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KLAUS MANGER
MITARBEIT: ANDREA HEINZ

Der Ort und das Ereignis Weimar-Jena: Kultur um 1800 *

Einleitung

Weimar und Jena, die herzogliche Residenz und die dazugehérige Univer-
sitdt, bieten im letzten Drittel des 18. und 19. Jahrhunderts eine einzigartige

Kulturverdichtung. Es war folgenreich, dafl die Herzoginwitwe Anna Ama-
lia, die einen Prinzenerzieher fiir ihre beiden Sohne, darunter den Erbprin-
zen Carl August, brauchte, sich auf den seit 1769 im benachbarten Erfurt

lehrenden Professor primarius Philosophiae besann und Christoph Martin

Wieland gewann. Wieland zog 1772 nach Weimar. Was er in einem Brief
vom 4. Dezember 1772 schrieb, sollte sich bewahrheiten: »Ich habe das

Vergniigen gehabt, in der Hoffnung bestitigt zu werden, welche ich mir von
unserem jungen Fiirsten mache. Wenn der Himmel ihn und ein paar gute

Freunde, die er hat, leben lifit, so sollen Sie in sechs Jahren a dato einen
kleinen Hof sehen, der verdienen soll, daf man von den Enden der Welt

komme, ihn zu sehen«.

Carl August, der 1775 die Regierungsgeschifte von seiner Mutter iiber-
nahm, berief noch im gleichen Jahr Johann Wolfgang Goethe nach Weimar.
Durch Goethes Vermittlung wurde 1776 Johann Gottfried Herder als her-
zoglich-sichsischer Generalsuperintendent, Oberkonsistorialrat und stadti-
scher Oberpfarrer nach Weimar berufen. Zu den zahlreichen Personen, die

Weimar bereits angezogen hatte und in der Folgezeit anzog, darunter Jo-
hann Carl August Muséus, Friedrich Wilhelm Riemer, Karl August Bottiger,
Friedrich Justin Bertuch, Christian Joseph Jagemann, Carl Ludwig Fernow,
um nur wenige zu nennen, gehéren auch die Berufungen an die Jenaer
Universitit, beispielsweise in der Medizin Justus Christian Loder, in der Bo-
tanik August Johann Georg Carl Batsch, in der Mineralogie Johann Georg
Lenz, in der Historie Friedrich Schiller und in der Philologie, Asthetik oder
Philosophie etwa Christian Gottfried Schiitz, Johann Gottfried Eichhorn,
Carl Leonhard Reinhold, Johann Gottlieb Fichte, Friedrich Wilhelm Joseph
Schelling, Georg Wilhelm Friedrich Hegel. Diese Namen stehen fiir unter-
schiedlichste historische, sprachliche, kiinstlerisch-dsthetische, literarische,
auch - und keineswegs abgegrenzt davon - fachwissenschaftliche Entwick-
lungen.

* Das Kapitel 2 hat Andrea Heinz verfafit. Alle anderen stammen von Klaus Manger.
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Die folgenden Einzelaufnahmen mégen auf dem Weg tiber die Literatur ei-
nen Zugang zu einem exemplarischen Kulturverstindnis bahnen. Sie verfol-
gen keinen anderen Zweck als den, eine erste anregende Lektiire zu bieten.

1. Das Ereignis Weimar-Jena

>Weimar-Jena< um 1800 als Ereignis von dauerhaft weltbewegender Grofie
wurde, wie eine im Sonderforschungsbereich viel und kontrovers disku-
tierte These behauptet, nicht gemacht, sondern entstand. Sicher gab es auch
geplante Bedingungen. Was aber tatséchlich zu dem Ereignis aufgebliiht ist,
war so nicht konzipierbar. Der Ereignisraum Weimar-Jena scheint aufgrund
der Uberschaubarkeit seines zeitlichen, rdumlichen und personellen Rah-
mens ein Exempel zu sein, das prinzipielle Einsichten in das, was wir unter
Kultur verstehen, gewinnen l4flt. Gleichwohl wurde die Gesamtkonstella-
tion nie zum Thema. Wenn der Sonderforschungsbereich nun die erklérte
Absicht hat, aus den fachlichen Perspektiven auszubrechen, dabei aber nicht
einfach eine Vielzahl von Fragestellungen anhiufen will, sondern auf eine
auch methodologische Synthese der unterschiedlichsten Ansitze hinarbei-
tet, soll das erlauben, die Kultur von Weimar-Jena in ihrer exemplarischen
Bedeutung zu verstehen. Kultur, das, was der Mensch gestaltend hervor-
bringt, lift sich als Uberlagerung von Sozialem und Alltiglichem, Astheti-
schem und Wissenschaftlichem erkennen. Jeder Einengung wird mit dem
zugegebenermaflen emphatischen Verstdndnis von >Ereignis< begegnet, in
dem sich die Strukturen, Konstellationen und Wirkungen im Raum von
Weimar und Jena um 1800 biindeln lassen. Aus der Zusammenarbeit von
Natur-, Sozial- und Geisteswissenschaften heraus soll die Kultur im Ereig-
nisraum erschlossen werden. In transdisziplindren Studien sind Vorausset-
zungen, Triebkrifte und Leistungen dieses Ereignisses zu kliren und in
ithrer Bedeutung auch fiir die heutige Kulturdiskussion zu bestimmen. So-
weit sind dies Absichten des dem Jenaer Grofprojekt zugrundegelegten For-
schungsprogramms. An Beispielen ist ein Weg zu diesem Kulturverstandnis
zu bahnen, der grofle Aufmerksamkeit finden diirfte. Dieser Weg fiihrt tiber
die Literatur.

