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bute als Komplemente arbeiten, die sich gegenseitig in ihrer Wirkung
unterstiitzen. Der Anmut fillt es zu, die strenge Pflichtethik moralischer
Souveranitit mit einer gewissen Freiheit auszufillen, der Wiirde bleibt es
aufgetragen, die sinnliche Kraft der Neigung vernunftmoralisch zu be-
griinden. Denkbar wire, so fithrt Schiller abschlielend aus, ein Charakter,
der beide Qualititen in sich vereint, indem er Vernunftfreiheit und Sinn-
lichkeit verkniipft, Sittlichkeit und Schonheit als Gesetzgeber verbindet.
Im Zielpunkt der Abhandlung steht damit erneut ein anthropologisches
Ideal — das Bild vom Menschen, der gegenstrebige Tendenzen in sich auf-
zunehmen vermag und damit Herrscher ist im «Reiche des Geschmacks»,
wo die politische Macht so wenig zdhlt wie gesellschaftliche Reputation
(NA 20, 300).

Spitestens hier treten die Gegensitze ins Licht, die Schillers Schénheits-
idee von Kants System trennen. An drei Punkten stellt der Schiiler die Prin-
zipien des Lehrmeisters in Frage, ohne dabei dessen methodisches Funda-
ment preiszugeben (was wiederum erhebliche Widerspriiche begriindet).
Sein kunsttheoretischer Entwurf schliefit den Bereich der Sittenlehre ein,
insofern er auf dem Gedanken beruht, isthetische Erfahrung ermogliche
verfeinerte moralische Empfindung; damit sucht Schiller den Weg zu einer
Synthese zwischen Asthetik und Moral zu bahnen, die fiir Kant undenkbar
schien, weil subjektives Interesse (als Triebfeder des Geschmacksurteils)
und objektive Prinzipien (als Gesetze der ethischen Welt) in seiner systema-
ti.schen Ordnung nicht zu vereinbaren waren.*** Zum zweiten erstrebt er
emne genaue Bestimmung des Schonen, die die autonomieisthetische Be-
griindung nicht ausschlieBen, sondern neu bekriftigen soll. In Kants Ur-
teilskraft war die Idee der Zweckfreiheit nur dort haltbar, wo dem Sché-
nen ein objektives, das heiflt in normativen Regeln analog zur Vernunft
verankertes Geltungsrecht verwehrt, wo es auf die subjektive Kategorie
der Lust als Quelle des Geschmacksurteils zuriickgefithrt wurde. Schiller
rrféchte das Schone hingegen zur unabhingigen Grofle jenseits von Prinzi-
pien und Gesetzen erkliren; seine Autonomie ist daher in den Kallias-Brie-
fen cibenso wie in Anmuth und Wiirde gebunden an die Freiheit der Er-
SCh(imung, wobei ungeklirt bleibt, an welchem Punkt diese durch die
Zwange' der ihr konfrontierten dufleren Wirklichkeit eingeschrankt wird.
Zum dntt.en entfernt sich Schiller von Kant, wenn er im Anschluf an die
Obe? umrissene Fragestellung eine produktionsisthetische Begriindung des
Slerll(:ll:;ise;ael;b::)tet& die di? Theorie der kiinstlerischen Form aus dem
dabei fene So r:ll er Urteilskraft entfalFeten Geschn}ackslehre lost,.ohne
Y dystemzwange zu erzeugen, die Begelpoetlk und Sensualfsmus

zubringen pflegten. Besonders entschieden tritt dieser Vorsatz in der
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Theorie der tragischen Form zutage, wie sie der Entwurf des Pathetisch-
erhabenen> enthilt. Daf8 die Idee einer literarischen Gattung jenseits nor-
mativer Gesetze liegt, bildet dabei Schillers prinzipielle Uberzeugung. Die-
ses Modell stof8t jedoch dort an seine Grenzen, wo es historisiert und
damit in systemiiberschreitenden Zusammenhingen durchleuchtet wird.
Erst der Asthetik Hegels gelingt es, idealistisches Gattungskonzept und ge-
schichtliches Denken methodisch iiberzeugend aufeinander zu beziehen.

Antworten auf die Franzésische Revolution.
Briefe an den Augustenburger (1793)

Am 9. Februar 1793 erdffnet Schiller, inmitten der Arbeit an den Kallias-
Ausfithrungen, eine Reihe von Briefen an seinen Goénner, den Prinzen von
Augustenburg. Dieser hatte sich zu Beginn des Jahres in einem Schreiben
an Reinhold besorgt iiber das lange Stillschweigen seines Protegés gedu-
Rert. Schiller reagiert sofort, nachdem ihn Reinhold von der irritierten An-
frage des Mizens in Kenntnis gesetzt hat. In seinem Brief vom 9. Februar
verweist er auf den ihn niederdriickenden schlechten Gesundheitszustand
(«Opfer der Hypochondrie», NA 26, 184), kiindigt aber nunmehr eine
ausfiithrliche Darstellung seiner kunstphilosophischen Gedanken an, die
Rechenschaft iiber die Studien der letzten zwolf Monate ablegen soll. Bis
zum Ende des Jahres 1793 schickt Schiller dem Prinzen fiinf weitere Briefe
(vom 13. Juli, 11. und 21. November sowie 3. und [ca.] 10. Dezember),
die den im Kallias-Konvolut unternommenen Versuch einer Bestimmung
der Mbglichkeiten dsthetischer Bildung fortsetzen. Am 26. Februar 1794
werden die Manuskripte bei einem Brand des Kopenhagener Stadtschlos-
ses vernichtet. Veranlaft durch die Bitte des Prinzen, ihm die Kopien der
Briefe zu iiberlassen, entschlieRt sich Schiller zu einer grundlegenden
Uberarbeitung der Texte, deren Resultate im Laufe des Jahres 1795, auf
drei Folgen verteilt, unter dem Titel Ueber die dsthetische Erziehung des
Menschen in den Horen erscheinen. Einzelne Ziige der Geschmackstheo-
rie, die das Schreiben vom 3. Dezember ergdnzend zum Begriff der Anmut
vorgetragen hatte, werden von der Abhandlung Ueber den moralischen
Nutzen dsthetischer Sitten adaptiert, die wiederum im dritten Stiick des
zweiten Horen-Jahrgangs 1796 erscheint.”*?

Methodischer Ausgangspunkt der sechs Originalbriefe von 1793 ist die
Reflexion iiber den aktuellen Gehalt kunsttheoretischer Publikationen, die
sich angesichts der dramatischen Entwicklung im revolutiondren Frank-
reich dem Verdacht aussetzen miissen, die Flucht vor den Forderungen des
Tages als Strategie der Verdringung sozialer Probleme zu kultivieren. «Ist
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es nicht ausser der Zeit», so fragt Schiller rhetorisch, «sich um die Bediitf-
nifle der aesthetischen Welt zu bekiimmern, wo die Angelegenheiten der
politischen ein so viel niheres Interesse darbieten?» (NA 26, 259) Er
schreibt seine Briefe, so mufd man sich vergegenwirtigen, zwischen Feb-
ruar und Dezember 1793, vor dem Hintergrund einer unerhérten Verwir-
rung und Beschleunigung der Pariser Revolutionsereignisse. Am 21. Ja-
nuar war Ludwig XVL, am 16. Oktober Marie Antoinette hingerichtet
worden; nach der Ausschaltung des Nationalkonvents begann am 6. April
1793 die bis zum Sommer 1794 wihrende Herrschaft des jakobinisch do-
minierten Wohlfahrtsausschusses (Comité du salut public) unter Robes-
pierre, Saint-Just, Desmoulins und Hébert, die zu einer Flut von Bluturtei-
len und Massenexekutionen fithrte. Die Verfassung vom Juni 1793 hatte
zwar die Grundziige einer demokratischen Staatsordnung umrissen, je-
doch war sie mit Ricksicht auf die instabile auflenpolitische Lage nicht in
Kraft gesetzt worden. Die faktische Aufhebung der Gewaltenteilung, wie
sie sogar die neue Konstitution festschrieb, die Einparteiendiktatur, die
Zentralisierung von Regierung, Verwaltung und Justiz und die liickenlose
Uberwachung der Biirger durch Geheimausschiisse begriindeten nach dem
Zusammenbruch der Gironde ab August 1793 eine jakobinische Allein-
herrschaft mit menschenverachtenden Ziigen. Bis zum Sommer 1794 er-
folgten unter Berufung auf die «volonté générales 12 50 Hinrichtungen. Die
neue Linie war auch eine Konsequenz des unerhérten aufenpolitischen
Drucks, der auf dem jungen Staat lastete. In einem Aufruf zur Verteidi-
gung der Nation vom 23. August 1793 verglich Bertrand Baiére de Vinzac
die Republik mit einer ringsum belagerten Stadt.’** Der Ubergang in die
Gewaltherrschaft vollzog sich nicht aufgrund programmatischer Absich-
ten, sondern unter dem Einfluf militirischer Zwinge und innerer Instabi-
litat. Der zunichst von 14 Mitgliedern gesteuerte Wohlfahrtsausschuf§
s_uchtfe durch einen harten Kurs die Auswirkungen der europiischen Isola-
ton, in die Frankreich geraten war, auszugleichen und die Errungenschaf-
ten c_ler Revolution kompromiflos zu verteidigen.

Die politischen Wirkungen der im Namen eines atheistischen Kultes
dfar \term‘mfb vollzogenen <Terreur> veranlassen Schiller zu der Frage, wie
i;e hle;hsx,chtb.arfn Tendenzen der Brutalisierung iiberwunden, die sich in
Massenhysterie duffernden, von der Sache her berechtigten Bekundungen
?es Vo.lkszor-ns gesteuert werden kénnten. Die Anfinge der Revolution,
lll)bef (?m er S}Ch zunichst durch das von Wieland empfohlene Journal de
it und ety e s Sympathic verfolg. Die von B
bereits Anfang Oktor{)lmen en I\Iachnchten iiber die Ausschre}tungen, die

er 1789 wihrend des Marschs auf Versailles und der
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Eskortierung des Konigs stattfanden, nahm er zwar aus kritischer Distanz
zur Kenntnis. Doch zeigte er grundlegendes Einverstindnis mit den Ent-
scheidungen der am 17. Juni 1789 konstituierten Nationalversammlung,
iiber deren verfassungsrechtliche Diskussionen er sich durch die franzési-
sche Presse ins Bild setzte. Weder die antiklerikale Tendenz dieses Gremi-
ums, das den Verkauf von Kirchengiitern und die Aufhebung geistlicher
Privilegien unterstiitzte, noch den als Kompromif§ zwischen biirgerlichen
Radikaldemokraten und konservativen Aristokraten (Feuillants) im Sep-
tember 1791 zustande gekommenen Verfassungsentwurf, der den Weg
zur parlamentarischen Monarchie ebnen sollte, diirfte er mif$billigt haben.
Nach seinen eigenen wiirttembergischen Erfahrungen mufite er die durch
die Konstitution festgeschriebene Einschrinkung der absoluten Macht
Ludwigs X VL. als legitime Mafnahme begriiffen, auch wenn ihm nicht
entgangen sein konnte, daf§ die widerspriichlichen Absichten der aus ver-
schiedensten sozialen Lagern stammenden Frondeure keine Gewihr fiir
eine einheitliche Gestaltung der neuen staatlichen Ordnung boten. Selbst
seine Einschitzung der antiklerikalen, privilegienfeindlichen Politik des
im September 1792 gewihlten Konvents und der ihn tragenden Verfas-
sungskonzeption war zunéchst, trotz mancher Bedenken, von Zustim-
mung geprigt. Riickblickend auf diese Phase schreibt Frau von Stein am
6. Dezember 1793 vor dem Hintergrund der vom Wohlfahrtsausschuf§ an-
gebahnten Schreckensherrschaft an die konservativ denkende Charlotte:
«Ist denn Schiller wohl jetzt ganz iiber die franzésische Revolution be-
kehrt, und darf ich wohl jetzt den Nationalconvent Rauber nennen, ohne
daf er sich wie schon einmal dariiber entsetzt?» **5

In Distanz zu den Pariser Ereignissen riickt Schiller Ende des Jahres
1792, als der Konvent unter das Diktat der radikalen Jakobinerfraktion
gerit und die franzésische Auflenpolitik expansive Ziige annimmt (mit
der Konsequenz des bis 1797 dauernden ersten Koalitionskriegs, an dem
als preuflischer General auch der Herzog Carl August mitwirkte). Die ge-
waltsame Gefangensetzung des Konigs, der Sturm auf die Tuilerien am
10. August 1792 und die drei Wochen vor der Ausrufung der Republik
Anfang September von entfesselten Volksmassen veriibten Massaker, die
zahllose Opfer vor allem unter Adel und Klerus forderten, veranlafiten
nicht nur bei Schiller, sondern auch bei Klopstock, Wieland und Herder
Auferungen der Abwehr und Verstorung. Noch ehe im April 1793 das
Diktat des Wohlfahrtsausschusses und die kurze, bereits im Juli 1794 wie-
der beendete Phase der jakobinisch dominierten Schreckensherrschaft mit
Personenkult, Unrechtsjustiz und Massenexekutionen beginnt, regt sich
unter deutschen Intellektuellen breiter Widerstand gegen die Vorginge im
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Nachbarland. Am 6. November 1792 schligt Schiller Koérner vor, fiir
Goschens Damenkalender in der Nachfolge der Schrift iiber den DreifSig-
jahrigen Krieg eine Darstellung der englischen Revolution von 1649 zy
verfassen, wobei er ausdriicklich auf die aktuellen Aspekte des Themas
verweist: «Es ist sehr interessant, gerade in der jetzigen Zeit ein gesundes
Glaubensbekenntnif§ iiber Revolutionen abzulegen, und da es schlechter-
dings zum Vortheil der RevolutionsFeinde ausfallen muf, so kénnen die
Wahrheiten die den Regierungen nothwendig darinn gesagt werden mis-
sen, keinen gehafigen Eindruck machen.» (NA 26, 164) Schiller umreift
hier nicht allein eine historisch begriindete Kritik revolutionirer Gewal,
sondern ebenso das Konzept der taktisch moglichst geschickt abgesicher-
ten Fiirstenerziehung — eine mittlere Linie, die im Schatten der entschieden
vorgetragenen Ablehnung von Jakobinerwillkiir und plebiszitirer Macht
eine konstitutionell gestiitzte Neubegriindung der Politik des Ancien Ré-

gime anzubahnen sucht.**®
Die revolutioniren Ereignisse in Frankreich hatten unter deutschen
Sf:hriftstellem und Intellektuellen gemischte Reaktionen ausgelést. Domi-
mFrend wirkte zunichst ein ungebremster Enthusiasmus, mit dem der Ba-
stillesturm, die Festsetzung des Konigs und das Engagement der National-
verfsarTxmlung aufgenommen wurden. Progressive Publizisten wie Joachim
Hemnch Campe, Georg Forster, Georg Friedrich Rebmann, Johann Fried-
rich Reichardz, Karl Friedrich Reinhard, Johann Heinrich Merck und Ge-
org Ker.ner reisten selbst nach Paris und wurden Augenzeugen der rasan-
ten pohti.schen Entwicklung, die sich hier seit dem Juli 1789 zutrug.
«Frankreich schuf sich frei», so jubiliert der 6 sjdhrige Klopstock unter
dem spontanen Eindruck des Bastillesturms: «Des Jahrhunderts edelste
Tat hub | Da sich zu dem Olympus empor!» **7 In Weimar gehort einzig
Goethe zu den Skeptikern der ersten Stunde. Das «Unheil der franzési-
schc‘zn _Staarfu;nwﬁlzung», das er noch 1823 als das «schrecklichste aller
Ereignisse» ** apostrophiert, bleibt fiir ihn eine immer wieder neu wahr-
iﬁnorlllixglene Herausfordermg, die ihn «fast unniitzerweise aufgezehrt»
K;::;:(:)die [Iliel;eltscfrﬁhzeitig verspottet er in seinen literarisch mifSratenen
reoton (o 5’: ross-((:iophta (1_791), Der Biirgergeneral und Die Aufgei-
cbed Phinomenl-ws)h as g:assmrende R.evolutionsfieber als pathongl’
Ereigmises ol lh;llloc:f in spateren Lebensjahren bezeichnet er die Par1§cr
Mo tief erschiitternde Vorginge, auf die er erst allmihlich

s gemessen zu antworten vermocht habe.'3°

S\mpft;?_::::; Zdl;rG;)etEe zeigen sjch Wieland und Herder zufxﬁchst 2.115
Teutochon Mok _grolsen Urr.l.walzung. 1790 publiziert W:eland im
errur sewne Unparteiischen Betrachtungen iiber die dermalige
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Staatsrevolution in Frankreich, die eine abgewogene Einschitzung der
aktuellen Ereignisse formulieren. Verstiandlich findet Wieland jene zustim-
menden offentlichen Verlautbarungen, die die Erhebung gegen «den un-
leidlichsten» Absolutismus als ein Werk der «edelsten Manner» *** unter-
stiitzen. Zu priifen bleibe freilich, ob die gegenwirtig sich vorbereitende
Staatsverfassung nicht altes durch neues Unrecht ersetzte, einen «demo-
kratischen Despotismus» an die Stelle des «aristokratischen und monar-
chischen» *3* treten lasse. Fiir wiinschenswert hilt es Wieland, daff die
Nationalversammlung ihre Titigkeit geschlossen fortfiihre, die zerriitteten
Finanzen konsolidiere, eine konstitutionelle Staatsform erarbeite und die
politische Ordnung fortan auf die Wirksamkeit eines Parlaments mit ge-
nau umrissenen Kontrollfunktionen stiitze. Die uneingeschrinkte Herr-
schaft des Volkes fiirchtet Wieland, wenngleich er zunichst noch Ver-
stindnis fiir die «Ungeduld» der «Biirger und Bauern» *33 an den Tag legt.
Unter dem Einflu§ der Terreur-Phase nimmt auch er jedoch eine Haltung
der Distanz gegeniiber der Revolution ein. Ansatzweise war sie bereits
1791 zur Sprache gekommen, als er erklirte, das franzosische Volk zeige
durch seine mangelnde politische Disziplin, daff es zur Freiheit noch nicht
reif sei.”3* Ahnlich hatte es Goethe 1790 im §3. der Venezianischen Epi-
gramme formuliert: «Frankreichs traurig Geschick, die Groflen mdgen’s
bedenken! | Aber bedenken fiirwahr sollen es Kleine noch mehr. | GrofSe
gingen zu Grunde: doch wer beschiitzte die Menge | Gegen die Menge? da
war Menge der Menge Tyrann.» *3% Solche Verse richteten sich auch ge-
gen jene Zeitbeobachter, die die Ausschreitungen auf den Straffen der
franzésischen Metropole fiir ein notwendiges Ubel ohne politische Folgen
hielten und, wie ‘Campe, Forster und Schldzer, die Exzesse von Versailles
als Versuch werteten, die «Krebsschiden» des alten Staates mit radikalen
Mitteln vor Augen zu fithren.*?*

