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WERNER G. ZIMMERMANN

Tradition und Wandel in der
Ziircher Freimaurerei )
zur Zeit Diethelm Lavaters d. A.

Seit zwei, drei Jahrzehnten gehért die Erforschung des 18. Jahrhun-
derts zu den Schwerpunkten geisteswissenschaftlicher Aktivititen.
Das Interesse richtet sich dabei sowohl auf die Aufklirung, mit dem
dieses Jahrhundert identifiziert wird, als auch auf die im gleichen
Jahrhundert aufkommenden Gegenbewegungen, die man gerne im
allerdings reichlich verschwommenen Begrift der Romantik zusam-
menfasst. Zu dieser Intensivierung des Interesses gehren auch die
auffallend zahlreichen neueren und neuesten Studien zur Freimaure-
rel, und zwar nicht nur von freimaurerischer, sondern ebenso von
nichtfreimaurerischer Seite. Im Vordergrund stehen u.a. folgende
Themenbereiche des 18. und frithen 19. Jahrhunderts:

1. Die Freimaurerei als Bewegung, in der die rational-humanen
Grundideen der Aufklirung mit Elementen der Gegenbewegungen
zusammentfliessen.

2. Freimaurerei als bewusst iiberstaatliche, de facto europiische
Bewegung,

3. Das Verhiltnis von Freimaurerei zur Franzsischen Revolution
und zur Restauration nach dem Fall Napoleons und im Anschluss an
den Wiener Kongress von 1815.

4. Die Freimaurerei als ein im 18. Jahrhundert wurzelndes Ele-
ment sowohl der liberalen, demokratischen und nationalen als auch
von betont christlichen und esoterischen Bewegungen.
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Alle diese Facetten sind Differenzierungen und Wandlungen
der urspriinglichen Freimaurerei der englischen Logen des frithen
18. Jahrhunderts auf dem europiischen Kontinent. Die vielen hier
entstehenden, oft kurzlebigen und schwer zu tiberblickenden Varian-
ten sind hauptsichlich eine Folge der Verpflanzung der Freimaurerei
in Linder und Orte mit anderen politischen Verhiltnissen, sozialen
Traditionen, geistigen Gegebenheiten und Anliegen. Wesentlich ist
dabei das Zusammenwirken von zwei Eigenheiten der urspriing-
lichen Freimaurerei: Erstens sind die Logen an sich private 6rtliche
Vereinigungen, ohne einer durchsetzungsfihigen zentralen Autoritit
unterworfen zu sein. Die freimaurerischen Minnergemeinschaften
konnen, wenn sie wollen, machen was sie wollen. Das ist ein wichti-
ger Punkt, denn die rasche Ausbreitung der Freimaurerei hingt gera-
de damit zusammen, dass die Logen freie, nicht staatliche, stindische
oder sonstwie gebundene Gesellschaften waren. Zweitens sind die
Prinzipien, auf die sich die Freimaurer verpflichten, so allgemein
gefasst und in ihrer Umsetzung so elastisch, dass es unvermeidlich zu
Differenzierungen kommen musste. Es bildeten sich quasi-nationale,
regionale und lokale, sehr oft an einzelnen Personen orientierte Son-
derformen und konkurrierende Imitationen mit teilweise ganz eige-
nen Vorstellungen und Zielsetzungen. Am Ziussersten Rand damit
verbunden waren die zahlreichen Schwindler-Affiren, die phinome-
nologisch zu den bekannten Hochstaplergeschichten des 18. Jahr-
hunderts a la Casanova und Cagliostro gehéren.

Mit der sogenannten «Strikten (engen, strengen) Observanz» kam
in Deutschland nach 1750 die erfolgreichste dieser Varianten auf. Mit
ihrem Namen beanspruchte sie, die wahre Freimaurerei zu vertre-
ten, im Gegensatz zur sogenannten «Laten (weiten, lissigen) Obser-
vanz» der englischen Freimaurerei, in der sich ein banales gesell-
schaftliches Treiben breitgemacht hatte, wie es der Basler Frei-
maurer Andreas Buxtorf in einem Brief 1771 schilderte: «Wer in der
Loge am meisten lirmt und am tapfersten Punsch saufen kann, der ist
der erleuchtetste, der st der fiir die maurerische britische Freiheit am
besten taugende Bruder» Die Strikte Observanz wurde in den
1750er Jahren von dem sichsischen Reichsfreiherrn Karl Gotthilf v.
Hund begriindet. Die Anregung dazu hatte er wihrend eines Auf-
enthaltes in Paris empfangen. Nach seiner Darstellung wurde er dort
von einem «unbekannten Oberen» als «Heermeister» verpflichtet
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Das um 1815 zu datierende Portrat von Diethelm Lavater,
eine Kreidezeichnung, stammt von Diethelm Heinrich Lavater (1780-1827),
einem Neffen des Dargestellten
(Graphische Sammlung der Zentralbibliothek Ziirich)



und bevollmichtigt und mit einem entprechenden Patent versehen,
das die Pseudoritter ihm gegeniiber als dem freimaurerischen Ober-
haupt zu unbedingtem Gehorsam verpflichtete. Die Strikte Obser-
vanz war einerseits ein Ableger der in Frankreich hochgekommenen
templerischen Freimaurerei, die sich als Uberlebensorganisation des
1314 von dem franzosischen Konig Philipp IV. vernichteten Temp-
lerordens aus der Zeit der Kreuzziige betrachtete, aber auch in Ver-
bindung mit den Bestrebungen stand, die 1688 vertriebenen katholi-
schen Stuarts wieder auf den englischen Thron zu bringen. Mit dieser
pseudohistorischen Ankniipfung entsprach die tempelritterliche
Freimaurerei auch dem Bediirfnis nach einer gesellschaftlich diffe-
renzierteren Form, als sie die gewdhnliche dreigradige symbolische
Freimaurerei bot.

Im System der Strikten Observanz gab es iiber den drei untern
Graden (Lehrling, Geselle, Meister) noch drei weitere hohere Grade.
Der vierte Grad des «Schottischen Meisters» war der Ubergangsgrad
fiir den sogenannten «Inneren (Hohen) Orden». Dieser wiederum
hatte zwei Grade, den Novizen- und den Rittergrad, dariiber kamen
noch weitere Grade, die aber nicht iiberall eingefiihrt wurden.

Mit der Ankniipfung an den Templerorden sah sich die Freimau-
rerei der Strikten Observanz auch als Erbin 6stlicher Weisheitslehren
und hiretischer christlicher Gemeinschaften (wie der siidfranzosi-
schen Albigenser und der bosnischen Bogumilen). Sie trat so einer-
seits geistig wesentlich anspruchsvoller auf als die urspriingliche
Freimaurerei, war aber deswegen auch von Anfang an mit Beweis-
problemen konfrontiert. Es meldeten sich Zweifel sowohl hinsicht-
lich der Herkunft der Freimaurerei von den Tempelrittern als auch
an der Legitimation des Heermeisters v. Hund, dessen Patent zwei-
fellos eine Filschung war und ihn in die Niihe der vorhin erwihnten
offenkundigen Schwindler riickte. Eine weitere Quelle des Unbeha-
gens waren die schon erwihnten «unbekannten Oberen», von denen
Hund angeblich in tiefstem Geheimnis seine Direktiven empfing,

Hund kam sehr bald in Bedringnis und wurde 1772 durch
den Herzog Ferdinand von Braunschweig-Liineburg-Wolfenbiittel
(1721-1792) ersetzt, einem bedeutenden General Friedrichs des
Grossen, der sich 1766 zuriickgezogen hatte und sich nun neben
seinem Mizenatentum fiir Gelehrte und Kiinstler auch eifrig als
Freimaurer betitigte. Zusammen mit dem Landgrafen Karl von
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Hessen-Kassel setzte er sich fiir die immer dringender werdende
Klirung umstrittener Fragen und - angesichts der bedrohlichen
Konkurrenz anderer Systeme - fiir eine konzeptionelle wie organisa-
torische Reform der Strikten Observanz ein.

