denn es ist ja mindestens ebenso zu fragen, ob
es schlechte und gute Menschen gibt, wie, ob uberhaupt irdisches Wohlsein und Elend ein
Trugbild der Einbildung sei.

Vielleicht ist es das allertiefste Zeugnis der altbiblischen Sittlichkeit, dal8 sie den ursachlichen
Zusammenhang zwischen Sunde und Leid durchbricht und aufgibt. Das ist der Sinn des
Buches Hiob: dall die schonen Reden der Freunde als konventionelle Predigten von Hiob
abgetan werden, und dal’ Gott selbst dem Hiob recht gibt in seinem Bewulitsein: dall er
unschuldig leidet.

So lehrt der altbiblische Monotheismus als letzte Konsequenz: das Leiden gehort zum Wesen
des Menschen. Denn der Leidensheld Hiob stellt das Ideal des Menschen dar.

36. Auch die Entwicklung des Messianismus hat zu diesem Hohepunkt des ethischen
Monotheismus gefithrt. Der Messias, der urspringlich der »Sprof3 Davids« war, um die »Hiitte
Davids« wieder aufzurichten, die vielmehr der »Thron Davids« war und die politische
Wiederherstellung des judischen Reiches, dieser Messias fand noch nicht seinen Hoéhepunkt
dadurch, dafl er zum »Lichte der Nationen« wurde, der alle Volker insgesamt zur Erkenntnis des
Einzigen Gottes vereinigen sollte: der zweite Jesaja bezeichnet ihn als den »Knecht Jahves«. Aus
dem Konig wird so ein Knecht, und demgemals tritt nun auch eine andere Gleichung in dieses
Grundwort der monotheistischen Entwicklung ein.

37. Bisher war die von der Christologie eingegebene Ansicht vorherrschend, dall dieser
Knecht Jahves den Messias immerhin auch nur als eine Einzelperson, in deren Zeichnung das
Bild Christi eintrat, zu bedeuten habe. Jetzt ist die von den alten jidischen Erklarern schon
gelehrte Ansicht die allgemein wissenschaftliche geworden, dafS dieser Knecht Jahves das Volk
Israels vertrete. Und wie dieses Volk gleichsam nach der Seite seines Umfangs zur Menschheit
erweitert wird, so wurde es zugleich seiner Qualitat nach verengt dadurch, dafl der »Rest
Israels« an die Stelle des Volkes Israels nunmehr tritt. Der Rest Israels wird der Trager der
israelitischen Frommigkeit, gleichsam der geschichtliche Biirge der Sittlichkeit.

Dieser Einschrankung des Volkes auf die »Frommen« in ihm entspricht nun die
Gleichsetzung des Restes Israels mit den Frommen. Hieraus ergab sich aber
wiederum eine neue Konsequenz, die aus dem tiefsten Mittelpunkte der monotheistischen
Sittlichkeit hervortrat.

38. Wir sagten, das Leiden sei das Erbteil des Menschen. In dieser Fassung steht der Gedanke
noch innerhalb des Mythos, bei dem das Leiden sich vererbt, wie auch die Schuld. Wenn nun
aber der Zusammenhang von Schuld und Leiden abgebrochen wird, so muf$ auch das Leiden zu
einer genaueren Bestimmung gebracht werden, uber dasjenige Merkmal hinaus, das es an dem
Lebensbegriffe des Menschen bildet. Das Leben und Sterben des Menschen enthiillt noch nicht
das Ratsel des Menschen. Am Individuum lat sich iberhaupt der Begriff des Menschen nicht
erkennen.

39. Wie der Messias an das Problem der Volker herantritt, so darf er auch demjenigen
Problem nicht entzogen bleiben, welches innerhalb des Volkes die Verschiedenheit der
Stande bildet: dem Unterschied von arm und reich. Wie der Messias aus dem
»Konig« ein »Knecht« wurde, so muf8 er auch ein »Armer« werden. Und zu diesem Ende konnte
ihn die Briicke fihren, dall er ja zum »Reste des Volkes« und als solcher zum »Frommen«
geworden war. Aber die geschichtliche Deutlichkeit war unumganglich: der Fromme mulfste der
Arme sein.

Die Wortwurzel der hebraischen Sprache hat hier den Sprachgeist erweckt, den der Geist
des Monotheismus erzeugte. Arm und Fromm gehoren beide derselben Wurzel an. Daher die
Anawim = Anijim. Und es ist dabei noch bezeichnend, dafs der Arme nicht der Durftige
(Ebjon) ist, als welcher er spater in den Ebioniten eine Sekte der Frommen bildet, sondern
der Arme erscheint in dieser Wurzel in seiner psychischen Gestalt: als der Gedrickte, so wird
er als Demutiger zum Frommen. Nicht durch den Mangel und das in demselben wurzelnde
Verlangen wird der Arme gekennzeichnet, sondern durch seine Gedriicktheit, die seine Pein
bildet und darstellt.

40. Diese Entwicklung des messianischen Gedankens entspricht dem politischen Grundmotiv
des Messianismus und dem politischen Grundmotiv des gesamten Prophetismus. Dichter und
Prediger mogen iber das Leid des Menschen klagen: der politische Denker kiimmert sich
weniger um die Schmerzen des Leibes und der Seele, die im Tode ihren Gipfel und ihr Ende
haben, sondern er falst das Leiden in seinem politischen, seinem sozialen Kerne: die Armut, sie
ist das Leiden des Menschengeschlechts. Und erst von ihr aus gewinnt es einen wahrhaften Sinn:
dall auch der Reichtum ein Leiden des Menschen sei.

So hat der prophetische Messianismus im Sozialismus die Erkenntnis vom Menschen, von
der Geschichte des Menschengeschlechts gewonnen. Das Leiden ist keineswegs die Strafe
des Armen fur Schuld und Sunde, sondern die Unschuld wird verfolgt vom Leiden, und die Armen
sind die Frommen, der Rest Israels, auf dessen Schultern die messianische Zukunft liegt. Diesen
Weg geht der prophetische Monotheismus bei dem Problem des Leides und seiner Bedeutung fir
den Begriff des Menschen.
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41. Nun aber mulste den Propheten aus dieser Losung die beinahe grofSere Frage entstehen:
wie ihr Gott diese Gleichung verantworten koénne. Und ihr Sozialismus konnte
sich sicherlich nicht durch die Antwort beschwichtigen lassen, mit der der Psalmendichter
sich allenfalls zufrieden gibt: da der Arme in seiner Frommigkeit, in seiner Gottesnahe sein
Geniigen finde.

Auch die messianische Zuversicht konnte ihn als Politiker nicht befriedigen, dals Gott »am
Ende der Tage« alles nach dem Rechten einrichten und dafs er dem Armen endlich zu seinem
Rechte verhelfen werde. Diese Trostgriinde bleiben unerschiuttert, aber sie bieten keinen
zureichenden Ersatz fur den klaffenden Notstand der sittlichen Religiositat, den die Einsicht
bloBlegt: Gott selbst laRt den Frommen zum Armen werden. Ist denn etwa der Reichtum
schlechterdings ein Grund des Abfalls? Und stande es selbst so um den Reichtum, gabe es
denn keinen anderen Schutz vor ihm, als den die Armut darbietet?

Die Propheten konnten in ihrer politischen Aufrichtigkeit so nicht denken; ihnen galt die
Armut schlechthin als das Leiden der Menschen. Und die Armen waren ihnen die Frommen.
Demgemal mulSsten sie aber auch Stellung nehmen zu dem Doppelbegriff, dem Wechselbegriff
von arm und reich. Denn ihre sittliche Weitherzigkeit konnte auch bei der Formulierung nicht
stehen bleiben, die wiederum dem Psalmendichter bequem war: die Reichen sind die
»Gewalttatigen«, die Bosen. Die Propheten mufSten die Armen unter dem Gesichtspunkte ihrer
Frommigkeit in Verhaltnis setzen zu den Reichen. Damit aber entstand ein neuer, tiefsinniger,
aber verhangnisvoller Begriff in Verkniipfung mit dem Leiden.

42, Das 53. Kapitel des Jesaja ist vielleicht das grofSste Wunder des Alten Testaments. »Alles
Vergangliche ist nur ein Gleichnis«. Dieses Faustwort wird hier zur Wahrheit. Unter dem
Gleichnis dieses Kapitels erscheint alle bisherige Geschichte in ihrem innersten Werden. Und
was ist das Gleichnis, nach dem dieses Kapitel den Gang der Menschengeschichte darstellt? Und
soll das Gleichnis ein Ratsel sein, oder aber des Ratsels Losung? Was wirde denn, als Ratsel, das
Gleichnis helfen, wenn es nicht die symbolische Losung in sich triige? Oder sollte es kein ander
Gleichnis fiir das Menschenleben geben als ein Ratsel, von dem es keine Auflosung gibt?

Das Kapitel beginnt mit der Bezeichnung der Neuheit seiner Botschaft. »Wer hatte unserer
Kunde geglaubt?« Und was ist der Inhalt dieser neuen Botschaft? »Wahrlich unsere Krankheiten,
er hat sie getragen. Er ward durchbohrt fir unsere Missetaten, zerschlagen fiir unsere
Verschuldung, Zichtigung uns zum Frieden lag auf ihm.« Bis zu dieser Hohe des
Martyriums entwickelt der Prophet den Heroismus seines neuen Messias, des Knechtes Jahves.
»Jahve gefiel es, ihn zu schlagen mit Krankheit, wenn er setzte zum Schuldopfer seine Seele.« (V.
10).

In dieser tragischen Auffassung von dem Leiden der Armen, der Frommen ist der Gedanke von
dem stellvertretenden Leiden entstanden, der bei Paulus und in der Christologie des
Mittelalters so grofse Konsequenzen erlangt hat. Hier aber, in diesem Kapitel erinnert kein Wort
an den Gedanken, dall die Strafgerechtigkeit Gottes durch diese stellvertretende
Genugtuung befriedigt werden sollte. Nicht fir die Genugtuung, die Befriedigung des
gottlichen Strafrichters bildet das Leiden eine Stellvertretung, sondern vielmehr nur fir die
Menschen, denen das Leiden gebuhrt, denen es aber von dem Knechte Gottes abgenommen wird.

So wird durch diese Verherrlichung, Verklarung des Leidens das Ratsel gelost, welches
seine Erscheinung in der Menschenwelt bildet. Nach dem Grunde des Leidens erging die Frage,
nachdem seine Korrespondenz mit der Stinde aufgegeben war. Und jetzt wird die Antwort in dem
groRen Ratsel gegeben, welches aber, als Gleichnis alles Verganglichen, alles Menschlichen, in
sich selbst die Losung enthalt. Das Leiden ist der Hohepunkt menschlicher Kraft und
menschlicher Wiirde. Auch hier wird der antike Dichter zu einem sentimentalen. »Doch in seinem
Zeitalter, wer sann dem nach, dafS er ausgetilgt ward aus dem Lande der Lebenden?« (V. 8.) Das
Wunder betrifft nicht nur das Zeitalter, sondern alle bisherige Geschichte.

Von dem Lichte dieser Aufklarung aber wird ihr Dunkel gelichtet, das Problem des Leidens in
tragischer Lauterung aufgehoben, nicht etwa durch die neuplatonische Abstraktion von
dem Nichtsein des Leidens. Durch diese verkehrte Welt wird das Leiden zum Gleichnis alles
Verganglichen, als ob dieses sonst nur eitel und nichtig ware. Der Fromme leidet, und zwar nicht
aus Zufall, sondern nach dem gottlichen Plane, dafs er gleichsam zum Stellvertreter der
Menschheit werde gegeniber der schlimmen und der schlechten Welt. So wird das Leiden
zum Gleichnis des menschlichen Daseins, in seinen Niederungen, aber auch in seinen Hohen.
Der leidende Knecht Gottes wird zum Stellvertreter der Menschheit.

43. Wie konnte nun aber der Prophet einen solchen Stein auf seinen Gott werfen? Konnte,
mulSte nicht dadurch die Mifldeutung entstehen, dall seine Strafgerechtigkeit diesen falschen
Sinn einer Stellvertretung fordere? MulSte nicht der Prophet an seinem Gotte der ewigen Liebe
irrewerden, wenn er, als eine unerhorte Botschaft, von ihm verkiindigte, dals er seine Frommen
leiden liel fir die bosen Menschenkinder?

