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Johann Heinrich Campe
und die tugendhafte

zwelte Natur

(Red.) Anhand einer begriffsgeschichtlichen
Analyse zweier frither Schriften von Joachim
Heinrich Campe, seiner Dissertation Nonnul-
la de vi consuetudinis. Quaestionibus homi-
nianis addita (1768) und dem Buch Philoso-
phischer Commentar (iber die Worte des
Plutarch: Die Tugend ist eine lange Gewohn-
heit (1774) wird in diesem Beitrag darzule-
gen versucht, welche Bedeutung sowohl der
rhetorischen Tradition als auch der Asthetik
fiir die Padagogik im ausgehenden 18. Jahr-
hundert zukommt.

® Rita Casale

«Kénnten wir, sagt Plato, die Tugend nackt erblicken:
so wirden wir so viel Reiz an ihr entdecken,

dass wir ausser ihr nichts auf der Welt mehr lieben woll-
ten.

Aber zum Ungliick setzt ein neuer Schriftsteller hinzu,
ist sie ein keusches Madchen, das sich eher nicht ent-
kleidet sehen lasst,

bis man sich mit ihm vermahlet hat»

J. H. Campe, Philosophischer Commentar

«Il n'est point de Serpent, ni de Monstre odieux,
Qui par I'art imité ne puisse plaire aux yeux.
D’un pinceau delicat I'artifice agreable

Du plus affreux objet fait un objet aimable»

N. Boileau, L'art poetique

Trotz des erneuten Interesses, das die bildungshis-
torische Forschung in den letzten Jahrzehnten fur
die Padagogik der «deutschen Aufklarung» zeigt,
ist ein zentraler Aspekt der philanthropistischen
Moralerziehung, néamlich die Rezeption der klassi-
schen Rhetorik sowie die asthetische Diskussion im
Europa des 17. und 18. Jahrhunderts, weitgehend
unerforscht geblieben. Die innovativen Studien
der 90er-Jahre des 20. Jahrhunderts (insbesonde-
re Kersting 1992) haben fast ausschliesslich den
anthropologischen Hintergrund einer solchen Er-
ziehungstheorie fokussiert und sich auf die Unter-
suchung der spateren Schriften konzentriert. Und
auch die jungsten Arbeiten Gber die Frihgeschichte
des Philanthropismus, die zwar nicht langer die An-
thropologie, sondern die theologischen Pramissen
der Aufklarungspadagogik ins Zentrum der Analyse
racken (vgl. Overhoff 2004), setzten sich nicht mit
einer solchen Tradition auseinander.

Es lasst sich jedoch zeigen, dass in die Fassung
des Begriffs der Tugend, wie ihn Campe in seinen
ersten Schriften entwickelt, die padagogische Re-
zeption der damaligen &sthetischen Diskussionen in
sehr weitgehendem Masse eingeht. Ausgehend von
den &sthetischen Uberlegungen von Henry Home
(Lord Kames) und einem durch Cicero gefilterten
Aristotelismus formuliert Campe einen Begriff der
Tugend, der weder religiés noch ausschliesslich
transzendental moralisch zu interpretieren ist. Tu-
gendhaftigkeit wird nicht auf das Bewusstsein oder
auf ein innerliches Gefuihl der Sittlichkeit zurtickge-
fuhrt. Eher bedient sich Campe bei seinen ethischen
Uberlegungen der rhetorischen Begriffe der Ge-
wohnheit, der Ubung, der Wiederholung und der
Nachahmung.

1. Campes Dissertation: Die Macht der
Gewohnheit

ampe schrieb seine Dissertation 1768 in Halle
Cbei Christian Adolph Klotz2. Klotz war Autor

von Abhandlungen tber Asthetik, Kritik und
guten Geschmack, die Resonanz bei der akademi-
schen Jugend fanden. Auch die Zeitschriften, die
von ihm herausgegeben wurden (vgl. dazu Hausen
1772), hatten einen grossen Leserkreis.

Die Analyse von Klotz' Vorlesung zeigt, dass sich
der zentrale Hinweis auf Henry Home in der Disser-
tation auf den Einfluss von Klotz zurtckfiihren lasst
(vgl. Casale/Schmitt 2002). Die bis jetzt in der histo-
rischen padagogischen Forschung ignorierte Rolle
des Schotten Henry Home darf nicht unterschatzt
werden3. Campes Dissertation kundigt sich mit ih-
rem Untertitel (Quaestionibus homianis addita) als
Kommentar zu dem ersten Traktat der Asthetik an,
der in Grossbritannien publiziert worden ist (Home
1762).

Homes Elements of Criticism ist die Hauptquelle
der Dissertation, in der sich daneben vor allem Hin-
weise auf Schriften von Cicero, Nicolas Boileau, Mo-
ses Mendelssohn und Friedrich Justus Riedel finden
lassen. Campes Interpretation von Home ist der
aristotelischen Tradition verpflichtet, die die Frage
nach der Tugend mit der Frage nach der Macht der
Gewohnheit aufs engste verkntpft. In Nonnulla de
vi consuetudinis geschieht dies nur noch nicht auf
explizite Art und Weise. Es handelt sich um eine
rhetorische Untersuchung der menschlichen Hand-
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lungen, deren Bedeutung fur das menschliche Gliick
von Campe von Anfang an stark betont wird.

1.1 Henry Home: Gewohnheit innerhalb
einer «(Okonomie der menschlichen Leiden-
schaften»

Mit den Elements of Criticism legt Home eine em-
pirische Asthetik vor. Diese empirische Asthetik
versteht sich als eine physiologische Analyse der
menschlichen Empfindungen, die die Basis der «Kul-
tivierung» derselben vermittels der schénen Kinste
bilden soll. Homes asthetisches Projekt ist zugleich
ein moralisches Programm.

Da die Natur des «empfindenden Wesens» (sen-
sitive being) Home zufolge extrem kompliziert ist4,
bedarf seine Erkenntnis der kritischen Zergliede-
rung. Diese Analyse beruht auf der empiristischen
Uberzeugung, dass Objekt der menschlichen Er-
kenntnis nur Eindriicke der Sinne sein kénnen. Aber
im Gegensatz zu den bekannten Strémungen des
Empirismus konzentriert sich Homes Untersuchung
tatsachlich auf die Empfindung und nicht auf die
Reprasentation>. Die Unterschiede der Eindriicke
hangen von den verschiedenen Sinnen ab. Ausge-
hend von der Art, wie die Sinne dem Menschen die
Eindriicke Ubertragen, kann man von héheren und
niederen Sinnen sprechen. Beim Schmecken, Fiihlen
und Riechen, den niederen Sinnen, sei der Ort der
Empfindung das Organ selbst, beim Sehen und H&-
ren, den hoheren, hingegen die Seele. Bei ihnen
findet keine korperliche Bertihrung statt (vgl. Aris-
toteles 1995, X, 5 1175b 30 u.f.). Das Vergniigen,
das Sehen und Hoéren erregen, hat einen «Mittel-
platz» (vgl. dazu Zimmermann 1858, S. 224) zwi-
schen «korperlicher Lust» und «intellektueller Lust»
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(bzw. «Erg6tzung des Verstandes»). Dank der «ver-
mischten Natur» kénnen diese Empfindungen zu-
gleich Einfluss auf die Seele und auf den Kérper
haben. Diese besondere Stellung von Auge und Ohr
erlaubt den schénen Kinsten gerade vermittels
sinnlicher Tatigkeiten, namlich Héren und Sehen,
auf die Empfindungen und Leidenschaften des
Menschen zu wirken. Deshalb kénnen sie eine mo-
ralische Funktion austiben®.

Die sinnlichen Tatigkeiten des Auges und des
Ohrs seien aber auch selbst als «GemuUtsbewegun-
gen» und «Leidenschaften» wahrzunehmen. Die
Leidenschaften seien wiederum Gemutsbewegun-
gen, die mit einem Verlangen verbunden seien und
im Unterschied zu denselben eine Dauer haben
(Home 1772/1790, Bd. 2, S. 52, S. 69-70). Das Verlan-
gen allein reicht nicht aus, die Leidenschaften zu
charakterisieren, da es abnehmen kénne. Die Dauer
allein reiche ebenfalls nicht aus, da dann der Ge-
muatsbewegung die Intensitat mangelte, die sie erst
zu einer Leidenschaft mache.

