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liegende Epoche im Umriss fiir die Geschichtsbetrachtung gewonnen
werden kann. So beginnt nun heute die griechische Geschichte
allerdings schon um 2000 v. Chr.; der Begriff allein des griechischen
Altertums, von Sumerern, Kleinasiaten usw. gar nicht zu reden, ist
ungeahnt erweitert.

Dieser Neugewinn einer gewaltigen Zeitspanne darf aber weder
zu schwindelnder Angst, noch zu einem Taumel der Begeisterung
verfithren, sobald man die noch zu besprechende Einschriankung
erkennt, dass nur die Siedelungs-, Volks- und Kunstgeschichte soweit
zuriickreichen, nicht aber die Kenntnis einzelmenschlichen Wollens.
Der Historiker darf die KErgebnisse dieser archéiologischen Ent-
deckungen nicht iibersehen und ihnen auch nicht auf Grund spiterer
Literatur kritiklos widersprechen. Noch weniger wird er aber die
Funde iiberschitzen und bewussten menschlichen Bekenntnissen, also
Sprachdenkmédlern, gleichsetzen. Erst mit diesen geht die Prahistorie
in die Historie iiber. Dem und unserm immer noch beschriankten
Wissen entspricht es, dass Schliemanns Funde, soweit sie nach Berlin
gelangten, vorlaufig im dortigen Vélkerkundemuseum und nicht im
Alten Museum untergebracht sind. (Schluss folgt.)

Religion und Charakterbildung.?)

Ein Rufer in der Wiiste — der aber gehért werden muss, weil er manchen
Quell frischen Lebens erwecken kénnte. Der gehért werden muss von
denen, die eine ernsthafte Erneuerung der sittlichen Jugendbildung an-
streben, von denen, die auf irgend einer weltanschaulichen Grundlage oder
aus modischen Geistesstromungen heraus p#édagogische und praktische
Ethik treiben, und besonders von solchen, die ohne irgendeine Grundlage
Moralunterricht zu geben sich unterfangen. Schade nur, das Buch ist — zu
dick, und gerade die starke Berufung des Verfassers auf die Paulinischen
Briefe bringt die knappe und meisterliche Kiirze aller religivsen Berichte
in der Apostelgeschichte in wohltuende Erinnerung.

Freilich — dem modernen Menschen ,,der Technik, des Erwerbes und
des Sports® (Hellpach) ist schwer beizukommen mit den alten schlichten
religiosen Wahrheiten. Oder gabe es vielleicht fiir uns doch eine Art der
blitzartigen unmittelbaren Erleuchtung, wie sie iiber die ersten Christen der
Apostelberichte kam? Forster zieht den Weg langer Beweisfithrung fiir
unsere theologisch verwésserten religiosen Getfiihle, fiir unsere verwissen-
schaftlichten Gehirne vor. Und also: Religion der erste und letzte Grund
der Sittlichkeit, das Christentum in seinen positivsten Lehren das Funda-
ment aller fruchtbaren Moral — diese Grundanschauung macht den Willen
des Verfassers und damit den Inhalt seines Buches in allen moglichen auf
unser Leben bezogenen Varianten aus. Dass Forster die Konfessionsschule
pladiert, mag fiir ihn notwendige Konsequenz sein. Seine Ausfiihrungen
aber und Vorschlige fiir eine Reform der Religionspadagogik gehen, auch
unbeselillen jener Forderung, jeden an, der mit Erziehung iiberhaupt etwas
zu tun hat.

1) Fr. W. Forster: ,,Religion und Charakterbildung. Rotapfelverlag Ziirich und
Leipzig, 1925.
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EBorster treibt, und das verriat den Padagogen in ihm und zugleich den
modern arbeitenden Theologen — mehr Religionspsychologie als
objektive Theologie. Die Religion tritt nicht als Forderung von aussen
oder oben, als blosse Autoritit an uns heran, sondern sie ist zum vorn-
herein verankert in uns selbst. Der Mensch sehe, sagt Forster, nur einmal
in sich hinein, und er wird vor der unabweisbaren Forderung eines hichsten
Anspruches seiner Seele, zugleich aber vor einer Welt der Gebundenheit,
der inferioren Psyche, stehen. Geist und Triebwelt, Seele und Natur
— dieser Dualismus entdeckt sich in seiner ganzen Schirfe der ehrlichen
Selbsterkenntnis. Das hohere Teil nun unserer Seele, ihre gottliche Be-
rufung offenbart sich darin, dass nur religiose Inspiration sie vor
der ginzlichen Inanspruchnahme durch das Triebleben behiiten kann.
Damit ist auch die Unentbehrlichkeit der Religion fiir wirkliche Charakter-
bildung erwiesen.