Recht genau begriindet Herder sein Verhiltnis zu den Grundsitzen der
Revolution. In den Pariser Ereignissen sieht er eine organische Kraft wirk-
sam, die die Individualitit des Menschen zu voller Bliite bringt. Erste Be-
dingung fiir eine solche Perspektive ist die bei Herder frithzeitig ausge-
prigte Bereitschaft, die Epoche der Aufklirung als Produkt eines in sich
dynamischen, historisch eigenen Gesetzmifigkeiten unterliegenden Pro-
zesses, nicht aber als Abschluf8 einer fortschreitenden Entwicklung zu be-
trachten. Dieses gestattet es ihm, offen auf die neuen politischen Ereignisse
zu reagieren und in ihnen Vorboten auch einer intellektuellen Auffri-
schung des Menschen zu sehen.*?” Bereits zu Beginn der Ideen (1784) er-
innert Herder ausdriicklich an die astronomische Bedeutung des Begriffs
«revolutio» (Umwilzung) mit seinen naturgeschichtlichen Hintergriin-
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den.®?® In der frithen, spiter aus Zensurriicksichten revidierten Fassung
der ab 1793 publizierten Briefe zur Beforderung der Humanitdt behauptet
er, «seit Einfihrung des Christenthums und seit Einrichtung der Barbaren
in Europa» habe sich «aufler der Wiederauflebung der Wifenschaften und
der Reformation» nichts zugetragen, das dem «Ereignif§» der Revolution
in Frankreich «gleich wire»."> In Ubereinstimmung mit seinem eigenen
organologischen Entwicklungsgedanken begreift Herder die Vorginge in
Paris jedoch nicht als gewalttitige, vielmehr als evolutionir notwendige
Akte - so erklirt es die Abhandlung Tithon und Aurore noch 1792, im un-
mittelbaren Vorfeld der Jakobinerherrschaft. Derart verstanden ist die
franzésische Staatsumwilzung trotz ihrer aggressiven Zige kein willkiirli-
cher Eingriff in eine unumkehrbare Ordnung, sondern ein naturhafter
Verinderungsvorgang mit innerer Folgerichtigkeit.”*® Grundsitzlich hat
Herder spiter die prekire Praxis der jakobinischen Politik nur als Inter-
mezzo auf einem insgesamt vielversprechenden Weg in die Freiheit der
Vernunft eingestuft. Nicht ohne methodische Konsequenz ist es, wenn er
in der siebenten Sammlung der Humanititsbriefe (1796) verkindet:
«Mein Wahlspruch bleibt also fortgehende, natiirliche, verniinftige Evolu-
tion der Dinge; keine Revolution. Durch jene, wenn sie ungehindert fort-
geht, kommt man dieser am sichersten zuvor; durch jene wird diese un-
niitz und zuletzt unmdoglich.» *4*

Weniger moderat als Wieland und Herder vertritt Fichte 1793 in seinem
anonym publizierten Beitrag zur Berichtigung der Urteile des Publikums
siber die franzosische Revolution die Position des Sympathisanten, der
zwar jegliche Form der politisch motivierten Gewalt ablehnt, die Pariser
Vorginge jedoch nach den Erkenntnissen der durch Montesquieu und
Rousseau begriindeten neueren Staatstheorie zu rechtfertigen sucht, indem
er sie als Akte der Auflésung ilterer Vertragsverhiltnisse deutet. Edmund
B}Jrke hatte bereits 1790 in seinen Reflections on the Revolution in France
die eisige Kritik an einer durch Vernunftgriinde legitimierten Verfassungs-
dnderung mit dem Votum fiir den langsamen Umbau des Staates auf re-
fokaqpservativer Basis verbunden. Im Blick auf das theoretische Niveau
seiner Uberlegungen wird Friedrich von Hardenberg Burke spiter beschei-
nigen, ihm sei «ein revolutionnaires Buch gegen die Revolution» *4* gelun-
gen. Abweichend davon verteidigt Fichte den politischen Umsturz gerade
in der. Fluchtlinie einer (die ilteren Positionen von Hobbes und Locke
iiberbietenden) naturrechtlich-vertragstheoretischen Argumentation. Die
alftuellen Staatsverhéltnisse seien, so heifit es, niemals absolut verbindlich,
konn.ten vielmehr durch die Begriindung verinderter Formen juristischer
Vereinbarung ersetzt werden.™* Die franzésischen Ereignisse betrachtet
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Fichte als einen solchen Vorgang der Modifikation bestehender Vertrags-
bedingungen, dessen politische Basis nicht rechtswidrig sei, solange das
Gewaltmonopol der Obrigkeit unangetastet bleibe. War die seit Hobbes’
Leviathan (1651) fiir den europiischen Absolutismus verbindliche Ord-
nungsidee von einem negativen Verstindnis des (allein durch den status ci-
vilis kontrollierbaren) menschlichen Naturzustands ausgegangen, so halt
Fichte an der Uberzeugung fest, daf§ der Staat den qua Geburt jedem Indi-
viduum zugeeigneten Anspruch auf Selbstbestimmung nicht durch Gesetze
unterbinden diirfe, sondern verfassungsrechtlich hinreichend zur Geltung
bringen miisse. Die Revolution vollende derart einen Prozef, zu dem «eine
andere ungleich wichtigere (...) uns den Stoff gesichert habe», nimlich die
intellektuelle Neuorientierung, die Kants Transzendentalphilosophie ver-
anlafte.*** In einem vermutlich fiir Jens Baggesen bestimmten Briefent-
wurf vom April 1795 betont Fichte einen unmittelbaren Zusammenhang
zwischen den Ereignissen in Paris und den spekulativen Vorgaben seiner
eigenen Theorie des Subjekts: «Wie jene Nation von den duflern Ketten
den Menschen losreis’t, reist mein System ihn von den Fefleln der Dinge
an sich, des dufSern EinfluBes los, und stellt ihn in seinem ersten Grund-
satze als selbstindiges Wesen hin.» *43

Daf zumal deutsche Intellektuelle in den Entwicklungen der franzési-
schen Politik zunichst eine Bestitigung erfahrungsunabhingig hergeleite-
ter Grundsitze der Morallehre erkennen wollten, zeigt auch eine Aufie-
rung des Kant-Schiilers Friedrich Gentz, der am 5. Dezember 1790 an
Christian Garve iiber die Revolution schreibt: «Sie ist der erste praktische
Triumph der Philosophie, das erste Beispiel einer Regierungsform, die auf
Prinzipien und auf ein zusammenhingendes, konsequentes System gegriin-
det wird.» ¥ In der Einleitung zu seiner Kritik der Hegelschen Rechtsphi-
losophie (1844) wird der junge Marx diesen Vergleich fortfithren und
Kants Denksystem unumwunden als «die deutsche Theorie der franzosi-
schen Revolution» charakterisieren.™” Gentz selbst verschrieb sich seit
Beginn der goer Jahre einer empiristisch gestiitzten Staatslehre reformkon-
servativer Pragung, die ihn zur Opposition gegeniiber der Politik des
Wohlfahrtsausschusses und des von ihm verkiindeten Tugendrigorismus
veranlafite. Er folgte hier Argumentationsbahnen, wie sie in Deutschland
zumal der Burke-Schiiler Ernst Brandes mit den Politischen Betrachtungen
iiber die Franzosische Revolution (1790) und August Rehberg durch seine
Rezensionen aktueller politischer Schriften zur Staatstheorie beschritten
hatten. Als «aristokratische» Biicher bezeichnet Christian Felix Weifle in
einem Anfang April 1793 verfaften Brief an den Prinzen von Augusten-
burg diese Arbeiten,’*® die vorwiegend aus dem intellektuellen Umfeld




S M,L,,,,,,,,..,,--_,M.__._____.«,.“..-.;.,.w.‘_--.-m-_.__..._____w...w...- P

118 Theorie des Schonen

der Universitit Gottingen stammen. Rehbergs Untersuchungen iiber die
franzésische Revolution ziehen 1793, vor dem Hintergrund der jakobini-
schen Schreckensherrschaft, eine umfassende Bilanz der Verfassungsdis-
kussion, die von Vorbehalten gegen das rousseauistische Modell des Ge-
sellschaftsvertrags und die Idee einer politischen Konstitution als Mittel
zur Verwirklichung sozialer Gleichheit getragen wird."® Auf den durch
englische Vorbilder angeregten staatsphilosophischen Konservatismus der
Schriften von Brandes, Gentz und Rehberg konnte sich spater die Metter-
nichsche Reaktion ebenso berufen wie der preufSische Reformliberalismus,
der mit den Namen des Freiherrn vom Stein und Wilhelm von Humboldts
verbunden bleibt.

Bemerkenswert ist, daf die Pariser Ereignisse von zahlreichen deutschen
Beobachtern als praktische Elemente eines iibergreifenden intellektuellen
Umbruchs aufgefafit wurden. Schon 1786 hatte Reinhold in seinen Briefen
iiber die Kantische Philosopbie erklirt, die Revolution der gegenwirtigen
Zeit werde sich im BewuStsein des selbstindig denkenden Menschen voll-
ziehen.?° Fiir ihn schlof das die Geringschitzung der gegenwirtigen so-
zialen Wirklichkeit ein; weniger auf dem Boden der Realitit als im Medi-
um des Geistes sollte die wahre Aufklirung sich vollziehen. Noch in einer
Ende Mai 1794, nach dem Wechsel auf das Kieler Ordinariat formulierten
Gruadresse an seine Jenaer Schiiler erklirt er, daff die Entwicklung der
neueren Philosophie «alle gewaltsamen» Umwilzungen des Staates iiber-
flilssig mache.®>* «Ich sah in der franzésischen Revolution», schreibt der
Augenzeuge Karl Friedrich Reinhard am 16. November 1791 an Schiller,
«nicht die Angelegenheit einer Nation, mit der ich vielleicht niemals ganz
sympathisiren werde, sondern einen Riesenschritt in den Fortgéngen des
menschlichen Geistes iiberhaupt, und eine gliickliche Aussicht auf die
Veredelung des ganzen Schicksals der Menschheit.» (NA 34/1, 107) Daf8
sogar Kant, der den politisch motivierten Widerstand gegen die bestehen-
de Staatsordnung aus juristischen wie ethischen Griinden ablehnt, die gei-
stig mobilisierenden Wirkungen der Revolution anerkennt, belegt ein Dik-
tum aus dem Streit der Fakultiten von 1798, das bei samtlichen
«wohldenkenden» Menschen der Epoche gegeniiber der franzosischen
Entwicklung eine «Teilnehmung dem Wunsche nach» konstatiert, die
«nahe an Enthusiasmus grenzt».*5*

Fiir. den progressiven Fichte, den die fortschrittliche politische Gesin-
nung im Zusammenhang mit dem <Atheismusstreit> des Jahres 1798 seine
Jenaer .Pro'fessur kosten wird, bleibt die Revolution ein Lehrstiick der
Emanzipation des Menschen. Vollendbar scheint diese ihm freilich erst
dort, wo das Individuum sich von den Zwingen des Staates dauerhaft be-
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freit hat. Das vermutlich von Schelling 1796 verfafite Alteste Systempro-
gramm des deutschen Idealismus, das fragmentarisch in einer Nieder-
schrift Hegels vorliegt, wird in diesem Sinne erkldren: «Wir missen also
iiber den Staat hinaus! — Denn jeder Staat muf§ freie Menschen als mecha-
nisches Riderwerk behandeln; und das soll er nicht; also soll er aufhé-
ren.» '3 An der Uberzeugung, daf sich in der Revolution die Freiheit des
Menschen als hochstes Prinzip des historischen Prozesses gezeigt habe,
hilt Hegel auch spiter fest. Noch in seinen Berliner Vorlesungen iiber die
Philosophie der Geschichte, die er ab 1822/23 regelmifig vortrug, ver-
merkt er emphatisch: «Es war dieses somit ein herrlicher Sonnenaufgang.
Alle denkenden Wesen haben diese Epoche mitgefeiert. Eine erhabene
Rithrung hat in jener Zeit geherrscht, ein Enthusiasmus des Geistes hat die
Welt durchschauert, als sei es zur wirklichen Versohnung des Gottlichen
mit der Welt nun erst gekommen.» ** Gerade aus dem Scheitern des poli-
tischen Vollzugs der Revolution leitet Hegel die sein Denken bestimmende
geschichtsphilosophische Uberzeugung ab, daf das hier noch wirksame
Gesetz der Entzweiung eines Tages im Erscheinen des den Menschen zur
wahren Freiheit fithrenden Geistprinzips besiegt werde. Anders als Fichtes
Beitrag von 1793, der mit seinem erweiterten Naturrechtsbegriff eine
theoretische Legitimation gesellschaftlichen Widerstandshandelns formu-
liert hatte, begriindet Hegels letzthin metaphysische Deutung der Revolu-
tion einen im Vorfeld des dialektischen Materialismus prominenten
Geschichtsspiritualismus von latent theologischem Charakter. Sozialer
Fortschritt wird denkbar als Logik eines durch geistige Gesetzmifligkeiten
gesteuerten historischen Prozesses, die die Auseinandersetzung mit Rechts-
konstruktionen, gesellschaftlichen Ordnungsmodellen und politischer
Ethik — zu Beginn des 19. Jahrhunderts vorwiegend Themen konservativer
Staatsphilosophie — in den Hintergrund treten lagt.**3

Fichtes und Hegels unterschiedlich motivierte Sympathie fiir die Revo-
lution konnte Schiller nur bis zu einem bestimmten Punkt teilen. Noch im
November 1792 verfolgt er die Verhandlungen der Nationalversammlung
mit einer gewissen Sympathie. Seine wesentliche Informationsquelle bildet
in dieser Phase die 1789 gegriindete Gazette nationale ou le Moniteur uni-
versel, ein politisches Tagesjournal, das ihn griindlich iiber die Beratungen
der Deputierten und den Streit um die verfassungsrechtliche Stellung des
Konigs unterrichtet. «Wenn du diese Zeitung nicht lieft», erklart er Kor-
ner, «so will ich sie Dir sehr empfohlen haben. Man hat darinn alle Ver-
handlungen in der NationalConvention im Detail vor sich und lernt die
Franzosen in ihrer Stirke und Schwiche kennen.» Die nihere Auseinan-
dersetzung mit den Pariser Debatten begriindet, wie Schiller betont, ge-
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wisse «Erwartungen» in eine maf3volle, die Méglichkeiten der konstitutio-
nellen Monarchie ausschopfende Politik, die den radikalen Optionen der
Jakobiner entgegenwirkt (NA 26, 170). Daf§ er selbst moderaten Reform-
positionen nahesteht, verrat sein Interesse an Mirabeaus Schrift Sur I’édu-
cation nationale (1790), die er Kérner in einem Brief vom 15. Oktober
1792 zur Ubersetzung vorschligt. Mirabeau hatte hier ein Votum fiir die
konstitutionell gestiitzte, parlamentarisch éiberwachte Monarchie vorge-
tragen, das die Forderung nach einem kirchenunabhingigen Schulsystem
auf der Grundlage einer Stirkung der Rechte des Individuums ein-
schlof.*5¢ Deutlich sprach sich Mirabeau jedoch gegen die bereits im Fe-
bruar 1790 von der Nationalversammlung als Element der Verfassung be-
schlossene Idee ginzlicher Religionsfreiheit, die Enteignung der Kirche
und die Abschaffung des Adels aus. Schiller lobt Mirabeaus Abhandlung
ausdriicklich als Beitrag zu einer weitsichtigen politischen Konzeption, die
«noch im Tumult des Gebdhrens der Franzésischen Constitution» die
Maglichkeit eroffnet, den Errungenschaften der verfassungsgebenden Ver-
sammlung, soweit sie nicht radikale Extreme festschreiben, «den Keim der
ewigen Dauer durch eine ZweckmifSige Einrichtung der Erziehung zu ge-
ben.» (NA 26, 160)

Die Nachrichten iiber die unter Verantwortung des Justizministers Dan-
ton erfolgten Ausschreitungen vom September, denen mehr als 3000 Roya-
listen zum Opfer fielen, steigern Schillers Skepsis gegeniiber der neuen Re-
gierung. «Wollte Gott», so schreibt Charlotte von Stein am 15. Oktober
1792, «die Franzosen hitten es nur bei ridicules bewenden lassen und
nicht bei Scenen, wovor der Menschheit schaudert.» *57 Spitestens nach
dem Beginn des Prozesses gegen den Konig am 11. Dezember 1792, dem
Saint-Justs 6ffentliches Plidoyer fiir die Todesstrafe vorausgegangen war,
schligt Schillers zunichst wohlwollendes Urteil iiber die Politik der Depu-
tierten in dezidierte Ablehnung um. Ausdriicklich bekennt er in einem
Brief an Korner vom 21. Dezember 1792, dafl er an einer Verteidigungsre-
de fiir Ludwig XVI. arbeite: «Kaum kann ich der Versuchung widerste-
hen, mich in die Streitsache wegen des Kénigs einzumischen, und ein Me-
moire dariiber zu schreiben. Mir scheint diese Unternehmung wichtig
genug, um die Feder eines Verniinftigen zu beschiftigen; und ein deutscher
Schriftsteller, der sich mit Freiheit und Beredsamkeit iiber diese Streitfrage
erklart, diirfte wahrscheinlich auf diese richtungslosen Képfe einigen Ein-
d"ruc‘k machen.» (NA 26, 171£.) Schiller erginzt, daf er den Einfluf§ aus-
lindischer Intellektueller auf die Franzosen hoch veranschlage — ein naiv
ant'nutendes Fehlurteil, das von harmonischen Beziehungen zwischen
Geist und Macht ausgeht, wie sie einzig im Reich des Ideals bestehen. Im-
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merhin scheint er sich im Dezember 1792 ernsthaft mit dem Gedanken ge-
tragen zu haben, selbst nach Paris zu reisen und durch einen Auftritt vor
der Nationalversammlung die Position des Konigs zu stirken.*>® Daf die
von ihm ausgearbeitete Verteidigungsrede, deren Entwurf als verloren gel-
ten muf, nicht auf dem Postweg iberstellt, sondern offentlich verlesen
werden sollte, kann man aus einem Brief Wilhelm von Humboldts vom 7.
Dezember 1792 schliefen, der Schiller seine Bereitschaft signalisiert, ihn
mit seiner Frau, sofern es die dufleren Umstinde zulassen, auf der geplan-
ten Fahrt in die franzosische Hauptstadt zu begleiten: «Wenn es Friede ist,
und Sie uns mitnehmen wollen; so sind wir augenbliklich von der Parthie.
Ich wiinschte auch sehr Paris wiederzusehen, um zu bemerken, wie sich
die Nation seit dem Anfange der Revolution verandert hat, und die Reise-
kosten verminderten sich fiir uns beide, wenn wir gemeinschaftlich rei-
sten.» (NA 34/, 204)

Mit der Ubersetzung seiner Verteidigungsschrift mochte Schiller den Pu-
blizisten Rudolf Zacharias Becker betrauen, dem er 1788 in Rudolstadt
durch Vermittlung der Familie Lengefeld begegnet war. Becker, der in Go-
tha Anfang der 8oer Jahre zum Zirkel der Illuminaten stief, besaf die fiir
eine solche Aufgabe nétigen Sprachkenntnisse, zudem detaillierte Infor-
mationen iiber die politischen Zusammenhinge. In einem Brief vom
30. Dezember 1792 bittet ihn Caroline von Beulwitz um méglichst rasche
Unterstiitzung: «Schiller ist eben dabei, ein Memoire zu schreiben daf$ als
défension des Konigs von Franckreich dienen kann, und in disen Moment
so duflerst wichtig ist, und mit der groften Schnelligkeit und Treue in die
franzosische Sprache iibersezt werden muf. Da Sie sie so besitzen, und
auch als franzosischer Schriftsteller bekannt sind, so fiel mir ein, daf Sie
vielleicht die Giite haben wiirden die Uebersezung zu iibernehmen.»
(NA 26, 657) Fraglich ist, ob dem kosmopolitisch denkenden Illuminaten
Becker die inhaltliche Tendenz der Schillerschen Intervention zusagen
konnte; in welcher Weise er auf die Anfrage reagiert hat, 143t sich nicht
mehr ermitteln.