Dazu kam es aber erst 1782 auf dem Wilhelmsbader Konvent, der
im Rahmen der eingangs erwihnten neueren Forschungen ganz
besondere Beachtung gefunden hat und sich auch gut dazu eignet,
auf das Thema der Begriindung und der Wandlungen der Ziircher
Freimaurerei im 18. und beginnenden 19. Jahrhundert zu sprechen
zu kommen.

In Ziirich finden sich 1744 die ersten Spuren freimaurerischer
Aktivititen in einem Hinweis auf eine in Bildung begriffene Loge
von zehn Mitgliedern. Da Logen nur von Minnern gegriindet wer-
den koénnen, die schon Freimaurer sind, und es nur durch die Auf-
nahme in eine schon bestehende Loge mdglich ist, Freimaurer zu
werden, muss es damals in Ziirich mindestens zehn Minner gegeben
haben, die irgendwo anders Freimaurer geworden waren und jetzt
versuchten, zuhause eine eigene Loge zu griinden. Ein weiterer Hin-
weis lisst den Schluss zu, dass einer der zehn Griinder Offizier in
einem Schweizer Regiment in Frankreich war. Dominieren in den
ersten Anfingen der Ziircher Freimaurerei Offiziere in fremden
Diensten, die sich einer Feldloge angeschlossen hatten, so erscheint
im Zusammenhang mit der Griindung der heutigen und iltesten
Ziircher Loge «Modestia» bzw. «Modestia cum Libertate» 1771/72
noch ein zweites Element: nimlich Kaufleute und Professionisten,
die im Ausland zur Ausbildung weilten und dort - etwa in Strassburg,
Marseille oder Lyon - einer Loge beitraten und als Freimaurer nach
Hause kamen.

Ebenfalls im Zusammenhang mit seiner Berufsausbildung trat auch
der Ziircher der Freimaurerei bei, der ihr das entscheidende Geprige

geben wird und der in der spiteren Ubergangsphase zu Beginn des
19 Jahrhunderts und bis gegen sein Lebensende die wohl interes-
santeste Gestalt der schweizerischen Freimaurerei seiner Zeit war:
nimlich Diethelm Lavater (1743-1826), ein jiingerer Bruder des
beriihmten Pfarrers, Dichters, Physiognomen und Goethefreundes
Johann Caspar Lavater. Diethelm Lavater wurde 1765 auf seiner
Reise nach Leipzig zum Medizinstudium in eine Loge aufgenom-
men, trat in Leipzig der Loge «Minerva zu den drei Palmen» bei, die

104



der Strikten Observanz angehérte, und wurde rasch hintereinander
Geselle, Meister und «Schottischer Meister» und erlangte 1767
Zutritt zum «Inneren Orden» unter dem Ritternamen ab Esculapio
(nach dem griechischen Gott der Heilkunde).

Nach seiner Riickkehr im Sommer 1767 arbeitete Lavater, der in
Halle zum Doctor medicinae promoviert hatte, in der Arztpraxis sei-
nes Vaters und in der Apotheke seines Onkels. Von freimaurerischen
Aktivititen hielt er sich zunichst fern. Er trat auch nicht gleich in die
am 13. August 1771 gegriindete Loge «La Discrétion» (Zur Beschei-
denheit) ein, die von der Genfer Grossloge konstituiert worden war
und in franzésischer Sprache nach der Laten Observanz arbeitete.
Datiir pflegte er eine lebhafte Korrespondenz mit dem Basler Frei-
maurer Andreas Buxtorf. Die beiden teilten einander ihre Erfahrun-
gen und Hoffnungen mit. Es geht dabei um den von Buxtorf ent-
wickelten Plan einer allgemeinen Schweizerischen Loge, um den
Anschluss an die Strikte Observanz, um die Distanzierung von allem
dubiosen Finanzgebaren wie von der Templerlegende, vor allem
aber um die dussere Unabhingigkeit der Freimaurerei in der Eidge-
nossenschaft: Buxtorf wiinscht sich von einer Schweizerischen Loge
«Freundschaft und Verlangen nach grésserer Ausdehnung recht-
schaffener Patrioten und die Wiederherstellung der alten schweizeri-
schen Vertraulichkeit». Als Zweck sieht er neben der Forderung von
Religion und Tugend die Wahrung der Freiheit als der «Grundlage
unseres unabhingigen Landes [..] die bei uns ziemlich anfingt, miss-
kannt zu werden.» Buxtorf schreibt, er «wiirde 1000mal entziickter
sein, von einem Eidgenossen in den Hohen Orden eingefiihrt zu
werden als von einem Templer» (25. Februar 1772).

Unterdessen hatte sich Lavater der «Modestia» genihert, um sie
der Strikten Observanz zuzufiihren. Er nahm Kontakt mit einzelnen
Mitgliedern auf und wurde bald aufgefordert, die Leitung der Loge
zu tibernehmen und sie dem neuen System zuzufiihren, was formell
am 23. September 1772 geschah.

Das Anliegen Buxtorfs, die Unabhingigkeit der Logen in der Eid-
genossenschaft, wurde von Lavater zusammen mit seinem Freund
Peter Burckhardt erreicht, als 1779 die Basler und die Ziircher Loge
nnerhalb der territorialen Gliederung der Strikten Observanz unter
Wahrung vélliger Autonomie der von Strassburg aus geleiteten Pro-
vinz Burgund angeschlossen wurden. Lavater wurde Grossprior des
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Helvetischen Direktoriums und damit Oberhaupt der Freimaurerei
nach der Strikten Observanz in der Schweiz.

Lavater hatte sehr rasch alles erreicht, was er sich vorgenommen
hatte. Aber der Anschluss an die Strikte Observanz erfolgte zu einem
Zeitpunkt, in dem sie sich schon in voller Krise befand und auch sein

ersdnliches Verhiltnis zur Freimaurerei anfing, von nagenden Zwei-
feln iiberschattet zu werden. Was Lavater urspriinglich von seinem
Beitritt zur Freimaurerei erwartet hatte, fasst sein Biograph Heinrich
Meier folgendermassen zusammen: «Auf alle Fille glaubte er dabei
etwas zu finden, was er in profanen Gesellschaften nicht zu finden
hoffen konnte, alchemische Geheimnisse, Goldmacherkunst, dann
Aufschluss iiber die ganze Menschheit beschiftigende und interessie-
rende Fragen aus der Metaphysik, iiber unsere innere Verbindung
mit Gott, Aufschluss iiber eine Frage, die sich der denkenden
Menschheit immer wieder aufdringt, die Frage nach dem Jenseits. Er
sagte sich, wenn vielleicht aus den vielen, die seit dem grauen Alter-
tum sich mit der Verbindung des Menschen zur Gottheit und mit der
Bestimmung der Menschheit beschiftigen, auch nur einer gewesen
wire, der auch nur die kleinste Briicke iiber die Kluft, die unsere
sinnliche Welt von der Welt der Geister trennt, hiitte bauen kénnen,
sollte es nicht moglich sein, dass sich solche Offenbarungen oder
auch nur die Wege dazu, von den alten Mysterienbiinden auf den
Templerorden und durch diesen auf den Freimaurerorden fortge-
pflanzt hiitten?»

Seine Zweifel hitte Lavater vielleicht eher ausgehalten, wenn nicht
Sein und Schein so krass auseinandergetreten wiren, wie er es bei-
spielsweise bei der Zusendung einer Ordenstracht empfand, die er
«beinahe, wire das Kreuz nicht gewesen, fiir ein Harlekinstiick ange-
sehen hitte. Mein Gewissen» — so fihrt er in dem betreftenden Brief
an die Strassburger Provinzleitung fort — «macht mir Vorwiirfe, zu
solcher Fitelkeit Hand geboten zu haben und nicht meinen alten
Grundsitzen treu geblieben zu sein. Tiglich wird mir der Hohe
Orden ekelhafter und alles, was mit den ritterlichen Possen verbun-
den ist, und alle, die daran Freude und Vergniigen finden, sind mir
verichtlich» (21. September 1780).