Wir wollen Forster die Griindlichkeit danken (denn hier ist Ausfiihr-
lichkeit am Platze), mit der er alle bloss auf natiirliche, menschlich-gesell-
schaftliche Forderungen und Anspriiche gegriindete Moral widerlegt. ,,Vor
allem war es der franzdsische Philosoph August Comte, der unter dem
Schlagwort ,Reconstruction sans dieu‘ den Plan einer konsequent welt-
lichen Begriindung des sittlichen Lebens ausarbeitete... Comte glaubt,
dass die ,positive’ Methode reif genug sei, um auch die Bedingungen und
Gesetze des gesellschaftlichen Daseins festzustellen und den katego-
rischen Imperativ der Pflicht nicht mehr auf unbeweisbare theologische
Vorstellungen oder auf metaphysische Konstruktionen, sondern auf das
klare Wissen von den gesellschaftlichen Lebensbedingungen des Indivi-
duums zu griinden: die Soziologie werde nunmehr an die Stelle der Theo-
logie treten. Comte begriindete bekanntlich einen ,Kult der Menschheit
als des ,grossen Wesens', in dem wir leben, weben und sind, und glaubte,
dass dieser Kult fahig sei, eine dhnliche Glut der Hingabe und Begeisterung
zu erzeugen, wie sie aus den grossen Religionen hervorgegangen ist™
(S. 44/45). Dem gegeniiber Forster: ,,Wer nicht abstrakt spekuliert,
sondern den konkreten Menschen beobachtet, der muss sich doch gestehen,
dass die blosse Beziehung des Sittlichen auf den Mitmenschen geradezu zum
Ende alles Sittlichen fithren miisste (S. 58)... Erfihrt man nicht mit je-
dem Tage deutlicher, in wie ausschliessendem Masse die allermeisten
Menschen im letzten Grunde nur sich selbst suchen? Wie selten trifft man
einen Menschen, der einen andern auch nur mit wirklicher Teilnahme an-
zuhoren vermag. Vergegenwirtigt man sich ferner, wie die Menschheit
von jeher und immer aufs neue ihre Propheten und Heiligen gekreuzigt
oder missbraucht hat, denkt man an die Kleinlichkeit und die Eitelkeit,
die fast alles menschliche Tun begleitet und verunstaltet, halt man sich
die barbarische Roheit vor Augen, die trotz aller &ussern Zivilisation so
tief gewurzelt und so weit verbreitet ist, und nur auf einen Anlass wartet,
um hervorzubrechen — muss man sich dann nicht fragen: Kann der
Gedanke an diese Menschheit wirklich eine begeisternde Kraft fiir
den einzelnen sein, seine Leidenschaften zu béndigen, seinen Trieben Ent-
sagung zu gebieten und all seinen Ubermut demiitig und freudig im kleinen
und grossen zu opfern? Kann dies Gemisch von Wildheit und Undank,
von Hochmut und Ohnmacht, von Mitleid und Grausamkeit, das man
Menschheit nennt, denn wirklich unser Gewissen so erschiittern, reinigen
und befestigen, wie es der Gottesglaube vermocht hat? Ist dieser Gedanke
an die Menschheit eine geistige Macht, die richtend und klirend bis in
unsere verborgensten Motive dringt? Kann dies Chaos von Gut und Bose
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uns aus der verworrenen Mischung unseres Wesens befreien? Die Frage
stellen, heisst, sie beantworten. Und welchen ergreifenden Wert kann denn
der Fortschritt dieser Gesellschaft haben, wenn all das, was wir Fortschritt
nennen, im letzten Grunde nichts anderes ist als eine immer vollkom-
menere Technik des sozialen Zusammenwirkens? Welchen héhern Sinn
und Zweck verfolgt denn nun dieses soziale Zusammenwirken selbst ?