Im Januar 1793 erkennt Schiller selbst allmahlich, daf sein Vorhaben
Zeugnis von Ilusionen ist, die durch die Wirklichkeit widerlegt werden.
Die Nachrichten des Moniteur universel verraten ihm, welche Richtung
die Politik der Deputierten einschligt. Die Position des Kénigs wird Zug
um Zug geschwicht, die Stimmung der Abgeordneten 148t die zunichst
geplante Intervention nicht mehr zu. Die detaillierten Berichte iiber die
parlamentarische Beratung des Todesurteils, die der Moniteur lieferte, hat
Schiller aufmerksam gelesen. Thnen konnte er entnehmen, daf§ der Kon-

vent am 17. Januar mit 387 gegen 334 Stimmen die Hinrichtung beschlos: .
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sen, einen Tag spiter mit 70 Stimmen Mehrheit eine zunichst erwogene
Aussetzung der Vollstreckung abgelehnt und damit den Weg zur am
21. Januar erfolgenden Exekution Ludwigs XVI. geebnet hatte. In einem
Brief vom 8. Februar 1793, der zum Kallias-Konvolut gehdrt, formuliert
er abschlieRend, im Ton verbitterter Resignation, Abscheu gegeniiber der
Entscheidung der Nationalversammlung, die in seinen Augen politische
Freiheit zum Instrument eines Willkiiraktes degradierte. «Ich habe wirk-
lich», erklart er Korner, «eine Schrift fiir den Konig schon angefangen ge-
habt, aber es wurde mir nicht wohl dariiber, und da ligt sie mir nun noch
da. Ich kann seit 14 Tagen keine franzosischen Zeitungen mehr lesen, so
ckeln diese elenden Schindersknechte mich an.» (NA 26, 183) Schiller ni-
hert sich hier den Positionen an, die Edmund Burke schon drei Jahre zuvor
in den Reflections on the Revolution in France vertrat. Burke, dessen sen-
sualistische Asthetik Schiller zeitlebens schitzte, hatte die Revolution als
«monstrous tragi-comic scene» *? charakterisiert, ihre rechtliche Basis
aus streng legalistischer Sicht fundamental bezweifelt und vor allem die
Gewaltakte verworfen, die sie begleiteten. Die Ausschreitungen, die wah-
rend des Marschs der Frauen nach Versailles am 6. Oktober 1789 vorfie-
len, veranlaften Schiller, der iiber die konkreten Ereignisse durch Augen-
zeugenberichte des vielgereisten Wilhelm von Beulwitz informiert war,
noch zehn Jahre spiter zu deutlichen Worten der Ablehnung; im Lied von
der Glocke, das Mitte September 1799 entstand, heifit es iiber die zersto-
rerischen Prozesse revolutionirer Girung: «Da werden Weiber zu Hyénen
| Und treiben mit Entsetzen Scherz, | Noch zuckend, mit des Panthers Zah-
nen, | Zerreissen sie des Feindes Herz.» (NA 2/1, 237)

Daf8 das Thema aktuellen Ziindstoff barg, demonstriert Ifflands Trauer-
spiel Die Kokarden (1791), das sich kritisch mit der Rolle der Frauen im
Zusammenhang der franzosischen Strafenunruhen auseinanderzusetzen
sucht.*®® Weniger die 6ffentlichen Exzesse der zuriickliegenden Jahre als
die Hinrichtung des Konigs waren es freilich, die Schiller entristeten.
«Welche Greuelszenen werden wir noch erleben! Alles Gute geht riick-
wirts!» schrieb der alte Gleim diesbeziiglich an Herder. * Bei zahlreichen
Intellektuellen schien hier der Punkt gegeben, an dem die Sympathie fiir die
revolutiondren Ereignisse in Kritik umschlug. Deren Fundament bildete
eine legalistische Position, wie sie Kant, stellvertretend fiir das Rechtsge-
fiihl der meisten Zeitgenossen, 1797 in seiner Metaphysik der Sitten for-
muliert hat: «Der Grund des Schauderhaften, bei dem Gedanken von der
formlichen Hinrichtung eines Monarchen durch sein Volk, ist also der,
dgﬁ der Mord nur als Ausnahme von der Regel, welche diese sich zur Ma-
xime machte, die Hinrichtung aber als eine véllige Umkehrung der Prinzi-
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pien des Verhaltnisses zwischen Souverdn und Volk (...) gedacht werden
muf, und so die Gewalttitigkeit mit dreuster Stirn und nach Grundsitzen
iiber das heilige Recht erhoben wird; welches, wie ein alles ohne Wieder-
kehr verschlingender Abgrund, als ein vom Staat an ihm veriibter Selbst-
mord, ein keiner Entsiindigung fihiges Verbrechen zu sein scheint.» 162
Einer gewalttitigen Politik der Strafe ist Schiller stets mit Widerwillen
begegnet. Als die revolutionsfreundlichen Vertreter der Jenaer Burschen-
schaften im Sommer 1792 zu nichtlichen Demonstrationsziigen aufmar-
schieren, in deren Verlauf Fensterscheiben zu Bruch gehen und das Haus
des konservativen Prorektors Ulrich verwiistet wird, nimmt er das entsetzt
zur Kenntnis. Ein von Paulus verfafites Protestschreiben, das den Herzog
um militirische Hilfe gegen die rebellischen Studenten ersucht, unterzeich-
net er gemeinsam mit Schiitz, Hufeland, Reinhold, Batsch, Mereau und
Gottling am 8. Juli 1792.%3 Daf sich Schiller auch nach den Enttiuschun-
gen des Winters 1792/93 weiterhin mit zeitgeschichtlichen Fragen befafit,
wird an diversen Zeugnissen sichtbar. Am 6. Juni 1793 schreibt der Ritt-
meister von Funck unter dem Eindruck eines Jenabesuchs an Korner,
Schiller habe sich im Gesprich allein fiir politische Themen erwérmt. Der
Freund Hoven weiff von intensiven Diskussionen zu berichten, die man
Ende des Jahres 1793 in Stuttgart iiber die franzosische Verfassung ge-
fithrt habe. %4 In zwei Punkten vertritt Schiller dabei entschiedene Positio-
nen: er erwartet das Scheitern der Republik, weil er der Bevolkerung die
fiir eine demokratische Willensbildung nétige Reife nicht zugesteht; und
er lehnt eine schriftstellerische Auseinandersetzung mit Fragen der Tages-
politik ab, insofern er der Literatur nur einen allgemeinen, nicht auf aktu-
elle Themen beziehbaren Bildungsauftrag einrdumt. Als der Berliner Ka-
pellmeister Johann Friedrich Reichardt ihm im Sommer 1795 seine neue
Zeitschrift Frankreich im Jabr 1795 zusendet, deren Beitrige sich durch
kritische Distanz gegeniiber der vom Directoire eingefithrten antijakobini-
schen Linie des «weiffen Terrors> auszeichnen, schreibt Schiller zuriickhal-
tend: «Fiir die iiberschickten Stiicke Ihres Journals sage ich Thnen den ver-
bindlichsten Dank. Beynahe hitte es mich anfangs verdrofen, einen
Kiinstler (der noch das einzige ganz freye Wesen auf dieser sublunarischen
Welt ist) an dieser schwerfilligen politischen Diligence der neuen Welthi-
storie zichen zu sehen; aber der Reichthum von Materialien und die inter-
essante Auswahl derselben, wodurch Thr Journal sich offenbar auszeich-
nen, entscheiden Thren Beruf zu dieser Art von Schriftstellerey. Aber von
mir werthester Freund, verlangen Sie ja in diesem Gebiete weder Urtheil
noch Rath, denn ich bin herzlich schlecht darinn bewandert, und es ist im
buchstiblichsten Sinne wahr, daf ich gar nicht in meinem Jahrhundert le-




124 Theorie des Schonen

be; und ob ich gleich mir habe sagen lassen, dafl in Frankreich eine Revo-
lution vorgefallen, so ist dief§ ohngefehr, das wichtigste, was ich davon
weifs.» (NA 28, 17£.)

Es wire falsch, derartige Formulierungen als Zeichen einer unpoliti-
schen Haltung zu werten. Sie verraten lediglich Distanz gegeniiber dem
Selbstverstindnis des zeitkritischen Publizisten, wie es Reichardt, Forster
und Rebmann kultivieren. Engagement fiir aktuelle Fragen darf nach
Schillers Uberzeugung keine Triebfeder der literarischen Arbeit bilden; die
Diskussion politischer Themen soll sich auf den inneren Zirkel beschrin-
ken, nicht aber das offentliche Geschift der Kunst bestimmen. Angesichts
solcher Auffassungen besaf8 es einige Pikanterie, daff die Pariser National-
versammlung Schiller bereits am 26. August 1792 gemeinsam mit 16 an-
deren Auslindern — darunter Klopstock, Campe, Pestalozzi und George
Washington — auf Vorschlag des Schriftstellers Marie Joseph Chénier zum
Ehrenbiirger ernannt hatte. Durch diesen Akt wollte sie den Autor der
Rauber, des Fiesko und Don Karlos wiirdigen, bei dem sie revolutionire
Gesinnungen und Sympathie mit den aktuellen politischen Tendenzen vor-
aussetzen zu diirfen glaubte. Breiteren franzdsischen Kreisen bekannt wur-
de Schiller im Jahr 1792 durch die Rauber-Bearbeitung des Elsissers Jean
Henri Lamarteliere, die unter dem Titel Robert chef de Brigands im Théa-
tre du Marais in Paris mit groffem Erfolg zur Auffithrung gelangte.”® Das
auf den Namen «Gille» ausgestellte Ehrendiplom galt ihm als «Publiciste
allemand», der nach Auffassung des Komitees zum Kreis jener Menschen
gehorte, «qui, par leurs écrits & par leur courage, ont servi la cause de la
liberté, et préparé Paffranchissement des peuples» («die durch ihre Schrif-
ten und ihren Mut der Sache der Freiheit gedient und die Befreiung der
Vélker vorbereitet haben») (NA 37/1L, 316f.). Das mit Staatssiegel verse-
hene Schriftstiick hatten der damalige Finanzminister Etienne Claviere
und sein fiir die Justiz zustindiger Ressortkollege Georges Danton unter-
zeichnet; der vom 10. Oktober 1792 datierte Begleitbrief stammte aus der
Feder des Innenministers Roland de la Platiére. Von der Ernennung erfuhr
Schiller zunichst nur durch die Lektiire des Moniteur, der am 2.8. August
1792 iiber die Auswahlentscheidung der Nationalversammlung berichtete.
Bedingt durch die politischen Wirren dieser Jahre, erhielt er sein Ehren-
biirgerdiplom persénlich jedoch erst am 1. Mirz 1798 iiber die Vermitt-
lung Joachim Heinrich Campes. Der generelle Tenor der an Campe ge-
richteten Antwort vom 2. Mirz 1798 ist vorsichtig-zuriickhaltend: «Die
Ehre, die mir durch das ertheilte frinkische Biirgerrecht widerfahrt, kann
ich durch nichts als meine Gesinnung verdienen, welche den Wahlspruch
der Franken von Herzen adoptiert; und wenn unsre Mitbiirger iiber dem
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Rhein diesem Wahlspruch immer gemif handeln, so weiff ich keinen
schoneren Titel, als einer der ihrigen zu seyn.» (NA 29, 212) Bereits im Ju-
li 1794 (am 9. bzw. 10. Thermidor nach der Zeitrechnung des Revoluti-
onskalenders) waren Robespierre und seine Mitstreiter, die Leitfiguren
des Wohlfahrtsausschusses, zum Opfer der von ihnen vertretenen Gewalt-
herrschaft geworden und hatten ihr Leben unter der Guillotine gelassen.
So zeugt denn die Reaktion des Geehrten von einer gewissen Ratlosigkeit:
«Der lange Zeitraum, der zwischen Ausfertigung meines BiirgerDiploms
und dem gegenwirtigen Momente verstrichen ist, setzt mich in einige Ver-
legenheit, gegen wen ich eigentlich meinen Dank dariiber bezeugen soll,
da keiner von denen, die das Gesetz und die Ausfertigung unterschrieben
haben, mehr zu finden ist.» (NA 29, 212£.) In den Ohren des progressiven
Campe, der im August 1789 nach Paris gereist war, «<um dem Leichenbe-
gingnis des franzosischen Despotismus beizuwohnen»,*®® mochte diese
verhaltene Reaktion befremdlich geklungen haben. Wie ernst Schiller die
Ernennung gleichwohl nimmt, verrit der heikle Umstand, daff er nach sei-
ner Nobilitierung den Rang als franzésischer Citoyen zur Verdrgerung des
Herzogs in den Adelskalender von 1803 aufnehmen lifft, wo zu lesen
steht: «Herr D. F. v. Schiller, Biirger von Frankreich, Herzoglich Grofs-
meiningischer Hofrat».

Die im Revolutionsjahr 1793 verfafSten Briefe an den Augustenburger
setzen bei der Einschitzung der aktuellen politischen Lage an. Gerade die
inhumanen Ausschreitungen der Pariser Volksmassen nétigten, heifit es
am 13. Juli, zum Nachdenken iiber die Erzichung des Menschen. Dieser
habe sich zwar im Zeitalter der Aufklirung auf ein hohes Niveau der theo-
retischen Leistung emporgearbeitet, lasse jedoch die praktische Kultur ver-
missen — den Sinn fiir das Schéne, ohne welches moralisches Handeln, wie
Schiller darzulegen plant, nicht denkbar ist (NA 26, 266). Ihren Aus-
gangspunkt findet die an diese Diagnose gekniipfte kunsttheoretische Re-
flexion damit im gesellschaftlichen Zusammenhang der eigenen Gegen-
wart: «Wire das Faktum wahr, — wire der ausserordentliche Fall wirklich
eingetreten, daf die politische Gesetzgebung der Vernunft iibertragen, der
Mensch als Selbstzweck respektiert und behandelt, das Gesetz auf den
Thron erhoben, und wahre Freiheit zur Grundlage des Staatsgebaudes ge-
macht worden, so wollte ich auf ewig von den Musen Abschied nehmen,
und dem herrlichsten aller Kunstwerke, der Monarchie der Vernunft, alle
meine Titigkeit widmen.» (NA 26, 261f.) Schiller scheut sich an diesem
Punkt nicht, dem Prinzen von Augustenburg, dessen prorevolutionire Ge-
sinnungen ihm keineswegs unbekannt sind,*®” die Schuldenlasten der Pari-
ser Ereignisse vorzurechnen: «Der Versuch des Franzésischen Volks, sich
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in seine heiligen Menschenrechte einzusetzen, und eine politische Freiheit
zu erringen, hat blof das Unvermogen und die Unwiirdigkeit desselben an
den Tag gebracht, und nicht nur dieses ungliickliche Volk, sondern mit
ihm auch einen betrichtlichen Theil Europens, und ein ganzes Jahrhun-
dert, in Barbarey und Knechtschaft zuriickgeschleudert.» (NA 26, 262)
Grund fiirr die politischen Defizite, die der Umschlag des Freiheitsan-
spruchs in diktatorische Willkiir verrat, ist laut Schiller der Mangel an is-
thetischer Sensibilitat. Hier gilt es anzusetzen, sollen die Gedankenopera-
tionen der Kunstphilosophie soziale Wirkung zeitigen. Der Weg zur
vollendeten theoretischen Kultur (die Schiller, anders als der Prinz, bereits
durch die Aufklirung vorbereitet, partiell sogar entfaltet findet) fithrt tiber
die Ausbildung des individuellen Geschmacks — eine Kategorie, die in der
Horen-Fassung der Briefe nicht mehr aufgegriffen wird. Mit grundlegen-
der Skepsis sucht Holderlin vier Jahre spater im ersten Teil seines Hype-
rion-Romans gerade die hochgespannten Erwartungen der politischen Er-
ziehung, wie sie Schillers Entwurf tragen, als mogliche Ursache ihres
Scheiterns zu kennzeichnen: «Immerhin hat das den Staat zur Holle ge-
macht», darf der Titelheld rdsonieren, «daf thn der Mensch zu seinem
Himmel machen wollte.» *¢®

Schillers schonungslose Analyse des Zeitalters geht von einem doppel-
ten Verfallsbefund aus: «In seinen Thaten malt sich der Mensch — und was
fiir ein Bild ist das, das sich im Spiegel der jetzigen Zeit uns darstellt? Hier
die emporendste Verwilderung, dort das entgegengesetzte Extrem der Er-
schlaffung: die zwey traurigsten Verirrungen, in die der Menschencharak-
ter versincken kann, in einer Epoche vereint.» Gegen diese gesellschaftlich
manifesten Zustandsformen, die Barbarei der «niedern» und die Ver-
weichlichung der «civilisierten Klassen» (NA 26, 263), setzt Schiller das
Heilmittel der Kunst, die Erziehung zum Geschmack. Die Therapie falle
notwendig vielschichtig aus; wirkt gegen die fehlende Sensibilitdt unkulti-
vierter Triebenthemmung vornehmlich die sublime Energie des Schonen,
so bekampft die Kraft des Erhabenen die Dekadenzerscheinungen der Zi-
vilisation. Hinter diesem arbeitsteilig organisierten Modell steht das Pro-
gramm einer «doppelten Asthetik» auf der Grundlage anthropologischer
Bildungsideen mit umfassendem Anspruch.l@ Ihr Ziel ist die Uberwin-
dung des defizitiren Zustands, dem das moderne Individuum unterliegt,
und die daraus ableitbare Emanzipation des Menschen von den sozialen
Zwingen, die seine Autonomie beschrinken. Ansatzpunkt bleibt der Be-
fund, daf die eigene Epoche zwar aufgeklirt sei («Das Magazin ist gefiillt
und aller Welt gedfnet»), jedoch die ihr verfiigbaren «Kenntnisse» nicht
zureichend nutze, um sich umfassend auszubilden (NA 26, 297). Die Idee
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der dsthetischen Erziechung verkniipft sich mit einer Prognose, die die poli-
tische Regeneration fiir denkbar hilt, zugleich aber die diisteren Eindriik-
ke beriicksichtigen muf, die zur selben Zeit die Schreckensherrschaft der
entfesselten franzosischen Revolutionare bot.””