Etwa anderthalb Jahre spiiter fasste Lavater seine kritischen Vorbe-
halte im Rahmen eines Vernechmlassungsverfahrens zu Reformfra-
gen innerhalb der Strikten Observanz zusammen. Dieses Schliissel-
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dokument des Freimaurers Lavater enthilt die Quintessenz seiner
bisherigen Erfahrungen und seine damalige wie auch seine spitere
Haltung, als um 1810 die Wiederbelebung der seit einem Viertel-
jahrhundert schlummernden Freimaurerei aktuell wurde.

Lavater geht zuerst auf die Frage des Verhiltnisses zwischen dem
Freimaurer- und dem Templerorden ein. Er glaubt nicht, dass der
Freimaurerorden als Uberlebensorganisation des Templerordens
und mit dem Ziel geschaffen wurde, ihn wieder herzustellen, und
stellt und beantwortet darauf u.a. die folgenden beiden Fragen:

Wire es nicht richtig, den Orden «einmal der Welt ganz zu ent-
hiillen und mit Klugheit zu zeigen, dass ungeachtet des vielen Scho-
nen und Guten, das durch dieses Institut bewirkt worden, dennoch,
bei der nicht mehr existieren kénnenden Hauptabsicht und bei dem
abscheulichen Missbrauch, der mit der Maurerei verbunden ist, und
der Gefahr, die aus fernerem Missbrauch in seiner Fortpflanzung ent-
stehen konnte usw., solcher einmal seine Endschaft erreicht und auf-
gehoben werden miisste ?» Ein uneingeschrinktes Ja zu dieser Frage
betrachtet Lavater als «Pflicht einer ungekiinstelten Ehrlichkeit».

Die andere Frage, «ob man, da die Maurerei schwerlich mehr von
der Erde zu vertilgen [ist], sich dieses einmal existierenden Instituts
und seiner Form bedienen wolle, andere niitzliche willkiirliche und
der Erwartung des Publici entsprechende Zwecke zu erreichen?»,
veranlasst Lavater zu einem ausfiihrlich begriindeten Nein. Es lasse
sich dafiir «vieles sagen, aber so viel ist mir gewiss, dass alle die besten
Absichten, die man dem Orden beimischen wollte, ohne den Mau-
rerorden ebensowohl erreicht werden kénnen, und zweitens, wenn
man glaubt, dass eine solche dhnliche Initiation als die Maurerei ist,
zu solchen Absichten nétig wire, man besser einen anderen, selbst
beliebigen (und nicht einen falschen, gleichsam geraubten Namen)
bekannt werden lassen kénnte, und drittens, dass wenn der Orden
nichts Wesentliches hat, wenn er bloss konventionelle Gesellschaft
wird, er unméglich [..] lange einférmig bleiben konne. Bald wird
wieder ein jeder denselben zu solchen Absichten anwenden, die thm
angemessen, die ihm am niitzlichsten scheinen und jeder hineindich-
ten, was man darin zu finden glaubt. Es werden sich nicht alle Logen,
noch Briider den zu machenden Konventionen unterziehen, und
diese werden eigene zu machen gleichmissig imstande sein und [..
Schismen werden unméglich verdringt werden.»
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Lavater doppelt gleich nach: «Wenn aber unsere Zweifel begriindet,
wenn die Tempelherren-Geschichte usw. nicht das Geheimnis, nicht
der Zweck der Freimaurerei ist, so fragt es sich: Was ist er dann? Viel-
leicht leere, eitle Nachiffung alter, wahrphilosophischer Einweihun-
gen — ohne Wesen? Vielleicht Geschichte und Absichten eines ande-
ren Ordens? Vielleicht Folgen englischer Revolutionen und daher
entstandener welt[licher] oder geistlicher politischer Absichten? Wir
vermuten es nicht. Sollten sie’s aber sein, so wire [er] im erst angenom-
menen Fall unser unwiirdig, in letztren Fillen interessiert er uns nicht
mehr, kann nicht mehr Zweck sein, folglich Authebung das beste.»

Und Lavater frigt weiter: « Oder vielleicht ist es bloss gesellschaft-
liches Vergniigen? Bloss Bildung des Jiinglings zum politischen
Leben? Bloss moralische Verbesserung? Bloss Wohltitigkeit [...]? So
sehr dieses alles mit der Maurerei verbunden ist [...], so ist doch dieses
alles [...] viel zu klein, viel zu allgemein fiir den Zweck des Ordens,
nicht entsprechend genug den geheimnisvollen Anstalten der Vorbe-
reitungen, Aufnahmen, Eiden, Symbolen. Unzweideutig scheint es
zu sein, dass der Orden was Wissenschaftliches, was Geheimes, nicht
allgemein Erkanntes, Wichtiges, Niitzliches, aber zugleich Schweres,
Miihsames und eben darum nur Wenigen Taugliches lehrt, und
indem er lehrt, zugleich seine Schiiler vorbereitet, tibt und stirkt.
Auch hieriiber wird heutzutage bald die ganze Maurerwelt einig
sein, aber nicht so einig iiber den wissenschaftlichen Gegenstand
selbst. Einige suchen durch den Maurerorden, den sie als eine Fort-
pflanzung christlicher geheimerer Initiation ansehen, religiése Auf-
schliisse, mehrere und richtigere Kenntnisse von Gott, vielleicht auch
hohere Krifte. Andere ahnen magische Geheimnisse, Aufschliisse
der unsichtbaren Welt, Umgang mit Geistern, wo nicht gar Gewalt
iiber dieselben, und wieder andere glauben, der Orden lehre die
héchsten physischen Geheimnisse der Chemie oder Alchimie, wor-
unter sie nur die Veredlung der Metalle, ganz wider Sinn und Zweck
alter wahrer Philosophie, verstehen. Jede dieser Vermutungen mag
ihre mehr oder weniger wirklich wahren Griinde fiir sich haben,
wenn schon auch bei vielem Hang zu Ausserordentlichem, Sonder-
barem, Stolz, Ehrgeiz und Eigennutz mehr als wirkliche Griinde,
diese Begrifte erzeugt haben moégen.»

Und nun kommt Lavater darauf zu sprechen, was der Maurerbund
wirklich ist: «Die Maurerei wird eine Kunst und zwar eine kénig-
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liche Kunst genannt; Arbeit wird dem Maurer-Lehrling so wie in
allen Graden angesinnt. Er bekommt Schiirze, Instrument und Mate-
rialien — wozu? Um an einem unvollendeten oder zerstorten Tem-
pel, dessen Grundlage aber noch da ist, zu arbeiten. Zu diesen Arbei-
ten, zu dieser Aufbauung, Wiederherstellung wird die Uberwindung
uniibersteiglich scheinender Hindernisse erfordert, Entsagung seines
eignen Willens, seiner eignen Krifte, Gefiihl seiner Blindheit,
Wunsch nach Licht, Erkenntnis, ginzliche Selbstaufopferung und
Hintansetzung aller Vorurteile, welche in dussern Rang und Vermé-
gen einen Wert setzen, sind Eigenschaften, die gelehrt und gefordert
werden. Diese [...] Zeremonien scheinen mir zu beweisen, dass der
Maurerorden nicht sowohl wichtige Aufschliisse und Geheimnisse
tiber irgendeinen wissenschaftlichen Gegenstand gebe, als vielmehr
Mittel und Weg auf eine bald deutliche, bald verdecktere Art zeige,
wie der Mensch solche erhalten kénne, wie er wieder zu seiner
urspriinglichen Wiirde und zu seinen urspriinglichen Kriften gelan-
gen, wie er im vollkommensten Sinn wieder ein Tempel Gottes und
Herr der Geschépfe werden konne. [..] Aber alle diese Kenntnisse
und Krifte gibt der Orden [...] nicht selbst. Er bezeichnet, nebst Versi-
cherung der Wirklichkeit und Méglichkeit, zu diesem grossen Ge-
heimnis zu gelangen, nur den geheimen Weg dazu, und der so ihn
geht, bekommt den Lohn von sich selbst als eine natiirliche Folge»,
nimlich «das grosse Geheimnis seiner Selbstveredlung, wodurch der
Mensch (um mich dieses Ausdrucks zu bedienen) wieder Prophet,
Priester und Konig werden kann.»