Von all diesen Fragestellungen aus wird man verstehen, wie Nietzsche
dazu kommen konnte, folgende Bemerkungen zu machen...:

,Den Menschen zu lieben um Gottes willen, das war bis jetzt das
vornehmste und entlegenste Gefiihl, das unter Menschen erreicht worden
ist. Dass die Liebe zum Menschen ohne irgendeine heiligende Hinter-
absicht eine Dummbheit und Tierheit mehr ist, dass der Hang zu dieser
Menschenliebe erst von einem hoheren Hange sein Mass, seine Feinheit,
sein Kornchen Salz und Stidubchen Ambra zu bekommen hat — welcher
Mensch es auch war, der dies zuerst empfunden und erlebt, wie sehr seine
Zunge gestolpert haben mag, als er versuchte, solch eine Zartheit auszu-
driicken, er bleibe uns fiir alle Zeiten heilig. . . (Jenseits von Gut und Bose,
Aph. 60).

Wenn die Freidenkenden sich iiber derartige Auslassungen entriisten,
80 miissen sie daran erinnert werden, dass dieselben doch nur das Produkt
des gleichen kritischen und realistischen Wirklichkeitssinnes sind, auf
den sich die Modernen ja in ihrem Kampfe gegen Religion und Kirche
bestandig berufen. Vor einer kritisch-realistischen Betrachtungsweise aber
wird die blosse allgemeine Menschenliebe immer in Stiicke gehen, und
selbst die konkretere Liebe zu uns nahestehenden oder verwandten
Menschen muss ..... nur zu gebrechlich werden, wenn unsere Ge-
fihle durch gar keine  heiligende Hinterabsicht® gestarkt und verklart
werden. Ist unsere Liebe nur auf den betreffenden Menschen angewiesen
und bezieht allein von seinem Anblick ihre Inspirationen, dann vertrigt
sie wenig Egoismus, wenig Enttauschungen, wenig unangenehme Eigen-
heiten und vor allem keine Feindseligkeit. Gewiss hat das Gefiihl der Liebe
eine natiirliche Quelle in uns — aber die Empfindlichkeit, die Rachsucht,
der Ekel, die Nervositidt, der Zorn, die Selbstsucht sind auch da mit all
ihren zahlreichen natiirlichen Quellen. Will man die Liebe iiber diese
Natiirlichkeiten hinausheben, die doch alle durch den Anblick unseres
Nichsten geweckt und in Erregung gesetzt werden, dann ist es doch das
erste und wichtigste, die Menschenliebe vom Mitmenschen zu emanzi-
pieren und sie auf etwas Hoheres zu beziehen, in welchem sie ihren tiefern
Sinn und ihre Vollendung finden kann. Erst wenn sie zu ihrer Inspiration
nicht mehr auf den Mitmenschen angewiesen ist, wird sie ihm gegeniiber
zur wahren Grésse und Standhaftigkeit emporwachsen kénnen. Das ist
psychologisch eine ganz unbestreitbare Wahrheit. Kann man nicht selbst
bei hochbegabten Menschen beobachten, wohin sie kommen, wenn sie
ohne Hilfe religioser Gedanken ihren Blick auf den wirklichen Menschen
richten: Wie da die kleinlichen und abstossenden Ziige ihr Gesichtsfeld
vollig in Anspruch nehmen. In welche harte Menschenverachtung kam
Schopenhauer durch seine scharfe Menschenbeobachtung, sein helles
Auge fiir alles Tierische, Eitle und Charakterlose im Gebaren seiner Mit-
menschen!

,-..Huxley sagte gegen Comte das derbe Wort, dass er lieber eine
Herde Affen anbeten wolle, als die Menschheit, und zweifellos ist es
wahr, dass nicht ein Konglomerat von soviel Schwiche und Unvoll-
kommenheit, wie es die Menschheit darstellt, ... jene hinreissende An-
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ziehungskraft auszuiiben vermag, die der Erdenschwere gewachsen ist.
(S. 58—61). .