Auch die Tugend wird als Bewegung der Seele
gefasst. Sie sei eine Neigung, die nach dem Guten
strebe. Dadurch dass sie das Gute begehre, unter-
scheide sie sich von den Leidenschaften, die auf das
Angenehme zielen. Diese Ablenkung der Leiden-
schaft, die die Tugend auch sein soll, bedurfe der
Gewodhnung, die durch erzieherische Mittel unter-
statzt werden muss (ebd., S. 81): «Und um die Sache
der Tugend von allen Seiten zu unterstitzen, ist,
durch eine bewundernswirdige Einrichtung, den
guten Beyspielen eine solche Gewalt Gber das
menschliche Herz gegeben worden, dass durch sie
die Tugend eine Gewohnheit werden kann [...] Und
jede Ubung, sie mag innerlich oder dusserlich seyn,
fihrt zu einer Fertigkeit, denn eine Neigung oder
ein Hang der Seele wird, wie ein Glied unseres Kér-
pers, durch Uebung starker» (ebd.). Auch Fabeln
stellen wirksame Beispiele dar, die tugendhaften
Bewegungen in den Jugendlichen hervorrufen
(ebd., S. 82). Sie kénnen fir die Erregung einer Nei-
gung zur Tugend dieselbe Funktion haben wie wah-
re Geschichten: «Es offenbaret sich daher eine gros-
se Weisheit, die uns also eingerichtet hat, dass wir
eben derselben Besserung durch die Fabel als durch
wahre Geschichten fahig sind» (ebd., S. 137). Kann
das Beispiel auch als Ausgangspunkt der Bewegung
auf die Tugend hin dienen, gentigt das doch nicht,
damit die Tugend eine Fertigkeit wird. Dazu bedarf
es der Ubung.

Damit aber die Ubung didaktisch wirkend ist, ist
eine standige Wiederholung notwendig. Die Wie-
derholung ist geeignet sowohl eventuelle Unvoll-
kommenheiten des Ubenden als auch Mangel der
Ubung selbst zu korrigieren: «Da zu gleicher Zeit
immer geschickte Mittel vorhanden sind, diese sym-
pathetische Bewegung [der Tugend, RC] zu erregen,
so kann die 6ftere Wiederholung derselben gros-
sentheils bey Mangel einer vollstandigern Ubung
ersetzen. Auf diese Weise kann sich jeder durch ge-
hérige Uebung eine dauerhafte Fertigkeit in der
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Tugend erwerben» (ebd., S. 82).

Das Schema Neigung - Ubung - Wiederholung -
Fertigkeit — Tugend ist somit bei Home als das eines
Erziehungsprozesses zu erkennen, an dessen Ende
der tugendhaft handelnde Mensch stehen soll. Die-
ser Mensch handelt tugendhaft aus Gewohnheit.

Der Analyse des Begriffs der Gewohnheit widmet
Home das 14. Kapitel seiner Elements of Criticism
(«Custom and habit»). Diese Untersuchung will als
eine philanthropische Studie verstanden sein. Es
geht um eine Menschenkenntnis, die versucht, die
menschlichen Handlungen vorherzusehen, um sie
zu regieren, und nicht mehr um ein padagogisches
Modell. Dass jede menschliche Handlung von den
Leidenschaften verursacht wird, ist der Ausgangs-
punkt der Untersuchung. Nur die Gewohnheit er-
laubt dem Menschen seine Leidenschaften zu ge-
brauchen. Die glickliche Macht der Gewohnheit
besteht darin, dass die tugendhafte Handlung eine
Praktik bzw. Fertigkeit wird, die den Menschen von
der Muhe eines standigen Anfangs befreit: «Dass
die Macht der Gewohnheit eine gltckliche Anstalt
zu unserm Besten sey, muss jeder einrdumen, der
bedenkt, dass unsre eigentliche Bestimmung die
Arbeit, und das Vergntigen nur unsre Erholung ist»
(ebd., S. 113). Die einmal gewonnene Gewohnheit
ist fir Home die Wiederholung derselben Haltung.
Die Festigung dieser Haltung ist die Wirkung, wel-
che die Gewohnheit auf die Seele oder den Kérper
hat. Diese Wirkung kann aktiv sein, wie bei Leibes-
Ubungen oder passiv, wie in den Fallen, da man
durch Gewohnheit Geschmack an gewissen Dingen
findet, an denen man anfanglich keinen fand. In ei-
nigen Fallen resultiert aus Gewohnheiten aber auch
Langweile (Ekel oder Sattigung), in anderen Fallen
dampfen sie die Scharfe von Schmerz und Leiden.

Haufige Wiederholung Uber eine langere Dauer
kann diese Festigkeit hervorbringen: «die Lange
der Zeit ist dazu nothwendig» (ebd., S. 94). Die Pro-
zedur, durch die der Mensch eine gewisse Festigkeit
des Charakters gewinnt, wird von Home mit minuti-
oser Prazision beschrieben: «Weder der schnellste
Fortgang der Handlungen in einer kurzen Zeit, noch
ein langsamer Fortgang in der langsten Zeit, ist al-
lein fur sich dazu hinreichend. Diese Wirkung muss
durch gemassigste, gelinde Beschaftigung, und
durch eine lange Reihe zwangfreyer Bemuhungen,
die durch kurze Zwischenrdume getrennt sind, her-
vorgebracht werden. Ja, ohne Ordnung in Ruicksicht
auf Zeit, Ort und andere Umstande der Handlung,
sind auch diese nicht einmahl zureichend. Je einfor-
miger die Art zu handeln ist, desto eher wird sie zur
Fertigkeit» (ebd., S. 94f.). Es ist diese langsame und
wiederholte Tatigkeit, die dem Menschen die Lust
des massigen Vergnigens gonne.

In Homes Fassung der Tugend als einer Neigung,
die der Gewohnheit und der Ubung bedarf, kann
man die theoretische Konstellation finden, die
Campe als Basis seiner Dissertation und seines spa-
teren Philosophischen Commentars dienen sollte.
Allerdings versucht Campe die Unklarheit von Ho-

mes Konzeption, der zwar beschreibt wie man von
der Neigung zur Tugend komme, aber deren inne-
ren Zusammenhang nicht bestimmt, zu beseitigen.
Dazu bedient er sich der Uberlegungen Moses Men-
delssohns.

1.2 Moses Mendelssohn: Die Lust am
Gewohnten

Bei Mendelssohn wird wie bei Home die Tugend
als das Streben nach dem Guten verstanden. Was
bei Home ungekléart blieb, der Zusammenhang
zwischen dem Angenehmen und dem Guten, fin-
det bei Mendelssohn in der Wiederaufnahme der
platonischen Tugendlehre seine Lésung. Auf dieser
Basis meint Mendelssohn die epikureische Tradition
widerlegen und eine Briicke zwischen Lust und Mo-
ral bauen zu kénnen.

Platon zufolge ist die Frage nach der Tugend nur
vermittels einer Idee des Guten zu beantworten. In
den beiden Dialogen Menon und Protagoras wird
der Begriff der Tugend ausgehend von der Frage ih-
rer Lehrbarkeit diskutiert. Die Tugend kénne nur
gelehrt werden, wenn sie Wissenschaft sei. Und ei-
ne Wissenschaft sei sie, weil ihr die wahre Erkennt-
nis dessen zugrunde liege, was Lust verspreche.

Die platonische Lehre ist nicht gegen die Lust ge-
richtet, sondern zielt vielmehr auf ihre Erfullung.
Die wissenschaftliche Tatigkeit realisiert sich als
Messkunst, die in der Lage ist, den unmittelbaren
Lustgewinn und das durch Vernunft ersichtliche An-
genehme gegeneinander abzuw&gen und das
scheinbar Angenehme vom wirklichen zu unter-
scheiden. Mendelssohn wie auch spater Campe fol-
gen genau dem platonischen Modell, das erstens
das schlechterdings Angenehme, zweitens das
schlechterdings Unangenehme, drittens das Ange-
nehme, das, in der Folge unangenehm wird, vier-
tens das Unangenehme, das in der Folge angenehm
wird (Campe 1768, S. 12, Mendelsohn 1761, S. 45),
unterscheidet. Der Mensch tue das Unangenehme,
erkennend, dass es Unangenehmes sei, Uberwun-
den aber von dem Angenehmen (Platon: Protago-
ras, 355b)7. Die unmittelbare Lust, die man bei der
Ausfuhrung einer Tatigkeit fihlen kann, sei kein
zuverlassiges Kriterium. Nur im Laufe der Zeit kén-
ne sich die Art der Empfindungen zeigen. Dadurch,
dass in die Lust die Uberlegung und die Abwégung
einbezogen wird, denen eine gewisse Dauer eignet,
werde die Dimension des Augenblicks Uberwunden.
Das so gefasste Angenehme bzw. die Lust sei das
Ziel jeder Handlung und beruhe auf Wissen (ebd.,
356d). Es sei das hochste Gut. Nach der Lust zu le-
ben, bedeute zugleich, sich entsprechend den Tu-
genden zu verhalten.

Die grundlegende Struktur des Naturverhaltnis-
ses, wonach die Neigung oder das Verlangen durch
die Vorstellung des Angenehmen hervorgerufen
wird, wird beibehalten. Durch die Erkenntnis des
Guten als dem, was in Wahrheit Lust verspricht, wer-
den die Handlungen auf das Gute ausgerichtet. Das
Angenehme wird zum Antrieb fur die guten Taten.

ZpH Jg. 11 (2005), H. 2



Mendelssohn modifiziertseine platonische Grund-
lage, die er weitgehend tUbernimmt, in zweierlei
Hinsicht. Beide Veranderungen gegentber Platon
sind far Campe von besonderer Bedeutung und er-
lauben es ihm, Platons Philosophie mit den Reflexi-
onen Homes zu verbinden.