Aber selbst diese, wie Lavater selber sagt, «ideale», ja «schwirmeri-
sche» Sicht vermag seine Vorbehalte nicht zu entkriften, denn «wenn
nun dies oder so was dhnliches das Geheimnis der Maurerei wiire, so
ist nicht zu zweifeln, dass [ein Mensch], vielleicht einige verbunden
zusammen oder kleine Gesellschaften, auch durch andere Wege,
vielleicht durch genaue Beobachtung des eignen Gangs seines Gei-
stes und Herzens, vielleicht durch unermiidliches Forschen in wahr-
philosophischen hermetischen Schriften, vielleicht durch einfiltige
Lesung und Befolgung gottlichen Worts, vielleicht durch personliche
Bekanntschaft eines solch vervollkommneten und wahrhaft wieder-
gebornen Menschen oder auf andere Weise auch ausser der Maure-
rei zu dem Geheimnis der Maurerei gelangt sein mag [...]. Die Ver-
bindung aber mit solchen [Menschen] wiirde wenig niitzen und
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schwerlich zu erhalten sein. Jeder hilt den Weg, durch den er zum
Zweck kommit, fiir den besten.»

Nach langen Vorbereitungen wurde 1782 von Herzog Ferdinand
von Braunschweig als dem Grossmeister der Strikten Observanz ein
europiischer Freimaurer-Konvent nach Wilhelmsbad bei Hanau im
Hessischen einberufen, der vom 15. Juli bis 1. September dauerte.
Aus der Eidgenossenschaft nahmen Diethelm Lavater als helveti-
scher Grossprior und Philipp Christoph Kayser (1755-1823) von der
Prifektur Ziirich teil. Insgesamt waren 35 Abgeordnete versammelt:
zehn aus Frankreich, zwei aus der Eidgenossenschaft, 15 aus Deutsch-
land, zwei Italiener und fiinf aus der Habsburgermonarchie, darunter
zwei Ungarn. Die Haupttraktanden waren das Templerproblem und
die Entscheidung iiber die kiinftig geltenden Inhalte und Formen
freimaurerischer Titigkeit. Das Resultat der langen Debatten war
zuniichst die Trennung von der Templerlegende, insbesondere von
der Idee einer Restauration des 1314 vernichteten Templerordens.
Das zweite Resultat bestand in der Adaption des Systems der «Che-
valiers Bienfaisants de la Cité Sainte» (der wohltitigen Ritter von der
Heiligen Stadt - Jerusalem), das 1778 die drei franzésischen (die Eid-
genossenschaft einschliessenden) Provinzen der Strikten Observanz
auf dem Lyoner «Convent des Gaules» beschlossen hatten. Initiant
dieses Systems war der Lyoner Seidenherr Jean-Baptiste Willermoz,
unter wesentlicher Mitarbeit der Strassburger Johannes v. Ttirckheim
und Rudolf Salzmann. Mit diesem Konvent hatte der franzosische
Zweig der Strikten Observanz die Reforminitiative an sich gerissen.
Am Wilhelmsbader Konvent gelang es dann Willermoz zusammen
mit dem Herzog von Braunschweig, dem Landgrafen Karl von Hes-
sen-Kassel und Tiirckheim, dieses christlich-theosophische System
mit Hochgraden und rittermissiger Hierarchie und Ausstaffierung
gegeniiber anderen, insbesondere von deutscher Seite propagierten
Orientierungen durchzusetzen.

Sehr bald erwies sich der Konvent als Fehlschlag. Es gelang seinen
Protagonisten nicht, das neue System durch rasche Ausarbeitung der
neuen Rituale zu instrumentieren und die einzelnen Logen bei der
Stange zu halten. Was folgte, war eine Fortsetzung der Unsicherheit,
die man hatte {iberwinden wollen, und ein weiteres Auftreten und

Umsichgreifen anderer freimaurerischer und sonstiger geheimer
Gesellschaften.
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Lavater hatte so etwas ja schon geahnt, als er im Friihjahr 1781 sein
Memorandum schrieb, und darin vor einem Orden warnte, der auf
nichts anderes hinauslaufe, als auf eine «bloss konventionelle Gesell-
schaft», wobei er die «Bienfaisance» des Lyoner Systems als Wohl-
titigkeit im human-caritativen Sinne auffasste, was ein Missverstind-
nis war, das sich aber mit seiner Abneigung gegen Hochgrade,
Rittertiimelei und mystisches Christentum leicht paarte. In spiteren
Briefen berichtet Lavater, er habe sich auf dem Wilhelmsbader Kon-
vent diesem System «augenblicklich» entzogen. (Er war tatsichlich
auffallend friih abgereist). Die von Willermoz in Wilhelmsbad vor-
getragene Lehre erschien ihm «teils unverstindlich, teils unerwiesen,
teils als allzu mystisch gefahrlich und unvermerkt das Historische der
Bibel untergrabend und alles nur in mystischem Sinn auslegend |[...].
Ich liebe Deutlichkeit, reine richtige Begriffe, demonstrierbare
Wahrheiten, nicht geheimnisreichscheinende, leicht missverstehbare
Worte, nicht unbeweisbare Behauptungen» (5.6.1810 an P. Burck-
hardt). Lavater meint also, dass das Lyoner System den in der Bibel
mitgeteilten realen Begebenheiten, Geschichten nur noch symboli-
sche Bedeutung beimesse.

Nach dem Wilhelmsbader Konvent zog sich Lavater mehr und
mehr von den sich rasch abschwiichenden freimaurerischen Aktiviti-
ten zuriick. Im Herbst 1784 besuchte er zum letztenmal die Loge.
Am 1. Mirz 1786 fand, den Anwesenden wohl unbewusst, die letzte
Sitzung der «Modestiax statt. Sie erlosch aus Desinteresse, verursacht
durch Zweifel und Unsicherheit, ohne formellen Beschluss, bestand
aber gewissermassen als Firmenmantel weiter, dhnlich wie Lavater
Grossprior der nun — in Basel schon seit 1784 - ruhenden, wenn auch
ll:jfht ganz eingeschlafenen Freimaurerei in der Eidgenossenschaft

ieb.

Die Generalpause in der zentraleuropiischen Freimaurerei, die
nach dem Wilhelmsbader Konvent und der Franzésischen Revolu-
tion teils aus inneren Ursachen, teils durch politische Unterdriickung
fiir lingere Zeit eintrat, ging nach 1800 auch in der Schweiz langsam
zu Ende. Die Neubelebung ging von Frankreich aus, wo Napoleon
die Freimaurerei als ein Instrument der politischen Durchdringung
seines europdischen Machtbereichs zu handhaben suchte. In der
Schweiz wird das mit der Einfihrung der Mediation aktuell. So
wird in Bern neben der franzosischen Militirloge 1803 die Loge
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«LEspérance» (heute: «Zur Hoffnungy) gegriindet. Die in Ziirich
bestehende franzosische Militirloge sucht tiber Diethelm Lavater
Kontakt zu den Mitgliedern der «Modestia». Er verhilt sich verbind-
lich und reserviert, denn er kennt den politischen Hintergrund.
Zweimal ergreift er an informellen Zusammenkiinften mit den Fran-
zosen das Wort.

In der Rede vom 23. September 1803 sagte er unter anderem: «Il
est vrai, mes Fréres, qu'il y a passé 15 ans que nous ne travaillons plus
a lédifice extérieur du Temple auquel jai travaillé plus que 20 ans
avec un zéle ardent et extraordinaire et toujours suivant un plan ou
apres un dessin simple, parfait, antique et original, et ce n’était qu’un
concours de circonstances partlcuheres principalement la déprava-
tion et les abus horribles qu’on faisait presque partout de la Magonne-
rie, et enfin les désastres du temps qui nous engageait a suspendre nos
travaux. [...] De plus j'ose assurer que nous n’avons pas discontinué de
travailler A P'intérieur du Temple au Sanctuaire méme et que nous
avons soigneusement conservé le feu occulte, sacré, pour entretenir
toujours la lumiere perpetuelle sur lAutel. Donc il est facile de rallu-
mer les flambeaux pour éclairer des Loges aussitdt quen temps plus
favorable et tranquil, ou on n’a plus a craindre [que] Penvie et les
soupgons et les abus reviendront.» Diese Stelle zeigt, dass in Ziirich
nach 1786, wie auch immer, eine freimaurerische Kontinuitit be-
stand, und von Lavater und a.ndcren wohl auch erwogen wurde, bei
Gelegenheit die Loge wieder zu aktivieren.