In dieser Weise riickt Forster auch andern soziologischen Ethiken,
der biologisch-evolutionistischen Grundlegung der Moral durch Herbert
Spencer, den bloss wissenschaftlichen Beweisfilhrungen fiir die Sittlich-
keit zu Leibe. ,,Darin eben liegt die unbegreifliche Blindheit all derer,
welche die Religion durch soziale (und biologische) Ethik ersetzen wollen,
dass sie den gewaltigen Unterschied zwischen verstandesmissiger
Darstellung und begeisternder Kraft iibersehen (S.51)... Dem-
gegeniiber hat die wirkliche Inspiration des Sittlichen eine geradezu
diametral entgegengesetzte Funktion...: die Inspiration verwandelt das
Einfache und Niichterne in ein Geheimnis des innern Lebens, zeigt, dass
Selbstiiberwindung und Opfer nicht bloss ein Tribut an die sozialen Exi-
stenzbedingungen, sondern zugleich eine Auferstehung des geistigen Lebens
bedeuten, einen Sieg der Personlichkeit iiber die blosse Natur... Da diese
innerlichste Bedeutung und Wirkung des Sittlichen aber etwas wissen-
schaftlich nicht zu Erschopfendes ist, sondern der innern Erfahrung an-
gehort, so kann es auch nur in der Sprache der Religion erschopfend aus-
gedriickt werden: weil nur diese das... Intimste des geistigen Lebens
zum Ausdruck zu bringen weiss. Daher ist die Religion zur Grundlegung
des Sittlichen unentbehrlich* (8. 52). Die Wirkung dieser religiosen Inspi-
ration erldutert Forster an psychotherapeutischen und kriminalpadago-
gischen Erfahrungen (S. 23 ff.).

Der ganze Irrtum nun der ,,unabhingigen®, religionslosen Ethik und
Piadagogik, sagt Forster, ist die Folge ,,eines erstaunlichen Mangels an
Kenntnis der menschlichen Natur®. ;,Du hast das ganze Schwergewicht
der Siinde nicht in Betracht gezogen‘ (Anselm v. Canterbury, S.83).
,,Man gewshne sich nur, abseits von der iiberwundenen materialistischen
Hypothese und ebenso abseits von den modemen philosophischen Abstrak-
tionen, das Problem Geist und Natur einmal. .. durchzudenken, und man
wird ganz von selbst sehen, wie zwanglos und selbstverstandlich man dabei
in die Erbsiindenlehre einmiindet : Die Seele ist eingesenkt in das organische
Leben, mit der iiberwiltigenden Realitit seiner Bediirfnisse und Erre-
gungen, sie kann dort aber nie ihres iibersinnlichen Wesens und Zieles
vergessen, — gleichwohl aber wird sie, gerade infolge ihrer iiberirdischen
Kraftbegabung, immer wieder dazu hingerissen, leidenschaftlich in der
Lebensfiille und in den. Lebensfunktionen der irdischen Schépfung auf-
zugehen®* (S. 113).

Man stelle sich zu dieser weitausgesponnenen Erbsiindenlehre wie man
wolle (sie macht das Gequilte und Unverstindliche am Buch aus. ,,Wer
es fassen kann, der fasse es!* S.111): Man hat auch ohne orthodoxe
Interpretation eine straffe und unbaimherzig wahre Forderung an das
Geistige im Menschen vor sich. Der kategorische Imperativ Kants in
personlicher Erfahrung der konkreten Seele ist uns wieder einmal vor
Augen gehalten, und deutlicher als in der Abstraktheit Kants, auf die
Gewissheit hoherer Abkunft im religiésen Gefiihl gegriindet. Wir brauchen
solche hochste Zumutung an das Beste in uns, und wir miissen wissen,
dass wir mit der blossen Verankerung im Sinnlich-Gegebenen nicht zu
konsequenter und durchhaltender Sittlichkeit kommen. Es sei der Bibel-
glaube und das Christentum in Reinkultur, wie Forster es will, oder es
sei, woran wir uns auch zu halten getrauen, die véllige Anerkennung und
Gewissheit eines uns iibergeordneten hichsten Lebens und der Glaube
an unsere Zuordnung zu ihm und unsere Verantwortung ihm gegeniiber
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— nur das bewusste Ubergewicht eines Geistigen im Menschen iiber alle
Willkiir des Augenblicks und Zufalls begriindet einen Charakter. Auch
das wollen wir anerkennen: Die scharfe Formulierung des seelischen Dua-
lismus in der Erbsiinde mit ihrem konkreten Bilde des stindig drohenden
und eintretenden Abfalls des Geistigen zum bloss Triebhaften ist zum
mindesten eine vorziigliche Veranschaulichung eines Tatbestandes, der
auch eine Interpretation auf breiterer philosophischer Grundlage vertragt.
Und vor allem: Die klassischen Beispiele der christlichen Ethik bleiben
die grossen Beispiele einer fruchtbaren Ethik iiberhaupt.