Zum einen hebt Mendelssohn die moralische Be-
deutung der Schénheit hervor, die neben der Voll-
kommenheit und der Sinnlichkeit die dritte Quelle
der angenehmen Empfindung sein soll. Ein Drittes
ist die Schénheit, insofern in ihr Sinnlichkeit und
Vollkommenheit verknupft sind. Die von ihr hervor-
gerufene angenehme Empfindung wird in rationa-
listischer Manier als das klare, aber undeutliche Be-
wusstsein der Vollkommenheit definiert (Mendels-
sohn 1761, S. 27)3. Sie ist als die sinnliche Wahrneh-
mung der Vollkommenheit zu denken. Dies begriin-
det nun bei Mendelssohn wie bei Platon die Uberle-
gung, dass der zeitliche Faktor bei der Erkenntnis
des Angenehmen eine grosse Rolle spielt.

Zum anderen behauptet Mendelssohn, ohne auf
die platonische Identifikation von Tugend und Wis-
senschaft zu verzichten, dass die Lehre der Tugend,
um erfolgreich zu sein, auch der Ubung bedarf. Die
Tugend sei nur vermittels der Ubungen vollstandig
erlernbar: «Die Tugend ist freilich eine Wissen-
schaft, wie Plato sagt, und kann erlernt werden,
aber wenn sie in Austbung gebracht werden soll,
erfordert sie nicht blos wissenschaftliche Uberzeu-
gung, sondern auch kunstmassige Ubung und Fer-
tigkeit» (ebd., S. 60f.). Diese «kunstliche» Korrektur
der platonischen Tugendlehre wird von Mendels-
sohn mit dem Begriff der Gewohnheit durchge-
fihrt: «Die Gewohnheit und die Ubung verwandeln
eine jede Fahigkeit der Seele in eine Fertigkeit, und
verursachen, dass eine Handlung geschwind ver-
richtet werden kann, zu welcher Anfangs Weile er-
fordert wurde» (ebd., S. 53).

Unter Gewohnheit wird die Wiederholung einer
und derselben Handlung verstanden. Auch die
Ubung ist nichts anderes als Wiederholung, aber im
Sinne einer Handlung, die mit Fleiss und Absicht
wiederholt wird.

Erst durch Mendelssohns moderne Erganzungen,
die Erweiterung des platonischen Kontextes um das
Schéne und die Ubung, kann die Bestimmung der
angenehmen Empfindung als Motor der Formation
von Gewohnheiten Eingang in Campes Rezeption
von Home finden.

1.3 Johann Heinrich Campe: Gewohnheit als
sinnliche Vernunft

In der Dissertation nimmt Campe die Thematik der
Gewohnheit so auf, wie Home sie in den Elements
of Criticism ausgearbeitet hatte. Campe setzt dabei
aber den Akzent auf die Macht der Gewohnheit
und auf die Art dieser Macht. In der Tat sind es zwei
Fragen, die im Zentrum von Campes Dissertation
stehen. Die erste stellt das Problem der Macht der
Gewohnheit allgemein: «Woran liegt es, dass die
Gewohnheit im Allgemeinen grossen Einfluss auf
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uns hat?»? Die zweite Frage betrifft die Art und
Weise, in der die Gewohnheit ihren Einfluss zeigt:
«Welches ist der Grund dafur, dass unsere Seele in-
folge haufigen Gebrauchs einer Sache und nachdem
sie sich an sie gewohnt hat, sich einmal ihr stark zu
- und einander mal sich vehementer von derselben
abwendet?»10

Die Erlauterung des Was und des Wie der Macht
der Gewohnheit setzt fur Campe eine ausfuhrliche
Untersuchung ihrer Prinzipien voraus. Die Natur der
Gewohnheit zu definieren, bedeutet zuerst, dass
ihr dreifaches Verhaltnis zu Kérper und Seele expli-
ziert wird: «Jede Gewohnheit ist entweder eine Ge-
wohnheit des Kérpers oder der Seele oder von bei-
den»'. Der Bezug der Gewohnheiten zu Koérper
und zu Seele prazisiert ihre Natur, aber er bietet
noch keine Erklarung uber die Prozesse ihrer Ent-
stehung. Erst der Hinweis auf die Empfindungen
kann deutlich machen, wie Gewohnheiten sich bil-
den. Empfindungen kénnen angenehm oder unan-
genehm sein. So wie eine unangenehme Empfin-
dung, die sich aus einer gewissen Handlung ergibt,
dazu fuhrt, dass die Tatigkeit, die Unwohlsein her-
vorgebracht hat, vermieden wird, fuhrt eine ange-
nehme Empfindung umgekehrt dazu, dieselbe
Handlung zu wiederholen. Das legt die Méglichkeit
nahe, wie Mendelssohn unter Berufung auf Platon
angedeutet hat, die angenehme Empfindung in der
Erziehung zur Tugend als Instrument einzusetzen.
Eine Ubung, die eine angenehme Empfindung ver-
spricht, motiviert zur Wiederholung.

Campes Konzeption geht dartGber noch hinaus.
Bei Platon war der Zusammenhang von Angeneh-
mem und Gutem an die Erkenntnis gebunden, dass
das Gute zugleich das Angenehme sei. In der Mo-
derne wird hingegen der Hiatus zwischen Ange-
nehmem und Gutem durch die Ubung und die Wie-
derholung uberbrackt. Das ist dadurch méglich,
dass die Wiederholung selbst als angenehm emp-
funden wird und damit zu einem eigenen Element
der Erziehung verselbststandigt wird. Die erste
Ubung zur Erwerbung von Gewohnheiten ist dar-
um die Ubung durch Wiederholung. Diese ist das
konstitutive und padagogische Element, das die Se-
dimentierung der Ergebnisse der Ubungen erlaubt.
Campe verscharft Mendelssohns Erganzungen zu
Platon hinsichtlich der wirkenden Kraft von Ubung
und Wiederholung so weit, dass deren Mechanik an
die Stelle der Erkenntnis treten kann, die fir Platon
noch die entscheidende Bedeutung hatte. Deren
Rolle reduziert sich darauf, dem Padagogen die
richtige Anleitung seiner Schuler zu ermdglichen.
Dass Platons Bezug auf die Erkenntnis faktisch ne-
giert wird, obwohl die darauf basierenden Gedan-
ken Uber das Angenehme und das Gute, wie erlau-
tert, via Mendelssohn den Hintergrund fur Campes
Uberlegungen bilden, erklart, warum er von ihm
nicht mehr explizit in Betracht gezogen wird.

Die Ubungen sollen nicht nur Verdnderungen
auf der Oberflache verursachen. Aussen und Innen
scheinen bei Campe nicht mehr getrennt zu sein.
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Das Wort Ubung darf nicht etwa bloss auf die dus-
serlichen Handlungen bezogen werden, sondern sie
fasst auch alle innerlichen Wirkungen auf unsere
denkende Seelenkraft in sich. Man muss so lange
wiederholen, bis man sich im Laufe der Ubung ihrer
Regeln nicht mehr bewusst ist, bis «sich seine Grund-
satze in Neigungen verwandelt haben, und seine
Tugend mehr Naturtrieb, als Vernunft zu sein schei-
net» (Mendelssohn 1761, S. 61).

Die Naturalisierung der Gewohnheit beinhaltet
hier die Naturalisierung der Tugend. Dieser Schritt
ist in der Dissertation nur angedeutet und wird von
Campe in seinem Philosophischen Commentar aus-
fuhrlicher thematisiert. Diese Schrift von 1774 ist
ein Kommentar zu Plutarchs Motto: «Die Tugend ist
eine lange Gewohnheit». Dort werden Gewohnheit
und Tugend ausgehend von einem «lateinischen
Aristotelismus» identifiziert. Auf der Basis von Cice-
ros stoischem Aristotelismus'? und von Plutarchs Tu-
gendlehre entwickelt Campe den Begriff der Tu-
gend als einer «Praktik», die aus wiederholten
Ubungen entsteht' und zieht damit die Konse-
quenz aus seiner faktischen Negation des Platonis-
mus in seiner Dissertation.

2. Campes Philosophischer Commentar:
Die Tugend ist eine lange Gewohnheit

2.1 Aristoteles: Tugend als Habitus

In der Nikomachischen Ethik werden die Uberle-
gungen Platons hinsichtlich der Tugend vielfach kri-
tisiert. Im Kontext dieses Beitrags sind nur zwei As-
pekte dieser Kritik zu erwahnen: Aristoteles bestrei-
tet sowohl, dass die Ethik eine strenge Wissenschaft
sein konne, als auch, dass es einen unmittelbaren
Nexus zwischen richtiger Erkenntnis und richtigem
Handeln gabe.