»Du siehst mich lachelnd an, [...] Und siehst dich selber an und lachelst
wieder. [...] Du scheinst bedenklich, doch du scheinst vergniigt«. Mit die-
sem beredten wechselseitigen Blick treten uns zwei »Schiferinnen« vor die
Augen. Wir treffen sie in bukolischer Atmosphire bei friedvollem Tun. Sie
winden Krinze, einen bunten Blumenkranz und einen Lorbeerkranz. Der
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Lorbeer wird gleich die Herme Vergils kranzen, des Dichters des rémischen
heroischen Epos, die bunten Blumen die Herme Ariosts, des Dichters des
italienischen komischen Epos. Die Bekranzung der Hermen des nach Zeit-
raum und Gattung ungleichen Dichterpaares eingangs von Goethes Torquato
Tasso erdffnet eine bedeutungsvolle Szene. Ihr Ort ist der Gartenplatz auf
dem Lustschlof} Belriguardo, wo Alfons von Este, Herzog von Ferrara, sich
aufhalt, ein Forderer der Kiinste, der seinen Hof zu einem Kulturzentrum
zu machen beabsichtigt und Tasso mazenatisch Gastaufenthalt gewahrt. In
die heitere Schiferinnenszene tritt der Fiirst, dem sich auch schon der Dich-
ter des Hofes naht, um endlich sein langerwartetes Werk, das Epos vom
Befreiten ferusalem, zu tberbringen und Dank abzustatten fiir die gewéhrte
Fiirstengunst. Wihrend dieser Zeremonie feierlicher Ubergabe des Werkes -
der Dichter verspricht damit dem Hof dauernden Ruhm - 1afit ihn der
Fiirst mit dem zuvor der Herme Vergils aufgesetzten Lorbeer krénen. Noch
bevor das tiberbrachte Werk auch nur annihernd inhaltlich gewurdigt, ge-
schweige bekannt ist, tritt Tasso als poeta laureatus in das Erbe Vergils. Mit
seinem Befreiten Jerusalem hat er die Befreiung des Heiligen Grabes gestal-
tet und das religiés romantische Ritterepos mit dem antiken Heldenepos
verschmolzen. Damit ist die heroische Epentradition fortgefithrt und ihr
Dichter Tasso Ariost als Vertreter des komischen Epos an die Seite gertickt.
Beide Gattungsvertreter haben den Hof von Ferrara unsterblich gemacht.
Goethes ersten Plan zum 7Zasso-Drama vermerkt das Tagebuch unter dem
30. Mirz 1780. Zum Zeitpunkt der Erfindung ist Goethe dreiflig Jahre alt
und das fiinfte Jahr in Weimar. Wenige Tage zuvor hat er ein neues Epos zur
Kenntnis bekommen, in dem Historie, Marchen und Heldenepos in eine
zuvor unbekannte, wohl an Ariost ankniipfende, aber die bisherige epische
Tradition iiberbietende Form zusammengeschlungen sind. Ein Blick in die
Weimarer Tagebiicher und Briefe tiberrascht. Um den 10. Mirz 1780 wurde
der von Wieland im Februar in Druck gegebene Oberon, um den es hier
geht, ausgeliefert. Wenig spiter muf} ihn Goethe erhalten haben. Denn mit
einer spontanen Reaktion tibersendet er das einzige Mal in seinem Leben
am 23. Mirz einen Lorbeerkranz — und diesen eben an Wieland. Mit Sach-
autoritit, nicht in politischer Funktion, nimmt Goethe diese einzigartige
Dichterkrénung von Dichter zu Dichter vor. Und sieben Tage spiter, am
30. Mirz, fafdt er den Entschlufl zu seinem Zasso, dem ersten Kiinstlerdrama
der Weltliteratur.

Allein mit Wielands Oberon und mit Goethes Zasso wire der Weimarer Hof
unsterblich geworden. Doch Goethe faf}t in jener Zeit mehrere solcher Keim-
entschliisse zu literarischen Werken. Im nachhinein sieht es beinahe so aus,
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als seien sie thm dann wihrend der italienischen Reise in den Schof gefallen,
da er hier Egmont, Iphigenie und Tasso fertigstellt. Tatséchlich aber war ihm in
Italien die 1785 erschienene Tasso-»Vita« des Abate Pierantonio Serassi in
die Hinde gefallen, auf deren Grundlage Goethe dann das Stiick sich von
neuem vornimmt und rasch fertigstellt. Damit sind die grofien Traditionen
von Homer iiber Vergil, Ariost, Tasso, Wieland und Goethe in Weimar
angekommen. Ein Jahrzehnt spiter tritt Goethe mit den Epen von Hermann
und Dorothea und der Achilleis auch zu unmittelbarer Aemulatio mit Homer
an.

Es ist eine merkwiirdige Erscheinung am literarischen wie am politischen
Himmel, daf} ein Autor, der sich mit dem 7asso befafit, sich dartiber auch
noch mit seinem Fiirsten berit. Es sei »einer der sonderbarsten Fille«, in de-
nen er gewesen, »besonders da ich nicht allein die Schwierigkeit des Sujets«
schreibt Goethe am 1. Oktober 1788 an den Herzog Carl August, »sondern
auch IThr Vorurteil zu tiberwinden arbeiten mufl«. Es ist nicht genau zu
erkennen, worin des Herzogs Vorurteil bestand, ob er sich etwa gegen ei-
nen Stoff wehrte, der notwendigerweise in seine Umgebung fithren mufite.
Wir erkennen indessen ohne weiteres, dafl mit diesem Stoff Goethes eigene
Lebenssituation zu durchleuchten war. Auch wenn Tassos Leben dem Goe-
thes etwa ebenso weit vorausliegt wie das Leben Goethes uns heute, so
bleibt doch leicht bemerklich, daf} die Welt der Hofe und des Alten Reiches
Tasso und Goethe mehr verbanden, als heute der Hof von Sachsen—Wei-
mar-Eisenach mit dem Freistaat Thiiringen verbunden ist. Die Welt ist in
ihren Strukturen heute eine andere. Dennoch bleibt uns das ZassoDrama
verstindlich, weil es die Grundsituation des Dichters beleuchtet, der sich
angesichts seiner Leiderfahrung erst seiner wirklichen Dichterkraft verge-
wissern mufd. Als Tasso in Goethes Drama dieses Vermégens inne wird,
wichst er zugleich in die Rolle eines modernen autonomen Dichters hinein.
Gleichwohl ist weder Goethe Tasso noch Carl August Furst Alfons. Gegen
solche biographische Entschliisselung spricht schon Goethes Einbeziehung
in die politische Gestaltung, wihrend Tasso im Drama darunter leidet, von
politischen Beratungen seines Fiirsten ausgeschlossen zu sein. Deshalb ist
noch weiterzufragen, was Goethe an Tassos Schicksal wohl gereizt haben
mag, dafl er ihm sein Drama mit den wohl ausgefeiltesten Versen widmet.
Die Jamben seien, sagt er, »noch besser als in der Iphigeneia«.

Diese Frage nach dem Grund fiir Goethes Zuwendung zum Tasso-Stoff fiihrt
uns nur scheinbar in die innerliterarische, die fiktive Welt. Denn tiber die
Traditionskette Homer, Vergil, Ariost, Tasso, Wieland, Goethe hinaus ge-
winnen wir einen Einblick in den gesellschaftlichen Ort des Dichters. Wah-
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rend ihn Tasso im Drama aus seinen Leiderfahrungen heraus erst gewinnen
muf, hat ihn Goethe bereits inne, da er zugleich als politische Person aktiv
die Politik im Herzogtum mitgestaltet. Dartiber hinaus ist er nicht nur tiber
die Naturforschende Gesellschaft oder die Societit fiir die gesammte Mine-
ralogie und hochschulpolitisch mit der Universitit Jena verbunden, sondern
auch fachlich mit den Vertretern der Medizin, Botanik, Mineralogie, Optik,
Physik, Chemie, nicht von Anfang an mit allen, aber nach und nach immer
mehr — und das allein aus der Neugier heraus, alles und jedes, wie er einmal
an Schiller schreibt, im Zusammenhang eines »ungeheuren Weltganzen« zu
betrachten, wobei er, bedeutsam genug, sich selbst immer zugleich als einen
Teil dieses Ganzen sieht.