Die Erziechung zum Geschmack, die Schillers Brief vom 11. November
1793 — nach viermonatiger Pause — skizziert, geht von einer therapeuti-
schen Strategie aus, die die doppelten Wirkungsmoglichkeiten menschli-
cher Kultur nutzen soll: «Vermittelst des Schénen arbeitet sie der Verwil-
derung vermittelst des Erhabnen der Erschlaffung entgegen, und nur das
genaueste Gleichgewicht beider Empfindungsarten vollendet den Ge-
schmack.» (NA 26, 305) Der kulturellen Erfahrung wichst hier eine Re-
gulierungsaufgabe mit grofier Reichweite zu; ausgeglichen werden durch
sie die Defizite und Modernisierungsschiden einer nur eingeschrinke
aufgeklirten Gesellschaft, der die Plattform fiir die Politik der sozialen
Evolution fehlt. Seine Bedingung findet dieses Programm zundachst in der
Beseitigung materiellen Mangels. Das «Aufklirungswerk» hat, so weif§
Schiller, bei der «Verbesserung» des «physischen Zustandes» einer Nation
(NA 26, 299) zu beginnen: «Der Mensch ist noch sehr wenig, wenn er
warm wohnt und sich satt gegefSen hat, aber er muf§ warm wohnen, und
satt zu essen haben, wenn sich die beffre Natur in ihm regen soll.»
(NA 26, 299)

Schiller zeigt sich iiberzeugt, daf8 die Entwicklung des aufgeklirten Zeit-
alters die prekire Einseitigkeit des modernen Individuums beférdert habe.
Nicht allein der Mangel, sondern ebenso — im Fall der <ivilisierten Klas-
sen> — ein Ubermaf an intellektueller Verfeinerung fithre den gegenwirti-
gen Zustand der defizitiren Ausbildung des Menschen herbei (eine These,
der der Augustenburger in einem Brief vom 2. September 1793 die Auffas-
sung entgegensetzt, «dafl es unsern Zeitgenossen auch an theoretischer
Cultur» fehle [NA 34/, 309]). Das padagogische Programm, das Schiller
seinem Mizen offeriert, sieht eine tiefgreifende Korrektur der hier ange-
deuteten Ungleichgewichte mit Hilfe differenzierter Geschmackserziehung
vor. Dieser therapeutischen Zielsetzung hat man kritisch unterstellt, sie
fithre zur Entlastung von politischem Druck und begiinstige die Entfaltung
einer selbstgeniigsamen Kultur der Innerlichkeit. Dagegen wire zur Gel-
tung zu bringen, daf die dsthetische Erzichung durch die ihr aufgetragene
Funktion, im zwangsfreien Raum der Kunst die Méglichkeit von Freiheit,
Selbstbestimmung und Selbstgesetzgebung vorzuzeichnen, Mustercharak-
ter fiir die Ausbildung der gesellschaftlichen Autonomie des Menschen ge-
winnen kann.?”* Insofern diirfte es falsch sein, Schillers Konzept als «<Er-
satzhandlung>» mit apolitischer Tendenz zu beschreiben.””* Im Gegensatz
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zu den Restriktionen, Verwerfungen und Beschidigungen, denen das mo-
derne Individuum im Vollzug seiner sozialen Rolle unterliegt, ermdglicht
das Programm der &sthetischen Erziehung die Einiibung von Freiheit jen-
seits der Zweckbindungen einer instrumentell gewordenen Vernunft. Der
Entwurf des durch die Erfahrung des Kunstschénen zu sich selbst kom-
menden Menschen wird getragen vom Gedanken einer weitreichenden
Neubegriindung individueller Autonomie, dessen gesellschaftliche Per-
spektive verkennt, wer Schillers Erziehungskonzept als Beitrag zur Kom-
pensation sozialer Ohnmacht versteht.””?

Die Briefe an den Augustenburger umgehen die Frage, wie das dstheti-
sche Erzichungsprojekt praktisch ins Werk zu setzen sei. Das beriihrt das
Problem, auf welche Weise die Verfeinerung des Sinns fiir das Schone zu
cinem héheren moralischen Standard jedes einzelnen Menschen fithren
kann, wenn doch zugleich mit Kant davon auszugehen wire, daf sinnliche
Begehrungskrifte keinen Einfluf§ auf die sittlichen Beweggriinde des Han-
delns nehmen diirfen. Schiller versucht die hier gegebene methodische
Schwierigkeit zu umschiffen, indem er das Schéne als Mittelphinomen
zwischen Sinnlichem und Sittlichem ansiedelt. Aufer Frage bleibt fiir ihn,
daf das Subjekt dort, wo es allein seinem sinnlichen Trieb folgt, niemals
zu konsequenter Moralitit finden koénne. Andere Perspektiven erdffnet
der Geschmack; das Gespiir fiir das Schone ist laut Schiller eine mafdgebli-
che Instanz, die den Menschen zum ethischen Tun anleitet, weil sie ihm
das Gefiihl fiir die abstoenden Seiten unmoralischen Verhaltens vermit-
telt. Wirkt das Bewuftsein des Menschen handlungsbestimmend allein
durch die vernunftgestiitzte Ausrichtung an sittlichen Imperativen, die als
giiltig erkannt worden sind, so verschafft der Sinn fiir das Schéne dem
Menschen iiber die Schaltstelle der Imagination die Einsicht in die Ver-
bindlichkeit ethischer Prinzipien. «Der Geschmack ist also als der erste
Kampfer anzusehen, der in einem aesthetischverfeinerten Gemiith gegen
die rohe Natur heraustritt, und, ehe die Vernunft noch nétig hat, sich als
Gesetzgeberin ins Mittel zu schlagen, und in Forma zu sprechen, diesen
Angriff zuriick treibt.» (NA 26, 326)

Schiller ist Kantianer genug, um die Risiken seines Ansatzes zu erken-
nen. Allzu hiufig, so weif§ er, dominiert im Geschmack des Menschen das
enthemmte Genufstreben, das eine gefihrliche Fessel darstellt, weil es die
Freiheit auf dhnliche Weise einschrinkt wie das sensuelle Begehrungsver-
mogen. Zwar verhilft der Geschmack zur Einsicht in die Haflichkeit des
Bésen, doch schiitzt er nicht vor neuer, sinnlich begriindeter Unfreiheit,
die Schillers Konzept durch die Bereitstellung von Méglichkeiten astheti-
scher Erfahrung gerade ausschlieBen méchte. Die Argumentation der Au-
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gustenburger-Briefe bleibt an diesem Brennpunkt stehen, ohne Lésungen
anzubieten. Auf welche Weise die kulturelle Bildung den Entwurf des aus-
balancierten Menschen praktisch stiitzen kann, vermag erst die Horen-
Fassung der hier umrissenen Skizze zu demonstrieren. Sie nutzt freilich
nicht mehr den Geschmacksbegriff, sondern die Kategorie des Spiels, die
zum Skandalon der gesamten Abhandlung gerit. Die dualistische Anthro-
pologie, von der auch sie getragen wird, beleuchtet bereits das aus Rous-
seaus Julie-Roman (1761) stammende Motto, mit dem Schiller die erste
Folge eroffnet: «Si c’est la raison, qui fait I’lhomme, c’est le sentiment, qui
le conduit.» («Wenn es die Vernunft ist, die den Menschen ausmacht, so
ist es das Gefiihl, das ihn leitet.»)17*

Visionen der Kunstautonomie.
Ueber die dsthetische Erziehung des Menschen (1795)

Die Horen-Version der Briefe wird im Laufe des Jahres 1795 unter dem
Titel Ueber die dsthetische Erziehung des Menschen in drei Folgen publi-
ziert; eine zweite, begrifflich leicht iiberarbeitete Fassung erscheint 1801
im dritten Band der Kleineren prosaischen Schriften. Die drei Teile ent-
sprechen recht genau den inhaltlichen Gliederungsmerkmalen des Textes:
der erste Abschnitt (1.—9. Brief) erliutert die allgemeine Zeitstimmung,
analysiert menschliche Entfremdung und Arbeitsteilung, kennzeichnet die
soziale Situation des aufgeklirten Individuums und umreifit einen kultur-
pidagogischen Erneuerungsanspruch, von dem das Programm der &stheti-
schen Erziehung seinen Ausgang nimmt. Der zweite Teil (10.-16. Brief)
bietet das anthropologische Herzstiick der Schrift, die (methodisch Kant
verpflichtete) Beschreibung der Triebstruktur des Menschen und die aus
ihr (gegen die transzendentalphilosophische Ethik) abgeleitete Definition
des Schoénen als vermittelnde Kraft, welche die widerstreitenden Energien
des Individuums auszugleichen vermag. Der letzte Abschnitt (17.-27.
Brief) durchleuchtet schlieflich den isthetischen Zustand des Subjekts,
seine integrative Leistung und dessen Funktion innerhalb der menschli-
chen Entwicklungsgeschichte.

Schillers Ausgangspunkt bildet, dhnlich wie bereits in den Augustenbuz-
ger-Briefen, eine weitreichende Diagnose iiber das Erscheinungsbild der
modernen Lebenswelt. Die Entfaltung aufgeklirter Arbeitsteilung bewirkt
nicht nur einen Fortschritt von Wissenschaft und Geisteskultur, die ihrer-
seits Aberglaube und Vorurteile beseitigen helfen, sondern ebenso die
«Zerriittung» des «innern Menschen», die «Zerstiickelung» seines Wesens
(NA 20, 323, 326). Schillers entwicklungsgeschichtliche Skizze gipfelt in
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einer souveranen Analyse des Entfremdungszustands, dem das moderne
Individuum unterliegt. Dessen unmittelbarer Ausdruck ist die Verkiimme-
rung universeller Fihigkeiten, die freiwillige Beschriankung auf Partikula-
ritit: «Ewig nur an ein einzelnes kleines Bruchstiick des Ganzen gefesselt,
bildet sich der Mensch selbst nur als Bruchstiick aus, ewig nur das einténi-
ge Gerdusch des Rades, das er umtreibt, im Ohre, entwickelt er nie die
Harmonie seines Wesens, und anstatt die Menschheit in seiner Natur aus-
zuprigen, wird er blof zu einem Abdruck seines Geschifts, seiner Wissen-
schaft.» (NA 20, 323) Peter Weiss hat Schiller in der zweiten Auflage sei-
nes Holderlin-Dramas (1972) eine primarxistisch zugespitzte Fassung
dieser Diagnose in den Mund gelegt: «Geistig verarmt im Merkantilismus
| betiubt und zerrissen | vom Getriebe der Rader | an Bruchstiike gefesselt
und | selbst nur ein Bruchstiik | ist der Mensch.» 75
Gegen die von der «theoretischen Kultur> der Aufklirung geforderte Dis-
soziation menschlicher Verrichtungen und Fertigkeiten setzt Schiller, in-
spiriert durch Winckelmann und Moritz, den Anspruch, die «Totalitit»
(NA 20, 328) des Individuums wiederherzustellen. Von Staat, Wissen-
schaft und Politik in ihrem aktuellen Zustand kénnen, so betont der sie-
bente Brief, die notwendigen Impulse nicht ausgehen, die zur Erneuerung
jenes einheitlichen Individuums fithren, welches die griechische Polis, zu-
mindest nach klassizistischem Idealbild, noch hervorzubringen vermocht
hatte. Die fiir die moderne Gesellschaft bestimmende Spezialisierung der
rationalen und affektiven Vermogen des Subjekts hat Moritz in seinem
(wiederum durch Winckelmann angeregten) Aufsatz Das Edelste in der
Natur (1786) auf dhnliche Weise beschrieben wie Schiller, wenn er et-
klart, der Mensch sei urspriinglich ein Wesen, das seinen Wert «in sich
selbst hat»: «Der Staat kann eine Weile seine Arme, seine Hande brau-
chen, daf sie wie ein untergeordnetes Rad in diese Maschine eingreifen -
aber der Geist des Menschen kann durch nichts untergeordnet werden, et
ist ein in sich selbst vollendetes Ganze.» *7°
Zur dauerhaften Wiederherstellung dieser Totalitat fithrt die Entwic_k-
lung praktischer, das heift hier: dsthetischer Kultur. Schon der zwelt'e
Brief betont, daf es «die Schonheit ist, durch welche man zu der Freyheit
wandert.» (NA 20, 312) Der Kiinstler allein sei befdhigt, so bemerkt
Schiller im neunten Brief, die sinnliche Ausbildung des Individuums au.f
eine Stufe zu heben, die es ihm gestatte, sich fithlend und denkend glei-
chermafen wahrzunehmen. Wesentlich bleibt dabei die l"Jb<3rzeugllflg,“iag
er weder «Zogling» noch «Giinstling» seiner Zeit (NA 20, 333) blexbe“n
diirfe, sondern unbeirrt von Publikumsgeschmack und Wirkungskalkil
auf dem Weg konsequenter Verfeinerung der ihm verlichenen Talente
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fortzuschreiten habe. Nur dort wird dsthetische Kultur zur Lehrmeisterin
des vereinzelten, seiner Welt entfremdeten modernen Menschen, wo sie
Ideale, Muster und Vorbilder zu beleuchten vermag. Uber den Kiinstler
heiflt es: «Gleich frey von der eiteln Geschiftigkeit, die in den fliichtigen
Augenblick gern ihre Spur driicken mochte, und von dem ungeduldigen
Schwirmergeist, der auf die diirftige Geburt der Zeit den Mafdstab des Un-
bedingten anwendet, iiberlasse er dem Verstande, der hier einheimisch ist,
die Sphire des Wirklichen; er aber strebe, aus dem Bunde des Moglichen
mit dem Nothwendigen das Ideal zu erzeugen. Dieses prige er aus in Tadu-
schung und Wahrheit, prige es in die Spiele seiner Einbildungskraft, und
in den Ernst seiner Thaten, prige es aus in allen sinnlichen und geistigen
Formen und werfe es schweigend in die unendliche Zeit.» (NA 20, 334)
Schillers Kiinstlerpsychologie lebt vom Wunschtraum intellektueller Auto-
nomie, dem auch Goethes spitere Propylden-Aufsitze folgen. Allein dort,
wo Kunst sich den Forderungen des Tages verschliefit, vermag sie die ihr
zugedachte Bildungsvision praktisch umzusetzen.

Daf der Entwurf der isthetischen Erziehung freilich auch mit einer ge-
sellschaftlichen Perspektive vermittelt ist, erhellt die Argumentation der
ersten vier Briefe. Der ideale Staat wire, heifit es unter verstecktem Bezug
auf Wielands Betrachtungen (1790), der Spiegel des Individuums ebenso
wie der menschlichen Gattung (NA 20, 313 ff.). Voraussetzung dieser
Idealitit bleibt aber die Uberwindung der Einseitigkeit, die das moderne
Subjekt im Zuge der Rationalisierung ausgeprégt hat. Der Staat kann nur
so vollkommen sein wie der Citoyen, der ihn trigt. Vier Jahre zuvor hatte
der Essay iiber Solon und Lykurg sich noch mit der Forderung begniigt,
daf die ideale Regierung dem Biirger dienen miisse, ohne ihn zum Werk-
zeug ihrer Politik zu degradieren. Notwendig scheint jetzt die Veredelung
der physischen Kultur des Menschen als Element einer sozialen Ordnung,
die nicht nur von moralischen Grundsitzen bestimmt sein soll, sondern
auch die sinnlichen Bediirfnisse des nach dkonomischer Sicherheit und
persdnlichem Gliick strebenden Individuums zu befriedigen hat (eine Auf-
fassung, die Schiller mit dem sonst bekimpften Helvétius teilt). Erst der
praktisch und moralisch gleichermafen verfeinerte Mensch vermag die
ihm von der Epoche gestellten gesellschaftlichen Aufgaben erfolgreich zu
16sen; weder der fanatische Intellektuelle Robespierre noch der Genuf3-
freund Danton konnten einer solchen Bedingung geniigen. Ausdriicklich
verweist Schiller in diesem Kontext auf Fichtes Vorlesungen iiber die Be-
stimmung des Gelebrten, die im Sommer 1794 als Frucht des ersten
Kollegs, das der frisch berufene Ordinarius an der Universitdt Jena ge-
halten hatte, publiziert worden waren (NA 20, 316). Bei Fichte fand Schil-
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ler ihnliche Uberzeugungen bezeichnet: die Bildung absoluter Identitt
kniipfte auch er an den Gedanken einer Kultivierung menschlicher Sinn-
lichkeit; die «Griindung einer vollkommenen Gesellschaft» *77 schien ver-
mittelbar mit der naturrechtlich begriindeten Freiheit des Individuums; die
im Anschluf an Thomas Hobbes’ Leviathan (1651) fiir das Ancien Ré-
gime verbindliche Konstruktion des Herrschaftsvertrags galt nicht mehr
als geeignetes Modell, das die Anspriiche des modernen Subjekts auf 6f-
fentlichem Terrain angemessen zur Entfaltung brachte. Daf8 Fichtes Ent-
wurf im Horizont eines identititsphilosophischen Ansatzes entstand und
demzufolge von der methodischen Synthese aus transzendentaler und em-
pirisch-psychologischer Bestimmung menschlicher Individualitit, wie sie
die Briefe vorlegten, entscheidend abwich, erkannte Schiller erst spiter.