Gegenstand ‘der Wissenschaft sei das Notwendi-
ge, das sich nicht anders verhalten kann (Aristoteles
1995, 1139b, S. 15-35). Der Gegenstand der Ethik
sei das Handeln, das im Gegensatz zum Notwendi-
gen sich so oder anders verhalten kann. Die Ethik ist
eher als Uberlegung tiber die Tugend denn als Wis-
senschaft von ihr zu charakterisieren. Die tugend-
haften Handlungen lassen sich darum auch nicht
wie die wissenschaftlichen Erkenntnisse durch die
Lehre tradieren. Sie entstehen vielmehr aus Ge-
wohnheiten. «Die sittliche [Tugend, RC] [...] wird
uns zuteil durch Gewohnung, davon hat sie auch
den Namen erhalten, der nur wenig von dem Wort
Gewohnheit verschieden ist. Daraus ersteht auch,
dass keine von den sittlichen Tugenden uns von Na-
tur zuteil wird. Denn nichts Naturliches kann durch
Gewdhnung geédndert werden» (ebd., 1103a, S. 17—
22). Die Tugenden sind, setzt Aristoteles fort, weder
etwas von Natur noch etwas gegen die Natur. Die
Anlage zu den Tugenden gehért zu dem Menschen
per natura. Aber damit die Anlage zur Wirklichkeit
wird und zwar zur Tugend, sei die Gewdhnung not-
wendig™.

Im vierten Kapitel des zweiten Buchs der Niko-

Philofophifder %
Sommentar |

tber dle Lot raihes

QWorte des Plutarchs:
vie Jugend iff eine langel
Gewobnbeits

ober

Daften Meigungen,
von
J. H. Campe,

Belbprediger bey Sr. Kontgl. Hobeit des Pringen
von Preufen InfanteriesMegiment,

75 780 ¥ros $5) WoAuyediey. :
Pluz. d. liber. educ. Cap. V. |
. Beclin, 1774 ‘

machischen Ethik weist Aristoteles auf drei psychi-
sche Phdnomene hin, um zu erklaren, was Tugend
ist: Affekte, Vermégen und Habitus. Unter Affekten
wird alles verstanden, was mit Lust oder Unlust ver-
bunden ist; unter Vermégen wird gefasst, was die
Menschen fur die Affekte empfanglich macht; zu-
letzt der Habitus, der erlaubt, dass der Mensch sich
mit einer gewissen Festigkeit in Bezug auf die Af-
fekte verhalt.

Gerade, dass das Handeln etwas Veranderliches
sei und nichts Naturliches, erméglicht die Ausbil-
dung eines bestimmten Habitus als Grundlage der
Tugend durch Ubungen: «Aus gleichen Tatigkeiten
erwachst der gleiche Habitus. Daher mdssen wir uns
Miuhe geben, unseren Tétigkeiten einen bestimm-
ten Charakter zu verleihen; denn je nach diesem
Charakter gestaltet sich der Habitus» (ebd., 11033,
S. 20-25). Die Tugend ist ein Habitus, der dem Men-
schen ein «mittleres» Verhalten in Bezug auf seine
Affekte erlaubt: Die Tugend liegt «wo das Uber-
mass verfehlt ist und der Mangel Tadel erfahrt»
(ebd., 11064, S. 24-27).

2.2 Plutarch: Tugend ist lehrbar

Plutarch nimmt das aristotelische Erklarungsmodell
der Tugend auf und akzentuiert in dessen Kon-
struktion die Rolle der Ubung im Entstehungspro-
zess der tugendhaften Tatigkeiten. Dass die Ethik
nicht als strenge Wissenschaft gelten kann, schliesst
die Lehrbarkeit der Tugend nicht mehr aus. Wenn
Tugenden aus Gewohnheiten bestehen, kénnen sie
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vermittels der Ubungen fiir Plutarch nicht nur ge-
bildet, sondern auch gelehrt werden. Wie fir die
Kunste und Wissenschaften gehoren die folgenden
Elemente zur vollkommenen Erwerbung der Tugen-
den: Naturanlage, Verstandnis und Gewohnheit.
Der Unterricht bringe dazu, die Tugend zu verste-
hen und die praktische Ubung gestatte, dass sie
eine Gewohnheit werde. «Der Anfang ist die Na-
turanlage, der Fortschritt ist das Lernen, die Praxis
ist die Ubung» (Plutarch 1948, S. 109). Der Ubung
kommt sowohl die Funktion der Festigung der Tu-
genden als auch die ihrer Tradierung zu. Wird der
Ubung so viel zugetraut, wird die Bedeutung der
Naturanlage im Verhéltnis der oben genannten
Elemente zwangslaufig eingeschrankt. Obwohl sie
notwendig zu sein scheint, kann die Ubung einen
«Mangel an naturlichen Anlagen» kompensieren:
«Meint aber Jemand, man kénne mit gehériger Un-
terweisung und Tugendibungen einem Mangel an
nattrlichen Anlagen auf keine Weise abhelfen, der
wisse, dass er ganz und gar irrt. Tragheit verdirbt
die beste nattrliche Anlage, wahrend der Fleiss er-
setzt, was der Natur abgeht. Wenn die Nachlassig-
keit ausserstande ist, das Leichteste zu vollbringen,
so kann der Eifer die schwierigsten Dinge ins Werk
setzen» (ebd.). Die Gewohnheit tritt dort ein, wo es
an der Naturanlage fehlt. lhre Macht erweist sich
darin, dass sie diesen Mangel beheben kann.

2.3 Cicero: Tugend als zweite Natur

Auch fur Cicero wie fur Aristoteles ist die Tugend-
frage mit der Gluckseligkeit verbunden?3. Gluckse-
ligkeit ist fur ihn das hochste Gut und als solches
Ziel jeder menschlichen Handlung. Unter Tugend
versteht Cicero in De finibus'® die Bedingung der
Gluckseligkeit. Die Diskussion um die Ziele mensch-
licher Handlungen wird von ihm in Auseinanderset-
zung mit den Epikureern, mit den Stoikern und mit
den Peripatetikern entwickelt. In allen drei Doktri-
nen spielt die Definition des Begriffs der Natur eine
grosse Rolle. Sie unterscheiden sich darin, was fur
ein Gegenstand ihnen die Natur ist: Den Epikureern
sei sie Korper, den Stoikern der Kosmos und den Pe-
ripatetikern Anlage. Gemeinsam sei ihnen, dass sie
die Natur als bewegendes Prinzip in Bezug auf die
Tugend als Selbstliebe interpretieren. Die Koordi-
naten, von denen ausgehend das Thema diskutiert
werden, sind: Lust, Seele und Kérper.

Cicero zufolge existieren fur die Epikureer nichts
anderes als Kérper und die Lust sei das hochste Gut
(Cicero: De finibus, S. 30f.). Gluckseligkeit bedeute
ihnen, ein Leben in der Lust zu fuhren, die als Er-
fahrung des Angenehmen gefasst wird. Auch die
Lust der Seele sei eine Folge des korperlichen Ge-
niessens: «Lust wird aber nach der Gewohnheit al-
ler, die Latein sprechen, dort angenommen, wo et-
was Angenehmes erfahren wird, das irgendeines
der Sinnesorgane in Bewegung setzt. Ubertrage
dieses Angenehme, wenn du willst, auf die Seele,
denn in beiden Féllen ist ein <iuvare> gemeint, von
dem <ucundus> abgeleitet ist»17.
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Im Gegensatz zu den Epikureern setzen die Stoi-
ker die Gluckseligkeit kaum in Verbindung zum
Koérper und seiner Lust. Das hochste Gut sei die
Ubereinstimmung mit der Natur (ebd., S. 101). Gilt
fur Menschen wie fur Tiere gleichermassen, dass ihr
Tun von der Selbstliebe bestimmt wird, so zeichnen
sich erstere dadurch aus, dass sie sich dabei der Ver-
nunft bedienen. Sie sind in der Lage, viele Dinge
gleichzeitig zu behandeln, Ursachen und Folgen
der Erscheinungen zu erkennen, Ahnlichkeiten her-
zustellen und Getrenntes zu verbinden. Ausserdem
erlaube der Besitz der Vernunft dem Menschen, das
eigene Leben als ein Ganzes zu verstehen, wodurch
er Gegenwart und Zukunft verkntpfen kann. Auch
der soziale Charakter des Menschen sei ein Ergebnis
seiner Vernunft. Die Ubereinstimmung mit seiner
sozialen Natur druicke sich zuerst in der Liebe zur
Familie, danach zu seinen Mitburgern und zuletzt
zu allen Sterblichen aus (ebd., S. 111). Die stoische
Tugend sei die vollkommene Entwicklung der Ver-
nunft (ebd., S. 271), durch die der erstrebte Ein-
klang mit der Natur erreicht wird. Die Tugend sei
die Art, in der die Menschen der Natur entsprechen
und darum etwas an sich Lobenswertes. Diese Voll-
endung der Natur vermittels der Vernunft brauche
Kunste, die die Anlagen der Natur unterstitzen
und zur Vollkommenheit entwickeln (ebd., S.
255)18,

Die Stoiker nennen die Vollendung der Natur ex-
plizit als Prinzip, die Epikureer formulieren sie imp-
lizit als solches, wenn sie den Kérper als Natur und
seine Lust als hochstes Gut fassen. Aus der Ausei-
nandersetzung mit den beiden Positionen ergibt
sich deshalb fur Cicero, dass der Wert der Vollen-
dung der Natur allgemein anerkannt ist. Gleiches
gilt far die Feststellung, dass erst die Bildung des
Menschen sie realisieren kann. Die Grenze der oben
dargestellten Positionen zeigt sich dort, wo sie ei-
nander entgegengesetzt sind, namlich in dem, wo-
rauf sich die Bildung beziehen soll: «Es ist allgemein
anerkannt, dass die gesamte Aufgabe und das Ge-
schaft der Weisheit in der Bildung des Menschen
besteht. Die einen [...] tragen Thesen vor, aus de-
nen sich ergibt, dass sie das héchste Gut in den Be-
reich verlegen, der unserer Macht entzogen ist; sie
sprechen von ihm wie von einem seelenlosen Kor-
per. Andere dagegen kiimmern sich um nichts an-
deres als um die Seele, als ob der Mensch keinen
Korper hatte» (ebd., S. 272f.).