Mit dem 7asso ist erst eines von tiber 80 Dramen Goethes in den Blick
gekommen, allerdings das Werk, das den Dichter ins Zentrum riickt. Eine
Dichterwahrnehmung liegt schon der fritheren Geschichte Gottfriedens von Ber-
lichingen zugrunde, ndmlich die fiir die Entwicklung der deutschen Litera-
tur bedeutsame Begegnung mit William Shakespeare, die sich bis in den
Komplex des Wilhelm Meister zieht. Dieser ist die Auseinandersetzung bei-
spielsweise mit der antiken Tragodie an die Seite zu stellen, so dafl Wieland
tiber den Verfasser der Iphigenie, der damals noch anonym war, 1782 sagen
konnte, er verspreche ein Sophokles, Shakespeare und Racine in einer Per-
son zu werden. In dem vollig neuartigen Weltgedicht von Faust gibt dann
schon die klassisch-romantische Walpurgisnacht zu erkennen, daf} Goethe
unentwegt tiber die klassifizierenden Grenzen hinausstrebt und alles bisher
Dagewesene noch einmal tiberbietet. Im West-dstlichen Divan ist es eine Aemu-
latio mit Hafis. Auf den fernen und nahen Osten, um nur einige wenige
Beispiele anzufithren, lenken schon Wielands Romane, beispielsweise der
Goldne Spiegel, der die Herzoginwitwe auf ihn aufmerksam macht, so daf}
Anna Amalia den Philosophieprofessor von Erfurt als Prinzenerzieher nach
Weimar zieht. Dieser Staatsroman oder Furstenspiegel in der Tradition der
Kyrupaideia des Xenophon lebt aus der Fiktion, daf3 die chinesisch verfafite
Chronik der Konige von Scheschian ins Lateinische tibersetzt und vom Her-
ausgeber nun ins Deutsche tibertragen und kommentiert vorgelegt wird, ein
vom orientalischen Erzihlen angeregtes vielschichtig ironisiertes Werk, das
die Urteilsfahigkeit in Staats- und Religionsordnungen schult. Zu verwei-
sen wire, wenn wir darauf achthaben, was im Ereignisraum als Weltlite-
ratur wahrgenommen und gestaltet wird, auflerdem auf die griechische
Abderitengeschichte, auf den Briefwechsel des zur sokratischen Schule ge-
horigen Nordafrikaners Aristipp mit einigen seiner Zeitgenossen, auf den
agyptischen Priester Abulfauaris oder auf die mexikanische Erzéhlung von
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Koxkox und Kikequetzel, die von einer Art mexikanischem Noah handelt.

In seiner Jenaer akademischen Antrittsrede wendet sich Schiller als Histori-
ker an »die ganze moralische Welt«, die er als Dramatiker nach dem spani-
schen Don Karlos mit national exemplarischen Ausschnitten gewissermafien

illustriert, mit dem béhmischen Wallenstein, der schottisch-englischen Maria

Stuart, der franzosischen Fungfrau von Orleans, dem Schweizer Wilhelm Tell

oder dem falschen russischen Zaren Demetrius. An Wielands Transformation

der franzésischen Feenmirchen in den deutschen Sprachraum in der Samm-
lung Dschinnistan, aus der Schikaneder das Libretto fiir Mozarts Lauberflite

gewinnt, kann Novalis mit Ginnistan im Heinrich von Ofterdingen und dem

Traum vom Goldenen Zeitalter ankniipfen.

Doch setzen sich die Frithromantiker in Jena auch von der tradierten Lite-
raturentwicklung Weimars, mittelbar auch von einer Dichterkonzeption wie

der Tassos ab. Zwar rechnen sie Goethes Wilhelm Meister unter die grofien

Tendenzen des Zeitalters, betreiben aber Wielands Annihilation. Das bedeu-
tet einen erheblichen Einbruch in die aufklirenden, auf Vervollkommnung

setzenden, Sinnlichkeit und Sittlichkeit ausbalancierenden literarischen An-
strengungen im Ereignisraum. Wenn dieses Aufeinanderprallen von Aufkla-
rern und Romantikern, das auch ein Generationenkonflikt ist, aber zugleich

vor allem eine Rivalitit von vermeintlich Alten und vermeintlich Modernen

bedeutet, ein zentrales Element im Ereignis Weimar-Jena bildet, so laft sich

das aus dem topologisch verstandenen Ereignisraum heraus am chesten
begreifen. Dieser erlaubt nédmlich, was in der Regel als Nach- oder Neben-
einander verstanden worden ist, in seiner Gleichzeitigkeit von Aufklarung,
Klassizismus, Romantik, Idealismus zu erfassen. Die potenzierenden Poe-
tisierungsprogramme der Romantiker, deren neue Mythologie jetzt eine

ewige Morgenréte, ein absolutes Goldenes Alter entwirft, riicken vom Be-
mithen der Aufklirer um eine Optimierung der wirklichen Zusténde ab.
Diese erkennen wir, wenn wir auf die im Ereignisraum entstandene Litera-
tur weit vorausblicken, noch in Fausts Kanalbauaktivititen. Das von innen
heraus erfolgende Streben und der dufiere Erfolg freilich sind schr verschie-
dene Dinge. Deshalb gehort die Dissoziation von aufklarerischer Vervoll-
kommnung und romantischer Poetisierung ins Zentrum des Ereignisses.
Goethe mahnt schon 1797, der Kiinstler solle dichten und nicht poetisieren.
Die Wege der romantischen Helden, voller Sehnsiichte und Trdume, fiihren
nach innen. Was bleibt nach dem Einsturz der dufleren Welt noch tibrig,
fragt Jean Paul, der in Weimar seinen Titan geschrieben hat, und antwortet,
diejenige, worein sie stiirzte, die innere. Was fiir Konsequenzen diese Ver-
lagerung zeitigt, ist an Clemens Brentanos vor allem in Jena geschriebenem

Der Ort und das Ereignis Weimar-Jena 203

»verwilderten Roman«, wie er ihn nennt, dem Godw: ablesbar. Unversehens
springt der Held hier von der Wendeltreppe des Schlosses auf die Wendel-
treppe seines Herzens. Und da der fingierte Autor des Romans tiber seinem
Erzdhlen erkrankt, schliefilich auch stirbt, da ist sein erfundener Held mit
einem Male gefordert, den Roman selbst weiter zu erzihlen. Dieses roman-
tische Leben vollendet sich in der Fiktion. Es fiihrt nicht wie bei Tasso aus
der Literatur auf das Leben zuriick, sondern, da hier ein erfundener Held
zum Dichter wird, weiter in die Literatur hinein.

Solcher Fiktionsbildung liegen die literarischen Werke der Aufklarer dia-
metral gegeniiber. Sie beabsichtigen Schwirmerkritik, versuchen, die Emp-
fanglichkeit fir Taten der Einbildungskraft mit der Empfanglichkeit fiir
ein Handeln in der Erfahrungswelt auszubalancieren. Die innere Welt der
Phantasien und die duflere Welt der Erfahrungen kann dabei weit ausein-
anderliegen. Doch gibt es eine Phalanx von Gestalten, von Tasso tiber Don
Giovanni bis Faust, die sich, Pioniere der Phantasie, in Extremsituationen
mandévrieren und in fiktiven Simulationen fiir die Erfahrungswelt erproben.
So kénnen wir den suizidal bis an den Rand seiner selbst geratenden Faust
verfolgen, der sich schuldhaft verfingt und dennoch, wundersam genug,
auf Rettung hoffen darf. Oder eben Tasso, der dank seiner Selbstbesinnung
auf seine Dichterkraft dem Tragodienschicksal entgeht. Staunend nehmen
wir wahr, wie mit Mitteln der Gattungstechnik eine Typologie der Men-
schenkunde vor unseren Augen entsteht.