Wer die Briefe fiir das Zeugnis eines weltfremden Idealismus hilt, sollte
ihre Metaphorik beachten. Immer wieder ist von <Staat, Republik>, Ver-
fassung>, vom «politischen Kiinstler» (NA 20, 317), von Gemeinwesen
und praktischem Weltzweck> die Rede. Die Sache des Schonen wird hier
verhandelt im Horizont der aktuellen sozialen Umbruchprozesse, denen
gegeniiber sie ihr eigenes Gewicht zu erweisen hat. Das revolutionire Ge-
schehen in Frankreich bildet die Biihne, auf der das Gerichtsverfahren
iiber den modernen Menschen und seine Handlungsperspektiven vonstat-
ten geht. Die wirkungssichere Rhetorik gemahnt zugleich an die publizis-
tische Funktion, die Schillers Schrift versieht. Verfalt im Jahr des Schei-
terns der politischen Anspriiche des Wohlfahrtsausschusses, ist sie nicht
zuletzt ein durchgingiger Kommentar zu den aktuellen Zeitereignissen
und ihren rechts- wie staatsphilosophischen Hintergriinden, in Form und
Inhalt ein Zeugnis kritischen Engagements, keineswegs Ausdruck der
Flucht vor der sozialen Realitit der Gegenwart — eine der ersten europé-
ischen Theorien der Moderne, freilich im methodischen Gefiige aufklire-
rischen Denkens.”7®

Der zweite Teil der Erziehungsschrift liefert eine psychologisch gefafite
Lehre menschlicher Triebstrukturen, die den anthropologischen Horizont
fur die 4sthetische Bildungsidee zu umreifen hat. Die beiden Grundbegrif-
fe, denen sich die verschiedenen Strebensrichtungen des Individuums zu-
ordnen lassen, lauten «Person» und «Zustand». Steht die «Person» fiir
dfen Bereich der Identitit, der Stabilitiit, Zeitlosigkeit und Ruhe, so mar-
Flert d.er «Zustand» gerade Temporalitit, Dynamik, Wandel, stetige Ver-
dnderlichkeit und Aktivitit in der Zeit (eine Definition, die Schiller aus
der Erliuterung zum siebenten Paragraphen von Kants Kritik der reinen
Ve”’.’“”f t ibernommen hat) (NA 20, 341). Beiden Kategorien entsprechen
bestimmte Triebstrukturen, die jeden Menschen in individueller Ausprd-
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gung beherrschen. Schiller unterscheidet mit einer begrifflichen Systema-
tik, deren Herleitung auf Reinholds Briefe itber die Kantische Philosophie
zuriickverweist, einen «sinnlichen Trieb» («Stofftrieb») (die Horen-Fas-
sung spricht von «Sachtrieb») und einen «Formtrieb»; erstrebt der sinnli-
che Trieb die Verwirklichung der dem Individuum gegebenen Anlagen, so
der Formtrieb die Verinnerlichung der dufleren Wirklichkeitssubstanz.
Der Stofftrieb geht von den urspriinglichen Maglichkeiten des Menschen
aus, uberfiihrt sie in eine zeitabhingige, dynamische Form und erzeugt
daraus im Akt der Expansion die Mannigfaltigkeit materieller Realitétser-
fahrung. Der Formtrieb setzt ein bei den Eindriicken des spontanen Erle-
bens, macht dessen Gegenstinde im Vorgang der Konzentration dem Be-
wufltsein des Subjekts zuginglich und sucht mit Hilfe der Reflexion die
Einheit der verwirrenden externen Wirklichkeitsgehalte herzustellen.
Schiller bezeichnet die Logik, der beide Triebe gehorchen, als «<Fundamen-
talgesetze der sinnlich-verniinftigen Natur». Das Prinzip des sensuellen
Triebs und dasjenige des Formtriebs schreiben dem Menschen je verschie-
dene Ziele vor: «Das erste dringt auf absolute Realitit: er soll alles zur
Welt machen, was bloff Form ist, und alle seine Anlagen zur Erscheinung
bringen: das zweyte dringt auf absolute Formalitit: er soll alles in sich ver-
tilgen, was bloff Welt ist, und Uebereinstimmung in alle seine Verinderun-
gen bringen; mit andern Worten: er soll alles innre verduflern und alles
dussere formen.» (NA 20, 344)

Beeinflult wird Schillers Trieblehre durch Reinholds 1786/87 im Teut-
schen Merkur veroffentlichte Briefe siber die Kantische Philosophie und
den ihnen nachfolgendenVersuch einer neuen Theorie des menschlichen
Vorstellungsvermogens (1789). Daf Schiller als griindlicher Merkur-Leser
mit den von Kant selbst gelobten Briefen vertraut war, zeigen Hinweise
aus einem Schreiben an Korner vom 24. Juni 1789, in dem er dem Freund
durch Vermittlung Hufelands eine Rezension der letzten drei Jahrginge
von Wielands Zeitschrift fiir die ALZ antrigt und ihm empfiehlt, Rein-
holds Beitrag gebiihrend zu wiirdigen (NA 25, 266); auch Caroline von
Wolzogen berichtet, da8 Schiller Reinholds Briefe gelesen und im Jenaer
Freundeskreis diskutiert habe.’”® Den Versuch wiederum erhielt Schiller
von Reinhold personlich im Oktober 1789 als Gegengabe fiir die Ubersen-
dung der Druckfassung seiner Jenaer Antrittsvorlesung (NA 25, 311). Es
ist anzunehmen, daf er der Schrift zunichst keine grofiere Aufmerksam-
keit gewidmet, sie jedoch ab Beginn des Jahres 1792 als fortlaufenden
Kommentar zu seiner Lektiire von Kants Kritik der reinen Vernunft kon-
sultiert hat. Am 9. Januar 1792 berichtet er Baggesen, «Kants und Rein-
holds Philosophie» verschaffe ihm «in vollem Maafi» intellektuelle Anre-
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gung, wie er sie nach den Monaten der Krankheit wieder verstirkt benoti-
ge (NA 26, 130). Uber die Widerstinde, die bei Schiller ein griindliches
Studium des schwierigen Textes ausschlossen, hat sich Reinhold selbst
Leinen Ilusionen hingegeben. Am 2. Januar 1792 erklart er Baggesen,
indem er zugleich die Mentalititsunterschiede bilanziert, die eine engere
personliche Beziehung verhindern: «Ich kenne Schiller’n, wie er mich nicht
kennt, geniefe seine Schriften, wihrend ihm die meinigen, auch selbst
wenn er sie liest, durch ihre Trockenheit kaum geniefSbar sein dirften
(...)» (NA 26, 640). Tatsichlich hat Schiller in einem Brief an Korner
vom 4. Juli 1794 eingerdumt, an «Reinhold und Consorten» store ihn die
Tendenz, «die philosophierende Vernunft» von der intellektuellen «In-
dividualitit» abzusondern (NA 27, 19). Daf8 er aber, obgleich thm der
letzte Zugang zum abstrakten Systemdenken verschlossen blieb, durchaus
Ideenmotive von Reinholds Kant-Kommentaren iibernahm, 1aR3t sich an-
hand der Trieblehre der Erziehungsschrift erweisen.

In seinen Briefen erklirt Reinhold iiber die Abgrenzung der den Men-
schen regierenden Antriebe: «1. Daf$ das menschliche Begehrungsvermo-
gen (in weiterer Bedeutung des Wortes) zwei urspriingliche, wesentlich
verschiedene und wesentlich vereinigte Triebe enthalte, wovon der eine, in
der Sinnlichkeit gegriindet, das Vergniigen iiberhaupt zum Objekt hat, der
andere in der personlichen Selbsttitigkeit vorhanden, ein lediglich durch
sich selbst notwendiges Gesetz aufstellt.» ** Schon hier wird kenntlich,
daf Reinholds Trennung zwischen einem im sinnlichen Bediirfnis veran-
kerten Stofftrieb mit seinem Streben nach wechselnden Zustinden und
dem auf Autonomie und Identitit dringenden Formtrieb Schillers dualisti-
sches Denkmodell beeinflufit. Zu beachten ist jedoch auch der methodi-
sche Abstand, der Reinholds Trieblehre vom Ansatz der Erziehungsschrift
sondert. Wihrend Schiller beide Impulse fiir gleichberechtigte Krifte halt,
deren Vermittlung denkméglich scheint, betrachtet der getreue Kantianer
den sittlichen («uneigenniitzigen») Trieb als privilegiertes Element der
praktischen Vernunft, die der sinnlichen Erfahrung des Menschen not-
wendig eine nachrangige Stellung im Ensemble der ihn steuernden Hand-
lungsfaktoren zuweisen muf. Der Triebdualismus wird auf diese Weise
von einer gestuften Ordnungsstruktur iiberlagert, wie sie den Priorititen
der Kantschen Sittenlehre entspricht.

Klarer treten die Gemeinsamkeiten zutage, wenn man den Versuch ei-
ner neuen Theorie des menschlichen Vorstellungsvermégens hinzuzieht, in
dem Reinhold sich bemiiht, Kants Bestimmung der Moglichkeit menschli-
cher Erkenntnis durch eine breiter fundierte Lehre des Bewuftseins zu €r-
ganzen, die sowohl theoretische als auch praktisch-ethische Bedeutung be-
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sitzen soll. Aus der Konstruktion des BewufStseins, dem im Bereich des
philosophischen Diskurses die erkenntnisstiitzende Einheit von Anschau-
ung und Begriff entspricht, entwickelt Reinholds Schrift eine Lehre der
auf «Receptivitit» und «Spontaneitit» gegriindeten Vorstellungsfahig-
keit. Diese bildet als iibergeordnete Kategorie die Grundlage fiir eine je-
weils transzendentale Analyse der Vermdgen der sinnlichen Empfindung
(Anschauung), des Verstandes (Urteil), der Vernunft (Erkenntnis) und des
Begehrungsvermogens (Feld des sittlichen Handelns). Wesentlich fiir
Schillers Briefe bleiben Reinholds abschlieSende Anmerkungen zum letz-
ten Bereich, zur Lehre vom Begehrungsvermogen. Unterschieden werden
zwei Varianten: eine Spielart der dynamischen Inbesitznahme der empiri-
schen Welt, die sich in Akten expansiver Willensproduktion vollzieht
(Stofftrieb), und die Fahigkeit zum verniinftigen, auf sittliche Prinzipien
gegriindeten reflexiven Verarbeiten duflerer Erfabrung (Formtrieb).**

Vergleicht man diese von Kants Ethik abweichende Differenzierung mit
Schillers Triebmodell, so kommen die Beriihrungspunkte deutlich zu Ge-
sicht. In beiden Fillen bleibt der Stofftrieb der sinnlichen Dimension, da-
mit dem Feld der Wirklichkeit zugeordnet, wihrend der Formtrieb das
sittliche Gesetz des Menschen zur Geltung bringt, insofern er den Akt der
Ubertragung von Realitit in Bewuftseinsinhalte nach Vernunftgriinden
ordnet. Auch die Vorstellung der idealen Vermittlung der jeweiligen
Triebbereiche, wie sie Schillers Spielkategorie reflektiert, begegnet bereits
bei Reinhold: «(...) so machen der Trieb nach Gliickseligkeit und der
Trieb nach Sittlichkeit verbunden, das ganze héchste Gut des Menschen
aus.» 82 Fiir Reinhold steht aufler Frage, daf§ die Vereinigung beider Im-
pulse sich nur unter der Herrschaft des Formtriebs, im Reich des morali-
schen Gesetzes vollziehen kann. Schiller hat die transzendentalphiloso-
phisch abgeleitete Trieblehre Reinholds dagegen ins Feld der Asthetik
hiniibergespielt, wo, seinen eigenen methodischen Vorgaben gemif, Fra-
gen der anthropologischen Bestimmung bedeutsamer werden als Probleme
der Erkenntnistheorie.

Eine weitere philosophische Quelle fiir die Trieblehre der Erziehungs-
schrift bildet Fichtes Grundlage der gesamten Wissenschaftslebre, auf de-
ren Einfluf Schiller in einer Anmerkung zum 13. Brief selbst hinweist
(NA 20, 347£.). Ihr zweigliedriger theoretischer Teil wurde ab Mitte Juni
1794 in mehreren Bogen als Kommentar zu Fichtes Jenaer Kolleg verof-
fentlicht und im Herbst beim Leipziger Verleger Christian Ernst Gabler
als Buch publiziert. Mit ihm hat sich Schiller zum Zeitpunkt der Ausarbei-
tung der Briefe intensiver befafit; den im Sommer 1795 gedruckten prakti-
schen Teil lernt er ebenfalls durch den Auszug firr Horer der Vorlesung
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kennen, ohne ihn aber vertieft zu studieren. Erste Einblicke in Fichtes
Denken gewinnt Schiller Ende Mai 1794, als er gemeinsam mit Humboldt
neugierig dessen Jenaer Kolleg besucht. Die einzeln verdffentlichten
Druckbogen des Vortragstextes, der zur Herbstmesse unter dem Titel Ei-
nige Vorlesungen iiber die Bestimmung des Gelebrten geschlossen er-
scheint, hat er aufmerksam zur Kenntnis genommen.*®? Kérner erklirt er
am 4. Juli 1794, die «neue Ansicht, welche Fichte dem Kantischen Sy-
steme» verleihe, verhelfe ihm zu tieferen Einblicken in die spekulative Phi-
losophie (NA 27, 20). Gemeint ist damit die Radikalisierung der transzen-
dental gefafiten Idee menschlicher Freiheit, wie sie die Jenaer Vorlesungen
des Sommersemesters andeuten. Die im Herbst gedruckte Wissenschafts-
lehre wird diesen Ansatz auf der Ebene eines identitdtsphilosophischen
Denkens systematisch fortfiihren. Fichte sucht das Subjekt iiber die Anlage
zur Autonomie und die gleichzeitige Disposition zur Abhangigkeit zu
kennzeichnen.*®* Entscheidend bleibt fiir ihn jedoch die Annahme, daf
beide Formen wechselnd aufeinander einwirken und eine Balance der
Krifte erzeugen: «(...) das Ich bestimmt durch Titigkeit sein Leiden; oder
durch Leiden seine Titigkeit. Dann wire es in einem und ebendemselben
Zustande titig und leidend zugleich.» *®5 Die so gewonnene Unterschei-
dung zweier sich erginzender Impulse iibernimmt Schiller aus dem theore-
tischen Teil der Wissenschaftslebre, den er Ende des Jahres 1794 genauer
studiert. Wesentlich bleibt fiir ihn Fichtes Gedanke, daf§ die Welt des Sub-
jekts durch dessen freie Titigkeit umfassend konstituiert, sowohl in ihrer
unbedingten als auch in ihrer eingeschrinkten Geltung autonom hervorge-
bracht wird. Selbst wenn Schiller, anders als Fichte, kein philosophisches
System der Subjektivitit, sondern allein eine Theorie des Schonen an-
strebt, gehen doch in seine Lehre die inhaltlichen Primissen der von der
Wissenschaftslebre begriindeten Identititsvorstellung ein. Das frei im Akt
der Setzung iiber sich und seine Welt verfiigende Subjekt bildet bei ihm
das Ideal, das auf den Boden der Asthetik iibertragen wird.