An den Epikureern kritisiert er die ausschliessli-
che Reduktion der Lust auf ein korperliches Phano-
men und den Vorrang der Lust bezuglich der Be-
stimmung des Koérpers: «Gibt es nicht am Kérper
selbst viele Dinge, die der Lust vorzuziehen sind,
wie Kraft, Gesundheit, Schnelligkeit und Schoén-
heit?» (ebd., S. 168f.). Von den Stoikern weist er so-
wohl die Ausschliessung des Korpers als auch die
Definition des Verhaltnisses zur Natur zurtck. Sehr
widerspruchlich findet er die stoische Bestimmung
der Natur zugleich als zu erreichendes Ideal und als
unvollkommenen Ausgangspunkt: «Was ist wider-
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spruchsvoller als die Erklarung der Stoiker, man
kehre zur Natur zuriick, nachdem man das hoéchste
Gut erkannt habe, um die Prinzipien des Handelns,
also der Pflicht, bei der Natur zu holen?» (ebd., S.
282f.). Denn die Tugend, insoweit sie selbst die Pra-
xis der Ubereinstimmung mit der Natur sein solle,
solle zugleich auch Kunst sein.

In dem letzen Buch von De finibus bietet Cicero
eine Alternative zu den zwei oben skizzierten Posi-
tionen an. Laut Cicero enthalt dieses Buch die Dar-
stellung der aristotelischen Ethik. Tatsachlich gibt er
eine Version des Aristotelismus, die die stoische Tu-
gendlehre integriert, aber auch ihre Grenze Uber-
schreitet. Wie fur die Stoiker sei die Gluckseligkeit
auch fur die Aristoteliker das héchste Gut. Aber die
Aristoteliker fragen sich nicht, was Gluckseligkeit
ist, sondern woraus sie entsteht (ebd., S. 330f.). Fur
sie bestehe der Mensch in Seele und Korper. Da der
Mensch Vernunft besitze, habe die Seele als Sitz der
Vernunft den ersten Rang. Aber trotz der Tatsache,
dass die Tugend die Vollendung der Vernunft sei,
kann sie nicht ohne die Erziehung ausgetbt wer-
den. Die Natur des Menschen enthalte die Méglich-
keit, nicht die Realitat der Tugend: «Der Mensch
hat [...] von Natur die angeborene Fahigkeit fur al-
le Tugenden [...] aufnahmebereit zu sein. Darum
werden die Kinder, ohne Belehrung erhalten zu ha-
ben, durch Abbildungen der Tugenden, deren Kei-
me sie in sich besitzen in Bewegung versetzt. Dies
sind namlich die Grundlagen der Natur, durch de-
ren Entwicklung gewissermassen der Keim der Tu-
gend erzeugt wird» (ebd., S. 348f.). Durch die Be-
lehrung, durch die Gewohnheit entsteht eine zwei-
te Natur, die erst die Vollendung der ersten ermég-
licht (ebd., S. 382f.)"°.

2.4 Johann Heinrich Campe: Tugend durch
Ubungen

Der einseitige Bezug der Tugend entweder auf den
Korper oder auf die Seele, der schon von Cicero
kritisiert wurde, musste sich Campe im Kontext ei-
ner von ihm beabsichtigten moralphilosophischen
Interpretation der rationalistischen Metaphysik er-
neut stellen. Leibniz’ Begriff der Seele bietet ihm
eine Losung der vom Rationalismus aufgeworfenen
Leib-Seele-Problematik, auf der er seine Sittentheo-
rie aufbauen zu kénnen glaubt. Petersen?® zufolge
ermoglicht die Ausdehnung des Lebensbegriffs bei
Leibniz die Uberwindung von Descartes’ Dualismus
von Leib und Seele und die Koexistenz der Einheit
und Mannigfaltigkeit in allen seelischen Zustanden.
Das Verhéltnis zwischen Leib und Seele ist als Ver-
haltnis zwischen Koérper und Kraft zu verstehen.
Statt entgegengesetzt zu sein, sei die Seele das
Prinzip der Tatigkeit des Korpers. Die Auffassung
der Seele als Kraft bzw. als Prinzip des Lebens er-
klart die Mannigfaltigkeit ihrer Zustdande, ohne auf
ihre Einheit zu verzichten, weil Leibniz, wie Cochius
in seiner Untersuchung Uber die Neigungen formu-
liert?1, mit Kraft nicht nur dynamis, potentia nuda,
sondern auch entelechie meint (Petersen 1921, S.

356-374).

Far Campe beinhaltet Leibniz’ Fassung der Seele
— als einer Vorstellungskraft entsprechend dem phy-
sischen Begriff von Kraft — zugleich die Maglichkeit
einer moralischen Bestimmung ihres Objekts. Sie
strebe nach Wirksamkeit und alles was diesem Be-
streben ein Hindernis in den Weg legt, sei ihrer Na-
tur zuwider: «Ein Objekt, dessen Begriff unsere Vor-
stellungskraft erweitert, nennen wir (physisch oder
moralisch) gut; ein Objekt hingegen dessen Begriff
unsere Vorstellungskraft einschrankt nennen wir
(physisch oder moralisch) bdse» (Campe 1774, S.
45). Und die Vorstellung des Guten sei mit einer an-
genehmen, die des Bésen mit einer unangenehmen
Empfindung verbunden: «Jede neue Vorstellung,
welche der Seele eine Erweiterung ihrer Vorstel-
lungskraft zu versprechen scheint, macht ihr Ver-
gnugen; jede neue Vorstellung hingegen, welche
der Seele eine Einschrankung ihrer Vorstellungs-
kraft zu drohen scheint, macht ihr Missvergntgen.
Im ersten Fall liebt sie das Neue, im andern das Ge-
wohnliche» (ebd., S. 84). Indem Campe Gutes und
Angenehmes durch die Vorstellungskraft, die die
Seele ist, verknupft sieht, kann er die Tugend als ei-
ne Fertigkeit derselben bestimmen, die auf der Nei-
gung beruht. Unter Neigung versteht man gewshn-
licherweise eine nur voribergehende Ausrichtung
des menschlichen «Begehrungsvermégens» auf ei-
ne gewisse Art von Gegenstanden; fir Campe hat
sie hingegen immer bleibenden Charakter: «Bey je-
der Neigung liegt ein Verlangen zum Grunde»
(ebd., S. 25).

Entsprechend der von ihm Gbernommenen Lehre
ist die «Urkraft der Seele ... das einzige formelle
Principium aller ihrer Neigungen, so wie die ver-
schiedenen dussern Objekte derselben das materiel-
le Principium sind, wodurch die Verschiedenheit
dieser Neigungen bestimmt wird» (ebd., S. 32). Er
akzeptiert daher weder die Hypothese, der zufolge
jeder Neigung ein «wesentlicher Grundtrieb» ent-
spreche, noch jene, der geméss jeder Neigung eine
«verborgene Eigenschaft» (die scholastische quali-
tas occulta) zugrunde liege. Er distanziert sich auch
sehr deutlich von der Hypothese «eines gewissen
angebohrnen dunklen Gefuhls des moralischen Gu-
ten und Bésen»?2,

Ausgehend von der Seele als ihrer Quelle entste-
he eine Reihe von unterschiedlichen Neigungen, je
nach dem Objekt, auf das sie sich beziehen. Die Nei-
gungen, die einen sehr allgemeinen Gegenstand
haben, werden «naturliche Triebe» genannt. Die
mit einem besonderen Objekt werden als «erlangte
Triebe» oder «Fertigkeiten und Gewohnheiten» de-
finiert. Die ersteren sind bei jedem Menschen, wenn
auch in verschiedenen Graden, vorhanden. Die
zweiten sind «nur bey denen, in welchen Ubung
und Gewohnheit sie erzeugt haben» (ebd., S. 41).
Die Tugenden beruhen auf dieser zweiten Gruppe
von Neigungen, und darfen deshalb nicht nur ge-
lehrt, sondern mussen durch Ubung erlangt wer-
den. Der blosse trockene Unterricht reiche fur die
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Erwerbung der Tugend nicht aus. Gegen die plato-
nische Identifikation von Tugend und Wissenschaft
wendet Campe ein, dass zwischen Wissen und Aus-
Uben eine grosse Kluft bestehe. Sicher erlaubt nach
Campe der Unterricht «eine deutliche Erkenntnis
dessen, was in jedem Falle recht und unrecht ist»
(ebd., S. 52), zu erlangen, aber erst die Ubung er-
moglicht die Praktik der Tugenden. Obwohl und
weil im Philosophischen Commentar die Bedeutung
der Ubung fur die Entstehung der Tugend gegen-
Uber der ihrer Erkenntnis hervorgehoben wird, wird
die Tugendlehre zur Grundlage einer ganzen mora-
lischen Erziehungslehre (ebd., S. 5)3.