Unter dem Schleier des schonen Scheins hofischer Etikette, einer Welt des
Geziemenden und Gefilligen, wird Tasso, der fremde Welten aus sich her-
ausspinnt, auf sich selbst geworfen. Die Gestalt des Godwi bleibt Literatur,
Tasso weist ins Leben zuriick. Jdh muf} er sich seines eigenen Vermogens
gewahr werden, er, der Hofdichter, selbst auch sagen zu konnen, wie er
leidet. D.h. er entwindet dem schonen Schein sich selbst. Aus dem licheln-
den Traum hofischer Existenz, den der Beginn des Dramas vorstellt - Du
scheinst bedenklich, doch du scheinst vergniigt« —, fallt Tasso auf sich selbst
zuriick und entdeckt, daf} ihn nicht die hofische Kultur, sondern seine ei-
gene Sprache vor dem Absturz rettet, sein Eigenes als Dichter. Dieser Er-
kenntnisprozefi, die Geburt des modernen Dichters aus dem Geiste hofi-
scher Kultur, ist ein zentraler Bestandteil des zu vollem Selbstbewuf3tsein
gelangenden Menschen der Aufklarung. Es ist die Miindigkeit, tiber sich
selbst, sein Innerstes, Auskunft geben zu kénnen. Das Ereignis besteht nun
darin, dafy mit einem Male so viele Dichter — und welche — im Raum von
Weimar-Jena gewissermaflen die ganze Menschheit zu dieser Selbstbesin-
nung auf die selbst zu bestimmende Kultur mitzureifen versuchen.
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Nie zuvor haben so viele Krifte mit so groflen Anstrengungen auf so en-
gem Raum so massiv auf den einzelnen Menschen gewirkt. Das Ereignis
Weimar-Jena ist eine Kulmination von Kultur, deren Bedingungen histo-
risch, sozial, dsthetisch und wissenschaftlich zu ergriinden sind. Weil Kultur
im Verstindnis der Zeitgenossen um 1800 alles umfafit, was Menschen ge-
stalten, kénnen wir mit Unterscheidungen wie der von den zwei Kulturen
nichts anfangen. Wenn Goethes Wilhelm Meister Wundarzt wird, Schiller
idealisierte Realisten auf die Biihne bringt, Wieland die Urbanitét am Her-
zen liegt, haben sie jeweils den Einzelnen in dieser Erfahrungswelt im Visier.
Die hochgradige Kulturverdichtung im Ereignisraum, der fiir die Zeitgenos-
sen ihr Lebensraum war, hat offensichtlich die Balance von erfahrungswelt-
licher Realitit und fiktionsempfinglicher Phantasie zum Ziel, weshalb die
konkreten praktischen Lebensbedingungen immer von neuem durch Lite-
ratur, bildende Kunst und Musik begleitet und durch Gegenbilder offenge-
halten werden sowie Realitdt und Idealitét in wiederholten Spiegelungen
aufeinander verweisen.

Lange vor dem 7asso 1ifit Wieland mit seinem am 28. Mai 1773 uraufge-
fithrten Singspiel Aleste auf dem Weimarer Hoftheater die Fiirstin Anna
Amalia preisen. Der Liebesgott selbst stimmt an: »Sie wiird’ als Schiferin |
Die Flur entziicken; | Sie wiird’ als Konigin | Die Welt begliicken; | Doch
immer wiird’ in ihr | sie selbst geliebt!«. Nicht in ihren Rollen als Schéferin
oder Kénigin, sondern als Mensch ist sie Adressat. Auch in der spiteren
Zauberflite ist mehr noch als Prinz — Mensch. In den Kultivierungsabsichten
dieser Weltbiirger mit ihrer Weltfrommigkeit tiberlagern sich indessen nicht
nur die antiken Vorbilder von Athen, sokratischer Schule und Aggregat
griechischer Poleis mit romischer Urbanitit, die Wieland aus seiner Carl
August gewidmeten Horaz-Ubertragung zicht, - und das zu einer Zeit, wo
er noch daran erinnern zu miissen glaubt, daf} Karl V. der Ansicht war,
Deutsch nur mit seinem Pferde reden zu konnen. Nein, in diesen Kultivie-
rungsabsichten, wenn wir den Bogen von Wielands Attischem Museum und
der Romantiker Athenaeum etwa zu Bertuchs London und Paris schlagen, wird
auch schon der herausfordernde Vergleich von der kleinen Residenz im
Aggregat des Alten Reiches mit den Metropolen der Kultur gesucht. Ent-
scheidend fiir diese Kultur sind nicht nur Voraussetzungen wirtschaftlicher
Art, sondern Rahmenbedingungen, die erlauben, etwas daraus zu machen.
Durch die Geschichte hindurchgreifend, holen die Autoren mehr oder we-
niger systematisch die Kultur und ihre Veredelungskrifte in ihre eigene
Gegenwart und etablieren ein eminent dynamisches kulturelles Gedécht-
nis.
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Alle die im Ereignisraum sich verdichtenden Aktivititen sind an den Einzel-
nen gerichtet. Wie in der Fiirstin der Mensch selbst geliebt wird, ist die
anthropozentrische Botschaft der Aufklarung eine klare Wertordnung. Da
stehen weder Machtanspruch noch Ideologie dahinter. Im Gegenteil werden
die Surrogate, Rollen, Uberfremdungen beiseite geriickt, damit der Blick
auf den Menschen selbst fallt. Untiberbietbar steigert auch hier Wieland
noch einmal den Anspruch, »anstatt im Andern nur sich selbst zu lieben,
sich selbst nur im Andern zu lieben«. So ein Anspruch ist freilich nur schwer
zu popularisieren. Er wohnt selbst einer Gelegenheitsdichtung wie Schillers

Huldigung der Kiinste mne, die am 12. November 1804 zum Empfang der
Grofifiirstin von Rufiland und Erbprinzessin von Weimar, Maria Pawlowna,
aufgefithrt wird. Hier umfassen sich zum Schluf} alle Kiinste mit dem Reim:

»Denn aus der Krifte schon vereintem Streben | Erhebt sich, wirkend, erst
das wahre Leben«. In dieser Form war das wahre Leben im Ereignisraum
von Weimar und Jena ideale Realitit.

Wenn der Jenaer Sonderforschungsbereich sich vorgenommen hat, die Vor-
aussetzungen und das Ereignis Weimar-Jena historisch, dsthetisch und wis-
senschaftlich zu ergriinden, so kénnte doch das Ereignis wie von selbst
wieder zum Ereignis werden. Denn die niitzliche Anwendung auf uns selbst,
das, was etwas fiir uns bedeutet, ist, wie Schiller in seiner Jenaer Antrittsrede

zeigt, der Witz aller Wissenschaft. Wissenschaft ist ein Instrument. Wie ein
Prisma nicht sich selbst bricht, soll Wissenschaft weniger auf sich selbst als

auf die darin prismatisch gebrochenen Phinomene gerichtet sein. »Du siehst

mich lachelnd an, [...] Und siehst dich selber an und lachelst wieder. [...]

Du scheinst bedenklich, doch du scheinst vergniigt«. So erst laf3t sich der

Blick auf die Kulturverdichtung im Ereignisraum von Weimar und Jena

richten und dabei wahrnehmen, daf} die von ihr ausgehenden Impulse im-
mer noch in der Gegenwart ankommen.