Mafgeblich weicht Schiller von Fichte ab, wo er der Kategorie der Sub-
jektivitat eine objektiv giiltige Erfahrungswelt entgegensetzt und die Bezie-
hung zwischen Ich und Wirklichkeit dualistisch auffalt. Dieser Dualismus
bleibt die Bedingung fiir die theoretische Begriindung des Schonen als ver-
mittelnde Kraft, ohne die der Mensch zur Identitit im Erleben der Diffe-
renz nicht fahig wire. Demgegeniiber denkt Fichte das Verhaltnis zwi-
sche.n Subjekt und Objekt als dialektisches im Prozel wechselseitiger
Bfestlmmung, jedoch auf der Basis der unbedingten Freiheit des Ich, das
nicht nur seine eigene Autonomie, sondern ebenso Heteronomie qua Set-
zung der Widerstinde, die es begrenzen, ungehindert hervorzubringen ver-
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mag. Fiir Schiller bleibt wiederum die objektive Geltung des «Zustands» —
der dem Ich duBerlichen Welt — der Ermoglichungsgrund fiir die versoh-
nende Wirkung des Schonen. Wire es dem Menschen gegeben, stets frei
iiber diesen <Zustand> zu verfiigen, hitte der autonomiedsthetische Ent-
wurf des Schonen seinen vermittelnden Charakter verloren. «Wir sind,
weil wir sind», vermerkt der elfte Brief; «wir empfinden, denken und wol-
len, weil ausser uns noch etwas anderes ist.» (NA 20, 342)

In letzter Konsequenz trennt Schillers Asthetik von Fichtes Wissen-
schaftslebre und den ihr vorausgehenden Vorlesungen tiber die Bestim-
mung des Gelebrten das methodische Selbstverstindnis und damit auch
die Anlage der leitenden theoretischen Terminologie. Fichtes System bildet
den Versuch einer identititsphilosophischen Begriindung der Moglichkeit
subjektiver Freiheit im Rahmen einer dialektischen Herleitung des Ver-
hiltnisses von Ich und Wirklichkeit. Schillers Gedankenmodell, das syste-
matischen Zuschnitt kaum erreicht, gehorcht hingegen dem Anspruch, die
Wirkung des Schonen auf die Doppelnatur des Menschen empirisch und
transzendentalphilosophisch zu erkliren, um daraus ein bildungstechni-
sches Programm mit praktischem Wirkungskalkiil abzuleiten. Wihrend
Fichtes System allein theoretischen Geltungsanspruch erhebt, denkt Schil-
ler stets im Hinblick auf eine objektiv angenommene Realitit, die das
Bezugsfeld fiir den Begriff der dsthetischen Erfahrung bildet. Das transzen-
dentalphilosophische Vorgehen wird hier durch eine empirische Sicht-
weise erginzt, unter deren Einflu wissenschaftliche Terminologien als
dienende Instrumente zum besseren Verstindnis wirklich gegebener Ver-
hiltnisse aufgefait werden. Vorrangig bleibt dabei das praktische Inter-
esse am Individuum und seiner Doppelnatur im Spannungsfeld von Be-
stimmungstrieb und Abhingigkeit.*®¢

Die abstrakt wirkenden Zuordnungen, die Schillers Trieblehre im An-
schluf an Reinhold und Fichte trifft, besitzen eine umfassende anthropo-
logische Grundlage. Aus der Arbeit der beiden Haupttriebe leitet sich ein
kompliziertes Geflecht handlungsbestimmender Faktoren, nicht zuletzt
die Produktivkraft des Bewuftseins im Spannungsfeld innerer und dufSerer
Erfahrung ab. Der Stofftrieb gehorcht der externen Wirklichkeit, daher
notwendig dem Gesetz des Zufalls und der von ihm gesteuerten sinnlichen
Erlebnisfahigkeit: er zielt auf Gliickserlebnisse durch Kommunikation,
Zeitwahrnehmung und Weltbezug. Dagegen bleiben dem Formtrieb das
Reich der GesetzmiRigkeit, das Streben nach Vollkommenheit, das Prin-
zip der Freiheit durch subjektive Selbstbestimmung vorbehalten. Die je-
weiligen Triebimpulse verkorpern die dem Menschen anlagebedingt ver-
lichene Méoglichkeit, sich entweder iiber Expansion und Anhiufung




138 Theorie des Schinen

juRerer Erfahrung zu verwirklichen oder durch Konzentration und Verar-
beitung der externen Welt Identitit zu bilden.™®”

In der Mitte zwischen beiden Trieben steht das Wesen des Schénen, das
gleichermafen durch die stoffliche Ebene des Weltbezugs wie durch Ver-
innerlichung, durch Produktion und Rezeption, Extensitéit und Intensitit,
durch Aktivitit und Passivitit gekennzeichnet ist. Das Schone wird iiber
den Spieltrieb hergestellt, der die besonderen Impulse der beiden Grund-
triebe aufgreift und zueinander in Beziehung setzt, folglich das Medium
abgibt, welches geeignet scheint, den Menschen auf dem Weg der Vermitt-
lung zwischen Wirklichkeit und Innerlichkeit zur Totalitét seiner Anlagen
zu fithren. Weder allein «Materie» noch «ausschlieSend Geist», bleibt das
Individuum bestrebt, ein mittleres Stadium zu erreichen, in dem «Gesetz»
und «Bediirfnif» verbunden bleiben — eine anthropologische Bestimmung,
die entschieden von der Denklogik der Subjektphilosophie Fichtes ab-
weicht (NA 20, 356). Dem medialen Zustand fillt die schwierige Funkti-
on zu, die Selbstheilung des Menschen so zu bewirken, daff der Akt der
Therapie nicht von der Zirkelstruktur in sich kreisender Einzelantriebe be-
hindert wird. Im isthetischen Stadium soll méglich sein, was Schiller
selbst, angeregt durch die zivilisationskritische Perspektive von Rousseaus
Discours sur les sciences et les arts (1750), als methodisches Problem be-
schreibt: die Kultivierung natiirlicher Anlagen unter den Bedingungen der
Entfremdung. Vor dem Hintergrund der nicht niher reflektierten Ausein-
andersetzung mit Rousseau gewinnen die in ihrem systematischen Zu-
schnitt Kant und Reinhold verpflichteten Uberlegungen zur Trieblehre ein
padagogisches Profil, beleuchten sie doch die unterschiedlichen intellek-
tuellen Fertigkeiten, die das Individuum auf dem Weg zur Wiederherstel-
lung seiner natiirlichen Freiheit nutzen kann.

In jenem mittleren (erst spiter «isthetisch» genannten) Zustand, der
'durch die Erfahrung des Schénen hervorgebracht wird, findet der Mensch
idealiter zu einem spielerischen Ausgleich der ihn regierenden Extreme.
Allein hier, wo aktive Aneignung sinnlicher Wirklichkeit und passive
Wahrnehmung duSerer Reize zusammentreten, vermag Schiller die Ver-
sohnung der das Individuum isolierenden, von der Totalitit der Lebensun-
mi.ttelba?keit abschneidenden Partialtriebe zu denken. Der Mensch, s0
helgt_ es in einer eingingigen Formulierung, ist «nur da ganz Mensch, wo
er "sple'lt.» (NA 20, 359) Die Vermittlung von Verwirklichungs- und Iden-
E;T:Sbggf’lg}iml:b', di&‘: Fic'htes Wissenschaftslebre fiir a priori gegeben
s i\/%edicu rl;el t bel S}clhfller in del.' hjarr'nonisiere.nden Erfahrung der Kunft-
hungssinne dl;n esc rinkter Freiheit ist der Spieltrieb das Werk des B‘ezw—

, der zwischen Form- und Stofftrieb mit ihren unterschiedlichen
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Aktivititen zutage tritt.*®® Vorgezeichnet scheint seine Funktion bereits
bei Kant, wo das Geschmacksurteil iiber das Schéne als Produkt eines aus-
geglichenen «freien Spiels» der intellektuellen Fahigkeiten — Einbildungs-
kraft und Verstand — beschrieben wird.*®® Im Gegensatz zu Schiller nutzt
Kant die Spielkategorie jedoch nur, um die im interesselosen Wohlgefallen
beschlossene, durch das Urteilsvermégen zur Geltung gebrachte Energie
zu veranschaulichen, die er fiir das besondere Merkmal dsthetischer
Wahrnehmung halt; weder bezeichnet der Begriff hier eine schopferische
Kraft noch anthropologische Grundanlagen (Niklas Luhmanns system-
theoretische Zauberformel, nach der die Kunst eine «spielende Realitits-
verdoppelung» *°° darstellt, scheint sich auf Kants Perspektive insofern
noch zu stiitzen, als sie deren Distanz zur traditionellen Mimesislehre
iibernimmt).

Der mit dem 17. Brief einsetzende letzte Teil der Schrift bemiiht sich um
die nihere Beschreibung der Vermittlungsarbeit des Spieltriebs, damit
auch um die Darstellung der asthetischen Erfahrung als Medium der Ver-
sohnung widerstreitender Krifte. Geboten wird nunmehr eine Funktions-
analyse der Formen des Schénen selbst, die ihrerseits auf die Triebstruktur
des Menschen Einflut nehmen. Zu unterscheiden ist die schmelzende (auf-
losende) von der energischen (aufbauenden) Schoénheit. Fillt es der ersten
Variante zu, die beiden Grundtriebe «in ihren Grenzen zu halten»
(NA 20, 360), so bleibt es der zweiten aufgetragen, «sie in ihrer Kraft» zu
bewahren (NA 20, 361). Idealiter wirken wiederum beide Formen des
Schonen einheitlich zusammen — eine Bestimmung, die Kritiker wie Her-
der und Jean Paul mifachteten, wenn sie Schillers Entwurf wirklichkeits-
fernen Charakter vorhielten.

Das Ergebnis der verbindenden Leistung des Schénen ist ein doppelter
Ausgleich der Extreme, der die Funktion versieht, die angestrebte Totali-
tit des Individuums herzustellen — eine gegen Kant zur Geltung gebrachte
anthropologische Option der Schillerschen Asthetik. Zum einen findet
Vermittlung zwischen den beiden Grundtrieben selbst statt, insofern diese
aufeinander bezogen werden. Veriuferlichung und Verinnerlichung, Ma-
terie und Form, Mannigfaltigkeit und Identitit wirken in der isthetischen
Erfahrung komplementir, sie bleiben keine Gegensatze, sondern erschei-
nen als heimliche Einheit: nur das Schéne verbindet Stoff und Form, Welt-
bezug und Introversion auf spielerische Weise. Zum anderen vollzieht sich
der Akt der Vermittlung zwischen den unterschiedlichen Intensititsgraden
der Triebe selbst. Das Schone mildert allzu heftige Extreme, schrankt un-
bedingten Verwirklichungsdrang ebenso ein wie weltfremde Verinnerli-
chung, gestaltet mithin Stoff- und Formtrieb in sich harmonisch und aus-
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gewogen (eine Vorstellung, die Schiller bei Reinhold nicht hatte antreffen
konnen).

Diese zweite Funktion der isthetischen Erfahrung analysieren die Briefe
anhand der beiden Begriffe der schmelzenden und der energischen Schén-
heit. Auch hier begegnet man einer Darstellung, die ganz davon bestimmt
scheint, die ausgleichenden Qualititen des Schonen zu erweisen. Der
schmelzenden Schonheit fallt es zu, Verhdrtungen zu iberwinden, den un-
sivilisierten Menschen zu sensibilisieren, ihm den Sinn fiir Form und Ge-
schmack einzupflanzen; der energischen Schénheit, die sich mit dem Kon-
zept des Erhabenen bzw. dem Begriff der Wiirde beriihrt, bleibt es
aufgetragen, den ermiideten Charakter aufzurichten und zu stirkerer Ak-
tivitit anzufeuern. Auch hier ist Schillers Einsatzpunkt die an Rousseau
geschulte Diagnose, daf8 die moderne Arbeitsteilung den Menschen in eine
Vereinzelung seiner Vermdgen treibe, welche zu extremen Amplituden des
individuellen Energiehaushalts, dem Wechsel zwischen Zustinden der An-
spannung und Abspannung bei Fehlen der Mittellage fiihre (ganz dhnliche
Befunde hatte schon die Schaubiihnenrede von 1784 formuliert). Aufgabe
des Schénen bleibt es, solche Schwankungen auszugleichen: «Beyde entge-
gengesetzte Schranken werden, wie nun bewiesen werden soll, durch die
Schonheit gehoben, die in dem angespannten Menschen die Harmonie, in
dem abgespannten die Energie wieder herstellt, und auf diese Art, ihrer
Natur gemif, den eingeschrinkten Zustand auf einen absoluten zuriick-
filhrt, und den Menschen zu einem in sich selbst vollendeten Ganzen
macht.» (NA 20, 364)

Schillers Argumentation verlegt sich im folgenden auf die vertiefende
Analyse der Funktionsweisen schmelzender Schonheit. Erneut herrscht da-
bei die abstrahierende Methodik vor, die die vermogenspsychologische
Wirkung des Schénen in den Mittelpunkt riickt, es an praktischen Beispie-
len aber fehlen 148t - eine Strategie, die zahlreiche Kritiker der Briefe, un-
ter ihnen Nicolai, Garve und Herder, spiter entschieden monierten; daf
Schiller hier «auf die Entstehung und Wirkung der Kunst, nicht auf die
Struktur ihrer Werke» ™% ziele, hat Walter Benjamin dagegen zur Vertei-
digung seines Ansatzes nachdriicklich betont. Schmelzende und energische
Schonheit gehorchen zwar speziellen Funktionen, konnen jedoch umfas-
send wirken. Die schmelzende Schonheit iiberwindet nicht allein die Ge-
waltsamkeit des unzivilisierten Subjekts, sondern vermag ebenso den Ab-
straktionsgeist des theoretischen Kopfes in realititsbezogene Titigkeit zu
iiberfihren (NA 20, 365ff.). Ahnlich wire die Ausgleichsfunktion der
energischen Schonheit denkbar, die der Text nicht niher beschreibt: im
Fall des Triebmenschen festigt sie die sittliche Kraft, beim Intellektuellen
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steigert sie das duffere Widerstandsvermogen (eine Aufgabe, die die Ethik
Kants allein der Vernunft zugewiesen hatte). Idealiter, so lafSt Schiller ver-
lauten, treten freilich beide Spielarten des Schénen zusammen, um, einan-
der erginzend, jenen Spannungsausgleich herzustellen, den allein die ds-
thetische Erfahrung herbeifithren kann.

Der dritte Teil der Schrift verfolgt die Absicht, die von den Kallias-Brie-
fen gegen Kant zur Geltung gebrachte objektive Bestimmung des Schénen
mit den kulturanthropologischen Befunden, wie sie die Studie Ueber An-
muth und Wiirde formuliert hatte, systematisch zu verbinden. Schillers
Absicht ist es hier, iiber die Beschreibung der im Spieltrieb angelegten Ver-
mittlungskraft hinaus die dialektische Energie des Schonen zu verdeutli-
chen. Das Pensum, das der dritte Teil erledigt, tragt dem auf doppelte
Weise Rechnung; zunichst unternimmt er eine anthropologische Definiti-
on des Schénen im Hinblick auf die ihm innewohnende Qualitit der Frei-
heit, sodann eine geschichtsphilosophische Begriindung, die in den beiden
letzten Briefen die Bestimmung des kiinstlerischen Scheins und die Vision
des dsthetischen Staates einschlieSt. Die Argumentation verfahrt dabei auf
fiir Schiller charakteristische Weise zweigleisig, transzendentalphiloso-
phisch zuerst, dann erfahrungsgestitzt — damit wiederum gegen die Me-
thodik Kants.

Den Ausgangspunkt der zunéchst auf der Basis von Kants Transzenden-
talphilosophie und Fichtes Subjekttheorie arbeitenden Darstellung bilden
Vermutungen iiber die Gemiitsdisposition des Menschen, die an die Stelle
der von Schiller in den Briefen 10-16 eingefiithrten Triebbegriffe treten.
Unterschieden werden jeweils zwei Formen der Rezeptivitit und Produkti-
vitit des psychischen Haushalts, die sich in eine entwicklungstheoretische
Argumentation eingebunden finden. Der Mensch vor jeglicher Erfahrung
bleibt, heiflt es im 19. Brief, gekennzeichnet durch «passive Bestimmbar-
keit>. In ihm liegt eine Unendlichkeit der Mbglichkeiten bereit, die aber,
da sie noch nicht mit Wirklichkeit hinreichend konfrontiert worden ist,
leer und unerfiillt wirkt (NA 20, 368f.). Durch den Eintritt in die Welt
der Erfahrung gelangt das Gemiit zur passiven Bestimmung; es setzt sich
der Realitit im Medium der Empfindung aus, entfaltet jedoch keine un-
mittelbare Titigkeit. Diese findet sich als Form aktiver Determination,
wie auch Fichtes Wissenschaftslebre betont, erst durch den Vorgang des
Denkens, der reflexiv-verstandesgestiitzten Aneignung von konkreter Er-
lebnissubstanz ermglicht.”* Die Vermittlung zwischen Gefithl und Ver-
nunfttitigkeit ist ausgeschlossen, da es sich um absolute Entgegensetzun-
gen handelt; mochte der Mensch eine Instanz finden, die diese Opposition
in hoherer Ebene aufzuheben vermag, so muf er in das Stadium der Be-
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stimmbarkeit zuriicktreten, dieses nunmehr aber mit Erfahrungsgehalt fiil-
len. Auf solche Weise entsteht, was Schiller den «isthetischen» Zustand
nennt (und Reinhold allein im Akt der BewufStseinsproduktion angetrof-
fen hatte): eine Form der «aktiven» (erfiillten) Bestimmbarkeit, die als
vierte Variante im anthropologischen Modell der Gemiitstheorie Empfin-
dung und Denken verbindet (NA 20, 375).

Die Wirkung des asthetischen Zustands erméglicht die Vervollkomm-
nung des Menschen zum unbedingt freien Wesen, insofern sie eine unge-
bundene Entfaltung seiner sinnlichen und geistigen Krifte veranlafit, wie
sie Fichtes Wissenschaftslebre im Gedanken der stindigen Produktivitat
des Subjekts zu bezeichnen sucht. Als Pendant zum Spielbegriff erfafit die
Kategorie die Funktionsgesetze des Schonen, die in den folgenden Briefen
niher erliutert werden. Aus der Idee der Freiheit des asthetischen Zu-
stands ergibt sich die Forderung, daf8 die Kunst nicht einseitig festlegend
wirken, auf Ausgleich der in ihr arbeitenden Krifte zielen und unabhangig
von Zwecken bleiben miisse (was eine iiberraschend reservierte Anmer-
kung zur Kunst der Tragodie provoziert) (NA 20, 382). Methodischer
Status und Anspruch der zunichst an Fichte geschulten, in ihrer kunst-
theoretischen Tendenz jedoch gegen die Wissenschaftslebre gerichteten
Hypothese von der doppelten Bestimmung bzw. Bestimmbarkeit des Men-
schen werden erst im 23. Brief vollends kenntlich. Sein dialektischer Cha-
rakter gestattet es dem #sthetischen Zustand idealiter, die notwendige
Verbindung zwischen Sinnlichkeit und Geistkultur des modernen Men-
schen herzustellen. Bedingung der Erzichung zum Schénen bleibt die Er-
wartung, daf8 er beide Bereiche in einer iibergreifenden Perspektive auf-
hebt, damit ihre Entgegensetzung iiberwunden, ihr energetisches Potential
aber zugleich festgehalten werden kann. Anders als der ihm untergeord-
nete ‘Spieltrieb, der die Mechanik des ungezwungenen Krifteausgleichs il-
lustrierte, ist der 4sthetische Zustand ein Medium der Freiheit, das dem
Anspruch, den Menschen zu seiner idealen Ganzheit zu fithren, das not-
wendige Erprobungsfeld verschafft. Auch hier tritt die — dhnlich schon
von Herders Plastik-Aufsatz (1778) analysierte — Vermittlungsfunktion
des Schéner‘l ans Licht, deren Leistung wesentlich darin besteht, die unteil-
gare Er.lergle des or‘ganischefl Naturtriebs und die zergliedernde Macht

es Gelsteﬁ harmonisch aufeinander zu beziehen.*® Der isthetische Zu-
Zt:sn;i/[ :lrssctill;t bf:ilile“F(;rmen3 inderp er Erfa.hrungslust und Urteilskultur
o hvzsn};lp t: l:Dnese ¥n1ttlere ?tupmung, in welcher das Ge-
thity vergie};t Vc noc n}ora!lsch genot?ngt und doch‘ auf beyde Art
e ) ; orzugsweise eine freye Stimmung zu heiffen, und wenn
en Zustand sinnlicher Bestimmung den physischen, den Zustand
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verniinftiger Bestimmung aber den logischen und moralischen nennt, so
muf man diesen Zustand der realen und aktiven Bestimmbarkeit den is-
thetischen heiflen.» (NA 20, 375)

Thre grofte Leistung vollbringt die Kunst dort, wo sie die Herrschaft der
Form gegen das Diktat des Stoffs verwirklicht. Das asthetische Werk, so
werden es spiter auch die Theorien Schellings und Hegels fordern, kann
dann vollkommen sein, wenn es nicht durch die Wahl seiner Materie, son-
dern aufgrund seiner kompositorischen Besonderheit auf den Betrachter
wirkt. Fithrt die Konzentration auf das Sujet den Betrachter in jene sinnli-
che Welt zuriick, aus deren physischem Bann ihn die Kunst doch gerade
Zug um Zug losen sollte, so vermag ihn die Form des idealen Werkes mit
dem Gedanken der Freiheit vertraut zu machen. Der kreative Mensch tri-
umphiert im vollendeten Produkt seiner Anstrengung iber die gewdhlte
Materie und beweist derart die Unabhingigkeit von 4ufleren Zwangen.
«In einem wahrhaft schonen Kunstwerk», vermerkt der 22. Brief in An-
lehnung an Formulierungen des Kallias-Konvoluts (NA 26, 224), «soll der
Inhalt nichts, die Form aber alles thun; denn durch die Form allein wird
auf das Ganze des Menschen, durch den Inhalt hingegen nur auf einzelne
Krifte gewirkt. Der Inhalt, wie erhaben und weitumfassend er auch sey,
wirkt also jederzeit einschrankend auf den Geist, und nur von der Form ist
wahre dsthetische Freyheit zu erwarten. Darinn also besteht das Kunstge-
heimnif des Meisters, dafl er durch den Stoff die Form vertilgt; und je im-
posanter, anmaflender, verfithrerischer der Stoff an sich selbst ist, je
eigenmichtiger derselbe mit seiner Wirkung sich vordringt, oder je mehr
der Betrachter geneigt ist, sich unmittelbar mit dem Stoff einzulassen, de-
sto triumphirender ist die Kunst, welche jenen zuriickzwingt und iiber
diesen die Herrschaft behauptet.» (NA 20, 382) Es versteht sich, dafd
Schiller mit dieser Uberzeugung ins Zentrum der spataufklirerischen
Kunsttheorie eines Mendelssohn, Engel oder Garve traf, die vorwiegend
die materielle Grundlage eines Werkes, nicht aber die Leistung seiner
Form zum Objekt des Nachdenkens zu erheben pflegte.