Auch in der Schrift Philosophischer Commentar
geht es Campe wie schon in seiner Dissertation dar-
um zu erklaren und zu begreifen, wieso die Men-
schen sowohl von dem Neuen als auch von dem Ge-
wohnlichen angezogen sind. Die Folge der Argu-
mentation und die Beispiele des Kommentars zu
Plutarch &hneln im Stil oft seiner Dissertation. Und
obwohl er sich auch hier explizit der Uberlegungen
Mendelssohns bedient, wird das Verhaltnis der
Macht der Gewohnheit zum Angenehmen auf der
Basis der dargestellten Seelentheorie, die sich ins-
besondere auf Cochius’ Schrift Untersuchung tber
die Neigung stutzt, umgekehrt. Campe unterschei-
det drei Klassen von Gewohnheiten hinsichtlich der
angenehmen Empfindung, die sie begleiten: Ge-
wohnheiten, die von Anfang an Vergnliigen ma-
chen; Gewohnheiten, die von immer wachsendem
Vergnligen begleitet werden; Gewohnheiten, die
nur mit der Zeit angenehm werden (ebd., S. 107).
Deutlich wird, dass Campe nicht mehr wie Mendels-
sohn vom Angenehmen ausgehend die Entstehung
der Tugend erértert, sondern der Gewohnheit die
Macht zuschreibt, eine Handlung angenehm wer-
den zu lassen. Maglich wird diese Umkehrung, weil
das Angenehme nicht mehr als sinnliche Wahrneh-
mung der Vollkommenheit bestimmt wird, was sei-
ne Empfindung immer noch vom Objekt abhangig
sein lasst, sondern die Quelle des tugendhaften
Handelns im Trieb zur subjektiven Vollkommenheit,
zur Erweiterung der eigenen Kraft, gesehen wird.
Ist Campe zufolge angenehm, was die Vorstellungs-
kraft erweitert, unangenehm, was sie beschrankt,
gestattet die Gewohnheit dort noch den Bereich
unserer Vorstellungen auszuweiten, wo die Natur
ihm eine Grenze gesetzt hat. Die Gewohnheit, ein-
mal aus Ubung und Wiederholung hervorgegan-
gen, verselbstandigt sich in diesem Kontext zu einer
Kraft eigener Art. lhre Macht besteht darin, dass sie
uns Gefallen finden lasst an dem, was zunachst Ab-
scheu erregen kann: Die Neuigkeit erweckt die Auf-
merksamkeit, die Gewohnheit schwacht die Ab-
scheu (Cochius 1767, S. 29 u.f.).

Es scheint, dass die Macht der Gewohnheit kei-
nen Widerstand kennt, der nicht tberwunden wer-
den kann: «Keine Sache, sie mag noch so schlimm
seyn, keine Lebensart, sie mag uns so beschwerlich
scheinen, keine Arbeit, sie mag uns anfangs noch so
sauer werden; ist nach einer glucklichen Einrich-
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tung der Dinge, durchaus unvollkommen, durchaus
beschwerlich, durchaus unertraglich. Jede, noch so
schlimme Sache, hat auch ihre gute Seite, jeder
noch so beschwerliche Zustand, hat seine Annehm-
lichkeiten. Diese Bemerkung macht es uns begreif-
lich, wie eine unangenehme Sache durch Ubung
und Gewohnheit uns bald ertraglich, bald sogar an-
genehm werden kénne» (Campe 1774, S. 111).

Die Betonung der Kraft der Ubung impliziert ei-
ne deutliche Anerkennung der Macht der Erzie-
hung. Sie besteht in der Schopfung einer zweiten
Natur, die fahig ist, die stoische Vollendung der Na-
tur vermittels der Gewohnheiten zu realisieren.
Campe hat damit das Programm von Cicero konkre-
tisiert.

3. Die Nachahmung und die schéne
zweite Natur

er stoischen Definition zufolge ist die Tu-
D gend die Vollendung der Natur. Schon bei

Cicero beinhaltet diese Vollendung der Na-
tur vermittels der Gewohnheit aber die Entfaltung
einer zweiten Natur (Cicero: De amicitia, S. 183f.).
Der Ausdruck «zweite Natur» taucht in der Schrift
Philosophischer Commentar in einem Zitat aus den
Philosophischen Schriften von Mendelssohn auf,
mit dem Campe de facto sein Buch abschliesst. Mit
einer leichten Variation der wolffschen Terminolo-
gie unterscheidet Mendelssohn die unteren und
oberen Seelenkréafte. Eine Harmonie zwischen den
beiden sei dadurch zu erreichen, dass man sich zu
den Gesetzen der Natur verhalte wie der Kinstler
zu den Regeln seiner Kunst: «\Wer nach der hochs-
ten Stufe der sittlichen Vollkommenheit ringet; wer
nach der Seeligkeit strebt, seine untern Seelenkraf-
te mit den obern in eine vollkommene Harmonie zu
bringen, der muss es mit den Gesetzen der Natur,
wie der Kinstler mit den Regeln seiner Kunst ma-
chen. Er muss so lange mit der Ubung fortfahren,
bis er sich in wahrender Austbung, seiner Regeln
nicht mehr bewusst ist, bis sich seine Grundsatze in
Neigungen verwandelt haben, und seine Tugend
mehr Naturtrieb, als Vernunft zu sein scheinet. Als-
denn hat er die heroische Grosse erreicht, die tGber
den Kampf gemeiner Leidenschaften hinweg ist,
und ohne Eitelkeit die bewundernwurdigsten Tu-
genden ausubt. Wer bey jeder guten Handlung sei-
ne Grundsatze im Munde fuhret, bey dem ist die
Tugend noch nicht zur zwoten Natur geworden,
dem fehlt noch ein wichtiger Schritt zur sittlichen
Vollkommenheit» (Mendelssohn 1761, S. 61). Der
Vergleich zwischen Erziehung zur Tugend und As-
thetik ist in diesem Zitat nicht nur ausserlich. Es
geht nicht nur darum, dass die tugendhafte Hand-
lung der schopferischen Tatigkeit des Kunstlers
ahnlich ist. Es handelt sich auch nicht einfach da-
rum, wie Home behauptet hat, «den unschatzbaren
und unentbehrlichen Nutzen der schonen Wissen-
schaften in der Sittenlehre» (ebd., S. 4) zu zeigen,
sondern darum, die enge Verknupfung zwischen
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Menschenkenntnis und Schonheit zu erfassen. In
der Erkenntnis jeder Regel, mit der die schéne Na-
tur der Kunst geschaffen wird, besteht ein weiterer
Schritt zum Verstandnis der menschlichen Seele:
«Jede Regel der Schonheit ist zugleich eine Entde-
ckung in der Seelenlehre» (ebd., S. 69). Schénheit
ist fur Mendelssohn die ideale Natur, die allein in
der Lage ist, unsere Empfindungen zu beherrschen,
Empfindungen und Verstand zu harmonisieren. Die
Schonheit der Kinste bestehe wie die der Tugen-
den in der Tatsache, dass sie erst die Vollkommen-
heit der Natur ermdgliche?4. Wie bei der Tatigkeit
des Kunstlers so auch bei der Erwerbung der Tu-
gend fuhre die Nachahmung der Natur zu einer
zweiten Natur, die wesentlich schéner als die erste
ist.

Im Kontext von Campes moralischer Erziehungs-
lehre nimmt sich Mendelssohns Beschreibung wie
die Darstellung dessen aus, was das Resultat des Er-
ziehungsprozesses sein soll. Der formelle Vergleich
von asthetischer Tatigkeit und tugendhaftem Ver-
halten, lasst aber ihren Unterschied deutlich her-
vortreten. Dem Kunstler sind seine Regeln Mittel
der Nachahmung der Natur, dem Tugendlehrer ist
die Nachahmung der Natur im tugendhaften Han-
deln der Zweck der Ubung. Innerhalb von Campes
Uberlegungen, die wie gezeigt in der zweiten
Schrift stark von Cicero beeinflusst sind, kénnen die
Regeln der Tugend nicht mehr als Gesetze der Na-
tur verstanden werden. Campe zitiert hier Mendels-
sohn, weil er auf der Grundlage des Vergleichs die
Kunst an die Stelle dessen treten lassen will, was bei
Mendelssohn die Gesetze der Natur sind. Das Pro-
dukt der moralischen Erziehung soll sich so verhal-
ten wie der Kunstler in seiner Produktion. Die mo-
ralische Erziehung selbst gewinnt damit die Bedeu-
tung einer Kunst.