Hier zeigt sich das Ubergewicht, welches im prophetischen Denken der sittliche
Gedanke vom Menschen iber den religiosen von Gott behauptet. Mochte immerhin die
Klarheit im Gottesgedanken zunachst unter dieser Konsequenz zu leiden scheinen: wenn nur
dadurch der Gedanke vom Menschen klarer und heller wird, so schrak die Phantasie des
Propheten nicht vor der Entscheidung an einem solchen Kreuzwege zurick. Die menschliche
Sittlichkeit aber kann nur dadurch von damonischer Zweideutigkeit befreit werden, dall der
Zusammenhang zwischen Siinde und Leid zerrissen wird. Der Fromme leidet, das
Leiden trifft den Unschuldigen. Das ist der sittliche Grundgedanke, den der Prophet
klarstellen will, und dabei stort ihn der Einwand nicht, dal8 die Gerechtigkeit Gottes dariber in
Unklarheit kommen konnte. Denn Gottes Wege sind unerforschlich, und seiner Allmacht
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entspricht seine Glute und Liebe. Er wird dem Frommen schon in seinem Leiden selbst die
hochste Seligkeit verleihen, oder aber seinem Leiden ein glorreiches Ende bereiten.

44. Es kommt hinzu, dall der Prophet zugleich doch auch an das Problem, das die
sogenannten Bosen in der Menschenwelt bilden, sowohl selbst dachte, wie besonders seinen
Gott denken lassen mulfste. Sie haben das Bild der Menschheit geschandet, aber der Liebe
Gottes konnen sie doch nicht verlustig gehen. Vor dem Tiefblick des Propheten, der mit der
Siinde zugleich die Versohnung entdeckt, darf daher auch bei ihnen nicht aller Glorienschein
der Menschheit erloschen. Auch sie verdienen daher fir sich selbst auch einen
Stellvertreter ihres geschwachten Menschentums. So wird die Stellvertretung des Leidens
zugleich zu einer Milderung und Versohnung des Bosen in der Menschenwelt. Und so
erfullt sich immer breiter und immer tiefer die symbolische Bedeutung des Leidens, als des
Gleichnisses fiir alles Vergangliche.

45. Unser Kapitel faSt die letzten Forderungen und Ausblicke der Philosophie der
Geschichte in seinen tragischen Bildern zusammen. Darin aber lait es die Eigenart der
Religion unverkennbar hervorleuchten. Was ware alle Geisteswurde des Menschen ohne die
Dornenkrone des Leidens! Wiirde nicht von dieser Seite der Einheit von neuem wieder die
Eitelkeit und Nichtigkeit aller Kunst, alles asthetischen BewulStseins entlarvt? Wie bezeichnend
ist es daher, dal der Knecht Gottes nicht nur durch alle Arten physischen Leidens gezeichnet
wird, sondern auch durch seinen Mangel an asthetischen Reizen. »Er war ohne Gestalt und
ohne Schonheit, dall wir ihn ansehen mochten, und ohne Aussehen, dafs wir Lust an ihm
hatten.« (V. 2.) So driickt der Prophet in diesem Idealbild seiner Menschlichkeit den Gegensatz
zum asthetischen Menschen-Ideale aus. Und so macht diese Eigenart der Religion in ihrem
Unterschiede vom &asthetischen BewuflStsein den eigenen Beitrag erkennbar, den sie zu liefern
vermag fir die Einheit des BewulBtseins. Die Einheit des BewulSstseins ware lickenhaft,
wenn sie dieses Strahles, ja dieses Brennpunktes ihrer Kraft ermangeln wiirde. Alle theoretische
Grofse bleibt wie ohne ihre letzte Probe, und auch alle ethische Hoheit bleibt nur
programmatisch, wenn sie nur die Wirde der Menschheit ausstrahlt in aller ihrer scheinbar
unpersonlichen Selbstheit. Jetzt aber zeigt es sich, dall die grofSte Licke und BloBe am Menschen
vielmehr seinen grofSten Reichtum und seine hochste Lebenskraft bildet, und dal3 er seine Einheit
in Wahrheit erst durch diesen scheinbaren Mangel zustande bringt.

46. Das geschichtliche BewulStsein des Menschen empfangt erst durch diese
Theodizee seine Beruhigung und seine treibende Kraft. Denn es ware der geschichtlichen
Einsicht unertraglich, dalS Volker leiden, abwarts gehen von ihrem Hohepunkte aus, und ihrer
Auflosung entgegenschleichen, wahrend andere Volker aus dem Dunkel hervorsteigen und mit
ihrem Glanze die Welt erfiillen. Nicht immer ist der Untergang eines Volkes das natiirliche Ende
seiner Selbstauflosung, und besonders der politische Druck auf einem sich annoch erhaltenden
Volke bildet einen groBen Notschrei des Volkerlebens. Hier hilft keine andere Aussicht, als daf’
die Wechselwirkung der geschichtlichen Volker in langen Perioden als eine
Stellvertretung erscheint, die Stellvertretung einer Seite der weltgeschichtlichen Mission
des Menschengeschlechts durch eine andere. Aber sofern die Einheit des Bewuldtseins nicht
ausschlieBlich die des personlichen Bewulltseins bedeutet, sondern die des
KulturbewulStseins, so ist sie durch eine solche Stellvertretung bedingt, bei der das eine Volk
leidet, damit ein anderes seinen spezifischen Anteil an der Mission der Kultur entfalten kann. Der
Prophet stellt offenbar die Kulturarbeit des judischen Volkes in Gegensatz zu dem Gotzendienste
der Volker, dem er — wer mag das entscheiden? — vielleicht selbst sogar seinen Kulturanteil
zugedacht hat.

47. Und hinwiederum entspricht auch diese nationale Bedeutung des Leidens der
personlichen, durch welche die individuelle Einheit des BewulStseins sich vollendet. Wie wir
das Mitleid in seiner ethischen Bedeutung fiir das Individuum erkannten, so erweist sich das
Leiden an sich selbst, nicht nur als Voraussetzung des Mitleids, als ein integrierender Faktor der
Einheit des individuellen BewulStseins. Um es paradox auszudriicken: gabe es uberhaupt keine
Ethik des Mitleids, so ware das Leiden dennoch unentbehrlich fir den Menschen, weil nur
dadurch der Heroismus des Menschen und das Ebenmall seiner Krafte seinen Gipfel erreicht.
Und diese absolute Theodizee des Leidens gilt nicht minder auch fiir das Leiden der Volker, das
zeitweilige, wie das andauernde, das eine geschichtliche Periode erfiillende. Und in beiden
Beziehungen ist es die Eigenart der Religion, die durch diesen Charakterzug des Leidens die
Einheit des Bewulstseins in ihren beiden Bedeutungen vollzieht.

48. Die Eigenart unterscheidet sich aber auch hier von der Selbstandigkeit. Auch im Momente
des Leidens muf die Religion, wie an die Ethik, so auch an die Asthetik, sich angliedern. In
ersterer Hinsicht gilt es, das Leiden nicht zur Hauptsache werden zu lassen im
Charakterbilde des Menschen, sondern durch die positiven Zige die Wiirde des Menschen
hervorstechend darzustellen und zu beglaubigen. Schon die Angliederung an die Logik, die sich
von hier aus als eine natiirliche Voraussetzung ergibt, erhebt diese Forderung. Aber die Kollision
mit der Asthetik ist nach beiden Seiten gefahrlich. Die Kunst selbst verirrt sich leicht, wenn sie
dem Jammerbilde des Menschen sich hingibt. Andererseits verzerrt auch die Religion die
Aufgabe des Menschen, wenn sie aus dem Gedanken der Abhangigkeit alles Endlichen dem
Leiden das Ubergewicht verleiht.

Der leidende Christus ist nur eine Seite des Menschen. Der arbeitende Faust, der in der
Arbeit, in der Benutzung der menschlichen Urarbeit fiir die letzten Ziele der menschlichen
Freiheit die Erlosung sucht, sie in ihr findet und den Menschen diese Wirklichkeit heranbringt,
nur diese Uberwindung des Leidens gibt dem Idealbilde der Menschheit seine Vollendung.



Die Angliederung an die Asthetik fithrt somit zu einer Harmonie der beiden methodischen
Grundlinien: in der Schonheit, und nur in ihr vollendet sich die Einheit des Menschen, aber auch
nur in derjenigen Schonheit, welche aus dem erhabenen Momente des Leidens hervorstrahlt.
Ohne die Leitlinie der Schonheit bleibt auch das religiose Leiden ein Zerrbild des menschlichen.
Und wenn der Prophet seinen Knecht Gottes ohne die Schonheit der Gestalt entwirft, so
umstrahlt er ihn mit aller Schonheit der Poesie, so dal’ dieses negative Moment kein asthetischer
Widerspruch bleibt. Der leitende Gesichtspunkt ist unverkennbar: das Leiden in HalSlichkeit mufs
ein Reizmittel der Schonheit werden; die HaRlichkeit darf nicht der letzte Ausdruck der Kunst
sein. Und so auch darf das Leiden nicht der Triumph der menschlichen Religiositat sein. Warum
nicht? konnte man immer noch fragen, wofern man nur die drei Glieder des Systems
anerkennt, und ihren Zusammenschlufs in der Einheit nicht als eine vierte Forderung des
Systems gelten lalt. Wenn anders dagegen erst die Einheit des menschlichen
KulturbewuflStseins die Einheit des Systems der philosophischen Probleme vollzieht, so
kann das Leiden nimmermehr Selbstzweck, sondern nur Mittel der Einheit des Bewuldtseins sein,
die aber durch das, und zwar selbstandige, Glied der Schonheit bedingt ist.

49. Wir kommen hier auf den Hauptpunkt zuriick, den nach der vorherrschenden Ansicht das
Gefuhl bildet fur das Bewulstsein der Religion. Und es ergibt sich ein neues Moment fur die
Ausschaltung dieser psychologischen Grundkraft. Jenes angebliche Grundgefiihl der Religion
wird als das Gefiihl des Unendlichen durchgangig gedacht. Und gerade dieses Unendliche
ist es, gegen das unsere Bedenken sich richten. Nicht nur die begriffliche Vieldeutigkeit des
Unendlichen begriindet unseren Widerspruch, sondern seine Mangelhaftigkeit im Begriffe des
Menschen selbst, gegentiiber der Korrelation von Mensch und Gott. Die Korrelation des Endlichen
und des Unendlichen fihrt unausweichlich zum Pantheismus. Das Unendliche ware dieses
nicht, wenn es nicht das Endliche in sich enthielte. Wie Hegel schon gesagt hat, ist der
Pantheismus nicht sowohl Atheismus als vielmehr Akosmismus. Von der Welt auf den Menschen
ubertragen, enthalt dieser Gedanke die richtige Folgerung, dal der Mensch im Pantheismus vom
All der Gottheit verschlungen und in seiner Individualitat vernichtet wird. Die Rettung der
Individualitat ist aber die eigentliche Aufgabe der Religion. Daher wird sie gefahrlich
beschrieben, wenn sie, als Gefithl des Unendlichen, nur in diesem Unendlichen das Endliche
aufkommen 1af5t. Paradox ausgedrickt, wiirde die Religion vielmehr das Gefithl des Endlichen
sein missen.

50. So erkennen wir wiederum den Vorzug unserer methodischen These der Korrelation.
Ebenso wie Gott, soll auch der Mensch erhalten bleiben. Das ist der
letzte Sinn der Religion. Das ist der Sinn, den die Religion insbesondere in der
Angliederung an die Einheit des Bewultseins zu bedeuten und zu vollziehen hat. Der
Pantheismus hat keine Einheit des BewuflStseins. Es ist ein offenes Geheimnis, dall das
SelbstbewulRtsein eine Licke ist in Spinozas Lehre von der goéttlichen Substanz. Und
wie Gott in dieser angeblichen Religion ohne Einheit des Bewulitseins ist, vielmehr diese Einheit
auf die etwaige der Naturgesetze iibertragt, so hat der Pantheismus uiberhaupt keine Einheit des
menschlichen Bewulstseins, geschweige des Bewulistseins der Kultur. Ohne die
Selbstandigkeit des Endlichen aber gibt es keine Homogeneitat fur
das Sein der Substanz. Die Verschiedenheit der modi, die schon in der ihrer
unendlichen Attribute festgelegt ist, lalst es zu keiner Homogeneitat der Einen »gottlichen«
Substanz kommen.