Forster geht nun mit der gewonnenen Einsicht in das ,,Material®* des
Erziehers, in die menschliche Natur, an die Kritik der religionslosen Pé-
dagogik. Man versteht nach dem oben Gesagten, dass es da gibt ein Kapitel
iiber ,,Irrtiimer der Freiheitspiadagogik®, iiber moderne ,,Sexualpéadagogik®,
iiber ,,Unzulinglichkeit des Appells an die sittlichen Naturanlagen®,
iiber ,,die Illusion der Selbsterlosung® und besonders iiber ,,Natiirliche
und iibernatiirliche Willensbildung®. Bevor man Willenspadagogik, etwa
Willensgymnastik nach amerikanischen oder indischen Rezepten treibt,
muss man wissen, was im innersten Grunde man will. Ein guter Wille
kann nicht durch blosse Schulung des Willens entstehen, sondern erste
Voraussetzung wahrer Willensbildung ist die rechte innere Beschaffen-
heit. Unerschiitterliche Ideale, nicht blosse Willensgymnastik, geben dem
Willen Kraft und Richtung.

Mit einer eingehenden Erorterung ist die Psychanalyse bedacht. Zwar
redet Forster von einem Standpunkt aus, der dem ganzen Sinn und Vorgehen
der Psychanalyse zum vornherein nicht giinstig gegeniibersteht. Hs kampft
hier Dogma gegen Dogma, nur dass freilich dasjenige Forsters ungleich tiefer
verankert ist als das andere. Zunichst hebt Forster das Verdienst der neuen
Lehre hervor, die schwere Gebundenheit des Menschen an die Triebwelt
durch ihre Theorie der Verdringung und Stauung im Unbewussten auf-
gezeigt zu haben. Aber er bezieht die Moglichkeit und Tatsache der Kom-
plexentstehung auf ein tieferliegendes Ubel, auf die falsche oder schwache
Grundhaltung der Seele. ,,Die religios orientierte Psychologie bestreitet
also keineswegs, dass sexuelle Komplexe (Erfahrungen, Wiinsche, Affekte)
einen weit grosseren Einfluss auf das ganze Seelenleben haben, als man ge-
wohnlich annimmt, wohl aber geht ihre Analyse der psychischen Zusammen-
hiange noch hinter die sexuellen Komplexe zuriick, namlich auf die tiefere
Ursache aller Ubermacht der sexuellen Sphire; sie behauptet...: der
Absturz der hoheren Seelenkrifte in die sexuelle Sphére sei es, der die
krankhafte Hypertrophie dieser Funktionen verschulde. Die Heilung
koénne dementsprechend auch nicht durch Herumwiihlen in den sexuellen
Symptomen des Abfalls, sondern nur durch ,,Wurzelbehandlung® des
fundamentalen Ubels erfolgen‘‘ (S.124). Gegen die einseitige Deutung
der Psychanalyse und ihre Bewusstmachung von Dingen, die besser un-
bewusst bleiben, hat Forster scharfe Worte, ebenso gegen den Schein,
den eine psychologisch falsche Theorie aufkommen lasse, ,,dass die starke
und konsequente Zuriickdringung von Trieben und Wiinschen seelisch,
nervos und physiologisch krank mache (S. 298). Dr. W. Guyer.

(Schluss folgt.)
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