Doch die Erziehungskunst ist eine andere als die
sich herausbildende asthetische. Die Schonheit in
den Kinsten wird von Mendelssohn anhand des Be-
griffs der Nachahmung erklart. Die Kunste seien
schon, weil sie die Natur nachahmen. Mendelssohn
weist auf Batteux (1747) hin und wie Batteaux sieht
er die Einheit der Kuinste im Prinzip der Imitation?>.
Wenn auch mit verschiedenen Akzenten galt fur
die italienische Renaissance und spater fur den
franzoésischen Klassizismus ein Prinzip der Nachah-
mung, das nach Aristoteles (Poetik, Buch 1V) und
Horaz (Epistula ad Pisones) formuliert wurde. In der
Poetik von Aristoteles war die Nachahmung zu-
gleich das Prinzip der Erwerbung jeder Art von Er-
kenntnis far den Menschen seit der Kindheit und
Prinzip jeder Form von Kunst. Ohne Nachahmung
der Natur ware es nicht moéglich, die Natur zu ken-
nen und Kunst zu produzieren. Unter dem aristote-
lischen Begriff der Nachahmung wird aber keine
reine Imitation gefasst. Der mimetische Prozess ent-
halte in sich eine Idealisierung, die dem Menschen
die Betrachtung und das Umgehen mit jedem Ge-
genstand, auch mit dem schrecklichsten erméglicht.
Der Kunstler kopiert von der Natur nur, was schén

ist: «Der Nachahmer der Schénen Natur liefert alles
héassliche und unanstandige ab und mahlt das Scho-
ne allein. Er verschonert seine Gegenstande nicht,
als dadurch, dass er sie weniger hasslich macht»
(Riedel 1767, S. 146).

Was in der &sthetischen Produktion ein Charak-
teristikum des mimetischen Prozesses ist, wird in
der moralischen Erziehung durch die Ausbildung
der Gewohnheit erreicht, indem sie uns die Abscheu
vor dem Unangenehmen nimmt. Die Kunst produ-
ziert einen schonen Gegenstand, der auch die Emp-
findung des Angenehmen hervorrufen kann. Die
Erziehung produziert, oder vielmehr modelliert
hingegen die Empfindung. Die Gewohnheit selbst
ist auch nicht als ein mimetischer Prozess zu den-
ken, héchstens ihre Gestaltung durch die Ubung. In
der Gewohnheit hat sich das vermeintliche Subjekt
der Handlung von seiner ersten Natur gelost. Die
Gewohnheit stellt nur in dem Sinne eine Imitation
der ersten Natur dar, als sich die Handlungen in ei-
ner der Notwendigkeit dhnlichen Selbstverstand-
lichkeit vollziehen sollen.

Unterscheidet sich aber die Tugendlehre von der
Kunst, indem sie sich von der ersten Natur als dem
Objekt der Nachahmung entfernt und soll sie zu-
gleich als Kunst auch ein mimetisches Moment ent-
halten, fragt sich, was ihr Objekt ist. Bei Horaz und
bei Boileau wird die Nachahmung zur doppelten
Imitation der Natur und der rhetorischen Regeln
der Antike?®. Die Nachahmung ist als eine schépfe-
rische Anverwandlung des antiken Vorbildes und
als Verschénerung der Natur zu verstehen. Fur die
Tugendlehre bleibt nur das antike Vorbild als Ge-
genstand der Nachahmung Gbrig.

Dieser Begriff der Nachahmung 16st die Wider-
spruchlichkeit auf, die Cicero in der stoischen For-
mulierung der Tugend entdeckt hatte. Die Uberein-
stimmung mit der Natur ist tugendhaft in dem Mas-
se, in dem man sich dem historischen Ideal anna-
hert. Die Realisierung dieses Ideals sollte Aufgabe
der Erziehung sein.

1 Fur kritische Ruckmeldungen und hilfreiche Bemerkun-
gen zu diesem Aufsatz bin ich Christian Oswald zu be-
sonderem Dank verpflichtet.

2 Klotz war in der Universitatsgeschichte des 18. Jahrhun-
derts einer der wichtigsten Professoren «der Beredsam-
keit und Weltweisheit». Wahrend in den biographischen
Rekonstruktionen von Campes Universitatsjahren die Fi-
gur des Vertreters der theologischen Neologie Wilhelm
Abraham Teller (dem Campes Dissertation gewidmet ist)
oft betont wird (vgl. Leyser 1896, Schmitt 1996, S. 28),
wird der Einfluss von Klotz auf den jungen Campe von
den Biographen kaum erwahnt.

3 Der Hinweis auf Henry Home (Lord Kames) wird von
Hans-Michael Elzer (1969) mit einem auf Hume verwech-
selt.

4 «Human nature, diversified with many and various
springs of action, is wonderfully, and, indulging the ex-
pression, intricately constructed» (Home 1762/1967, vol.
I, S. 80). «Die menschliche Natur, in der so viele und so
verschiedene Triebfedern der Handlungen abwechseln,
ist nach einer wunderbaren, und wenn ich den Ausdruck
brauchen darf, verwickelten Art eingerichtet» (Home
1762/1790, Bd. 11, S. 89).

5 Locke unterscheidet die in den Koérpern vorhandenen
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Qualitaten und die durch «letztere im Geiste erzeugten
Ideen» (vgl. Locke 1690/1998, Bd. 1, S. 154).

6 Bezuglich dieser moralischen Funktion der Klinste spricht
Cassirer (1989) von «Humanisierung der Sinnlichkeit».

7 Auf die Frage von Protagoras, ob der Unterschied zwi-
schen dem augenblicklich Angenehmen und dem erst fur
die kunftige Zeit Angenehmen und Unangenehmen in
etwas anderem als in der Lust oder Unlust liege, antwor-
tet Sokrates, dass das einzige Kriterium die Lust sei und
fordert Protagoras auf: «Wie ein des Abwagens Kundiger
lege das Angenehme und das Unangenehme zusammen
und auf der Waage das Entfernte und das Nahe abschat-
zend sage dann, welches das grossere ist» (Platon: Prota-
goras, 356 a).

8 Die Aufnahme der Argumentation von Mendelssohn
sollte von Campe spéater im Philosophischen Commentar
begrenzt werden. Mendelssohns Konzept der Vollkom-
menheit sollte nicht ohne bedeutende Folgen fur Cochi-
us’' Begriff der Vergntigung korrigiert werden.

9 «Qui fit, ut generatim tantum in nos valeat consuetu-
do?» (Campe 1768, S. 7).

10 «Quae est ratio, cur, frequenti usu atque consuetudine
alicuius rei intercedente, anima nostra nunc magis versus
eam se inclinet, nunc vehementius eamdem aversetur?»
(Campe 1768, S. 7).

11 «Omnis igitur consuetudo aut est corporis, aut animae,
aut, ego addo, utriusque» (Campe 1768, S. 9).

12 Schon in der Dissertation von Campe finden sich haufig
Hinweise auf Cicero, insbesondere auf De amicitia und
auf De finibus. Fur die Bedeutung von Cicero und Aris-
toteles fur die Popularphilosophie der Aufklarung vgl.
Bachmann-Medick 1990.

13 Maclntyre vertritt eine andere Position. Er sieht eine Al-
ternative zwischen Aristoteles und der christliche Tradi-
tion einerseits und Ciceros Ethik andererseits. Wenn die
aufklarerische Ethik mit ihrem Begriff der Tugend als
«Disposition», der an Ciceros Formulierungen erinnert,
gescheitert sei, sei die Moglichkeit der Ethik nur in der
Wiederaufnahme einer pramodernen Moral, die fir ihn
in der Kontinuitat des Aristotelismus in der christlichen
Tradition besteht, begrindet (vgl. Macintyre 1987, S.
301-323).

14 Es scheint mir sehr Gberraschend, dass die heutige Re-
naissance der Tugenden bei einigen der wichtigsten Ver-
tretern mit einer Rehabilitierung der «menschlichen Na-
tur» auf der Basis von Aristoteles zu tun haben soll (vgl.
Nussbaum 1999, vor allem S. 227-263).

15 Das gilt auch fur die ganze Aufklarung mit Ausnahme
von Kant (vgl. dazu Grunert 1998).

16 Nach der Aussage von Cicero war die Schrift De finibus
bonorum et malorum als ein Handbuch der griechischen
Philosophie insbesondere der Ethik fur die Rémer konzi-
piert.