Die Mystik hat es schon richtig gefiihlt, dals auch Gott nach der Kreatur schreit, ebenso,
wie diese nach ihm. Die Korrelation allein driuckt die methodische Beziehung zwischen Gott und
Mensch aus. Das Gefiihl des Unendlichen muf8 zugleich das Gefiihl des Endlichen sein. Aber
Gefiihl erweist sich sonach als ein falscher Ausdruck fir diese Korrelation, welche erst als
systematische zu ihrer methodischen Bedeutung gelangt. Nach allen Gliedern des Systems hin
mull die Korrelation durchgefiihrt werden. Nur so werden beide Begriffe, der von Gott und der
vom Menschen, zur Klarheit gebracht.

51. Aus dem Gesichtspunkte der Einheit des Bewufltseins ergeben sich die
systematischen Angliederungen. Die Erkenntnis erfordert ebenso die vom Menschen, wie die
von Gott. Beide Arten des Gegenstandes der Erkenntnis werden von der Religion gefordert;
keiner darf sie sich entziehen, geschweige ihr entgegentreten. Die Ethik fordert ebenso die
Idee Gottes, wie die des Menschen. Aber die Einheit des Bewulstseins lal3t einen neuen Begriff
von Gott und einen neuen vom Menschen erkennen. Und die Religion hat diese neuen Seiten
bei beiden Begriffen auf der grundlegenden Voraussetzung der Erkenntnis zu ergrinden
und zu beleuchten.

Das reine Gefiihl endlich scheint nur den Menschen zum Gegenstande zu haben. Indessen
schon die Natur des Menschen, und nun gar der Mensch der Natur, beide weisen uber die Natur
hinaus auf den Gott hin, der fiir beide Begriffe, fiir beide Probleme, fiir den Menschen, wie fur
die Natur, den unendlichen Fernpunkt bildet, der daher in jedes Kunstwerk einer jeden Kunst, in
jede asthetische Darstellung, als ob er deren eigentlicher Gegenstand ware, hineinleuchtet.

Aus dem Gesichtspunkte der Einheit des BewulRtseins aber kann auch hier die
Religion ihre Mitarbeit leisten, insofern sie durch die Korrelation von Mensch und Gott auch
jedem Kunstwerke selbst zu seiner Einheit verhilft. Es ist nur Schein, dall das Unendliche in Gott
allein zum eigentlichen Gegenstande jedes Kunstwerks wurde; denn das Endliche mufs nicht
minder der hauptsachliche Gegenstand in jeder Kunst bleiben. Aber der Gesichtspunkt der
Einheit des Bewulstseins hebt den Widerspruch auf, und macht es deutlich, daS das Unendliche
ebenso das Endliche fordert, wie umgekehrt.

52. So hebt sich auch der Widerspruch zwischen dem Subjekt und Objekt in der Kunst
erst durch die Korrelation der Religion zu voller Befriedigung auf. Wie jedes Kunstwerk nur das



Objekt seines Subjektes ist, und zwar ebenso fiir das Empfangen, wie fir das Schaffen, so bringt
die Religion auch fiir das Problem der Einheit des Bewultseins eine eigenartige
Erganzung, in welcher sich scharf und klar die Eigenart von der Selbstandigkeit unterscheidet:
indem sie in scheinbarem Widerspruch zur Logik, zur Ethik und beinahe auch zur Asthetik, die
allesamt das Aufgehen des Endlichen in der Allheit des Unendlichen
fordern, bei aller gefiigigen Angliederung an diese Selbstandigkeiten des systematischen
BewulfStseins dennoch ihre Eigenart fiir die Behauptung des Endlichen, des
menschlichen Individuums seinem Gotte, dem Gotte seines Ich gegeniiber, geltend macht. Die
Korrelation von Mensch und Gott macht in der Methodik den Menschen Gott ebenbirtig.

So bringt die Religion auch zu begrifflicher Bestimmtheit, was sie im biblischen Gleichnis zu
ihrem Wahrzeichen gemacht hat: dafs der Mensch im Bilde Gottes geschaffen sei. Im Begriffe
Gottes besteht sein Sein. Und wenn anders der Mensch ebenso auch die Aufgabe hat, Gott zu
erkennen, zu lieben, und wenn anders die Erkenntnis seines Wesens nur reflektiv aus dem
sittlichen Wesen des Menschen hervorgehen kann, so wird auch Gott durch den Menschen
bedingt. Und der Gesichtspunkt der Einheit des Bewultseins gibt diesem Gedanken
seine Bestimmtheit und seine Einschrankung.

Wie das menschliche Bewulstsein die Einheit seiner reinen Richtungen erfordert, ebenso
fordert die Korrelation auch fir den Begriff Gottes die Einheit des Bewulstseins an diesen ihren
Grundrichtungen. In dieser Einheit des BewulStseins ist daher alles enthalten, was im Dasein,
in der Existenz, im Leben Gottes gedacht und gefordert werden kann. Und sie schlief3t
demgemall auch alles aus, was dieser reinen Einheit widerspricht.

Machen wir die Probe bei der Wirklichkeit, so lehrt die Erkenntnis: dafS diese der Einheit
im systematischen Begriffe Gottes widerspricht. Denn Wirklichkeit setzt Dasein voraus und
dieses wiederum diejenige Teilerscheinung des BewulStseins, welche die Sinnlichkeit bildet.
Dahingegen richtet sich die systematische Einheit des Bewulltseins, sofern sie auf
dem Grunde der reinen systematischen Richtungen sich erhebt und in und an ihnen sich
vollzieht, nicht auf die einzelnen verschiedenen Betatigungsmittel des Bewulstseins
uberhaupt, sondern allein auf die zweckhaften erzeugenden Richtungen der systematischen
Inhalte. Diesen erzeugenden Richtungen schlieSt sich die Religion mit der Eigenart ihres
Sonderbeitrags fur das KulturbewulfSstsein der Menschheit an: insofern es in einer Einheit
gipfelt fur alle seine Begriffe vom Menschen und von Gott, und zwar in der Korrelation von
Mensch und Gott.

53. So ist die Religion in das System der Philosophie eingefliigt, und das psychologische
Glied des Systems hat fur den Begriff des Menschen diese Einfugung sichergestellt. Die
systematische Philosophie ist die Lehre von der Einheit des Menschen in seinen
Erzeugungsweisen der Kultur. Aber diese Einheit des Menschen ist bedingt durch seine
Korrelation mit Gott. Worin besteht nun die Einzigkeit Gottes, wenn er doch an diese Korrelation
mit dem Menschen gebunden ist?

Die Korrelation mit dem Menschen ist nicht die Korrelation mit der Natur. So unterscheidet
sich der Monotheismus vom Pantheismus. Die Verknupfung mit dem Menschen
bedeutet die mit dem Bewuldtsein der Erkenntnis. Die Erkenntnis aber setzt sich selbst die
Grundlegung des Seins, als einer Realitat, die nicht innerhalb des BewufStseins selbst gelegen
und beschrankt sei. Fir alles Sein der Erkenntnis errichtet sich diese selbst die Grundlegung der
Absolutheit, der Transzendenz. Indessen schlingt sich diese wieder zurick in die Erkenntnis kraft
der Korrelation.

Die Korrelation ist nicht schlechthin Wechselverhaltnis, sondern Gott wird ihr Schwerpunkt.
In diesen Schwerpunkt wird das Sein verlegt. Und als dieser Schwerpunkt tragt Gott einzig das
Sein, bedeutet und verburgt er allein das Sein. Der Natur und dem Menschen gegenuber ist er
daher der Einzige. Aber aus dem Systembegriffe des Menschen heraus allein begrindet sich
seine Einzigkeit. Die Natur hingegen tragt nicht die Einheit des KulturbewufStseins in sich.

54. Der systematisch begrundete Begriff der Religion entwertet alle Desiderate der
sogenannten Metaphysik. Es ist nicht richtig, dal§ die systematische Philosophie, die in der
reinen Erkenntnis ihr methodisches Fundament hat, in dieser auch aufginge. Wie zur reinen
Erkenntnis die drei anderen Glieder des Systems hinzutreten, so tritt als gleichartige
Grundlegung zu allen vier Gliedern die Religion hinzu. Aber sie bildet keineswegs ein eigenes
Lehrgebiet, das man unter dem sachlich, wie geschichtlich, unklaren Worte der Metaphysik
immer wieder der wissenschaftlichen, der systematischen Philosophie entgegenstellt, sondern
der wissenschaftlichen Philosophie fliigt sich die Religion ein. Sie erganzt ihre Probleme. Sie
erganzt so auch die Probleme der menschlichen Kultur, die lickenhaft und schadhaft bleibt ohne
die Beziehung aller ihrer Probleme auf die Einzigkeit Gottes.

55. Und was bedeutet diese systematische Sicherung der Religion fur das naive Bewulstsein
der Menschen, sofern es noch nicht zur systematischen Philosophie gereift ist?

Ware es etwa die richtige Wiirdigung der Religion, dals sie nur dem ungebildeten Volke
vorzubehalten sei, als Ersatz ebenso, wie als Trost? Solche Xenienspiele sind ebenso
uberwunden, wie der spatere Versuch, durch die Kunst die Religion zu entsetzen.

Der systematische Begriff der Religion stellt es freilich aulser Zweifel, dal die wahre Religion
auf der Wahrheit der systematischen Philosophie, und demgemafs subjektiv die wahrhafte
Religiositat auf der Reife und Klarheit der systematischen Erkenntnis beruht. Indessen klart
diese Einsicht doch auch die Tatsache der Kultur auf und hebt den mystischen Schleier von ihr
hinweg: dall der ungelehrte, ungebildete Mensch, der Mensch gleichsam ohne alle Kultur,
dennoch nach einem Gotte Verlangen tragt. In dem Verlangen nach Gott besteht die Religion. In
dem Verlangen nach einem Wesen aufSer dem Menschen, aber fir den Menschen besteht sie. Sie
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besteht nicht und sie begriundet sich nicht in dem Verlangen nach Verewigung des eigenen
menschlichen Wesens. Sie besteht nicht und sie begriindet sich nicht in dem Verlangen nach
Unsterblichkeit des Menschen. Dieses Verlangen sucht seine Befriedigung auch in der
Selbstvergotterung, in der Vergottung des Menschen. Diese Gedanken gehoren dem weiten
Heerzuge des Mythos an. Religion entsteht erst mit dem Einzigen Gotte, mit dem Gotte ohne
Gleichnis und ohne Bildnis.

Aber dieser Einzige Gott hat in allem Wirrsal der Zeiten, der Ansichten, der Kampfe und
Bestrebungen der Menschen, dennoch stets aus aller Mystik der Mythologie sich herausgehoben
als die »feste Burg«, welche die Psalmen dem religiosen BewulSstsein gegriindet haben. So konnte
zwar die Illusion entstehen, als ob mit diesem einzigen Sein das menschliche Bewultsein
uberhaupt befriedigt wiirde; als ob alle Erkenntnis nur eitel Luxus, alle sonstige Angelegenheit
des Menschen nichtig und uberfliissig ware. In der Einzigkeit Gottes pragte sich auch fiir das
populare BewulStsein die Unvergleichbarkeit des Inhaltes und des Schatzes der Religion mit allen
Reizen der Kultur aus.

Und man tausche sich dariber nicht, dal es in der Tat nur die Einzigkeit ist, welche das
Wesen Gottes in dem christlichen Weltalter ausmacht. Man irre sich nicht an der Aufstellung und
dem Festhalten der Trinitat. Denn umgekehrt mulS man fragen, wie die Trinitat als
Monotheismus behauptet, wie der dreieinige Gott als ein einziger Gott gedacht, gelehrt und in
dem Herzen der Menschen gehegt werden konnte. Mehr als die Einigkeit war es die Einzigkeit
Gottes, auf die es auch dem christlichen BewulStsein ankam. Und vermoge dieser Differenz hat
sich der Begriff Gottes in der christlichen Religiositat und in der Religion des gemeinen Mannes
erhalten. Die Entwicklung aber der religiosen Idee, als der Idee vom Einzigen Gotte, bildet
nicht ein, sondern das Problem der Weltgeschichte.