Bei der Rede vom 25. Juni 1807 horchen wir dort auf, wo Lavater
auf die an der Stelle des Evangeliums nach Johannes aufgeschlagene
Bibel im freimaurerischen Aufnahmezeremoniell hinweist und
daran folgende Betrachtung ankniipft: «Ma foi! - tous cela n’est pas
une vague cérémonie, mais un guide, un symbole trés endoctrinant,
et de cette nature sont ou devront étre toutes cérémonies, symboles et
paroles — [a] savoir significatifs, instructifs, éclairants, édifiants. Si nous
ne perdons jamais de vue cette remarque, nous marcherons stirement
le vrai chemin et nous y avancerons toujours, et si nous suivrons
encore les régles du St.-Jean [..] de chérisser[?] nos freres, de nous
aimer ensemble non pas seulement de parole et de langue, mais
d’ceuvres et de vérité, de prier pour eux que la vraie lumiére se répan-
de de jour en jour de plus sur toute la Terre et qu’il plaise au Grand
Architecte de 'Univers de rétablir le Temple détruit et souillé, de
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consoler les malheureux et les affligés, de ramener la Paix sur la Terre
afin que tous les freres sur les deux hémispheres recommencent a s’ai-
mer et s’unir pour parvenir 2 la fin a la vraie lumiére ou il n’y aura ni
ténebres, ni infractions, ot on reconnaitra le vrai Maitre avec lequel
on vivra fraternellement, 'adorera en méme temps dans le vrai Tem-
ple par tous les siecles.» Hier kommt seine tief religidse, christliche
Auftassung der Freimaurerei deutlich zum Ausdruck.

Zwei Jahre spiter wurde Lavater mit der Griindung einer neuen
Loge in Basel konfrontiert. Die Nachricht davon machte ihm sein
dortiger Freund Peter Burckhardt, der wie die anderen noch leben-
den alten Basler Freimaurer an der Installation teilgenommen hatte
und nun Lavater den Wunsch dieser neuen Loge iibermittelte, «sich
dem Helvetischen Priorat zu annexieren, nach der Strikten Obser-
vanz zu arbeiten, der Unterwiirfigkeit des franzésischen Orients latae
observantiae sich zu entziehen, wozu Hochdieselben als Magnus
Prior, nebst mir als Prifekt, die Hand bieten méchten.» Damit wurde
Lavater nahegelegt, sich wieder als helvetischer Grossprior zu betiti-
gen und als erstes die neue Loge anzuerkennen.

Lavater reagierte postwendend und ablehnend: «Ich habe freilich
[..] vernommen, dass [...] eine Loge [..] sei installiert worden; dass es
aber mehr eine Partie gesellschaftlicher Rekreation als etwas Eigent-
licheres zu sein scheine». Er sieht dahinter franzésische, politische
Absichten und Einfliisse. «Darum wollte ich auch wihrend dem Auf-
enthalt der Franzosen in hier [...] keine Hand geben. Uberhaupt,
mein Freund, was soll uns Maurerei? Gesellschaftliche Freuden,
gesittete traulichere Gesellschaft mit Ordnung, Anstand und Frei-
miitigkeit zur Bildung junger Leute verschaffen, das mag sie hoch-
stens. Aber wenn nichts Solideres zum Grund darin selbst liegt, so ist
auch dieser moralische Zweck selten erreichbar, und héchstens da,
wo sie von wahrhaft weisen, edlen, guten — ich méchte sagen, from-
men - Weisen geleitet wird. Wenn aber der Orden nichts hat, nichts
geben kann, und macht doch Farce, was zu haben, sukzessive geben
zu wollen, so ist es Tauschung, Spielwerk, unwiirdig. Will man sich
aber dieses einmal existierenden Mediums bedienen und gewisse
Dinge hineinlegen, so kénnen dies sehr verschiedene, gute und bose
sein, und dann entstehen wieder Systema, Sekten, deren aller sich
schlaue Menschen zu bedienen wissen; das war auch der Grund,
warum ich zu Wilhelmsbad und nachher zur neuen Umschaftung
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der Ritterschaft nicht Hand gab. [..] willkiirlich Ritterschaften zu
machen, oder nicht einmal zu machen, sondern theatralisch feierlich
pompds aufzustellen — das ist nicht meines Sinnes. — Glaubt man aber,
der Freimaurerorden in seinen untern Graden enthalte wirklich
etwas, bezeichne Weise und Weg zu etwas (wie ich mir das denken
kann), so wirds unter Tausenden kaum Einer ahnen, viel weniger
wirklich von selbst finden. Und wenn ein wirklicher Meister von
Zeit zu Zeit Winke geben und aufmerksam machen wollte, so ist er
in den Augen aller ein Narr, Schwirmer [...]. Denkt man aber etwa:
Ei, wenn nur so was darin sein sollte, so ists schon der Miihe wert, die
Arbeit fortzusetzen, da es zu gleicher Zeit eine angenehme, bildende,
von manch anderem abhaltende Gesellschaft ist, und man kann ja
nach Willkiir noch viel Gutes darein legen, Wohltitigkeits-Anstalten
usw. — Ich gebe es zu. Aber wahrlich, es gibt schon so viel alles dessen,
dass man nicht noch so etwas bedarf. Strikte Observanz existiert in
der Freimaurerei [...| nirgends. Es ist aller Orten Lata Latissima Obser-
vantia! Zum Niitzen, zum wirklichen Beférdern [von] wesentlich
Gutem bin ich weder zu alt, noch zu schwach, noch zu trig; aber zu
blosser Zeitverschwendung, zum Tindeln, zu Amusements, oder zu
Entweihung heiliger Dinge zu Nichts oder Possen, dazu bin ich ein-
mal zu ernst.»

Die schroff ablehnende Argumentation Lavaters geht also dahin,
dass die Freimaurerei keine ihr exklusiv eigene geistige Substanz
habe und auch als Vermittlerin eines Weges zu héherer Erkenntnis
nur bedingt tauge. Sich ihrer Formen fiir andere Zwecke - geselliger
Unterhaltung, Pflege von Freundschaft, Wohltitigkeit, Bildung - zu
bedienen, hilt er fiir unredlich, wenn nicht gar als frevelhaft.

Die Griindung der «Modestia cum Libertate» zwei Jahre spiter
war fiir Lavater aus dem einfachen Grund das einschneidendere
Ereignis als die Vorginge in Basel, weil in Ziirich ja eigene freimaure-
rische Weggenossen und Familienmitglieder (wie Dr. med. Heinrich
Lavater, der Sohn seines Bruders J. C. Lavater) mitmachten. Er liess
sich aber auch jetzt von seinem Standpunkt nicht abbringen und
wurde nicht miide, die Griinde seiner Haltung darzulegen. Aber als
individueller Freimaurer, als, wie er sich einmal nannte, «Eremit aus-
ser dem Kloster», blieb er der Freimaurerei trotz alledem engstens
verbunden. Er iibergab der «Modestia cum Libertate» das von ihm
seit den spiteren 1780er Jahren sorgsam verwahrte Inventar der alten
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«Modestia» — von den rituellen Gegenstinden bis zu den Mébeln,
desgleichen die einst von ihm begriindete reichhaltige Bibliothek,
liess sich zu Anlissen der Loge einladen, trat als Redner auf (u.a. bei
der Aufnahme seines Sohnes Diethelm im Griindungsjahr 1811) und
tibernahm als ehemaliger Grossprior 1817 sogar die Installation des
Nachfolgers des verstorbenen Burckhardt in diesem héchsten Amt.
Ausserdem pflegte er von 1809 bis in die 1820er Jahre hinein eine
ausgedehnte Korrespondenz mit ausnahmslos in den 1740er Jahren
geborenen, also etwa gleichaltrigen Freimaurern, die er von frither
her kannte. Einige sind im Zusammenhang mit dem Wilhelmsbader
Konvent schon genannt worden: der Jurist, Zeitungsverleger und
christlich-esoterische Schriftsteller Rudolf Salzmann, der Jurist, vor-
revolutionire franzésische Politiker und nachrevolutionire deutsche
Diplomat Johannes v. Tiirckheim - beide Strassburger — und der zum
dinischen Hof gehorende Landgraf Karl v. Hessen-Kassel. Der ein-
zige Schweizer ist Peter Burckhardt, mit dem Lavater bis zu dessen
Lebensende in engem Kontakt blieb. Der umfangreichste und
gehaltvollste Briefwechsel ist der mit dem hessen-darmstidtischen
Oberhofprediger Johann August v. Starck — eine hochinteressante
Gestalt dieser Generation.