17 Im Dialog spricht diese Satze ein Epikureer (vgl. Cicero:
De finibus, S. 81).

18 Nach Blumenberg ist die besondere Bedeutung von
Kunst (techne) Aristoteles zuzuschreiben. Bei Aristoteles
sei unter techne zugleich das Kinstliche und das Kinstle-
rische verstanden. Techne stehe fur alle Fertigkeiten des
Menschen. ««Kunst> besteht nach Aristoteles darin, einer-
seits zu vollenden, was die Natur nicht zu Ende zu brin-
gen vermag, andererseits (das Naturgegebene) nachzu-
ahmen» (Blumenberg 1957/2001, S. 9). Diese Doppelbe-
stimmung hange mit der Doppeldeutigkeit des Begriffs
der Natur als produzierendem Prinzip (natura naturans)
und produzierter Gestalt (natura naturata) eng zusam-
men. Deshalb seien Natur und Kunst strukturgleich. Die-
ses metaphysische Fundament habe die Stoa eindeutig
verstarkt. «Zwischen Natur und Technik gibt es keine
definierbare Grenze mehr, eine einzige energeia ist am
Werke: <Kunst> ist die Natur mit anderen Mitteln» (ebd.,
S. 28).

19 Die Bedeutung der Macht der Gewohnheit fur die Ent-
stehung der Tugend wird von Cicero auch in De amicitia
explizit formuliert. In De amicitia ist ein tugendhaftes Le-
ben die Bedingung der Freundschaft, die dieselbe Form
wie die Tugend hat: sie ist eine lange Gewohnheit. «Je
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alter eine Freundschaft ist, um so mehr soll man sie schat-
zen —wie die Weine —die eine lange Lagerung hinter sich
haben» (vgl. Cicero: De amicitia, S. 183f.). Die Paralleli-
tat zwischen Tugend und Freundschaft hinsichtlich der
Macht der Gewohnheit ergibt sich aus der Stellung des
Charakters zu beiden. Freunde sind diejenigen, die Cha-
rakter haben. Der Charakter besteht in Tugenden, die ei-
ne bestimmte Wiederholung der eigenen Gewohnheiten
voraussetzen: Treue (fides), Unbescholtenheit (integritas)
und Gerechtigkeitssinn (aegalitas).

Die Bedeutung der Studien von Petersen Uber die aris-
totelische Philosophie im protestantischen Deutschland
(vgl. Petersen 1921) fur die Lekttre Campes von Plutarch
hat schon Elzer (1969, S. 180 u.f.). betont. Die zentralen
Hinweise von Campe auf die schottische Asthetik (Henry
Home) und auf den franzésischen Klassizismus (Nicolas
Boileau) in seiner Dissertation stellen den Gebrauch, den
Elzer von Petersens Hinweisen auf einen deutschen pro-
testantischen Aristotelismus macht, zweifelsohne in Fra-
ge. Wie ich versucht habe zu zeigen, ist Campes Lektire
von Plutarch in dem Philosophischen Commentar vor al-
lem durch Cicero vermittelt. Trotz dieser Einschrankun-
gen gibt es in der Rekonstruktion des protestantischen
Aristotelismus von Petersen einige Elemente, die fur
Campes Tugendlehre wichtig sind. Es handelt sich erstens
um die Fassung des Begriffs der Seele, der im Philoso-
phischen Commentar auf Cochius (1767) zurtckgefuhrt
wird, und zweitens um Thomasius’ Kritik an der aristote-
lischen Sittenlehre.

Es handelt sich um Cochius’ Untersuchung tber die Nei-
gungen, die von der Kéniglichen Akademie der Wissen-
schaften zu Berlin fur das Jahr 1767 einen Preis erhalten
hat.

Campe bezieht sich hier auf Shaftesbury (1699/1711/1905,
S. 22: «Die Tugend ist tief im Gemute begrindet») und
auf Hutcheson (1725). Das Verhaltnis von Campe zur
schottischen Asthetik ist sehr differenziert. Wie seine ers-
ten Schriften zeigen, kannte Campe die verschiedenen
Positionen ihrer Vertreter sehr gut. Man kann im Fall von
Campe von einer zustimmenden Rezeption der aristoteli-
schen Rhetorik von Home und von einer sehr deutlichen
Ablehnung der «Asthetik der Intuition» von Shaftesbury
und Hutcheson sprechen. Shaftesburys und Hutchesons
«Moralsinn» der Tugend konnte dem Rhetor der Macht
der Gewohnheit bzw. der Erziehung kaum zufriedenstel-
len. Die Universalitat des Moralsinnes setze eine Unab-
hangigkeit von der Ausbildung voraus (vgl. Hutcheson,
1725, S. 97, S. 135), die der gute Leser von Plutarch nicht
akzeptieren konnte.

Der thomasische Akzent auf der Erziehung beziglich
der Tugend ist deutlich zu spuren. Die Bedeutung von
Thomasius fur Campe bzw. fir den deutschen Philan-
thropinismus ist schon von Lempa (1993) hervorgehoben
worden. Im Gegensatz zu Lempa glaube ich, dass Campes
Tugendtheorie sich nicht eindeutig aus Thomasius’ Af-
fektenlehre ableiten lasse. Bei Campe fehlt Augustinus’
Identifikation von Liebe und Wille, die bei Thomasius
sehr entscheidend ist. Massgebend ist in dieser Hinsicht
der Unterschied zwischen der positiven Rolle der Ge-
wohnheit bei Campe und dem theologischen Verdacht
bei Augustinus gegen die Gewohnheit des Fleisches (Con-
fessiones, VIlI, 5). Bezuglich des Einflusses von Thomasius’
Aristotelesrezeption auf Campe kann man eher solche
Aspekte wie die Vereinfachung des Tugendkatalogs und
eine starke Veranderung der Affektenlehre in Campes
ersten Schriften wiederfinden. Die Vereinfachung der
aristotelischnen Tugendlehre hat bei Thomasius unter
anderem die Erziehung der Jugend zum Zweck, wozu
ihm zufolge ihre urspriingliche Fassung wenig geeignet
sei (Petersen 1921, S. 387). Thomasius’ Absicht war, eine
Ethik zu schreiben, die sich nicht mehr nach dem Katalog
der aristotelischen Tugenden richtete, sondern sich als
eine Kunst verstand, die dazu bringen sollte, vernunftig
und tugendhaft zu lieben, und dadurch zu einem «gltck-
seligen, galanten und vergnugten Leben zu gelangen»
(Thomasius 1692, 1696). Die Affektenlehre als Basis der
Ethik wurde von Thomasius, wie auch spater von Henry
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Home und von Campe durch die Untersuchung der Ge-
mutsbewegungen ersetzt. Die Neigungen des Gemits
sind fur Thomasius weder gut noch bose, sie sollen nur
gemassigt werden. Die Affekte sind nicht im Verstand,
sondern im Willen und die Neigung und der Trieb des
Willens ist ihm eine viel edlere Kraft der menschlichen
Seele als das Denken des Verstandes. Thomasius' Schrift
Ausubung der Sittenlehre besteht aus Ratschlagen, wie
man durch Ubungen zu einem tugendhaften Leben er-
ziehen kann.

24 «Das Wesen der schénen Kunste und Wissenschaften be-

steht in einer klnstlichen sinnlich vollkommenen Vorstel-

lung, oder in einer durch die Kunst vorgestellten sinnli-

chen Vollkommenheit» (Mendelssohn 1761, S. 77).

Sehr wahrscheinlich sind die direkten Quellen fur Cam-

pe fur den Begriff der Nachahmung eher L’arte poe-

tique von Boileau und die Theorie der schénen Kinste
und Wissenschaften von Friedrich Justius Riedel als die

Schrift von Batteux. Boileau wurde im 18. Jahrhundert

sehr stark rezipiert. In Bezug auf Campe vermute ich,

dass die Quelle wie im Fall von Home Klotz war. Nicht zu
unterschatzen ist der Einfluss von Riedel, der sein Buch
unter anderen Klotz widmet. Ferner lasst sich die Rolle
von Boileau im 18. Jahrhundert anhand des Urteils von

D’Alembert anschaulich machen, dem zufolge die Ar-

te poetique «le code du bon goUt» war.

Das Buch von Riedel ist ein Kompendium, das zum Ziel

hat, die Jugend mit den schonen Wissenschaften be-

kannter zu machen und ihrem Geschmack eine erste

Richtung zu geben. Riedels Abhandlung ist fur die Cam-

pe-Forschung sehr interessant, weil es darin zahlreiche

Hinweise auf die deutsche Rezeption von Home gibt.

Er selbst definiert sich als Homianer. Dazu kommt, dass

dieses Kompendium Campe eine bestimmte asthetische

Tradition, die aristotelische, zur Verfigung stellt. Riedel

bietet mit seiner Abhandlung einen Uberblick tiber die

Asthetik von Aristoteles, Horaz, Quintilian, Longin, Boi-

leau, Dubos, Batteaux, Home, Bodmer, Breitinger, Baum-

garten, Ramler, Lessing, Winckelmann und Klotz.

26 In diesem Kontext kann ich nur andeuten, dass die Dis-
kussion um das Prinzip der Nachahmung bei Boileau in
Verbindung mit dem Streit mit Charles Perrault, Autor
der Programmschrift der «Modernen» Paralléle des an-
ciens et des modernes (1688), zu sehen ist.
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