Wenn der Gedanke zulassig ist, dals die Erziehung des Menschengeschlechts
zur Erkenntnis der systematischen Philosophie das Problem einer nicht nahen
Zukunft sei, so darf eine nahere Aufgabe darum doch nicht hinausgeschoben, durchaus nicht mit
jenem letzten fernen Ziele praktisch und padagogisch gleichgemacht werden: der Begriff des
einzigen Gottes in seiner logischen und ethischen Eindeutigkeit ist zum Mittel- und
Schwerpunkte des Religionsunterrichts innerhalb der Volksbildung =zu
befestigen. Jede Religion des Monotheismus muls einer solchen Konzentration auf den
Grundbegriff des einzigen Gottes fahig sein.

56. Erst diese Konzentration der religiosen Dogmatik des Monotheismus und des
Religionsunterrichts in der Volksschule, solange sie besteht, wie in allen gelehrten Schulen der
Nationalerziehung, wird erstlich die sittliche Kultur im Wechselverkehr und in der
Wechselstimmung der Volker wahrhaft begriinden, und weiter zum mindesten auch die
Toleranz wahrhaftig machen, sofern sie nicht nur Duldung, sondern Anerkennung und
Sympathie zu bedeuten hat.

Aus diesem Mangel in der Klarheit des eigentlichen Schwerpunktes der Religion in der
heutigen Welt erklaren sich die gewaltigen sittlichen und geistigen Widerspriiche in der Politik
der Kulturvolker, die zur Verzweiflung des Pessimismus und des Quietismus fuhren konnten.
Hiergegen diirfte es kein anderes Heilmittel geben als diejenige Idealisierung des christlichen
Dogmas, der gemalS der Gottesbegriff durchaus von der Zweideutigkeit befreit wird: dal dem
Menschen selbst Anteil an der Gottheit zukame. Nur durch die Scheidung zwischen Gott und
Mensch kann der Mensch die wahrhafte Uberwindung dieser Welt erlernen, und zwar nicht etwa
als Weltverachtung, sondern als Hintansetzung aller Giiter der Welt, aller irdischen Machtgeliiste
gegen das einzige Gut, welches das einzige Sein ist. Nur in dieser wahrhaftigen Demut vor dem
einzigen Gotte wird alles Streben der Menschen und der Volker einhellig lenkbar, und aus ihr
allein erhalten alle Lebenswerte ihre feste Norm und ihr sicheres Malfs. Alles Menschliche, daher
auch alles Nationale muls immerdar auf das einzige Sein Gottes bezogen werden. Auch dem Ideal
der Weltgeschichte, dem Staatenbunde mufl sein tiefster Grund gelegt werden in dem
einzigen Sein des einzigen Gottes, der fur jedes menschliche Individuum, fiir jedes Volk der
Menschheit die unerschiitterliche Biirgschaft bildet fur alles sittliche Streben und Handeln, fir
alle Aufgaben und Ziele der Weltgeschichte.

Dieser in der Unterscheidung beruhende Zusammenhang des Menschen mit Gott mufl der
klare, genaue, von allen mystischen Zweideutigkeiten befreite Sinn des
Religionsunterrichts werden, den die kunftige Weltkultur zu gestalten hat. Und ohne
diese Klarstellung des Religionsunterrichts wird es keine sittliche Weltkultur geben, — solange
als die Religion nicht fur alle Menschen aller Volker in der systematischen Philosophie
begrindet sein wird.
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systematische D. der religiosen Ergriffenheit als psychologischer Tatsache 97.

Differenz:
D. und Identitat 75

Dogma:
Wahrheitsgehalt des Dogmas 93;
Dogmatik der Religion und Wissenschaft 112;
Idealisierung des christlichen Dogmas 139;
Dogmatismus in der Deduktion 2.

Doppelsinn:
D. der Liebe 88;
D. des Gefiihls 90, 96;
D. des Seins im Pantheismus 27.
s. a. Zweideutigkeit.
Drama

s. Tragodie.
Dualismus:
D. des Aristoteles 11, 13;
dualistischer Gottesbegriff der Scholastik 13.
Durchgang:
D. des Individuums durch die Mehrheiten 57;
D. des Menschen durch das BewulStsein der Stunde 65.

Ebenbirtigkeit:
E. des Menschen mit Gott durch die Korrelation 32, 135;
asthetische E. des Leidens in der Kunst 88.

Ebioniten 127.

Egoismus:
Befreiung des Selbst vom E. durch die Menschheit 53;

Individuum der Allheit, nicht des E. 56.
S. a. Selbstsucht.

Ehre 83.

Ehrfurcht:
E. und Verehrung 82;
E. und Liebe 83;
E. und Sehnsucht 102.

Eigenart

re11g1ose E. des Menschenbegrlffs ﬁ

Eigenrecht:
E. der Religion 111.
Eingliederung:
E. in das System durch neuen Inhalt begrundet 44.
Einheit:
E. bei den Eleaten 23 f.;
E. der Methode 37;
E. des Denkens 25, 37, 109;
E. und Einzigkeit 45, 61;
E. Gottes 22, 25;
Gott und Mensch als E. im Christentum 13;
E. des Menschen in seinen Erzeugungsweisen der Kultur 136;
Seele und Geist als E. des Menschen 61;
einheitliche Aufgabe des Menschen 34;
E. des BewulStseins als Problem der Psychologie 109 ff.;
Norm der E. d. B. 109;
E. d. B. ist gegliedert 1
Religion und E. d. B. 124 1 1
E. d. B. und Monotheismus 12
E. d. B. fehlt dem Pantheismus 1 4;
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E. d. B. und Mensch als Abbild Gottes 136;
E. d. B. und Mitleid 76;

E. d. B. und Leid 113;
E
E

. des Kulturbewuf3tseins und Individualitat 119;
. des Kulturbewufstseins als Einheit des Systems der philosophischen Probleme 133;
E. des Kulturbewulf$tseins und Natur 137.
Einigungsakte:
E. zur Einheit des BewulStseins 109.
Einordnung:
E. zur Einheit des BewulStseins 109.

Einsamkeit (Isoliertheit, Vereinsamung):

Isolierung der Menschheit auf das Individuum des Menschen 121.

Einzelheit:
Das Individuum als E. 61, 86.

Einzelmensch
s. Individuum.
Einzigkeit:
E. Gottes und des Seins 23, 26, 137, 139;
E. des Universums bei den Eleaten 24;
Einheit und E. 45, 61;
Korrelation zwischen Gott und Mensch in der E. 61;
E. fallt aus dem Rahmen der Ethik heraus 61;
das einzige Sein als das einzige Gut 139;
E. Christi 93.

Eleaten 22 ff., 34.
s. a. Parmenides, Xenophanes.

Elend:
E. der Welt 125.

Empfindung
s. Sinneswahrnehmung.
Empirismus:
E. des Aristoteles 11.

Endlich:
Behauptung des Endlichen durch die Religion 133—135.

Entdeckung:
E. des Individuums bei den Propheten 56.
s. a. Neuheit.
Entwicklung:
Das Ewige und die E. 111;
Grundgesetz der E. und Wahrheit monotheistischer Religionen 119 f.;
historische E. in der Religionsgeschichte 2;
E. der religiosen Idee 138;
unendliche E. des Lebens 105;
E. des Individuums 56;
E. des Geistes zur Kultur 120.
Epos 17.
Erbsiinde
s. Vererbung.
Erbteil
s. Vererbung.
Erfolg:
E. als Erfiillung des Begriffs der Handlung 63.
s. a. Ziel, Gelingen.
Erganzung
s. Erweiterung.
Ergriffenheit:
Religiose E. 92, 96 f.
s. a. Riihrung.
Erhabenheit:
Religiose E. 92;
das erhabene Moment des Leidens 133.

Erhaltung: 145
E. der Natur durch Gott 51, 96;
E. als neue Schopfung 48;
E. und Zweckidee Gottes 48 ff.;
Gott Erhalter der Seele 105;
E. der Sittlichkeit des Individuums 116.

Erkenntnis:
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E. und Grundlegung des Seins 137;
E. und systematische Philosophie 137;
eine Methode fur die eine E. 111;
Adaquatheit der E. 28;
Grenzbestimmung des Inhalts der E. 37;
E. als unendliche Aufgabe 80;
Furcht und Staunen als Anfang der E. 83;
E. und Religion 16 ff., 90, 138 u. 6.;
E. und Religion bei Maimonides 106;
E. und Glauben 104;
E. und Glauben bei Saadja 13;
Verhaltnis zu Gott als E. in der Bibel 25;
Liebe und E. Gottes (vT1) 25, 45, 81;
E. und Romantik 96.

s. a. Denken, Logik.

Erleuchtung 89.

Erlosung:
Von der Sundhaftigkeit zur E. 57;
Gott und Mensch bei der E. 63 ff., 81;
. und Befreiung 66;
. und Rechtfertigung 78;
. und Ergriffenheit 97;
. und Messianismus 101;
. und Gebet 103 ff.;
. in den Psalmen 101;
.im 73. Psalm 105;
. im Christentum 115, 125 ff.
s. a. Befreiung, Errettung, Verséhnung.
Erneuerung:
Schopfung als E. der Erhaltung 48.

Eros: .
E. als Liebe in der Asthetik 86, 87, 92.

Errettung:
E. der Menschenseele durch Gott 105.

s. a. Erlésung.
Erscheinung:
E. und Idee in Korrelation 53.

Erweiterung:
E. des Problems der Ethik beim Ubergang zum religiésen Menschenbegriff 58;
E. des religiosen BewulStseins durch das Unendliche 89;
E. des Individuums in der Richtung auf die Allheit 77.

Erzeugung:
E. und Entwicklung 56.

Erziehung:
Leid als E. 125;
E. des Menschengeschlechts zur Erkenntnis der systematischen Philosophie 139;
Schillers asthetische E. 40.

Ethik:
E. und Logik 35, 37, 42, 49;
E. und Logik bei Platon und bei Aristoteles 11;
Apriorische E. 12;
Kants E. 3;
Milstrauen der Scholastik gegen die Selbstéandigkeit der E. 12;
E. und Metaphysik 38, 49;
E. als Logik der Geisteswissenschaften 8, 11, 48;
E. und Soziologie 5;
E. des prophetischen Sozialismus 100;
Das Sittliche und die E. 17;
E. treibt Geschichtsphilosophie 79;
E. und Einzigkeit 61 f.;
Ethische Abstraktion und Wirklichkeit 69;
Grundlegung des Menschen in der E. 52;
Herrschaft der E. iiber den Menschen 115;
Gott in der E. 35, 49;
E. und Monotheismus 73, 126;

ealieslesles e NeslesNesl

philosophische und religiose E. 112;
Strafe an der Grenze zwischen E. und Religion 69;
Pantheismus und E. 27.
S. a. Sittlich.
Ethiko-Theologie 38, 42, 94.