2. Wieland in Weimar —
ein Philosoph und Kosmopolit in der Provinz

Christoph Martin Wieland (1733-1813) ist zum Zeitpunkt seiner Berufung
als »Prinzenerzieher« bzw. »Philosoph« nach Weimar (1772) Philosophiepro-
fessor in Erfurt und ein anerkannter Schriftsteller, der bereits auf ein um-
fangreiches (Fuvre zurtickblicken kann. Hier ist insbesondere auf die in
den 60er Jahren in Biberach geschriebenen Werke wie Die Abenteuer des Don
Sylvio von Rosalva, Geschichte des Agathon, Komische Erzihlungen und Musarion
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Abb. 1:  Georg Melchior Kraus, Abendgesellschaft (Tafelrunde) bei Herzogin Anna

Amalia (um 1795). Aquarell. Weimar, Goethe-Nationalmuseum. (3. von links:

Goethe; 5. von links: Herzogin Anna Amalia; letzter nach rechts: Herder.)

oder die Philosophie der Grazien hinzuweisen, die Wieland zum bedeutendsten
deutschen Autor seiner Zeit machten.

Weimar ist die kleine Residenzstadt des Herzogtums Sachsen-Weimar—
Eisenach, die knapp 6000 Einwohner zdhlt. Das Herzogtum wird bis zum
Jahr 1775, in dem der Erbprinz Carl August seine Volljahrigkeit erlangt,
von seiner Mutter, der Herzogin Anna Amalia regiert. Im November 1771
besucht Wieland erstmals Weimar, im Mérz 1772 hilt er sich eine Woche
lang am Hof auf. Wihrend dieses Aufenthaltes ist wohl die Idee entstanden,
Wieland an den Weimarer Hof zu binden. Von den Vertragsverhandlungen
und dem regen Briefwechsel, der von Mérz bis September 1772 zwischen
Erfurt und Weimar gefithrt wurde, sind vier Briefe an die Herzogin Anna
Amalia, drei Briefe von Anna Amalia und 20 Briefe an den Prinzenerzieher
Graf Gortz tiberliefert.

Laut Anstellungsdekret vom 28. August 1772 wurde Wieland »unter dem
ihm beygelegten Charactére eines Obervormundschaftlichen Hof-Raths«
in herzogliche Dienste genommen, um »bey der Instruction [der] beyden
Prinzen mit gebrauchet [zu] werden« (WBr IV, 622)!. Von dieser offiziellen

L 'WBr = Wielands Brigfwechsel, hg. v. der Deutschen Akademie der Wissenschaften zu Ber-
lin, Berlin 1963 ff. Zitiert mit Angabe der Band- und Seitenzahl.
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Formulierung der Aufgaben (»Instruction der beyden Prinzen«) unterschei-
den sich die brieflichen Formulierungen beider Vertragsparteien erheblich
und spiegeln m.E. korrekter wider, aus welchen Motiven und in welcher
Rolle Wieland wirklich an den Weimarer Hof berufen wurde.

In Briefen sowohl an Gortz als auch an Anna Amalia besteht Wieland dar-
auf, als »Philosoph« (WBr IV, 555) und nicht als »Philosophielehrer« (WBr
IV, 564) berufen zu werden. Im vollen Bewufitsein seines Ansehens und
seines Marktwertes (denn Wieland fiihrt in diesen Briefen auch sehr erfolg-
reiche Gehaltsverhandlungen) erklart er es fiir seine Person unwiirdig, den
Philosophielehrer zu machen. Diese Selbsteinschiatzung Wielands darf auf
keinen Fall als Selbstiiberschitzung gedeutet werden, denn seine Zeitgenos-
sen waren ebenso der Meinung, dafl der kleine unbedeutende Weimarer
Hof sich glicklich schitzen konne, einen solchen beriihmten Mann an
sich zu ziehen. Hier seien stellvertretend zwei Zeitgenossen zitiert: zum ei-
nen Friedrich Justus Riedel, ein ehemaliger Erfurter Kollege Wielands, der
meint: »Weimar und dem Prinzen sei mehr zu gratulieren als ihm« (WBrIV,
610) und zum anderen Gotthold Ephraim Lessing, der die Hoffnung aus-
spricht: »Diese Veranderung — o daf} Sie eben so gut dabei fahren mégen,
als der Prinz« (WBr IV, 624).

Wielands Formulierung — »Wenn ich einwilligen sollte, Aristoteles fiir unse-
ren Prinzen zu sein« (WBr IV, 556) — driickt seine Selbsteinschitzung aus,
und er setzt sich damit in Parallele zu Aristoteles, den er kurze Zeit spéter
als »der Erste unter den Philosophen« (TM Jan. 1773, XIX)? bezeichnen
wird. Wielands Werke und Briefe sind immer angefiillt mit Vergleichen zu
historischen, mythologischen und literarischen Figuren. Die Figur, mit der
er sich jedoch in erster Linie wihrend seiner Vertragsverhandlungen identi-
fiziert und mit der er auch von anderen identifiziert wird, ist der »Philosoph
Danischmend«. Bereits in dem ersten Brief Wielands an Herzogin Anna
Amalia vom 22. Marz 1772 erwahnt Wieland zweimal den Philosophen Da-
nischmend, eine Hauptfigur seines Romans Der goldne Spiegel. Der Herzogin
ist Danischmend offensichtlich wohlbekannt, sie nimmt diesen Namen auf
und bezeichnet nun wiederum in ihrem Antwortschreiben vom 29. Mirz
Wieland dreimal als Danischmend - und zwar mit eindeutigen Ausdriicken
der Hochachtung und Wertschitzung dieses »Danischmends«. Diese Iden-
tifizierung Wielands mit Danischmend, der er auch selbst in Briefen an an-
dere Personen Vorschub leistet, kulminiert in dem Schreiben des Erbprinzen
Carl August an Wieland in der folgenden Formulierung:

2 TM = Der Teutsche Merkur, hg. v. Christoph Martin Wieland, Weimar 1773 ff. Zitiert mit
Angabe des Monats, der Jahres- und Seitenzahl.
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Es erfreuet mich sehr wenn der Antrag meiner Frau Mutter bey uns als Philo-
soph, u. Leib Danischmende zu kommen, Thnen gefillig gewesen ist. (Diese letz-
tere Stelle wiinschte ich ganz besonders daf} Sie diese bey mir in eterna tempora
bekleiden mochten) (WBr IV, 582).

Die Berufung Wielands als »Philosoph und Leib Danischmendk« ist fiir alle
Beteiligten — Wieland, Anna Amalia, Carl August und Gortz — konsensfd-
hig, die in der Sekundirliteratur gingige Bezeichnung Wielands als Prinzen-
erzieher3 trifft dagegen nicht den Kern der Intentionen der Beteiligten. An
dieser Stelle ist nun weiter zu kliren, wer eigentlich Danischmend war.