In den Logenreden Lavaters wie in seinen Korrespondenzen geht
es immer wieder um Anschauungen und Fragen, die hinter seiner
eigenartigen Zwitterstellung stehen, um sein unstillbares Verlangen
nach hoheren Einsichten in der Hoffnung auf endlichen Zugang
zu den Geheimnissen der menschlichen Existenz, um FEinsichten in
die Welt jenseits ihrer iusseren Erscheinungen und um christliche
Glaubensgewissheit und Begnadigung im Ringen mit bedringenden
Zweifeln und stets lauernden, ja abgriindigen Gefiihlen der Ver-
lassenheit. Dazu kommt in den Logenreden ein stark erzieherischer,
In Ansitzen staatsbiirgerlicher Zug zum Vorschein. Sie sind die posi-
tiven Gegenstiicke zu seiner negativen Beantwortung der Frage,
ob es erwiinscht sei, die Freimaurerei institutionell weiterzuftihren.

In den Briefen und Reden Lavaters kénnen wir, von privaten und
beiliufigen Mitteilungen abgesehen, drei Schichten gut unterschei-
den, auch wenn sie sich gegenseitig bedingen und durchdringen: spe-
zifisch Freimaurerisches, charakteristisch Ziircherisches und intim
Personliches.
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Vom spezifisch Freimaurerischen haben wir Wesentliches schon mit-
bekommen. Lavater hatte von der Freimaurerei einen Zugang zu
hoherem Wissen, zu Geheimnissen der natiirlichen wie der iiber-
natiirlichen Welt erwartet, und war enttiuscht worden. Statt die
erwarteten «Aufschliisse» zu erlangen, begegnete ihm ein geriittelt
Mass von Menschlich-Allzumenschlichem: gesellschaftliche Ausser-
lichkeiten anstelle von innerem Streben im Ganzen, Schwindeleien
und Profitsucht von Einzelnen. Das allein hitte ihn aber wohl noch
nicht von der Freimaurerei als Institution entfernt. Den letzten
Anstoss dazu gab ihm die am Wilhelmsbader Konvent beschlossene
Annahme des Lyoner Systems der «Chevaliers Bienfaisants de la Cité
Sainte» und damit die Fortsetzung eines Pseudoritterwesens als thea-
tralischer Draperie eines dunklen Mystizismus, den er ablehnte.

Im Briefwechsel mit Salzmann kommt das ganz deutlich zum Aus-
druck. Salzmann versuchte Lavater von der Pflicht zu iiberzeugen,
sich dem Freimaurerorden wieder anzuschliessen und nicht nur von
aussen her einzuwirken. Was den von Lavater beargwéhnten Mysti-
zimus betraf, so war Salzmann tiberzeugt, «dass die Geheimnisse der
christlichen Religion zu allen Zeiten, und heutzutags mehr als jemals,
von den gewdhnlichen Lehrern nicht gekannt sind und durch den
offentlichen Unterricht nicht kénnen gelehrt werden. [...] Es gab und
es gibt eine auf Gottes Wort gegriindete und mit ihm iibereinstim-
mende geheime Lehre, welche man als eine Einleitung zu besserem
Verstindnis der Bibel und dessen, was die Kraft dieser géttlichen
Lehre ausmacht, ansehen kann. Zu dieser geheimen Lehre werden in
unserm Orden Winke und in den Instruktionen |[..] etwas nihere
Anleitungen gegeben. [...] Der gemischte Haufen der Maurer |...] darf
uns nicht zuriickschrecken; denn noch weit gemischter ist der Hau-
fen der Christen, und wir bekennen uns dennoch freimiitig zum
Christentum.»

Das ist der eine Punkt. Der zweite ist, so wieder Salzmann, die
Frage nach «der Quelle der Erkenntnis», deren wichtigste nach seiner
Uberzeugung der «Geist Gottes [ist], der uns durch Sein Licht im
Verstande, Gott, Jesum Christum und den Plan Gottes iiber die
Menschheit und Welt in der Natur und [in der] Heiligen Schrift fin-
den lisst». Diese Wirkung des «Geistes Gottes f[], des wahrhaften
Stellvertreters Jesu Christi bei den Menschen aut Erden, wird in der
Christenheit fast allgemein verkannt und mit dem andern Geiste, der
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in der Welt herrscht, dem Geiste der Vernunft, vermischt, da doch
dieser von unten, jener von oben ist, und Paulus beide Geister deut-
lich genug voneinander unterscheidet. [...] Die Bibel an sich, so wie
die Natur, ist ein toter Buchstabe, der erst durch den Geist Gottes
Leben erhilt. Sie sind, wie Jesaja sie beschreibt, (Kapitel 29, 11{f),
Worte eines versiegelten Buches. Wenn sie aber durch den Geist
belebt werden, so [..] stellen [sie] ein lebendes Wesen dar. Man findet
alsdann mehr darin als der Buchstabe anzuzeigen scheint. Man ent-
deckt einen Verstand, den man vorher nicht darin fand, einen dem
Geiste der Vernunft verborgenen, mystischen Sinn, iiber dessen
Wahrheit kein Zweifel aufsteigt, nicht nur wegen der Uberzeugung,
mit der er im Innern begleitet ist, sondern auch wegen des innigen
Zusammenhangs, in welchem er mit allen Lehren der heiligen
Offenbarung steht. Diesen mystischen Sinn verachtet und verspottet
die Vern weil sie ihn nicht finden und nicht begreifen kann.
Dem Erleuchteten ist er aber von erhabener Wichtigkeit. Der Geist
Gottes ist aber nicht an die Bibel gebunden. Er erleuchtet bisweilen
unmittelbar, wie z.B. den Paulus.»

Lavater antwortete ihm: «Ja, wenn Sie das nur so verstehen, dass all
unser Verstand, Erkennen, Urteil, Empfinden, Gewissen, Wirkung
des Geistes Gottes ist; aber nein, wenn Sie sagen wollten, die Bibel
und Natur sind toter Buchstabe ohne besonders erbetene und erhal-
tene Beleuchtungen des Geistes Gottes. Mir scheint es, beide, beson-
ders die Bibel, vorziiglich das Neue Testament, seien jedem redli-
chen, natiirlich-verstindigen, wahrheitssuchenden Menschen ein sehr
verstindliches, Wahrheit, Licht, Kraft und Trost gebendes Buch,
wenn es auch nur wie ein anderes Buch vorurteilslos, ruhig gelesen
und unter sich verglichen wird; ja ich méchte sagen, es scheint mir in
den Worten selbst schon eine Kraft, ein Geist gleichsam innezulie-
gen, der durch die Prunklosigkeit, Natiirlichkeit, Deutlichkeit, kern-
hafte Konzentration michtig wirkt auf Verstand und Herz; mehr,
kraftvoller, eindringender als die beleuchtenden, erklirenden, um-
schreibenden, gelehrten Worte menschlicher Weisheit. Nicht nur an
mir, sondern ich méchte sagen, auch am grossten Haufen kultivierter
und unkultivierter Menschen.»