Eudamonismus 53.
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Realitat Gottes 60;

Wirklichkeit Gottes 124, 136;

Einheit Gottes 22, 25;

Gottesbegriff und Denken 25, 30, 46;

Gottesbegriff und Hypothesis 31;

Entwicklung des Gottesbegriffes 120;

G. als Damon im Polytheismus 32;

Begriff Gottes in der Bibelexegese 4;

Transzendenz Gottes im Judentum 66;

Wesen und Wirksamkeit Gottes bei Philo 13;

G. in der Scholastik 12;

Wahrnehmbarkeit Gottes fur die Mystik 46;

negative Attribute bei Nicolaus de Cusa 46;

Attribute in der arabisch-jiidischen Philosophie 106;

die gottliche Substanz und die Attribute bei Spinoza 134;

Heiligkeit Gottes 106;

Gefuhl des Unendlichen und G. 39;

Korrelation zwischen G. und der Natur als Erhaltung der Natur durch G. 51;

Sein Gottes und Dasein der Natur 48 £.;

Universum fur G. 19;

Pantheismus, Gottesgedanke und Logik 27;

Vereinigung mit G. im Pantheismus 105;

. und Welt als Korrelation 47; 148

. und die Kreatur in der Mystik 134;

. in der Ethik 35, 43, 49, 51;

. als das Absolute in der Ethik 50;

. und das Gute bei der Berihrung des Griechentums mit dem Monotheismus 38;

. als Burge fiir die Realitat des Sittlichen 78, 81, 101, 103;

Korrelation zwischen G. und Menschheit 60;

Menschenwirde und G. 68;

G. der Geschichte 22;

der soziale G. 78, 81;

Gerechtigkeit Gottes 73;

der G. der ewigen Liebe und die Leiden der Unschuldigen bei den Propheten 130;

Bund Gottes mit Noah und mit Abraham 51, 96;

G. als Urquell des Schonen bei Plotin 39, 85;

G. im asthetischen BewulSstsein nur Mittelbegriff 85;

G. als Gegenstand der Kunst 85, 90 f., 123, 135;

G. wird lebendig in der Darstellung des leidenden Menschen 92;

asthetischer Gottesbegriff der Christologie 40;

Korrelation zwischen G. und Mensch 32, 60 ff., 79, 82, 89, 92, 96, 102, 105, 106, 110, 116, 122,

134—136 u. 0.;

G. als Schwerpunkt in dieser Korrelation 137;

diese Korrelation als Theodizee 69;

an den Begriffen G. und Mensch kommt der Inhalt der Religion zur Gestaltung 19;

Zwecksetzung zwischen G. und Mensch 48;

Dasein Gottes und Korrelation mit dem Menschen 136;

neuer Begriff von G. und vom Menschen 135;

neuer Gottesbegriff fiir den neuen Menschenbegriff des siindigen Individuums 62;

der G. der Religion 64;

Zusammenwirken von G. und Mensch bei der Erlosung 63;

G. der Vergebung, der Erlosung und Versohnung 65, 81;

Erlosung bei G., Befreiung beim Menschen 66 f.;

G. und Mensch geschieden wie Streben und Gelingen 67;

Korrelation zwischen G. und Individuum, G. und Mehrheit 61;

der G. des Individuums ist der G. der Religion 101, 116;

durch G. wird der Mensch ein absolutes Individuum 92;

Richtung des von der Religion gewonnenen Individuums auf G. 89;

G. Erhalter der Seele 105;

Sein der Seele und Sein Gottes 122;

Religion als Verlangen nach G. 103, 138;

G. der Religion im Gebet 103;

Glaube an G. 105;

Sehnsucht nach G. 98 f., 100;

Gottesliebe durch Menschenliebe bedingt 80;

Liebe und Gottesbegriff 81 f.;

Mitleid und Gottesbegriff 77;

G. als Vater 81, 91, 98;

Nahe Gottes im 73. Psalm 105;

Leiden der Liebe von G. verhangt 80;

gottliche Strafe 68;

Vermenschlichung Gottes 66;

G. und Mensch als Einheit in dem Gottesbegriffe des Christentums 13;

Beteiligung Gottes an der sittlichen Arbeit des Menschen im Christentum 66.
S. a. Monotheismus.
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Gottesverehrung nicht religioser Selbstzweck 103.

Grenze:
Methodische Grenzen der philosophischen Systematik 97;
Grenzpfahle zwischen den Arten des Bewulstseins und den Gliedern des Systems 41;
G. zwischen Logik und Ethik 35;
Idee als Grenzgebiet zwischen Logik und Ethik 49;
G. des Inhalts der Erkenntnis 37;
Grenzfragen zwischen einer Wissenschaft und der Philosophie 2;
G. der mathematischen Naturwissenschaft bei der Biologie 48;
Kreuzungspunkt von Natur- und Geisteswissenschaft 35;
G. zwischen Ethik und Religion 69, 72, 77;
G. zwischen Politik und Religion 72;
G. von Religion und Asthetik 100;
G. und Vereinigungspunkt von Religion und Kunst 89;
Religion und Philosophie als Grenzprobleme bei Philo 7;
Religionswissenschaft als Grenzgebiet der Philosophie 6;
Gefahrlichkeit des Gefiihls fiir die systematische Begrenzung 94;
Strafe an der G. zwischen Ethik und Religion 69;
Leid an der G. zur Idee des Menschen 69;
Grenzen der Subjektivitat 113.

S. a. Scheidung.

Griechentum:
Berithrung des Griechentums mit dem Judentum 7, 38;
Religionsphilosophie im griechischen Altertum 9;
Kultur als Ziel und Sinn des Menschenlebens bei den Griechen 75;
die griechischen Gotter 17, 39, 123.

s. a. Altertum.

Griechisch: 149

Schauen und Sehen in der Aoristform 16giv 29.

Grund:
Seelengrund der Religion in der Philosophie 6.

Grundbedingung:
Logische G. 120.

Grundbegriff:
G. des Seins 20;
Grundsatze und Grundbegriffe 28;
Gott als G. in der Ethik 51;
Achtung als ethischer G. 79.

Grundgedanke:
G. der Tragodie und des Christentums 93.

Grundgesetz:
G. der Autonomie 115;
G. der Entwicklung 119.

Grundkraft:
Gefuhl als psychologische G. 133.

Grundlegung:
G. das erste in allem Denken 28;
G. der Absolutheit fiir alles Sein der Erkenntnis 137;
Idee als methodische G. 36;
Grund und G. 37;
Axiome als Grundlegungen 35;
Grundlegungen als Fundament der Forschung 35;
G. zum Begriff des Menschen 34, 52;
Grundlegungen der Religion 111.
Grundmachte:
G. der Kultur 8.
Grundmethodik
s. Methodik.
Grundmotiv 127.
Grundproblem:
Sein der Wissenschaft G. der Logik 21.

Grundrichtung:
Gefihl als G. des asthetischen Bewulstseins 40;
Grundrichtungen der Einheit des Bewulstseins 13
Grundsatze
s. Axiome.
Grundtendenz:
Soziale G. 118.
Gut, das:
Guterlehre der Scholastik 12;
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das einzige Sein als das einzige G. 139.

Gute, das:
Idee des Guten 11, 35 ff.,, 111;
d. G. und Gott in der Scholastik 12;
Transzendenz des Guten im spateren Griechentum 38;
Verwirklichung des Guten durch Gott 64;
Gleichung zwischen dem Guten und der Menschheit bei den Propheten 33;
der Geist und d. G. 37;
d. G. im Menschen radikal 59;
d. G. und die Natur 50.

Guten, die
s. Frommigkeit.

Hallichkeit:

Die Kunst fal’t das Leiden in der H. 88;
Idealisierung der H. in der Kunst 91;
H. nicht der letzte Ausdruck der Kunst 133.

Handlung:
Erfolg und Begriff der H. 63;
Charakter und H. 68.

Hebraisch:
Hebraische Urform des Alten Testaments 113;
Zukunft als Tempusform (Exod. 3, 13) 20 f., 22;
vT Erkennen und Lieben 25, 45, 81;
0"y und o'y die Armen und die Frommen 74, 127;
[hax der Durftige 127;
nj7n Zuversicht 101;
niuny Glaube, mx gewils 104.

Hegel:

Hegels Religionsphilosophie 3;

H. uber das Christentum 125;

uber den Pantheismus 134.
Heidentum:

Heidnische Unterstromungen im Monotheismus 124.
Heilige, der:

Der »Heilige Israels« (Jes. 45, 11) 71.
Heiliger Geist:

H. G.im 51. Psalm 104 f.
Heiligkeit:

H. Gottes und des Menschen 106.
Heldentum:

H. und Sinde 54;

H. und Erlésung 67;

Leid als H. 88, 126, 132;

Heroismus des Menschen durch das Leid vollendet 132;

Heroismus des Messias 129.

s. a. Vergottung.
"Ev kal mév 23.
s. a. Pan.

Herodot:

H. und die homerischen Gotter 39.

Heroismus
s. Heldentum.

Herrmann, Wilhelm:
W. H. iber Religion und Ethik, Individuum und Allheit 42, 56;
uber die Wirklichkeit Gottes 124.

Herz:
Das ganze H. und die Liebe zu Gott (Deut. 6, 5) 81.
Hiob 74, 99 (30, 27), 126.
Hoffnung
s. Zuversicht.
Homer:
H. und die griechischen Gotter 17, 39, 123.
Homogeneitat
s. Gleichartigkeit.
Humanitat 40, 122.
Humboldt, Wilhelm von:
W. v. H. iber die von jedem Kunstwerk ins Unendliche ausstrahlenden Beziehungen 89, 123.
Hymnus 4.
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Hypothesis 28, 29, 31.

Ich:

Natirliches (empirisches) I. und ethische Allheit 52, 57;
Nebenordnung des Individuums zum I. in der Religion 89;
Beziehung von I. zu I. im Mitleid 76;
das betende I. 104.

S. a. Selbst.

Ideal:
Ewigkeit des Ideals der Menschheit 60;
Staatenbund der Volker als I. der Weltgeschichte 139;
Monotheismus als Idealbegriff der Religion 103;
die Armen als die idealen Menschen 75;
Hiob 126;
Christus als I. des Menschen 67;

das Menschenideal im 53. Kapitel des Jesaias gegeniiber dem der Asthetik 131;

Mozarts »Zauberflote« als ideale deutsche Oper 103.

Idealisierung:
I. des Monotheismus bei Philo 8;
I. des christlichen Dogmas 139;
I. in der Kunst und in der Religion 91, 112 f,, 119.

Idealismus:
Recht des 1. 6;
I. in doppelter Gestalt 37;
Rationalismus als Vorstufe des I. 30;
I. und Ideendichtung 121.

Idee:

I. und Begriff 5;

die I. gehort zum Apparat des wissenschaftlichen Denkens 30;

I. als Grenzgebiet zwischen Logik und Ethik 49;

I. des Guten 11, 35f.,, 111;
I. und Erscheinung 53;
I
I

. der Menschheit 115, 120;
. der Gesellschaft 73;
I. des Menschen 69;
der Mensch als soziale I. 82;
I. Gottes 91;
I. Christi 115, 120;
Asthetische Liebe als Spiel mit Ideen 92.

Ideendichtung:
F. A. Lange uber Metaphysik als I. 121.

Identitat:
I. und Einheit bei den Eleaten 24;
Einzigkeit Gottes als I. mit dem Sein 26;
I. von Gott und Welt bei Xenophanes 26;
I. von Arm und Reich 75;
I. der Person festgestellt durch die religiose Liebe 87;

Identifizierung gegensatzlicher Richtungen des Bewuf3tseins 91.

Jehuda Halewi:
Synagogales Gedicht des J. H. 61.
Jenseitigkeit:
J. des Seins bei Platon 37.
Jeremia:
J. und die Entdeckung des Individuums 56;
J. und das Bewultsein der Siinde 56, 125.

Jesaia:
Der »Heilige Israels« bei J. (45, 1);
der »Knecht Jahves« im Deuterojesaia 78, 126;
J. Kapitel 53 als Gleichnis der Menschengeschichte 128 f.;
Interpretation der Stellen iiber den Messias 113.

Jesus:
Geschichtlichkeit Jesu 67;
J. als Vorbild 67;
Christus als Individuum 93;
Einzigkeit Christi 93;
Christus als Mittler und die Autonomie 115 £f,;

Idee Christi und der Menschheit 120.
s. a. Christologie.
Immanenz:
I. der Philosophie in der Kultur 9;
I. der Logik in der Wissenschaft 8;
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I. der Philosophie in der Theologie bei Maimonides 14.
Imperativ, kategorischer 4.

Indifferenz:
I. der Kunst gegeniiber dem Leide des Menschen 91.

Individualisierung:
Konkrete I. in der Religion 87, 93.

Individualismus:
Selbstsucht des I. 55;
ethischer I. und personliche Verantwortlichkeit 118.

Individualitat:
Individualitatsbedeutung des Menschen 60;
I. und Kulturbewul3tsein 119;
Vernichtung der I. im Pantheismus 13

Individuum:
Antinomie zwischen I. und Allheit 55 £;
I. und Menschheit 52 ff., 60, 78, 118;
I. und Staat bei Platon 34, 52;
I. und relative Gemeinschaften (Mehrheit) 57;
sittliches I. 57;
I. und Personlichkeit 53, 57;
Erweiterung des I. in der Richtung auf die Allheit 77;
I. als einzelner Gegenstand nicht zu denken 86;
am I. 1a3t sich der Begriff des Menschen nicht erkennen 127;
Isolierung der Menschheit auf das I. des Menschen 121;
individuelle Schwache und allgemein menschliche Schwachheit 116;
Religion ist Geschichte des Individuums 101;
I. entspringt in der Korrelation zu Gott 92;
Bund Gottes mit dem I. im Gebet 103;
Selbsterkenntnis der Siinde und Entdeckung des Individuums bei den Propheten 56;
der religiose Mensch ist schlechthin I. 92;
Nebenordnung des Ich zum I. in der Religion 89;
das I. als Inhalt des religiosen BewulStseins 97;
I. und Mitleid und Sehnsucht 98 f.;
Christus als I. 93;
die Religion macht den Menschen zum I. und das I. zum Menschen 83;
I. in der Religion, Typus im Kunstwerk 86, 91, 98;
I. ist der Kunst nur Stoff 87.