Es ist ein sowohl alltagsweltliches wie auch literaturwissenschaftlich hiufig
praktiziertes Mifiverstéindnis, fiktive Figuren mit ihrem Autor zu identifizie-
ren. Zwei Romanfiguren Wielands - Agathon und Danischmend - wurden
mehrmals so interpretiert. Wihrend die Geschichte des Agathon z.B. als »dich-
terische Verarbeitung des personlich Erlebten<* bezeichnet wurde, galt Da-
nischmend als »Sprachrohr«® seines Autors — eine Interpretation, die sich
auf den ersten Blick mit Wielands brieflichen Auflerungen scheinbar un-
terstiitzen lif}t. Neben grundsitzlichen poetologischen Bedenken, die man
hiergegen anmelden kann, miissen aber auch simple, faktische Einwénde
geltend gemacht werden, denn Wieland schuf erst die Figur des Danisch-
mend, des Philosophen am Hofe Schach Gebals, und wurde dann selbst
Philosoph am Weimarer Hof. Ich mochte daher den umgekehrten Weg ge-
hen - niamlich Wielands Leben und seine Rolle am Weimarer Hof mit Hilfe
der von ihm und anderen zitierten Figur Danischmends zu interpretieren.
Die Handlung des Romans Der Goldne Spiegel setzt damit ein, daf} sich der
Sultan Gebal des Abends von der Sultanin eine Geschichte vorlesen laflt -
ebenfalls anwesend ist » Danischmend, derjenige von den Filosofen des Hofes,
den der Sultan am liebsten um sich leiden mochte, weil er in der That, eine

3 Die oft aufgeworfene Frage, ob Wieland als Prinzenerzicher erfolgreich war oder ver-
sagte, ist somit auch falsch gestellt. Ich will an dieser Stelle darauf hinweisen, daf} sich
der volljihrige Herzog den im Alter von vierzehn Jahren formulierten Wunsch, Wieland
mége die Stelle »als Philosoph, u. Leib Danischmende« fiir immer bei ihm bekleiden,
erfiillte. Er erhohte die vereinbarte Pension von 600 Talern auf 1000 unter der Bedin-
gung, dal Wieland in Weimar bleibe. Hierdurch sicherte er sich und Weimar den Ruhm,
der durch Wielands erfolgreiche schriftstellerischen Tatigkeiten auf Weimar abfirbte,
und sorgte dafiir, dafl der Name Wielands bis heute untrennbar mit Weimar verbunden
erscheint.

4 F. Sengle, Wieland, Stuttgart 1949, S. 331. Sengles Arbeit ist die bis heute mafigebliche
Monographie zu Wieland, die Leben und Werk ausfiihrlich behandelt und immer noch
zu empfehlen ist.

5 1. Brender, Chrisioph Martin Wieland, Reinbek bei Hamburg 1990, S. 78.
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der gutherugsten Seelen in der Welt war« (VI, 371.)6. Danischmend wird vom
Erzihler folgendermafien charakterisiert:

Danischmend hatte bey allen seinen vermeintlichen oder wirklichen Vorziigen
einen Fehler, der, so wenig er an sich selbst zu bedeuten hat, in gewissen Umstin-
den genug ist, den besten Kopf zu Schanden zu machen. Niemahls konnte er eine
Antwort auf eine Frage finden, auf die er sich nicht versehen hatte. [...] Fragte ihn,
zum Exempel, der Sultan etwas, das ithm unbekannt war; so stutzte er, entfirbte
sich, 6ffnete den Mund und staunte, als ob er sich darauf besinne; man hoffte
von Augenblick zu Augenblick, dass er losdriicken wiirde, und man konnt’ es
ihm daher um so viel weniger vergeben, wenn er endlich die Erwartung, worin
man so lange geschwebt hatte, mit einem armseligen das weiss ich nicht betrog; weil
er, wie man dachte, diess eben sowohl im ersten Augenblicke hitte sagen konnen
(VI, 41).

Danischmend wird dem Leser nicht als weiser, allwissender Philosoph vor-
gestellt, sondern als sympathischer Mensch mit Fehlern, der nicht auf alle
Fragen eine Antwort weifl. An einem der folgenden Abende befragt der
Sultan wiederum seinen Philosophen:

Herr Danischmend - fuhr Schach-Gebal fort — man ist kein Filosof um nichts!
Wie wir’ es, wenn deine Weisheit uns diese Sache ins Klare zu setzen belicben
wollte?

Sire, antwortete Danischmend, meine Weisheit ist zu Threr Majestit Befehlen.
Aber zuforderst bitte ich demtithig um Erlaubniss, eine kleine Geschichte erzih-
len zu diirfen (VI, 75).7

Danischmend wird als Philosoph befragt, er antwortet aber mit einer Ge-
schichte, d.h. als Dichter. Er ibernimmt die Rolle des abendlichen Erzih-
lers am Hofe, und der tiberwiegende Teil des Romans besteht nun aus
den Erzahlungen Danischmends. Danischmend ist also kein Prinzenerzieher
oder Philosophielehrer, sondern ein Geschichtenerzihler, der seinem Fiir-
sten in geselligem Kreise die Zeit vertreibt und somit auf angenechme Weise
unterhélt und belehrt. Hierbei darf man die Bezeichnungen »Philosoph«
und »Dichter« aber nicht als Gegensitze oder als einander ausschlieende

6 Ich zitiere alle Werke Wiclands nach der Reprint-Ausgabe und im folgenden nur mit
Angabe der Band- und Seitenzahl: Christoph Martin Wieland, Sammtliche Werke, hg. v. der
»Hamburger Stiftung zur Férderung von Wissenschaft und Kultur« in Zusammenarbeit
mit dem »Wieland-Archiv« (Biberach/Rif}), und Dr. H. Radspieler (Neu-Ulm), Hamburg
1984.

7 Eine dhnliche Situation schildert Lessing in seinem dramatischen Gedicht Nathan der Weise.
Sultan Saladin befragt den weisen Nathan, der mit einer fast identischen Formulierung
antwortet: »Erlaubst du wohl, dir ein Geschichtchen zu | Erzihlen?« (I11.7) und dann die
bekannte Geschichte der Ringparabel erzihlt.
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Funktionen verstehen, da sie einander vielmehr erginzen. Wieland war in
seinem Leben gleichzeitig als Philosoph (sei es an der Erfurter Universitit
oder am Weimarer Hof) und als Dichter beruflich titig und verstand sich
zeit seines Lebens als Philosoph und Dichter. So ist Dichtung ohne Philoso-
phie fiir sein persénliches Schaffen undenkbar. Im ersten Heft seiner Zeit-
schrift Der Teutsche Merkur verktiindet er z.B.:

Wohl hat Plato Recht, die Philosophie zur Fiihrerin und Vorsteherin der Kiinste
der Musen zu machen. Ohne sie sind diese zu nichts geschick, als Kinder in den
Schlaf zu singen (TM Jan. 1773, 32).

Die enge und notwendige Verbindung zwischen beiden Disziplinen gilt so-
wohl fiir Wielands dichterisches Schaffen als auch fiir seine philosophische
Tiitigkeit: So spricht er beispiclsweise in seinem fiir Weimar entworfenen
Promemoria davon, dem Erbprinzen »einen mehr ergdtzlichen als anstren-
genden Unterricht in der Philosophie der Historie<® zu erteilen. Und diese Au-
ferungen machen plausibel, warum Wieland als Danischmend, ndmlich als
Dichter und Philosoph erkannt und berufen wurde.

Einige zusitzliche Beobachtungen unterstiitzen diese Schlufifolgerung und
fithren niher an Wielands literarische Produktion in Weimar heran. Wie-
land schreibt in den letzten Wochen in Erfurt, nachdem seine Berufung
bereits feststeht, ausfiihrliche Briefe an seinen zukiinftigen Weimarer Kolle-
gen Gortz. Er geht aber nicht auf den zukiinftigen Unterricht des Prinzen
oder sonstige Aufgaben am Weimarer Hof ein, statt dessen berichtet er tiber
das Projekt der neuen Zeitschrift, des Teutschen Merkurs, den er in Weimar eta-
blieren will, oder tiber das Singspiel, das er fiir den Geburtstag der Herzogin
schreibt. Aber zentrales Thema dieser Briefe ist eindeutig: das Theater!
Im Zusammenhang mit dem Theater erwihnt Wieland erstaunlicherweise
auch das Thema der Prinzenerziehung, das man sonst in seinen Briefen
vermifit. Er schreibt:

Le spectacle est une espece de besoin pour notre cour de Weunar, on ne peut pas
s’en passer, et on ne devroit pas en avoir seulement I'idée. C’est méme pour les
Princes une partie de I'education; c’est 1a ou ils apprennent et s’accoutument a
s’attendrir sur les maux des Humains, ou ils entendent la voix de la Nature etc.