Die Analyse des isthetischen Zustands, die Schiller am Schluf§ seiner
Briefe vorlegt, verdeutlicht hinreichend, dafl die Erfahrung des Kunst-
schonen nicht allein formale Voraussetzung einer erhdhten theoretischen
Kultur ist, deren Anbahnung zum Zweck umfassender Ausbildung des
Menschen die Schrift gefordert hatte. Vielmehr schliefit das Schéne schon
erweiterte sittliche Wertigkeiten ein; der 4sthetische bleibt zugleich ein
unbedingt freier, moralisch vollkommener Zustand, wie ihn Kant allein
durch die Ablosung von sensuellen Handlungsantrieben ermdoglicht fin-
det. Im Gegensatz zu jener rigorosen Aneignung ethischer Gebote, die die
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Kritik der praktischen Vernunft fordert, vermittelt das Schéne dem Men-
schen die Notwendigkeit zum sittlichen Engagement auf spielerische, da-
mit zugleich nachdriicklichere Weise. Die hochste Form der Vernunftfrei-
heit ist laut Schiller dann erreicht, wenn das Individuum den Weg der
Verfeinerung seiner sinnlichen Kultur im Zusammenhang der Auseinan-
dersetzung mit der Kunst vollendet hat und iiber die Erfahrung des Scho-
nen zur Erkenntnis der in ihm beschlossenen moralischen Wertigkeit ge-
langt ist.*?*

Diese Perspektive bildet, anders als gern behauptet wird, keinen Wider-
spruch zur Eroffnung der Abhandlung, wo Schiller erklirt hatte, daf die
Reise zur Freiheit iiber die Schonheit fithre. Der von Kant und Moritz an-
geregte Hinweis auf die Autonomie des dsthetischen Zustands unter-
streicht diese Bemerkung lediglich, insofern er die Einheit von Weg und
Ziel veranschaulicht. Vor solchem Hintergrund ist die Metaphorik der Ex-
position zu verstehen; wenn der (Weg> zur Freiheit iiber das Schone geht,
kann das im Kontext von Schillers System nur bedeuten, daf§ in der 4sthe-
tischen Erfahrung bereits die Verheiffung der Freiheit beschlossen liegt
(vergleichbar werden spater Hélderlin und Novalis argumentieren). Frei
ist das Schéne vornehmlich durch seine Form, die Struktur des Spiels, die
ihm eingezeichnet ist, und die Unendlichkeit des Scheinens, die ihm zuge-
hért. Nur wer die soziale Bedeutung dieser Definition erkennt, kann die
Spannweite von Schillers Entwurf ermessen. Der bereits in den Kallias-
Briefen unternommene Versuch, die Kantsche Idee der Vernunftautono-
mie des Menschen auf die Formen des Schonen zu iibertragen, bildet die
Konsequenz aus der an der politischen Entwicklung Frankreichs geschul-
ten Einsicht, daf eine freie Gesellschaft durch eine freie Kunst moglich
wird.*?’

Das einprigsame Bild vom Radwechsel unter den Bedingungen fortlau-
fender Bewegung, das der dritte Brief fiir die Ablosung des (Naturstaates>
absolutistischen Zuschnitts findet (NA 20, 314), trigt auch der Aufgabe
Rechnung, welche die dsthetische Erfahrung in Schillers Modell der sozia-
len Evolution erfiillt. Der durch die Kunst verfeinerte Mensch bringt ande-
re Voraussetzungen fiir das politische Geschift mit als der theoretisch ge-
schlilte, jedoch phantasicarme Intellektuelle. IThm ist es moglich, die
Verinderung der bestehenden Ordnung auf einen tiefgreifenden kulturel-
!en War}del zu stiitzen, wie er auch Holderlin Mitte der goer Jahre, freilich
im Horlzont eines plétzlichen Umbruchs, vorschwebt.**® Kunst erscheint
Schiller .nicht als Exil des enttiduschten politischen Kopfes, sondern als In-
stan%, dle.den Umbau der gegebenen Gesellschaft zu fordern vermag. Wer
das tibersieht, weil er die Erziehungskonzeption der Briefe fiir einen Bei-
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trag zur psychischen Entlastung des unmiindigen Biirgers hilt, unterlduft
das theoretische Niveau, auf dem die Schrift operiert.””

Wie der Ubergang vom isthetischen zum hdchsten moralischen Zu-
stand denkbar ist, beschreibt Schiller im 23. Brief. Vollzieht sich der Weg
von der physischen Lebensform des unzivilisierten Menschen im Akt der
Ausbildung sinnlicher Erfahrung Schritt fiir Schritt, so scheint der an-
schlieBende Ubertritt vom dsthetischen zum moralischen Stadium den
Charakter eines spielerisch gleitenden Prozesses zu besitzen. Die drei Stu-
fen menschlicher Entwicklung, von der Schillers Programm ausgeht, be-
Jeuchtet der 24. Brief: «Der Mensch in seinem physischen Zustand erleidet
bloR die Macht der Natur; er entledigt sich dieser Macht in dem astheti-
schen Zustand, und er beherrscht sie in dem moralischen.» (NA 20, 388)
Im Hintergrund steht hier das ideale Individuum der griechischen Antike,
das schon der sechste Brief, geschult an Winckelmann, als Vertreter der
Einheit von Sinnlichkeit und Vernunftfreiheit denkt. Bei seiner entwick-
lungsgeschichtlichen Argumentation folgt Schiller jetzt den Spuren eines
knappen Entwurfs, den ihm Johann Benjamin Erhard in einem Brief vom
31. Oktober 1794 ohne Kenntnis des zu dieser Zeit entstehenden Horen-
Manuskripts vorgelegt hatte. Laut Erhard ist Erziehung allein moglich im
Medium der isthetischen Erfahrung, die wiederum die Uberfithrung von
«Individualitit in allgemeine Humanitat» anstreben miisse. Deren Kenn-
zeichen bildet eine freiheitliche Kultur, wo «Moralitit als verdienstlose
Neigung, die Wissenschaft als geselliges Spiel und die Kunst als zwecklofSe
Unterhaltung» erscheint (NA 35, 82£.). Es ist offenkundig, daf der anti-
kantianische Charakter der Skizze, die pikanterweise aus der Feder eines
erklirten Kant-Schiilers stammt, auf Schillers Erziehungskonzept abge-
firbt hat. Mit Erhards Entwurf einer in den Moglichkeiten der astheti-
schen Erfahrung gegriindeten Padagogik, der entschiedene Skepsis gegen-
iiber der Evidenz einer aus Prinzipien a priori abgeleiteten Morallehre
einschlieft, teilt Schiller die methodischen Voraussetzungen wie die histo-
rische Perspektive. Nicht ohne Interesse wird er im Winter 1795 Erhards
Schrift Uber das Recht des Volks zu einer Revolution studiert haben, die
Sympathie fiir ein durch akute politische Ungleichheit und sozialen Druck
herausgefordertes Widerstandshandeln an den Tag legt.

Eingebettet ist Schillers Skizze der Erziehung zur moralischen Freiheit
in eine Entwicklungsstudie, die, wie es 1780 schon die dritte Karlsschul-
dissertation unternimmt (NA 20, soff.), Individual- und Gattungsent-
wicklung (Onto- und Phylogenese) ineinander spiegelt. Die Wanderung,
die den einzelnen Menschen aus der Gefangenschaft in der physischen
Welt zur isthetischen Erfahrung, schlieBlich zur moralischen Freiheit
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fithrt, entspricht dem Weg, den die Menschheit von der wilden Vorzeit
iiber die theoricbelastete Epoche der Aufklirung zur kulturellen Selbstbe-
stimmung, beschreitet. Zu verstehen wire diese Entwicklung auch als Pro-
zef der Entfaltung intuitiver Vermogen: Phantasie und Vorstellungsfihig-
keir des Individuums bilden sich im Rahmen 4sthetischer Erziehung aus,
fordern seine Sensibilisierung und damit wiederum die durch die Begeg-
nung mit dem Kunstschénen vermittelte Verfeinerung der Gemiitskrifte,
die Bedingung moralischer Vollkommenheit ist. Ausdriicklich rechtfertigt
Schiller in diesem Zusammenhang den kiinstlerischen Schein, der nicht
mit dem Begriff der Tauschung gleichzusetzen, sondern als Element einer
Kultur der Phantasie zu verstehen sei, welche den Menschen zur dstheti-
schen Erfahrung befihige. Schiller grenzt sich hier auch von Rousseau ab,
«:{esen im Leitre 3 M. d’Alembert sur les spectacles (1758) formulierte
Knak des Theaters durch die These gestiitzt wird, Kunstgenuf§ bilde ein
.}ledium seehischer Entspannung ohne erzieherische Dimension und schaf-
te damir die Vorausserzung fiir die uneingeschrinkte Fortdauer des sozia-
l?n Egoismus. Im zehnten Brief harte Schiller Rousseaus Theorie der isthe-
u:\:l‘::-:n Kompensanon als «achrungswiirdige(s)» Votum (NA 20, 338)
bezeichner, dem Kruker jedoch die Uberzeugung entgegengesetzt, daf es
r:*Cchh w, auf rranszendentalphilosophischem Wege den reinen «Ver-
l;an:_‘begn:t Jer Scl?fjnheit» (NA 20, 340) herzuleiten, welcher es gestatte,
e .aci*ea\*he Erfahrung nicht als Form der Entlastung, sondern als
Tncji‘:e&c‘r einer die Spezialisierung des Einzelmenschen iiberwindenden
chungspraxds zu begreifen.®®

k;iiiifé\:z:ﬁ: S‘ies 23- l_md 24. }’Brie_fs ist der Yersuch, mit
: geger S vothetisierende Kraft des Scheins unter Be-
:\\:&b‘ z sreﬂen_. qﬂade weil dieser das Produkt des Menschen, nicht der
i\, :;I:E:j:ﬁi'};; simdeJ ?:;;ﬁlr;igung, jie sich i‘{ber den -\Lt def Ein-
Welt. Wikrend d2s Individuum im ah\“(l):«:h o émmmelbaren Sl'nnhfhen
Peberrecot wond. Tt oot D ‘f\m_ I; . e‘ril. us(;and d‘urch die hatu_r
et it St ebi 2 y t, daes das Reich der Erschei-
o Bamn s = W ohlgefallen wahrnimmt, unversehens aus de-
acher fr WAL vt ol e
Im:ginznon. e es ihm gasta ich konk o Rulrur der
S :}“ -amlin_lh‘—miii:? ;xdx Lonl?rete Erscheinungen f'orzu.stel-
herhen Zoand cxrz}d:r\jd ; ;ﬂ“lu Sem, d.m~n har das Subjeke einen
e, Zom Voo dhees Zoi g c:;:o nfir}‘hl\ \}llsLhEII Welt unabhingig
msis rie deverh: T ru hefesdizen is:. Ei e; 1 e 431‘ hrSnlune ¢ l'(urz—
=it Jem SpielmieN Jessen \:e:;ﬁrd S rieren che ;l‘nschr.mkung e
S ungsleistung zeitlich begrenze bleiben
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muf. Anders als das selbstindige Subjekt der Philosophie Fichtes, das
seine Freiheit durch dauerhafte Titigkeit gewinnt, ist das Individuum in
Schillers Theorie der isthetischen Erfahrung immer nur voriibergehend
autonom: die Kunst trigt in sich das Versprechen sozialer Unabhingig-
keit, ohne diese verbindlich zu ermoglichen.

Die Aufwertung der Kategorie des Scheins vollzieht sich vor dem Hin-
tergrund der Konzeption des dsthetischen Zustands. Das Reich des Sché-
nen bleibt getrennt von sinnlicher und intelligibler Welt, enthilt jedoch
Merkmale beider Sphiren, die es, im Status der Unabhingigkeit von ih-
nen, nach seinen Gesetzen vermitteln kann. Mafgeblich fiir die reine Wir-
kung des sthetischen Werks ist dabei, daR der Kiinstler die Grenzen ak-
zeptiert, die Realitit und Idee ihm ziehen (ein Gebot, das bereits Kant in
Paragraph 49 der Kritik der Urteilskraft formuliert hatte). Das Schone
kann seine Vermittlungsleistung einzig vollbringen, wenn es, beschrinkt
auf die Dimension des Scheins, die Demarkationslinie zwischen Sinnlich-
keit und Geist unangetastet gelten laft. Das souverdne Recht der Verfii-
gung iiber beide Sphiren empfingt der Kiinstler allein in «dem wesenlosen
Reich der Einbildungskraft, und nur, solange er sich im theoretischen ge-
wissenhaft enthilt, Existenz davon auszusagen, und solange er im prakti-
schen darauf Verzicht thut, Existenz dadurch zu ertheilen.» (NA 20, 401)
Diese bedichtig formulierte Verteidigung des Scheins hebt die frithere Kri-
tik des Begriffs, wie sie der Geisterseher formuliert hatte, prinzipiell
auf.™®® Sie betreibt jedoch keine Revision der dualistischen Grundanlage,
die Schillers Theorie bestimmt, sondern schreibt sie letzthin fest. Erst He-
gel wird im ersten Teil seiner Vorlesungen iiber die Asthetik das Kunst-
schone als sinnliches Scheinen der Idee> definieren und derart Schillers
Ansatz auf neuer Basis, im Wege einer dialektischen Durchdringung seiner
dualistischen Begriffsstruktur fortfithren.**® Die besondere Leistung der
Kunst besteht bei Hegel darin, daf sie die Idee, indem sie diese zur An-
schauung bringt, gleichzeitig aufbewahrt und zerstort, mithin ihre Identi-
tit unter den Bedingungen der Differenz begriindet. Eine derart geschlos-
sene Bestimmung des Asthetischen lag jedoch nicht in der Reichweite von
Schillers theoretischer Perspektive. Deren Programmatik stiitzt sich auf
den empirischen Anspruch einer konkrete Erfahrungsmomente beschrei-
benden Schénheitslehre, die dem Kantschen Dualismus von Sinnlichkeit
und Verstand entgegentritt, ohne ihn methodisch preiszugeben.*®*

Blickt man auf die Bestimmung des Schénen, wie sie Hegels Asthetik lei-
stet, so wird auch sichtbar, daff die wesentliche methodische Differenz
zwischen Schillers Entwurf und der idealistischen Systemkonstruktion in
der geschichtsphilosophischen Perspektive begriindet liegt. Wihrend Schil-
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ler vom Glauben geprigt scheint, daff der Fortschritt des Menschen
durch die Kultivierung seiner sinnlichen Anlagen teleologisch zu fassen
sei, verleiht Hegel der Kunst einzig den Zweck, dem Intellekt des Men-
schen auf dem Weg zu seiner absoluten Selbsterkenntnis im Medium des
Scheins das Moment der Wahrheit kurzzeitig vor Augen zu bringen. As-
thetische Werke, so heifdt es im ersten Teil der Vorlesungen, bilden das
Produkt einer Arbeit am Ideal, die die neue Geisteswirklichkeit vorberei-
ten, aber nicht in ihr selbst aufgehen darf.*** Durch Hegels dialektisches
Entwicklungsmodell sieht sich das Schéne beschrinkt auf die Funktion
der Begleitmusik, die den Prozef der Selbstentfaltung menschlichen Be-
wufdtseins kommentiert, ohne dessen Zielpunkt darzustellen. Die Asthe-
tik erklirt diesbeziiglich mit Entschiedenheit: «Uns gilt die Kunst nicht
mehr als die hochste Weise, in welcher die Wahrheit sich Existenz ver-
schafft.» *°3 Die Vervollkommnung der Kultur bereitet keine Befreiung
des Menschen vor, wie dieses Schiller annimmt, sondern vollzieht sich in
einem isolierten Bereich jenseits des geschichtsphilosophischen Schauplat-
zes, auf dem der Sieg des absoluten SelbstbewufStseins erfolgen wird:
«Man kann wohl hoffen, daf§ die Kunst immer mehr steigen und sich
vollenden werde, aber ihre Form hat aufgehort, das héchste Bediirfnis
des Geistes zu sein.» *°4

Der deutsche Idealismus vermochte seiner Denklogik auch deshalb sy-
stematische Geschlossenheit zu verschaffen, weil er die Geltung des Scho-
nen vorab begrenzte und auf Hilfsfunktionen beschrinkte. Schillers Asthe-
tik bleibt hingegen durch andere Akzente geprigt; sie wirkt methodisch
unstimmig, findet aber dadurch Wege zu einer facettenreichen Analyse
des Schonen, in die psychologisch-empirische ebenso wie geschichtsphilo-
sophisch-systematische Ansatzpunkte eingehen.®s Die Inkonsistenz von
Schillers Kunsttheorie 148t sich nur um den Preis ihrer Verkennung als
Schwachpunkt betrachten. Im begrifflich uneinheitlichen Charakter der
Darstellung findet sich die Unzuginglichkeit des zu erfassenden Phino-
mens selbst gespiegelt: die fehlende Geschlossenheit der Argumentation
bildet eine Funktion des von Schiller beschriebenen Denkmodells. Die ihm
angemessene Darstellungsform ist der Essay, nicht die systematische Ab-
handlung.