Induktion 1.

Inhalt:
Inhalte der Richtungen des reinen BewufStseins 18;
neuer I. begrindet Eingliederung in das System 44;
objektiver I. der Erkenntnis 95 f.;
Unterschied im I. und Werte zwischen Logik und Ethik 37;
Stoffliche Voraussetzung der Sittlichkeit und Inhaltsergebnis des asthetischen Gefiihls 97;
eigner I. der Religion 2, 17, 19 ff.;
Korrelation zwischen Gott und Mensch und Individuum als I. der Religion 97.

Innigkeit:
I. der Erkenntnis Gottes 26;
I. und Festigkeit der Sehnsucht 105.

Interpretation:
I. der religiosen Quellen 113.

Intuition:
I. lateinischer Ausdruck fur das griechische Schauen 30;
I. dem Denken der Erkenntnis entgegengestellt 19;

I. kein methodisches Organ der Erkenntnis 111;

I. vermag keine Logik zu schaffen 30;

I. verfochten aus MifStrauen gegen die Ethik 12;
L.

P

und Religion 8;
antheismus und Intuitionismus 30.
S. a. Mystik, Unmittelbare, das.

Islam:
I. und Judentum 13.
Isoliertheit, Isolierung
s. Einsamkeit.

Israelit:
I. und Mensch bei Micha 33;
der »Heilige Israels« (Jes. 45, 11) 71;
der »Rest Israels« im Deuterojesaia 126.

Judentum:
Berithrung des Judentums mit dem Griechentum 7;
naturliche Scholastik im J. 9;
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Entstehung des Menschenbegriffs der Religion in der Fortfithrung des Gedankens von dem M.

zu seiner Deckung 57.

Martyrium:
M. des Messias 129.

Massensinde:
M. als Krankheit 62.
S. a. Moralstatistik.

Material
s. Tatsachen.

Materialismus:
Mystik und M. 28;
M. und Intuition 30.

Mathematik:
Begriff der M. 2;
Idee, Hypothesis und M. 28;
M. und Grundlegungen 35.

Mehrheit:
Allheit und M. in der Ethik 52;
Individuum und M. 57, 77, 92;

statistische Gruppe der M. 61.

Mensch:
Realitat des Menschen 60;
der biologische M. 52;
Seele als M. 19;
Einheit des Menschen als Seele und Geist 61;
Grundlegung zum Begriff des Menschen bei Platon 34;
Korrelation von Gott und M. als Natur ergibt Pantheismus 136;
der wahrhafte M. gegeniiber der Abstraktion des Menschenbegriffs 92;
M. als Inhalt der Ethik 49;
Menschenbegriff in der Ethik 52 f.;
ethische Suffizienz des Menschen 62, 66;
ethischer Begriff des Menschen im Christentum 66;
Unsterblichkeit als Idee des Menschen bei Kant 50;
sittliche Entfaltung der Menschennatur 102;
es soll der Sittlichkeit niemals an der Menschenart mangeln 116;
sozialer Charakter des Menschen 80;
M. als soziale Idee 82;
M. als Kompendium der Menschheit 95;
Natur des Menschen als Vereinigung von Leib und Seele 90;
Darstellung des Menschen in der Kunst 91;
Mensch der Natur oder Natur des Menschen einzige Gegenstande der Kunst 85 ff.;
asthetische Freude an der Menschennatur 102;
Korrelation zwischen Gott und M.
s. Gott;
Ubergang vom Menschenbegriff der Ethik zu dem der Religion 57 ff.;
neuer Begriff vom Menschen in der Religion 135;
Menschenseele von Natur des Menschen unterschieden 105;
das allgemein Menschliche der Religion 118;
Erlosung bei Gott, Befreiung beim Menschen 66;
M. und Gott bleiben geschieden wie Streben und Gelingen 67;
Individualitatsbedeutung des Menschen 60;
der religiose M. ist schlechthin Individuum 92;
das Leid und der Begriff des Menschen 128;
Siinde als Leid im Wesen des Menschen 125;
Mitleid und Begriff des Menschen 77, 98;
Christus als Ideal des Menschen 67;
Hiob als Ideal des Menschen 126;
Ebenbirtigkeit des Menschen mit Gott durch die Korrelation mit ihm 135;
Idee des Menschen unter der Glorie der Gottheit 69.

Menschenliebe:
Die M. ist die religiose Form des sozialen Verhaltnisses zwischen Mensch und Mensch 79;
Gottesliebe und M. 80;
asthetischer und ethischer Begriff der M. 39, 40, 86, 90;
Mitleid und M. 80.
s. a. Liebe.

Menschenopfer

s. Opfer.
Menschenwiurde 68, 131.
Menschheit:

M. als Allheit 116;
Ewigkeit des Ideals der M. 60;

die Liebe macht aus den relativen Gemeinschaften die Partikularitaten der geschichtlichen M.
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M. bei den Propheten das Gute 33;
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Sittengesetz und M. 102;
weltgeschichtliche Mission der M. 132;
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Korrelation von Gott und M. 60;
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Individuum und M. 60, 92;
M. und systematische Philosophie 139.
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Befreiung des M. von nationaler Zufalligkeit 77;
Entwicklung des M. zum Hohepunkt des ethischen Monotheismus 126.

s. a. Propheten.

Metaphysik:
M. und transzendentale Methodik 11;
M. bei Aristoteles 11;
M. als zweite Theologie in der Scholastik 12;
Logik als M. in der Scholastik 13;
M. bei Schleiermacher 95;
M. am Grenzpunkte von Natur- und Geisteswissenschaft 35, 37;
M. zwischen Religion und Ethik 38, 49;
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Befreiung der Religion von der M. 120, 137;
M. als Ideendichtung bei F. A. Lange 121.

Methodik:
Transzendentale M. und Metaphysik 11;
Idee als Methode bei Platon 29, 35, 37;
Einheit der Methode 37;
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die Religion als methodisches Problem im System der Philosophie 106, 117;
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die Korrelation von Gott und Mensch macht in der M. den Menschen Gott ebenbiurtig 135.
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M. 6, 8 iber Gott und das Gute 32, 42.
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M. und Mitleid 87.
Mitleid:
Leid und M. 98;
Leid als Affekt im M. 76;
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Unendlichkeit im M. 98;
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Schopenhauer und Spinoza iiber das M. 76;
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M. mit sich selbst 54;
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Ethik des Mitleids 132;
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religioses Gefiihl als M. 94;
M. und Menschenliebe 76;
M. und Achtung 80;
M. schopferische Kraft in der Kunst 91;
M. im Sinne der alten Psychologie 108.
Mitmensch:
Durch die Menschheit wird der Nebenmensch zum Mitmenschen 53;
Néachstenliebe und M. 75;
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HaRlichkeit in der Kunst und M. 88.
S. a. Ndchstenliebe.

Mittelalterliche Philosophie 7.
s. a. Scholastik, jidische Philosophie.

Mittelbegriff:
Gott im asthetischen BewuRtsein nur M. 85.

Mittler:
Die Autonomie und Christus als M. 115.
s. a. Vermittlung.
modi:
m. bei Spinoza 134.
Modifikation:
Neue M. und neuer Inhalt 44.

Monotheismus:
Einheit des BewulStseins und M. 124;
M. und Begriff des Seins 22;
M. und Erkenntnis Gottes 25;
M. und Naturwissenschaft 27;
M. durch die Korrelation zwischen Gott und Mensch vom Polytheismus unterschieden 32;
und vom Pantheismus 136;
M. kennt keine Vereinigung mit Gott 105;
M. selbstandig gegenuiber Mythos, Bildnerei und Mystik 39, 138;
ethische Echtheit des M. 73;
Theodizee im M. 74;
der M. und die Liebe zu Gott 80;
Gebet als Kriterium des M. 103;
Entwicklung des Messianismus zum Hohepunkt des ethischen M. 126;
Heidnische Unterstromungen im M. 124;
Christentum und M. 115, 120;
Griechentum und M. 38;
M. Idealbegriff der Religion 103;
M. und Politik 139;
Entwicklung des M. das Problem der Weltgeschichte 138.
s. a. Gott.

Moralstatistik 61, 87.
S. a. Massenstinde.

Mosaismus:
M. im praktischen Christentum 125.

Mose
s. Pentateuch

Motive:
Subjektive M. 34;
Grundmotiv 127.

Mozart:
Die »Zauberflote« 103.
Musik:
Religioser Geist der deutschen M. 103;
Tempelmusik in Jerusalem 103.
Mysterien:
Philosophie in den M. der Religion 6;
Mysterium des Todes 70.
Mystik:
. und Philosophie 8;
. und Pantheismus 28;
. und Materialismus und Sensualismus 28, 46;
. und Intuitionismus 30;
. und Gefihl 89;
. und Unendlichkeit 89;
. und Monotheismus 138;
. und Wissenschaft 111;
. und Leiden des Menschen 90;
Mystischer Quietismus 91;
M. wider Skepsis 104;
Tod und ewiges Leben in der M. 71;
Gott und die Kreatur in der M. 134;
Wahrnehmbarkeit Gottes in der M. 46;
M. bei Luther 67;
Befreiung der Religion von der M. 120.

Mythos:
Religion und Philosophie im M. 6;
Mythologie und Religion 65;
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Religion bleibt an Mythologie nicht gebunden 124;
M. und Monotheismus 138;

Mythologie und Christentum 93;

Naivetat des M. 21;

M. als Stoff der Kunst 123;

Ehrfurcht mythischer Ursprung der Verehrung 82;
Schicksal und M. 120;

Vererbung des Leidens und der Schuld im M. 126;
M. der Sintflut 51.

Nachstenliebe 75.

Nahe:
N. Gottes (Psalm 73) 105, 128.
Naivetat:

N. primitiver Literaturprodukte und des Mythos 21;
N. in Sage und Geschichte der alten Bibel 71.

Natorp, Paul:
N. iber Religion 121.

Natur:
N. bei den Eleaten 24;
Pan und das Denken der N. 27;
Sein der N. 45;
Dasein der N. 48 f;
Erhaltung der N. durch Gott 51, 96;
Freiheit von Naturtrieben 105;
Wert des Guten und des Naturlichen 37;
Korrelation zwischen Gott und N. 51, 136;
N. und Einheit des KulturbewufStseins 137;
N. des Menschen und Mensch der N. in der Asthetik 85, 90, 135.

Naturphilosophie:
N. gegeniiber der reinen Logik 7.

Naturteleologie
s. Teleologie.
Naturwissenschaft:
N. als Standpunkt des Geistes 27, 37;
Kreuzungspunkt von Natur- und Geisteswissenschaft 35;
Grenze der mathematischen N. bei der Biologie 48.

Nebenmensch
s. Mitmensch.

Nebenordnung:
N. der Eigenart 110;
N. des Individuums zum Ich 89;
der Offenbarung zum a priori 111.
Neid:
N. der Gotter 32, 62.
Neuheit:
N. des Inhalts 44, 47;
die Begriffe Sein und Denken als neuer Wert 26;
N. der Probleme 47;
Erhaltung als neue Schopfung 48;
neuer Begriff von Gott und vom Menschen 33, 60, 64, 135;
neues Ziel zur Befreiung vom SiindenbewufStsein 60.
s.a. En kung.

Neuplatonismus 14, 129.
s. a. Philo, Plotin.

Nichts:

Schopfung aus dem N. 48.
Nichtsein:

Begriff des Nichtseins in der Scholastik 13;

N. des Leidens bei den Neuplatonikern 129.
Nicolaus de Cusa:

Negative Attribute und docta ignorantia 46.
Not:

Sittliche Note 53.
Niutzlichkeit:

Nitzlichkeiten der Lebensdienste 34.

Objekt

s. Subjekt.
Objektivierung:
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Universum des asthetischen Gefiihls im Kunstwerke objektiviert 96.
Objektivitat:

Wissenschaftliche O. 120;

objektiver Inhalt der Erkenntnis 95 f.