Einen positiven freimaurerischen Gegenpol zum Lyoner System
setzte Lavater in seinen in der «Modestia cum Libertate» gehaltenen
Logenreden. Ein wichtiger Bestandteil dieser Reden sind Erliuterun-
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gen des Aufnahme- bzw. Beférderungszeremoniells der unteren drei
Grade, angereichert mit eingehenden Ausfithrungen zur sogenann-
ten Hirams-Legende, einem Bestandteil der Einfithrung in den zwei-
ten Grad. Es geht um die Geschichte Hirams, des Baumeisters des
salomonischen Tempels, der von zwei oder drei nicht besonders
tiichtigen und unzufriedenen, weil nicht beforderten Gesellen
bedringt, schliesslich umgebracht und unter einem Schutthaufen
verscharrt wird. Eine aufblithende Akazie verrit die Mordtat und die
Moérder. Diese Geschichte wird von Lavater einerseits mit dem eben
erwihnten Zeremoniell verflochten. Andererseits nimmt er sie zum
Anlass menschenkundlicher Betrachtungen, die sich stellenweise wie
eine kurzgefasste Fiithrungslehre fiir Vorgesetzte lesen.

Hiram war, so Lavater, «nicht nur ein angesehener, weiser, arbeit-
samer, sondern auch ein priifender, gerechter, gewissenhafter, unpar-
teiischer und unerschrockener Mann und Baudirektor. Er entwarf
nicht nur die Pline zum Bau, ordnete was jeden Tag zu tun war und
stellte die Arbeiter nach ihren Fihigkeiten an bestimmte Arbeitsorte
hin, sondern er untersuchte auch des Abends die Arbeit auf das sorg-
faltigste, um Versiumtes [..] nachzuholen und etwa Verfehltes ver-
bessern zu kénnen.[...| Betrachten Sie das Bild eines wahren Maurer-
Meisters. Der macht seinen Plan, ist fleissig, demselben getreu fiir
sich selbst, weist jedem Mitgehilfen seines Berufs die ihm nach seinen
Fihigkeiten (ohne Ansehen der Person) angemessene Stelle an. Er
beschliesst den Tag nicht, ohne sich selbst ernst und sorgfiltig gepriift
zu haben, ob er seinen Vorsitzen und Plan getreu geblieben. Dann
aber auch, was die Seinigen [..] getan, versiumt oder verdorben
haben; dann entschliesst er sich, solches morgen nachzuholen und zu
verbesseren. [...| Wenn wir alle diesem Vorbild in szientifischer, mora-
lischer und 6konomischer Riicksicht folgen wiirden — wir wiirden
unser eigenes, der Unsrigen, ja der Welt Gliick vermehren und
erhdhen. Aber diese Geschichte zeigt uns auch die durch Erfahrung
aller Zeiten begriindete Wahrheit, dass strenge Pflichttreue, Unpar-
teilichkeit, Gewissenhaftigkeit oft und mit grossen Widerwirtigkei-
ten verbunden ist. Sie macht andre missvergniigt, unzufrieden,
erweckt Neid, Bitterkeit, denn man will gemeiniglich nicht gerne
iiber Fehlerhaftes getadelt sein; man sieht sich durch Beforderung
oder bessere Besoldung anderer, vielleicht jiingerer, spiter an die
Arbeit gekommener, vom gleich fleissigeren oder geschickteren
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Arbeiter verkiirzt, hintangesetzt und so fort. [..] Aber seht und
bewundert auf der andern Seite den wiirdigen, festen, entschlosse-
nen, pflichttreuen, gewissenhaften Mann, der sich seiner Pflicht
durch nichts abwendig machen, sich durch nichts weder erschlei-
chen, noch abtrotzen lisst. [...] Wie gliicklich wiren wir, wie gliicklich
kénnte die Welt auch durch uns werden, wenn wir diesen Lehren,
diesem Vorbild folgten, wenn wir bei jeder Wahl, bei jeder Beforde-
rung nur auf Wiirdigkeit [..] sihen, ohne sich durch Empfehlung,
Schmeicheleien, Versprechungen, Drohungen von unseren eigenen
innersten Uberzeugungen |...] ableiten zu lassen.»

Diese Betrachtungen sind nicht einfach ein Beispiel freimaure-
rischer Lehrhaftigkeit, sondern sie widerspiegeln zweifellos auch
Erfahrungen, die Lavater als langjihriges Mitglied der Ziircher Regie-
rung vor dem Umsturz von 1798 und dann wieder von 1803 an
gesammelt hatte.

Charakteristisch Ziircherisches kommt vor allem in seiner dezidierten
Ablehnung des templerisch-mystischen Lyoner Systems zum Vor-
schein. Lavater hat eine temperamentvoll-niichterne Abneigung
gegen unnotige Ausserlichkeiten. Ausdriicklich hilt er fest: «Wir
haben uns, vor dem Wilhelmsbader Kongress schon, der méglichsten
Simplizitit beflissen und allen Theater-Prunk vermieden — hatten
nicht einmal ein Prifektur-, vielweniger ein Priorats-Insiegel. Und
nach demselben, bei Umschaffung und Neuetablierung eines selbst-
erfundenen Systems [d.h. der «Chevaliers Bienfaisants de la Cite
Saintes] [..] schafften [..] wir uns [.] keine Dekorationen an»
(1. Februar 1810). «O was ist das fiir eitele Eitelkeit, welchen Namen
sie auch habel ruft er einmal aus (29. Mai 1811). Zu dieser an die
Luxus- und Theaterfeindlichkeit im Alten Ziirich erinnernde prote-
stantisch-asketisch-republikanischen Strenge tritt das Einstehen fiir
ein ungekiinsteltes Bibelverstindnis, das wir wohl als ein Derivat des
reformatorischen Schriftprinzips betrachten diirfen. Wir sind diesem
Punkt schon frither bei der Mahnung Lavaters begegnet, die bibli-
schen Geschichten so anzunehmen wie sie erzihlt sind: Salzmann
(der auch Protestant war) schreibt er, er moge die Mystiker «mit
aller Achtung fiir ihren Kopf und Herz, nicht zu Fithrern [...], weil ich
teils Deutlichkeit, reine Begriffe liebe, und weil ich aus Erfahrung
weiss, dass Mystizismus, der in allem Geschichtlichem, ja jedem
Wort geheimnisreichen verborgenen Sinn sucht, zu finden glaubt,
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das positive wahre Geschichtliche dariiber verliert, also das Funda-
ment der Wahrheit selbst untergribt. Das war auch der Grund,
warum ich der héhern Instruktion zu Wilhelmsbad keinen Beifall
geben konnte. Dies kann zur Schwirmerei, diese zum Aberglauben
und Unglauben fithren» (8. Oktober 1811).

Dem intim Personlichen des Menschen Diethelm Lavater begegnen
wir am eindriicklichsten in seiner Korrespondenz mit Starck. Lavater
hatte in ihm einen Berater fiir alchemistische Probleme gesucht. Er
war zwar ein nach dem damaligen Wissensstand einigermassen
modern ausgebildeter Mediziner und Chemiker, unternahm aber in
seinem nach allen Seiten ausgreifenden Erkenntnisdrang auch alche-
mistische Operationen, die schon damals unter modern Gebildeten
nicht mehr ganz salonfihig waren.

Aus dieser Korrespondenz wurde ein weitliufiges Hin und Her
von Fragen und Antworten, wobei zuerst die Templerlegende, dann
Fragen der Natur Gottes, der Natur der Dinge ausser Gott und iiber
ihr Verhiltnis zueinander zur Sprache kamen. Hier interessierte sich
Lavater vor allem fiir die Vorstellung der Rehabilitation, d. h. «dass die
gefallenen oder von Gott sich entfernten Wesen durch das Mensch-
werden und ihren [...] wiederholten Cours der Menschheit reha-
bilitiert werden miissen» (19. Juli 1810). Er glaubte, wie auch sein
Bruder, an die Wiederverkorperung, d.h. an das wiederholte Erden-
leben der Menschen bis zur Wiedergewinnung ihrer Integritit. Diese
Vorstellung beschiftigte ihn seit langem und fithrte ihn zu der ein-
driicklichen Uberzeugung: «Das grésste menschliche Elend auf der
Erde steht in Zusammenhang mit voriger Existenz, ist nicht Ver-
dammnis, ist Gnade» (11. Dezember 1811). Als drittes Thema kamen
alchemistische Operationen zur Sprache. Deren Ziel war weder fiir
Starck, noch fiir Lavater die Goldmacherei, sondern sie wurden
unternommen, um die metaphysischen Vorstellungen, oder wie
Lavater sich ausdriickte, «die Sitze dessen, was wir waren, sind und
sein werden, und die Kraft und Wirkung geistiger Ausstrahlung
durch physische Erfahrungy zu bestitigen. Das war fiir Lavater um so
wichtiger, als er von sich selber sagte, er «werde durch Sinnliches fiir
Geistiges offener, belehrbarer und befestigter» (9. Februar 1811).