(WBr IV, 605).

Diese Hochschitzung des Theaters als Bestandteil der Prinzenerziehung
und als Bediirfnis des Hofes ist Teil einer generellen Wertschitzung des

8 B. Seuffert, »Wiclands Berufung nach Weimar, in: Vierteljahrschrift fiir Litteraturgeschichte,
1888, S. 405.
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Theaters, die in vielen Briefen Wielands, in seiner Singspielproduktion der
70er Jahre und in der exponierten Stellung von Theaterthemen im ersten
Jahrgang des Teutschen Merkurs ihren Ausdruck findet.

Die Ausfithrungen zu Wielands Berufung und zu der Identifizierung mit
Danischmend haben schon gezeigt, dafl Wieland nicht nur als Philosoph,
sondern auch insbesondere als berithmter Dichter nach Weimar berufen
wurde. Aus dem Briefwechsel und Wielands Verhalten geht eindeutig her-
vor, dafl er von vornherein plante, in Weimar nicht nur die Prinzen zu

unterrichten, sondern weiterhin einen Grofiteil seiner Zeit der Dichtkunst
zu widmen. Sowohl Gortz als auch Anna Amalia wuflten davon und wider-
sprachen nicht — im Gegenteil: Sie hofften und forderten Wieland sogar auf,
einen Teil seiner dichterischen Muse dem Weimarer Hof zu widmen?.

In den meisten Fillen bildete der Theaterbesuch die Abendunterhaltung
des Hofes, hier stimmten Wieland und Herzogin Anna Amalia tiberein, die

beide eine besondere Vorliebe fiir das Theater hatten, und Wieland blieb
bis ins hohe Alter hinein ein regelméfliger und begeisterter Theaterbesucher.
Wieland schrieb schon in Erfurt zwei Werke fiir das Weimarer Theater -
das Ballett Jdris und Zemide und sein erstes Singspiel Aurora -, so daf} seine er-
ste Tatigkeit fiir Weimar eine dichterische war und er sich hiermit noch vor
Vertragsabschlufl in der Funktion eines Hof- und Theaterdichters vorstellte

und empfahl. Das Singspiel Aurora wurde fiir den Geburtstag der Herzogin

geschrieben, es folgten die Singspiele Alceste und Die Wahl des Herkules, das

am Geburtstag Carl Augusts gegeben wurde. Wieland war nicht verpflich-
tet, solche Gelegenheitsstiicke fiir den Weimarer Hof zu schreiben, er tat es

aus Vergniigen und Uberzeugung und pries es sogar 6ffentlich als Ehre, fiir

das Theater und seine Fiirstin dichten zu kénnen. So schreibt er im Zeutschen

Merkur iber das Weimarer Theater:

Die Dichter werden aufgemuntert, fiir ein Theater zu arbeiten, welches ihnen fiir
eine vortrefliche Auffihrung ihrer Meisterstiicke Biirge ist; der Gedanke begei-
stert sie, zum Vergniigen einer Fiirstin zu arbeiten, deren Beyfall thnen mehr ist,
als der Epheukranz, der den Sieger in den griechischen Dichter-Spielen kronte
(TM Miérz 1773, 269).

9 Wieland trug zwar seltener als seine Romanfigur Danischmend durch Vorlesungen zur
Abendunterhaltung des Hofes bei, aber selbst diese Funktion tibernahm er gelegentlich.
So berichtet Musaus in einem Brief vom 16. November 1772: »Herr Wieland [...] arbeitet
an einer komischen Oper fiir das hiesige Theater Alcest betittelt wovon er gestern 2 Acte
der Herrschaft vorgelesen hat« (zit. nach Th. C. Starnes, Christoph Martin Wieland. Leben
und Werk, Bd. 1, Sigmaringen 1987, S. 450).
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Neben seiner Titigkeit als »Hof- und Theaterdichter«, der Singspiele und
Huldigungsgedichte fir den Weimarer Hof schrieb, erstreckte sich Wie-
lands Wirken aber auch auf ganz Deutschland. Mit seiner auflagenstarken,
erfolgreichen Zeitschrift Der Teutsche Merkur, die fast 40 Jahre lang bestand,
verbreitete er seine Werke und Abhandlungen bei einem grofien Lesepubli-
kum und publizierte somit aus der »Weimarer Provinz« heraus seine philo-
sophischen Entwiirfe und u. a. auch seine Ideen zum Thema Kosmopolitis-
mus.

Wieland war 1772 der erste bedeutende Dichter, der nach Weimar kam. Es
folgten 1775 Goethe, 1776 Herder und 1799 Schiller, die ebenfalls bis zu
ihrem Tode in Weimar blieben. Wieland verkiindete in einem Brief vom
4. Dezember 1772 prophetisch:

Ich habe das Vergniigen gehabt, in der Hoffnung bestitigt zu werden, welche ich
mir von unserem jungen Firsten mache. Wenn der Himmel ihn und ein paar gute
Freunde, die er hat, leben lif3t, so sollen Sie in sechs Jahren a dato einen kleinen
Hof sehen, der verdienen soll, dafl man von den Enden der Welt komme, ihn zu
sehen (WBrV, 32).

Die kleine Residenzstadt Weimar wurde durch die in ihr lebenden Dichter
wirklich zu einer Art geistigen Hauptstadt Deutschlands, die Besucher aus
ganz Europa anzog. Wieland sehnte sich nicht aus Weimar weg, sondern
schitzte die materielle!® und geistige Freiheit, die ihm dort geboten wurde.
Er unternahm auch fast keine Reisen; die Schweiz war das einzige europa-
ische Land, das er jemals sah. Die Titulierung »Vater Wieland« wurde tib-
lich fiir den Dichter, der sich vorzugsweise im Kreis seiner Familie, seiner
vierzehn Kinder aufhielt. Wielands Abneigung gegen das Reisen sticht vor
der Folie des reiselustigen 18. Jahrhunderts mit seiner enormen Produktion
an Reiseliteratur seltsam ab. Wieland beschreibt sein Verhalten in einem

Brief vom 8. Oktober 1790:

Uberhaupt bin ich auf eine, vielen Personen unbegreifliche Art, in den Weimari-
schen Boden eingewachsen und eine héusliche Beschrénktheit, die mit der Freyheit mei-
nes Geistes vielleicht einen seltsamen Contrast macht, ist mir von vielen Jahren
her, so habituell geworden, daf} beynahe nichts als unwiderstehliche physische
Notwendigkeit mich dahin bringen kann, mich nur vier Meilen von Hause zu
entfernen.!1

10 1775 endete seine Aufgabe, den Prinzen zu unterrichten, und er erhielt eine Pension von
1000 Talern.