Obskurantismus 65.

Offenbarung:
Rationalismus und O. bei Saadja 14;
O. und a priori der Erkenntnis 111;
messianische Leistung als O. Gottes 101.

Oper 103.

Opfer:
O. in der Religionsgeschichte 4;
Kultus als O. 103;
Opferkultus aus Selbsterkenntnis sittlicher Schwachen 54;
Opferkultus und Vergebung 63;
Opferkultus als Mittel der Erlosung iiberwunden (Ps. 51, 19) 101.
Opportunismus:
0. zwischen Gott und Mensch im Polytheismus 32;
Opportunitaten der Lebensdienste 34.

Pan:
P. als Begriff fur das Denken der Natur 27.

Pantheismus:
P. bei Xenophanes 27;
P. im Neuplatonismus 14;
Gegensatz des Maimonides zum P. 46;
P. bei Schleiermacher 95;
Unvereinbarkeit mit dem Monotheismus und Hemmschuh fir das
Gottesgedankens zur Logik 27;
Widerspruch zu Rationalismus und Idealismus 28;
P. hat keine Einheit des Bewul3tseins 134;
Unbestimmtheit des P. 95;
Ergebnis der Korrelation zwischen Endlichem und Unendlichem 133;
P. als Akosmismus 134;
P. und Intuitionismus 30;
P. und Mystik und Materialismus 28;
P. gegenuber der Ethik 27;
P. und Liebe zu Gott 80;
Liebe zum Universum 81, 95;
P. und Vereinigung mit Gott 105;
Ergebnis der Korrelation zwischen Gott und Mensch als Natur 137.
Parmenides:
Einheit, Beharrung 23 f.
Partikularismus:
P. und Universalismus des sozialen Gottes 78.
Partikularitat (Besonderheit, Besonderung):
P. und Individuum 81, 87;
Partikularitaten der geschichtlichen Menschheit 83.
Paulus:
P. und das stellvertretende Leiden des Messias 129.

Pentateuch:
Mose bei Philo 7;
Mensch als Ebenbild Gottes (Gen. 1, 27);
Mose am Dornbusch (Exod. 3, 13) 20 ff.;
Sintflut und Bund Gottes mit Noah 51, 96;
Bund Gottes mit Abraham 96;
der bose Herzenstrieb des Menschen (Gen. 8, 21) 54;
die Stinde vor der Tir (Gen. 4, 7) 54;
jeder stirbt an seiner eignen Siinde (Deut. 24, 16) 61;
die Seele stindigt (Num. 15, 27) 61;
von der Liebe zu Gott (Deut. 6, 5) 81;
Dekalog 39, 113;
Mosaismus im praktischen Christentum 125.

Person:
P. wird durch die Menschheit zur Personlichkeit 53;
Personlichkeit und Individuum 57;
Seele als sittliche Personlichkeit 61;
unpersonliche Selbstheit 131;
personliches BewulStsein 132;
personliche Verantwortlichkeit 118;
personliche Siinde 73;
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Identitat der Person festgestellt durch die religiose Liebe 87;
juristische P. 118;
Personen der Trinitat 115.

Pessimismus:
P. als das radikale Bose 59;
Verkehrung des Zielpunktes der Menschheit 54;
Hemmnis wahrhafter Ethik 65;
Gott der Ethik gegentuiber P. 79 £;
P. und Leiden 69;
P. und Religion 139.

Ppantasie:
Asthetische Liebe als P. 92;
P. und Religion 110 f., 121 ff.
Phidias 17.

Philo:
P. vermittelt zwischen Platon und Mose 7, 13.

Philosophie:
P. und Religion 1 ff., 7;
P. und Wissenschaften 2;
P. immanent in allen Hauptrichtungen der Kultur 9;
P. als systematische P. 16, 43, 136, 137;
Verhaltnis einer P. zur Logik 28;
P. der Geschichte s. Geschichte.
s. a. Mittelalterliche Philosophie.
Pietat:
Geschichtliche, nationale, literarische P. 112, 114, 120.
Plastik 17, 39.

Platon:
P. und die Gotterwelt 6;
P. und Ethik und Logik 11;
Mensch, Staat, Individuum bei P. 34, 52;
Platonismus in der judischen Philosophie 14.
s. a. Idee, Philo.

Plotin:

P. Gber Gott als Urquell des Schonen 39, 85.
Politik:

Politische Wirklichkeit 70;

Wendepunkt der P. und Religion 72;

P. der Kulturvolker und Monotheismus 139;

P. des prophetischen Messianismus 72, 99, 101, 127.

S. a. Allheit, Staat.

Polytheismus:
Durch die Korrelation von Gott und Mensch vom Monotheismus unterschieden 32;
Scheidelinie zwischen Religion und P. 62.

Praxis:
»Auf dals wir Gute werden« bei Aristoteles 11;
praktisches Gefiihl gegeniiber dem Leide der Armen 76;
praktisches Christentum 125.
Prinzip:
P. und Adaquatheit der Erkenntnis 28;
Verkehrung der Prinzipien im radikalen Bosen 59.
S. a. a priori.
Problem:
Zulassigkeit eines Problems im System der Philosophie 44;
Begriff als P. der positiven Schopfung 5;
s. a. Grundproblem:;
die Religion als methodisches P. 106, 117.
s. a. Neuheit.

Produktivitatskraft
s. Kraft.

Propheten:
Schaugesicht 29;
Menschheit 33;
Staat und Gesellschaft 73, 127;
Sozialismus 100;
Ubergewicht des sittlichen Gedankens iiber den religiésen 100, 130;
Gottesbegriff und Leiden der Unschuld 130;
Armut und Gottes Gerechtigkeit 73;
Sunde und Individuum 76;
Hoffnung und Zuversicht 101;
Sein als Zukunft 34.
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S. a. Messianismus, Monotheismus, Jesaia, Jeremia, Ezechiel, Micha.

Protestantismus
s. Theologie.
Psalmen:
Die Lyrik der P. als Mitschopferin der Religion 17;
sittlicher Monotheismus 123;
Armut und Frommigkeit 74, 128;
Krieg 71;
Rachepsalmen 71, 78;
Sittlichkeit und Religion 100;
Sehnsucht nach Gott 99;
religiose Liebe und Sehnsucht 102 f.;
Reinheit der Seele (Ps. 51) 101, 105;
Selbst und Seele 101;
Gebet (Ps. 51) 103 f.;
Né&he Gottes (Ps. 73) 105, 128;
Erlosung 101;
Ps. 23 und seine Deutung 113;
Ps. 46 und die »feste Burg« 138;
Goethes Lyrik und die P. 100.
Psychologie:
P. als Ordnung der Vorstellungen und Tatigkeitsweisen des BewulStseins 108;
P. als viertes Glied des Systems der Philosophie 108;
P. und Religion 108 ff.;
Gefuhl als psychologische Grundkraft 133;
Liebe eine psychologische Deutung in der Asthetik des reinen Gefiihls 88;
religiose Ergriffenheit als psychologische Tatsache 97;
Autonomie ohne psychologische Selbstandigkeit 117;
Natorps P. 121.

Quellen:

Interpretation der religiosen Q. 113.
s. a. Tradition.

Quietismus 91, 139.

Rache:

Rachsucht als Triebfeder des Menschen im Pessimismus 59;
Gott als Racher der Armen in der Weltgeschichte 81;
Rachepsalmen 71, 78.

Radikal:
Das radikale Bose und Gute 59, 68.

Rationalismus:
R. als Vorstufe des Idealismus 30;
R. und Ethik 12;
Vereinigung von Liebe und Erkenntnis 25;
R. und Offenbarung bei Saadja 14;
Widerspruch des Pantheismus zum R. 28.

Realisierung:
R. des Sittlichen 60.

Realitat:
Sein als R. 137;
R. Gottes und des Menschen 60;
R. des Sittlichen 36, 78.

Recht:
R. und Staat 73;
R. der Armen 79;
R. und Individuum 118.

Rechtfertigung:
R. und Erlosung 78.

Rechtsformen:
R. des Staates verjingt durch die Idee der Gesellschaft 73.

Rechtswissenschaft 2, 8.

Reichtum
s. Armut.

Rein:
Reine Bewultseinsart 44;
reiner Wille gegeniiber Naturtrieben 105;
Reinheit des religiosen Bewulstseins 91;
Reinheit der Seele in den Psalmen 101, 105.

s. a. Denken, Liebe, Wille.
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Reiz:

Asthetischer R. 88, 101.
Relative Gemeinschaft:

s. Gemeinschaft, Mehrheit.
Religion: ;

s. Logik, Ethik, Asthetik, Psychologie, Eigenart, Gott, Mensch, Individuum.
Religionsgeschichte 1 ff,, 43, 108.
Religionsphilosophie:

Absolutheit ihrer Methode 2 f.;

als Zweig der Philosophie abgelehnt 7;

R. im griechischen Altertum und im Monotheismus 9;

neuere R. von Spinoza ausgehend 14;

MilStrauen gegen die R. bei tieferen Theologen 43.
Religionspsychologie 108.
Religionsunterricht 139.
Religionswissenschaft:

R. als Grenzgebiet der Philosophie 6.
Religiositat:

R. und Erkenntnis 138;

lebendige R. gegeniiber historischer Tradition 93.
Rest Israels:

R. I. im Deuterojesaia 126.

Rettung:

R. von der Siinde 57.

s. a. Erlosung.

Richtung:

R. des Individuums auf Gott 89.
S. a. Grundrichtung.
Ritschl, Albrecht:
A. R. und die Kantische Philosophie 3.
Romantik:
Begriffslosigkeit der R. 96;
Katholische R. 93.
Rihrung: )
R. in ihrer Beziehung zu Asthetik, Religion und Sittlichkeit 97, 102, 123.
s. a. Ergriffenheit.
Ruhe:
R. vom Welttreiben nicht R. im Ewigen 122;
Erkenntnis kein ruhiger Besitz 80.

Saadja:
Emunoth we Deoth 13 f.

Schauen:
Das S. und die Idee 29.

Scheidung:
S. und Unterscheidung zwischen Ethik und Religion 60.

Schicksal:
Menschheit und S. 53;
soziales S. 119;
mythologische Fragen nach dem S. 120;
Leid und S. 125.
Schiller:
Schillers asthetische Erziehung 40;
S. im »verschleierten Bild zu Sais« 6;
im Lied »an die Freude« 91;
in »Shakespeares Schatten« 53;
»das Ideal und das Leben« 53;
in den »Worten des Glaubens« 119.
Schlechtigkeit
s. Bose.
Schleiermacher 94 f.
Schonheit:
S. bei Plotin 39, 85;
S. und Leid 133;
sittliche und schone Entfaltung der Menschennatur 102.
Schopfung:
Spezialproblem innerhalb der Korrelation Gott und Welt 47, 50;
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S. des Mitleids in Kraft in der Kunst 91.
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Sentimental:
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S. des individuellen Menschenlebens 54;
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Wahrnehmbarkeit Gottes in der Mystik 46.

Sintflut 51, 96.

Sittengesetz 52,59, 93, 102, 117.
Sittlich:
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Sittlichkeit und asthetisches Gefiihl 97;
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S. und Mitmensch 76.
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das Problem des Guten 34.
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S. a. Wirtschaft.
Soziologie:
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die Menschheit in ihrer soziologischen Zweideutigkeit 53.

Spekulation:

Religiose S. in ihrer wissenschaftlichen Bedeutung 65.
Spinoza:

Am Abschlul8 der judischen Philosophie 14;

Einfluls auf die deutsche Philosophie der Religion 14;
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Leugnung des Zwecks 38;

S. iber das Mitleid 76;

uber die Liebe bei Gott 80;

Selbstbewulstsein und gottliche Substanz 134.

Sprache:
Religiose Sprachkraft 92;
Liebe als Bedirftigkeit im Sprachgebrauche 87.
S. a. Hebrdisch, Griechisch, Lateinisch.
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S. bei den Propheten 33;
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S. a. Politik.
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s. Armut.
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Statistik 61.
S. a. Moralstatistik.

Staunen:
S. als Anfang der Erkenntnis 83.

Stellvertretung:
Stellvertretendes Leiden des Messias 129;
Stellvertretung in der Wechselwirkung der Volker 131.