Die Erziehungsschrift schlieSt mit der Vision vom isthetischen Staat,
der zum Idealbild einer auf der Grundlage der Erziehung zur Kunst ge-
wonnenen Egalitit und unbedingten Freiheit aller Menschen gerit. Anders
als der aufgeklirte <thische> Staat, dessen durch Montesquieu, Rousseau
und Kant formulierte Grundkonzeption im Gedanken der moralischen
Selbstverpflichtung der Subjekte besteht, ist der dsthetische Staat ein nicht
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mehr politischer, sondern anthropologischer Entwurf ohne Realitdtsge-
halt: ein schones Gedankenbild, das die Parole der Revolution — diberté,
egalité, fraternité> — allein durch das Programm der Erziehung zur Kunst
erfiillt zeigt: «Kein Vorzug, keine Alleinherrschaft wird geduldet, so weit
der Geschmack regiert, und das Reich des schonen Scheins sich verbrei-
tet.» (NA 20, 411) Schiller hat gewufit, daff er hier ein Phantom be-
schrieb; der Vergleich mit den frithneuzeitlichen Utopien eines Morus,
Campanella, Andreae oder Bacon verbietet sich auch deshalb, weil die Vi-
sion des dsthetischen Staates kein fest umrissenes soziales Modell, sondern
einen gedanklichen Zielpunkt bildet, auf den kunsttheoretische Reflexion
ihre Arbeit anniherungsweise zu beziehen hat: ein anthropologisch fun-
diertes Programmziel im Zeichen des Totalititsideals.*® Nach den Ent-
tduschungen, die ihm die Welt der Politik bereitete, scheint Schiller die
Emigration ins Reich der dsthetischen Erfahrung die einzig verbleibende
Option, um den Anspruch auf die Verwirklichung jener Universalitit ein-
zuldsen, die den modernen Menschen aus seiner entfremdeten Lebenswelt
befreien, die Zerriittungen, in denen er existiert, heilen, die Entzweiungen,
die ihn regieren, iiberwinden kann.

Ein sehr eigenstindiges Komplement findet Schillers Gedankenbild des
isthetischen Staates im Modell der Idealmonarchie, wie es Novalis’ Ab-
handlung Glauben und Liebe von 1798 entwirft. Nicht die Egalitit der Gei-
ster, sondern stabile Hierarchien, nicht Republikanismus, sondern Herr-
schaftsstrukturen auf der Basis traditioneller Autoritit bestimmen die hier
skizzierte Gesellschaftsvision. Mit Schillers Entwurf teilt Novalis’ Fragmen-
tensammlung allein das Vertrauen in die Macht des Schonen, das dazu ver-
anlaft, die reale durch eine symbolische Ordnung im Zeichen der Reprisen-
tation zu ersetzen: «Ein wahrhafter Fiirst ist der Kiinstler der Kiinstler; das
ist, der Director der Kinstler. Jeder Mensch sollte Kiinstler seyn. Alles kann
zur schénen Kunst werden. Der Stoff des Fiirsten sind die Kiinstler; sein
Wille ist sein Meifel: er erzieht, stellt und weist die Kiinstler an, weil nur er
das Bild im Ganzen aus dem rechten Standpunkte iibersieht, weil ihm nur
die grofe Idee, die durch vereinigte Krafte und Ideen dargestellt, exekutirt
werden soll, vollkommen gegenwirtig ist.» *°7 Die konservative Revoluti-
on, die den Zielpunkt von Novalis’ Geschichtsphilosophie markiert, wird
in einer isthetischen Monarchie vollendet, die mit Schillers Staat freilich
nur die 6ffentliche Aktivierung der Totalititsfunktion der Kunst gemein
hat. An den Platz der Freiheitshoffnung, die Schillers Modell trégt, ist in der
frithromantischen Utopie die Ordnungsstruktur des hierarchischen Staates
getreten, dessen Inszenierung Ausdruck einer Kunstfrommigkeit bleibt, fiir
deren religidses Pathos die Briefe schwerlich zu beanspruchen wéren.
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Schillers Abhandlung erlebte eine durchaus gemischte Rezeption. Der
Augustenburger duflerte sich in einem Brief vom 19. Mirz 1795 iiber das
erste Drittel der Schrift reserviert. Getadelt werden «manche Dunkelhei-
ten» des Stils, die die Lektiire erschwerten; die Idee der dsthetischen Erzie-
hung wiederum findet sich in ihrem Herzstiick in Frage gestellt, wenn es
abschliefend heiflt: «Die Verbesserung des Zustandes der Menschheit
muf} vom inren Menschen ausgehn. Geschieht dies nicht, so wird jedes po-
litische Gebiude, sey es auch noch so schén in kurzem verfallen, und un-
gezihmten rohen Leidenschaften vielleicht zu einer noch bequemern Be-
hausung dienen. Es komt beynahe nicht auf die Form, es komt auf den
Geist an durch welchen diese Form Leben erhilt. Ist dieser Geist, der Geist
der Humanitit, dann wird die gewiinschte Verbesserung erfolgen, die
Form mag beschaffen seyn wie sie will.» (NA 35, 174) Die politischen Er-
wartungen des weltbiirgerlich denkenden Prinzen schlossen eine deutliche
Distanz zu Schillers Kritik der theoretischen Kultur der Aufkldrung ein.
Im innersten Zirkel soll sich der Augustenburger iiber die ihm gewidmeten
Briefe sogar mit unverhohlener Skepsis gedufSert haben.

Verbreitet finden sich Auflerungen des Argers iiber den vermeintlich
dunklen Stil von Schillers Abhandlung. Christian Garve erklirt in einem
Brief an Christian Felix WeifSe, die Schrift hitte gute, «aber nicht tiefsinni-
ge Ideen in einem tiefsinnigen Gewande vorgetragen: das Umgekehrte
wiirde mir besser gefallen. Suaviter in modo, sed fortiter in re.» *°® Auch
Wilhelm von Humboldt, selbst ein loyaler Kommentator und voll des
Lobes fiir die Briefe, berichtet von Stimmen, die den Bildertaumel der
Darstellung und die «Undeutlichkeit» der Argumentation beklagen
(NA 35, 282f.). Zu den kritischen Lesern gehort Herder, der Schillers
Kantianismus mit wenig Sympathie begegnet. Der wachsende Abstand,
dt?r.die beiden trennt, bekundet sich im Streit iiber die mythopoetischen
Visionen von Herders Iduna-Artikel fiir die Horen, denen Schiller Anpas-
sung an den Zeitgeist und Fixierung auf nationalliterarische Perspektiven
unterst.ellt. Herder wiederum miffillt die autonomieisthetische Position
der Briefe, .\fveil er hier die metaphysische Leistung der Kunst, von der er
sF:lbst stets iiberzeugt war, nicht hinreichend gewiirdigt findet. In der Kal-
ligone-Schrift (1800) heifit es ebenso dezidiert wie vereinfachend: «Nichts
s'chadet dem schlaffen oder unreifen und verwirrten Geschmack einer Na-
tion mehr, als wenn man ihm alles zum Spiel macht, und dies Ge-
sc}'lmacksspiel sogar auf seynsollende Grundsitze dessel,ben auf Wort-
spiele g1:i'1ndet.» *? Herder, der in der Kalligone gegen Kants ],Sestimmung
des Schonen F"ron'F macht, versteht Schillers Zentralbegriff als Rechtferti-
gungsformel fiir die amoralische Unverbindlichkeit selbstbeziiglicher Arti-
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stik. Ein Spiel «ohne Begriffe und Empfindungen» sei jedoch affischer,
nicht menschlicher Natur, so heifit es polemisch am Schluf$ des dritten
Teils der Kalligone, die das Niveau von Schillers Abhandlung entschieden
unterbietet.**°

Als Sympathisant Herders hat auch Jean Paul, angedeutet bereits in der
Vorrede des Quintus Fixlein (1796), explizit in der Vorschule der Asthe-
tik***, Schillers Spielbegriff fiir das Produkt eines die moralische Selbstver-
pflichtung kiinstlerischer Praxis verleugnenden Hedonismus gehalten. Daf§
dem Terminus auf diese Weise kaum Gerechtigkeit widerfahrt, ist offen-
kundig. Herder und Jean Paul iibersehen vor allem die durchdachte metho-
dische Allianz von isthetischer Konzeption und Bewuftseinstheorie, die
leitend fiir die gesamte Schrift bleibt. Schiller selbst hat sie zeitlebens als
Kernstiick seiner Kunstphilosophie aufgefafit und ihr damit jenen Rang zu-
erkannt, den sie in ihrer spiteren Wirkungsgeschichte unter Beweis stellen
wird. Freilich konnte er auch die Grenzen zur Kenntnis nehmen, die sein
ssthetisches Denken bestimmten. Der Riickzug aus dem Feld der abstrak-
ten Spekulation, den er im Jahr 1795 antritt, bedeutet nicht zuletzt das
Eingestindnis des Scheiterns in der Theorie. Weder systematisch noch ter-
minologisch — so lautete der Vorwurf Fichtes (NA 35, 229 ff.) — vermogen
die kunstphilosophischen Abhandlungen vollauf zu iberzeugen. Schiller
ist es nicht gelungen, die objektive Bestimmung des Schonen zu leisten, die
er geplant hatte. Die angestrebte Uberbietung Kants und die Entwicklung
einer produktionsisthetisch fundierten Theorie der Kunst blieben in An-
sitzen stecken. Als Beitrag zur Revision des Kantschen Systems kann Schil-
lers Modell keine methodische Geschlossenheit gewinnen, weil es dessen
innere Einheit (mit der prinzipiellen Differenz zwischen Erkenntnistheorie,
Fthik und Geschmackslehre) nicht antastet; als dsthetischer Entwurf trigt
es widerspriichliche Ziige, insofern die der Kunst vorgeschriebene Vermitt-
lungsaufgabe im Bann einer dualistischen Grundstruktur von Individuum
und Gesellschaft steht, die denklogisch kaum zureichend aufgelost wird.
Der vielbeschworene Universalcharakter des Schonen entbehrt bei Schiller
jener dialektischen Begriindung, wie sie spater Hegel im Kontext seiner ge-
schichtsphilosophisch gestiitzten Asthetik anzubahnen sucht.*** Ist Kunst
imstande, die Versohnung des Menschen mit der sozialen Wirklichkeit
herbeizufithren, so miifite ihre Theorie die Differenz, die ihn von der erfill-
ten Selbstbestimmung scheidet, ebenso wie die Identitat, zu der er durch
den Genuf des Schonen gelangt, in ihrer dialektischen Einheit zu Bewuf3t-
sein bringen. Den ésthetischen Weg zur Heilung der entfremdeten Gesell-
schaft kann Schiller jedoch nur umreiffen, kaum logisch befriedigend er-
liutern, weil sein Entwurf ohne methodisch strenge Begriindung bleibt.
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werden, nach ihrer Vollendung als ebenso viel einzelne Strome in den all-
gemeinen Ocean der Poesie zuriickfliefen, von welchem sie ausgegangen
waren.» **6 Ohne Schillers Vorstof wire dieses Projekt der geschichtsphi-

MafRgeblich fiirr diesen Mangel ist der unaufgeloste Dualismus von
Schénem und Erhabenem, von Verséhnung und Streit, Autonomie und
Heteronomie — Kategorien, die im System der «doppelten Asthetik> jeweils

unvermittelt parallelisiert werden.**> Daf$ Schiller diesen zweiteiligen
Charakter seines theoretischen Modells zulifSt, eréffnet der von ihm ver-
tretenen Kunstphilosophie eine moderne Perspektive jenseits klassizisti-
scher Harmonisierung; wenn er Identitit und Differenz als spannungsvolle
Elemente scines dsthetischen Erziehungsplans sichtbar macht, so kenn-
zeichnet ihn das als Vorliufer Hegels im Horizont systematischen ge-
schichtsphilosophischen Denkens.>*# Mit der frithromantischen Asthetik,
wie sie Schlegels Athendumsbeitrige und die Fragmente des Novalis um-
reiffen, teilt Schillers Lehre des Schénen das BewufStsein ihrer Unab-
schliefbarkeit — die Ahnung, daf§ die Anniherung an das Ideal von der Lo-
gik eines unendlichen Prozesses geprigt sei. Vom Totalititsanspruch ihrer
Kunsttheorien bleibt Schillers Diskurs iiber das Schéne wiederum dort ge-
schieden, wo er die Autonomiekonzeption unterliuft, indem er die Auffas-
sung bekundet, die &sthetische Erfahrung des Individuums bilde die
Pramisse fiirr den Gewinn sozialer Freiheit. Die Reflexion der gesellschaft-
lichen Bedingungen, denen der Mensch unterliegt, begleitet Schillers
Theorie auf ostinate Weise. Ebenso wie die staatsphilosophische Meta-
phorik, die ihre Verlautbarungen stiitzt, zeugt sie von der Erwartung, daf
das Schone, wenngleich zweckfrei, doch sozial zu verorten sei. Wenn
Schiller am 25. Januar 1795 in einem Brief an Christian Garve davon
spricht, die Briefe formulierten sein «politische(s) Glaubensbekenntnif3»
(NA 27, 125), dann beleuchtet das die gesellschaftliche Zielsetzung des is-
thetischen Programms auf hinreichende Weise.?*$
Es scheint offenkundig, daf Schillers synthetische. Konzeption des
Kunstschonen einzig um den Preis methodischer Inkonsequenz zu gewin-
nen war. Seine wesentliche theoretische Leistung liegt im Versuch, die
sinnliche Kultur des Menschen als Manévriermasse in das Projekt seiner
Selbstbestimmung einzubringen. Daf die angestrebte Uberwindung des
durch Kant festgeschriebenen Dualismus letzthin zu einer Vertiefung des
Ge.geflsatzes z.wischen beiden Bereichen, kaum aber zu seiner Aufhebung
gi:fZit, P}fgrundet die unbeapsichtigte N.['Oderr‘litéit der Asthetik Schillers.
e 1?? er“un.g von theoretischer und isthetischer Kultur blieb jedoch
;lrl:nzci n‘;:lnftu; lhr; ;ll’l gnabgegoltener PFogrammanspruch. Im System des
talen ealismus (1800) spricht auch Schelling die Hoffnung
Zus,;daiﬁ die Philosophie, so wie sie in der Kindheit der Wissenschaft von
V;irsse(r)lzscl;j;l;or:lellclag (giirrxéil}llrt-worden ist, und mit ihr alle diejenigen
) ch sie der Vollkommenheit entgegengefiihrt

losophisch fundierten Anniherung zwischen den beiden getrennten Kultu-
ren kaum denkbar gewesen. Auf der Basis des Kantschen Dualismus voll-
zieht sich die spekulative Uberbietung einer Erkenntnistheorie, die den
Menschen gelehrt hatte, die Méglichkeit seiner Freiheit kritisch, vor aller
Erfahrung als Element seiner Individualitit zu denken. Hegel, der das in-
tellektuelle Erbe dieses Losungsangebots iibernimmt, hat Schiller die An-
erkennung fiir die selbstbewufite Beschiftigung mit Kant nicht versagt
und mit wohlgesetzten Worten seine Revision der subjektiven Asthetik
der Kritik der Urteilskraft gewiirdigt. Uberzeugender als die Vorschlige
des Theoretikers scheinen Hegel freilich die Leistungen des poetischen
Werkes, das die Widerspriiche einer unsystematischen Kunstlehre zwar
nicht auflésen, aber immerhin ins Feld der Anschauung hiniiberspielen
und damit einer kritischen Durchleuchtung unterziehen kann: «Es muf§
Schiller das grofle Verdienst zugestanden werden, die Kantische Subjekti-
vitit und Abstraktion des Denkens durchbrochen und den Versuch gewagt
zu haben, iiber sie hinaus die Einheit und Vershnung denkend als das
Wahre zu fassen und kiinstlerisch zu verwirklichen.» **7 Daf die von
Schiller vertretene Vision der dsthetischen Versdhnung fiir ihn wiederum
den Vorschein des wahren Ideals absoluten Selbstbewufitseins in der Ge-
schichte bildet, verrit Hegels Aussage, die Kunsttheorie des ausgehenden
18. Jahrhunderts habe ihre wesentliche Funktion darin besessen, die «Ein-
heit» des «Allgemeinen und Besonderen, der Freiheit und Notwendigkeit
(...) ins wirkliche Leben zu rufen»,>*® ehe die philosophische Wissen-
schaft sie systematisch vorzeichnen konnte.

5. Auf der Suche nach stabilen Koalitionen.
Jena 1794-1799

Ubereinstimmende Kreise.
Mit Goethe zu neuen Aufgaben

Die Wiirttembergreise des Jahres 1793/94 fithrt Schiller letztmals fur lan-
gere Zeit uber die Landesgrenzen Thiiringens. Lediglich noch im Herbst
1801, anliflich eines Besuchs bei Kérner in Dresden, und im Friihjahr
1804, wihrend der Sondierungsgespriche in Berlin, halt er sich fiir mehre-
re Wochen aulerhalb des Herzogtums auf. Seit dem Mai 1794 spielt sich