Die Briefe an Starck sind das eindriicklichste Zeugnis des um
Erkenntnis ringenden Menschen Diethelm Lavater. Ungeduldig
wartet er jeweils auf den nichsten Brief - «wie ein Wichter auf den
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Morgen» (schreibt er einmal), und viele dieser Briefe enthalten einen
Stossseufzer oder Wunsch aus gepresstem Herzen: «Meine Bediirf-
nisse sind Glaubensstirkung und als Mensch und Arzt helfen zu
kénnen, wo Not ist und meine Kraft nicht zureicht» (21. Mirz 1811).
«Licht, Wahrheit und Leben des Geistes, Gewissheit und Erfahrung
des Herrn ist, was ich mir von ihm innigst erflehe» (18. Mirz 1812).
«Doch was hilft uns alles dies Wissen; wird’s, wenn wir sterben
miissen, ein grosser Vorzug sein?» (21. Mirz 1812). «Oft scheint mir
der Himmel ehern und die Erde eisern zu sein» (28. Februar 1813).
«Oft wankt der Glaube, wird oft nur zum hoffenden Wunsch»
(15. Mai 1813).

Die Ziircher Freimaurer der «Modestia cum Libertate» waren for-
mell beim Lyoner System geblieben, aber wie schon unter der Strik-
ten Observanz auf ihre eigene Weise. Sie machten mit, als nach 1815
aus dem Kreis der noch lebenden Protagonisten des Wilhelmsbader
Konvents von 1782 - Karl von Hessen-Kassel, v. Tiirckheim, Salz-
mann - der Versuch gemacht wurde, dieses System zu regenerieren
und mit Ziirich als einem Zentrum in eine weitgespannte Organisa-
tion zu integrieren. Fiir einen Augenblick erschien den daran Betei-
ligten ihr Wunschbild schon als Wirklichkeit, dann aber nahm der
Hauptstrom freimaurerischer Titigkeit in Ziirich eine Wende im
Einklang mit den liberalen Tendenzen, die nach 1830 zum Durch-
bruch kamen. Im einzelnen gab es aber auch dauerhafte Friichte die-
ser im ganzen fehlgeschlagenen Bemiihungen. Dazu gehért die
Umarbeitung des Rituals durch Heinrich Lavater, den Neffen Diet-
helms, der sie 1817 als Meister vom Stuhl in kritischer Ubernahme
der Wilhelmsbader Texte neu fasste und ein Werk schuf, das bis in
die Gegenwart Geltung behalten hat.

In diesem Zusammenhang kommt es zur wohl letzten freimaure-
rischen Handlung Diethelm Lavaters: Autorisiert vom Landgrafen
Karl von Hessen-Kassel und in Anwesenheit des Meisters vom
Stuhl der «Modestia cum Libertate», nahm er am 2. April 1818
Georg Gessner, den Fraumiinsterpfarrer und spiteren Antistes der
Ziircher Kirche, in einer einzigen hochgeheimen Zeremonie pri-
vatissime in alle Grade des Lyoner Systems auf. Lavater erscheint hier
In einem {iberraschenden Vorgang als Protagonist in dem von aussen
nicht leicht zu durchschauenden Amalgam von Freimaurerei und
christlichem Aktivismus mit klar 6kumenischem Geprige: «Mir
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ists jederzeit Freude und Nutzen, wenn ich allerorten alle Arten reli-
gioser Gesellschaften besuchen [..] kann. Ich besuche Synagogen,
katholische, lutherische, reformierte, herrnhutische, sogenannte
wiedertiuferische [..] deutsche Gesellschaften,» bekennt er einmal
(8.11.1813) und ein andermal spricht er nach Begegnungen mit dem
katholischen Bischof Michael Sailer und einem englischen Quiker:
«So mehrt sich die unsichtbare Kirche, und ihre Glieder vereinigen
sich von allen Seiten ohne iussere Verbindungen und Formen»
(26.10.1814). In dieses Bild passt auch die Rede, die er als Vertre-
ter der Ziircher Regierung bei der Errichtung einer katholischen
Kirchgemeinde 1807 hielt, ebenso sein Engagement fiir die immer
wieder angefeindeten Herrnhuter. « Christlichgesinnte Vereine» hat-
ten seine volle Sympathie. 1812 treffen wir ihn und Georg Gessner
bei den vier Griindungsmitgliedern der Ziircher Bibelgesellschatft,
die, wie die neue Freimaurerei auch, mit zu den Anfingen des
modernen schweizerischen Vereinswesens im Vorfeld der Regenera-
tion gehort.

Fassen wir zusammen: Diethelm Lavater war - als ebenso kriti-
scher wie enthusiastischer, als ebenso distanzierter wie engagierter
Freimaurer, als anerkannte Autoritit wie als ewig Suchender - trotz,
ja wohl dank seines widerspriichlichen Aussenseitertums die Schliis-
selfigur im Ubergang von der alten zur neuen Freimaurerei in
Ziirich. Er hatte wesentlichen Anteil daran, dass sie einen Kurs ein-
hielt, der - wie schon unter seiner direkten Leitung im 18. Jahrhun-
dert — ein Abgleiten ins Unbedarfte wie ins Uberstiegene vermied
und in sich Krifte zu sammeln vermochte, die der Wandlung zum
liberalen und fortschrittlichen Staat und zur bundesstaatlichen
Schweiz entsprachen. Das war, freimaurerisch gesehen, eine Frucht
seiner Uberzeugung, dass die drei Johannisgrade des Lehrlings, des
Gesellen und des Meisters die Basis der Freimaurerei sind, dass sie
ihren urspriinglichen und wesentlichen Kern bilden. Was das fiir die
Zukunft nach ihm bedeutete, lisst sich am augenfilligsten daran able-
sen, dass mit der Griindung der Schweizerischen Grossloge «Alpina»
im Jahr 1844 eine Instanz geschaffen wurde, die seither fiir die ihr
angehorenden Logen eben diesen Bereich der drei Johannisgrade
regelt, und nicht zuletzt daran, dass der erste Grossmeister der
«Alpina», der Historiker und Regierungsrat Johann Jakob Hottinger,
und auch der 1848 gewihlte erste schweizerische Bundesprisident,
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Jonas Furrer, der prunklosen, wohltemperierten und ernsthaft betrie-
benen Ziircher Freimaurerei angehérten.

Die Zitate aus der Korrespondenz Diethelm Lavaters sind der vom Verfasser im Auf-
trag der Ziircher Loge «Modestia cum Libertate» herausgegebenen Edition Von der
alten zur neuen Freimaurerei. Briefwechsel und Logenreden von Diethelm Lavater nach 1800,
Ziirich 1994, entnommen. Von den neueren Untersuchungen wurden vor allem der
Forschungsbericht von Ludwig Hammermayer: Zur Geschichte der europiischen
Freimaurerei und der Geheimgesellschaften im 18. Jahrhundert. Genese - Historio-
graphie — Forschungsprobleme, in: Beforderer der Aufklirung in Mittel- und Ost-
europa. Freimaurer, Gesellschaften, Clubs, Berlin 1979, S. 9-68, und dessen Monogra-
phie: Der Wilhelmsbader Freimaurer-Konvent von 1782. Ein Hohe- und Wende-
punkt in der Geschichte der deutschen und europiischen Geheimgesellschaften,
Wolfenbiitteler Studien zu Aufklirung Band V/2, Heidelberg 1980, herangezogen.
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