Stetigkeit:
Sittliche S. 56.
Stil:
S. der alten Bibel 71.
Stoff:
Sittlichkeit als stoffliche Voraussetzung des asthetischen Gefiihls 97;
Religion als Stoff der Kunst 129;
desgl. Individuum 87.

Strafe:
S. und Siinde 68 f.;
S., BulSe und Erlésung 69;
S. und Leid 69, 127.

Streben:
S. zur Allheit 55;
Mensch zu Gott wie S. zu Gelingen 67, 116;
S. nach Erlosung 115.
s. a. Suchen, Verlangen.

Subjekt:
S. und Objekt in der Religionsphilosophie 2;
in der Kunst 135.
Subjektivitat:
Grenzen der S. 113;
subjektive Motive 34.

Subreption:
S. des religiosen BewulStseins im Kunstgefiihl 91.

Substanz 134.

Suchen:
Unendlichkeit des Suchens 122.
S. a. Streben.

Sihne
s. Schuld.

Siunde:
S. und Strafe 68;
S. und Versohnung 57;
S. und Vergebung 68;
S. ein Ferment der Sittlichkeit 65;
Durchgang des Menschen durch das SindenbewufStsein 65;

S. und Leid im Christentum 125;

die S. vor der Tur (Gen. 4, 7) 54;

jeder stirbt an seiner eignen S. (Deut. 24, 16) 61;

die Seele siindigt (Num. 15, 27) 61, 99;

Sunden der Vater 61;

Reinheit der Seele und heiliger Geist gegentuiber der S. 105.

Suffizienz:
Ethische S. des Menschen 62, 66.

Symbol:
Tod als S. des Leids 70;
desgl. Armut 80;
Leid S. fur das Vergangliche 131;
Aufhoren des Krieges S. des Messianismus 71;
das Individuum nicht S. der Menschheit 92.

System:

S. und Kultur 45, 133.
s. a. Eigenart, Selbstdndigkeit, Philosophie.

Tabu 4.
Talmud 113.
Tantaliden 61.

Tatsache:
T. bei der Induktion 1;
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Material als negative Vorbedingung 5;

Leid als T. 69 £.;

religiose Ergriffenheit als psychologische T. 97;
Kultur als T. 138.

Teleologie:
T. bei Aristoteles 13;
Naturteleologie 105.
s. a. Zweck.

Terminologie 47, 84, 87, 88, 107.

Testament, Altes und Neues
s. Bibel.

Theodizee:
Korrelation von Gott und Mensch als T. 69;
Angelpunkt in der Entwicklung des Monotheismus 74;
T. und Menschenleid 125, 131, 132.

Theologie:
T. und Religionsphilosophie 3, 43;
protestantische T. und Kantische Ethik 3;

Immanenz der Philosophie in der T. bei Saadja und Maimonides 14, 106;

T. und Logik 22;
T. und Wissenschaft 112;
T. an den Universitaten 114;
Christusproblem in der modernen protestantischen T. 67, 115.
Theorie:
Theoretische Einsicht und sittliches Gefiihl 75;
Verwandlung theoretischer Erfahrung in praktisches Gefiihl 66;
Verschiedenheit aller Wesen von mir fir den theoretischen Blick 76.
S. a. Praxis.
These:
T. und Hypothese 29.
Tieropfer
s. Opfer.
Tod 70.

Toleranz 113, 120, 139.

Totalitat:
Kein Systemglied hat T. zu beanspruchen 110.

Totem 4.

Tradition:
Lebendige Religiositat gegenuber historischer T. 93;
Autoritat der T. 111, 117.
s. a. Quellen.
Tranen 54.
Tragodie:
T. als Mitschopferin der Religion 17;
Verklarung des Leids in der T. 88;
Tantaliden 61;
die T. und der Grundgedanke des Christentums 93.

Transzendental
s. Methodik.

Transzendenz:
T. bei Platon 49;
T. des Guten im spateren Griechentum 38;
T. Gottes im Judentum 66;
Grundlegung der T. fiir alles Sein der Erkenntnis 137.
S. a. Absolutheit.

Treue:

Bekenntnistreue 11
Triebe:

T. des Begehrens 34;

Naturtriebe 105.
Trinitat 67, 113, 115, 138.

Troeltsch, Ernst:
GewilSheit der Religion 94.
Tugend:
Tugenden ersten und zweiten Grades in der Ethik 83;
Reichtum und T. 74.
Typus:
T. im Kunstwerk 86, 91, 98.
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Ubergang:
U. von dem Menschenbegriff der Ethik zu dem der Religion 57 f.

Ubergewicht:
U. eines Systemgliedes zu vermeiden 110;
U. der Religion iiber alle geistigen Krafte des Menschen abgelehnt 121;
desgl. U. des Leidens innerhalb der Religion 132.
Uberschritt:
U. von der Ethik zur Religion 61.

Ubersetzung:
U. und Urtext 113.

Umfang:
U. der Ethik und Inhalt der Religion 58;
U. der Religion gegeniiber dem Unendlichen 89.

Unbestimmtheit:
U. des Pantheismus 95.

Unendlichkeit:

Begriffliche Vieldeutigkeit des Unendlichen 133;

unendliche Entwicklung des Lebens 105;

Sehnsucht nach dem Unendlichen 41;

unendliche Zukunft 48;

Gefuhl des Unendlichen bei Gott 39;

unendliche Aufgaben 122;

U. des Suchens 122;

Erkenntnis als unendliche Aufgabe 80;

das Unendliche als Aufgabe 121 f.;

U. im Mitleid 98;

das Unendliche gegeniiber dem religiosen BewulStsein 89;

gegeniber dem Gefiihl 94;

das Unendliche in der Kunst und im Kunstwerk 89, 91;

das Unendliche in der Kunst und die Religion als Kultur 123;

U., welche fur die religiose Korrelation des Menschen mit der Idee Gottes sich bildet 91.
Ungebildete:

Die sittliche Erscheinung eines gemeinen Mannes 102;

die Religion der Ungebildeten 137.

Universalismus:
U. des sozialen Gottes 78.

Universitaten:
Die Theologie an den U. 114.

Universum:
U. fur Gott 19;
Einzigkeit des Universums bei den Eleaten 24;
pantheistische Liebe zum U. 81;
U. und Gefiihl bei Schleiermacher 96;
U. des asthetischen Geflihls im Kunstwerk objektiviert 96.

Unmittelbare, das:
Das Gefiihl als unmittelbares Bewulstsein bei Schleiermacher 95;
Unmittelbarkeit des Lebens der Seele bei Natorp 121.
S. a. Intuition.
Unschuld:
U. und Armut 74;
U. Hiobs 126;
leidende U. im Messianismus 127 f.

Unsittlich:
Unsittliche Handlung 68.

Unsterblichkeit:
U. bei Kant 50;
U. als Seele, als Idee des Menschen 50;
U. als gottliche Erhaltung der Menschenseele 105;
Religion und U. 138.

Unterordnung:
U. zur Einheit des Bewulstseins 109 f.

Unterscheidung: 162
U. und Vereinbarkeit 77 £.;
U. und Verbindung 106.
S. a. Scheidung, Verschiedenheit.
Unzulanglichkeit:
Menschliche U. gegenuber der Schwachheit 116.

Urkunden
s. Tradition.

Ursprung:
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Ebenbirtigkeit, Eingliederung, Einigungsakte, Einordnung, Entdeckung, Erneuerung,
Erweiterung, Erzeugung, Faktor, Gegenstandlichkeit, Geist, Gewahrleistung, Gleichartigkeit,
Gliederung, Grenze, Grund-, Identitat, Induktion, Inhalt, Kombination, Korrelation, konkret,
Kultur, Leitung, Mangel, Modifikation, Nebenordnung, Neuheit, Partikularitat, Problem,
Richtung, Scheidung, Schwebe, Schwerpunkt, Selbstverwandlung, Stoff, Subreption, System,
Tatsache, Terminologie, Totalitat, Ubergang, Ubergewicht, Uberschritt, Umfang, Unterordnung,
Unterscheidung, Ursprung, Verbindung, Vereinbarkeit, Vereinigung, Vermittlung, Voranstellung,
Vorbedingung, Vorbereitung, Vorstufe, Wirklichkeit, Ziel, Zugehorigkeit, Zulassigkeit,
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Weimar — Hof-Buchdruckerei.

Liste korrigierter Druckfehler

Seite 2, »das« und »dafS« vertauscht; im Original stand: »... denn es ist
noch hinzuzunehmen, das, was im Gebiete der Philosophie entstanden
war, auf dal§ der Religion verpflanzt wurde.«

Seite 5, Komma hinter »Trugbild« entfernt (... oder ob die Idee ein
Trugbild ist ...)

Seite 13, Leerzeichen zwischen »we« und »Deoth« eingefiigt
(Emunoth we Deoth dirfte als ein v 61 voiv aufzufassen und zu
ubersetzen sein:)

Seite 15, »das« durch »dalS« ersetzt (... ein lehrreiches Symptom, welches
zeigt, dall zum mindesten die Asthetik in Gefahr kommt, beseitigt
oder verkurzt zu werden ...)

Seite 38, »Transcendenz« durch »Transzendenz« ersetzt (So ist aus
der Selbstrechtfertigung der Ideenlehre die
Transzendenz des Guten entstanden.)

Seite 46, »von reinen Sein« ersetzt durch »vom reinen Sein« (... obschon
der Ausgang vom reinen Sein genommen wird.)

Seite 55, »Menschenloose« durch »Menschenlose« ersetzt (Sollte man
mit diesem Menschenlose kein Mitleid empfinden dirfen?)

Seite 78, »Hohenpunkte« durch »Hohepunkte« ersetzt (Auf diesem
Hohepunkte des Messianismus sehen wir wieder die Religion
mit der Ethik zusammengehen.)

Seite 79, »Aesthetik« durch »Asthetik« ersetzt (Der Konflikt, der hierbei
mit der Asthetik einzutreten scheint, soll hier noch nicht erwogen
werden.)

Seite 94, »Troltsch« durch »Troeltsch« ersetzt (Man muf3 dann auf die
offenbare Zweideutigkeit verfallen, die in der »auf praktische
Unentbehrlichkeit und auf inneres Verpflichtungsgefithl begrindeten
GewilSheit« von Troeltsch behauptet wird.)

Seite 102, Komma hinter »dariber« eingefiigt (... als vielmehr zugleich
Trauer dariuber, dals eine solche Erscheinung absticht von der glatten
Einbildung der Zivilisation.)

Seite 105, »be-bezeichnet« ersetzt durch »bezeichnet« (In ihr bezeichnet
sich  der Unterschied von der pantheistischen
Vereinigung mit Gott.)

Seite 107, »methodische« durch »methodischen« ersetzt (Durch welche

methodischen Mittel 1afst sich die Eigenart als solche durchfithren, ohne
dals sie den falschen Schein einer eigenen Selbstandigkeit anndhme?)
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Seite 114, »selbsverstandlich« ersetzt durch »selbstverstandlich« (...
nicht allein fur das richtige Verstandnis des neuen Testaments ist sie
selbstverstandlich, sondern auch ...)

Seite 119, »dir Erhaltung« durch »die Erhaltung« ersetzt (Ohne diese
Hilfe der Religion fiir die Erhaltung des Individuums besteht die Gefahr,
.Y

Seite 121, »Und« durch »und« ersetzt (... magis amica veritas — und
unsere Wahrheit ist die systematische Begrundung der Religion.)

Seite 123, Komma am Satzende durch Punkt ersetzt (Im Kunstwerke
deckt sich jene Unendlichkeit mit dem Ich des reinen Gefiihls.)

Seite 123, »Koheleth« durch »Kohelet« ersetzt (Was nach Kohelet vom
Ende des Menschen gilt, ...)

Seiten 125, 131, 132, »Theodicee« durch »Theodizee« ersetzt (Die
Theodizee hat bei dieser Frage ihre schwerste Probe zu bestehen. [...]
Das geschichtliche BewufStsein des Menschen empfangt erst
durch diese Theodizee seine Beruhigung und seine treibende Kraft. [...]
Und diese absolute Theodizee des Leidens gilt nicht minder auch fir das
Leiden der Volker, ...)

* END OF THE PROJECT GUTENBERG EBOOK DER BEGRIFF DER RELIGION IM SYSTEM
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