11 Zit. nach Th. C. Starnes, Christoph Martin Wieland. Leben und Werk, Bd. 2, Sigmaringen
1987, S. 216f.

Abb. 2: Ferdinand Jagemann, Christoph Martin Wieland (1805).
Gemalde. Weimar, Goethe-Nationalmuseum, Studiensaal.
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Wielands personliches Verhalten kontrastiert stark mit dem in seinen Wer-
ken gestalteten. Seine Romane spielen in den verschiedensten Lindern
nicht nur Europas, sondern sogar in Mexiko oder Agypten, aber nicht in
Deutschland. Er verlegt die Handlung vorzugsweise ins antike Griechen-
land und schickt z.B. seine Helden Agathon, Demokrit oder Aristipp auf
langjahrige Welt- und Bildungsreisen. In Griechenland spielen auch die
beiden Romane Sokrates mainomenos oder Die Dialoge des Diogenes von Sinope
(1769) und Geschichte der Abderiten (1774-1781), in denen Wieland einen Phi-
losophen und Kosmopoliten als Protagonisten wéhlt — ndmlich Diogenes
und Demokrit!2,

Der Kosmopolitismusgedanke taucht bereits in der Antike auf. Die erste
Verwendung des Wortes »Kosmopolit« wird Diogenes von Sinope zuge-
schrieben, von dem folgende Anekdote berichtet wird: »Gefragt nach sei-
nem Heimatsort, antwortete er: >Ich bin ein Weltbiirger«d3, Der Begriff
»Weltbiirger« wird zu einem der »Programmworte der Aufklarung«!, an
dessen Verbreitung Wieland mafigeblich beteiligt ist.

Es erscheint konsequent, dafl Wieland bei seiner ersten dichterischen Gestal-
tung eines Kosmopoliten auf den ersten Philosophen, der sich als solchen
bezeichnete, zuriickging. Bereits in der Vorrede des Romans wird der kyni-
sche Philosoph Diogenes programmatisch als Kosmopolit vorgestellt, da er
die »Gesinnungen eines Menschenfreundes und Weltbiirgers« (XIII, 19) hat.
Die Worte Menschenfreund's und Weltbiirger werden teilweise synonym
gebraucht, da der Weltbiirger im wesentlichen als Menschenfreund charak-
terisiert wird. So ruft auch Diogenes spiter, nachdem er einen falschlich
angeklagten Menschen durch eine flammende Verteidigungsrede gerettet
hat, erfreut aus: »Ich bin mit mir selbst zufrieden, ich habe dem Rufe der
Menschlichkeit gefolgt« (XIII, 31). Doch ist diese Aktivitdt des Diogenes
cher untypisch fiir seine kynische Lebenshaltung, die primér durch Un-

12 Ich werde im folgenden hauptsichlich Wielands Kosmopolitengedanken in seinen beiden
frithen Romanen analysieren. Eine weiterreichende Beschiftigung bieten: I. Sahmland,
Christoph Martin Wieland und die deutsche Nation. Zuwischen Patriotismus, Kosmopolitismus und
Griechentum, Tibingen 1990, K. Manger, »Wielands Kosmopoliten, in: Européiische Sozie-
Litsbewegung und demokratische Tradition. Die europdiischen Akademien der Frithen Neuzeit zwischen
Friihrenaissance und Spitaufklirung, hg. v. K. Garber und H. Wismann, Tibingen 1996,
S.1637-1667.

13 Diogenes Laertius, Leben und Meinungen berithmier Plalosophen, Hamburg 1998, S. 326.

14 Historisches Werterbuch der Philosophie, hg. v. J. Ritter und K. Griinder, Basel/Stuttgart 1976,
Sp. 1159.

15 Auch Wielands Romangestalt Demokrit wird gleichermafien als »Menschenfreund in der
ichtesten Bedeutung des Wortes« und »Welthiirger« vorgestellt (XIX, 129).
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abhangigkeit und Passivitit gekennzeichnet ist. Die Romanfigur Diogenes
verteidigt seine Passivitdt innerhalb des Staates und erortert beispielhaft den
die gesamte Aufklarungsdebatte durchziehenden Antagonismus zwischen
Staatsbiirgertum und Weltbiirgertum. Er stellt paradigmatisch die zwei mog-
lichen Lebensweisen gegeniiber: »Wer Vortheile aus dem Staate zieht, ist
thm auch Dienste schuldig« (XIII, 103). Seine eigene Stellung zum Staat
charakterisiert er dagegen folgendermaflen:

Ich besitze keine Giiter, ich habe keine Einkiinfte, ich bedarf keines Schutzes; ich
sche also nicht, was Korinth oder irgend eine andere Partikulargesellschaft in der
Welt an mir zu fordern haben sollte? (XIIL, 110).

Diogenes lehnt die géngige Vorstellung ab, durch den Zufall der Geburt
zu einem Biirger eines besondern Staats zu werden. Statt dessen pladiert er
fur die freie Entscheidung des verniinftigen Menschen, ob er »als Biirger
irgend eines einzelnen Staates, oder als ein Weltbiirger leben will« (XIII,
111f.). Diogenes betrachtet die gesamte Welt als sein Vaterland und definiert
folglich einen Weltbiirger als:

Einen Menschen wie i/ bin, — der, ohne mit irgend einer besondern Gesellschaft
in Verbindung zu stehen, den Erdboden fiir sein Vaterland, und alle Geschopfe
seiner Gattung — gleichgiiltig gegen den zufilligen Unterschied, welchen Lage,
Luft, Lebensart, Sprache, Sitten, Polizey und Privatinteresse unter ihnen ma-
chen - als seine Mitbiirger oder vielmehr als seine Brider ansicht, die ein ange-
bornes Recht an seine Hiilfe haben wenn sie leiden (XIII, 112).

Im Roman wird die Begegnung zwischen Diogenes und Konig Alexander
geschildert. Alexander sieht zwar auch »den Erdboden fiir ein Ding an, das
aus FEinem Stiick gemacht ist« (XIII, 151), aber seine Sicht der Welt unterschei-
det sich in wesentlichen Punkten von der kosmopolitischen des Diogenes.
Er hat den Wunsch, die ganze Welt zu erobern und in der » Hauptstadt der
Welt« (X111, 153) seine Residenz zu errichten. Alexander verbindet zwar mit
seiner Eroberung der Welt wohltdtige Absichten fiir die Menschheit, indem
er eine gute Gesetzgebung sowie Wissenschaften und Kiinste verbreiten will,
dieser gute Zweck kann aber trotzdem nicht die gewalttitigen Mittel heili-
gen. Die Ablehnung von Gewalt als Mittel, um kosmopolitische Ziele durch-
zusetzen, wird von Wieland ausfiihrlich in seinem Aufsatz Das Geheimniss
des Kosmopoliten-Ordens (1788) erortert; die einzig zuldssigen »Waffen« eines
Kosmopoliten sind die typischen eines Aufklarers, namlich die »Waffen der
Vernunft« (XXX, 181). Die explizite Gegentiberstellung in der 1788 veroffent-
lichten theoretischen Abhandlung erscheint in der dichterischen Gestaltung
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von 1769 - in der Gegeniiberstellung des kriegfithrenden Alexander und
des Philosophen Diogenes — schon prafiguriert. '

Die Entscheidung, als Weltbiirger zu leben, impliziert fiir Du.)genes u'nd
andere Kosmopoliten die Abstinenz von allen Staatsdienst?x?‘.Dlese passive
Haltung wurde ihnen immer wieder vorgeworfen. So kritisierte beispiels-
weise Rousseau:

Nehmt euch vor diesen Kosmopoliten in acht, die in ihren Schriften aus weiter
Ferne Pflichten herholen, deren Erfiillung sie in bezug auf ihre eigene Umgebung
verichtlich zuriickweisen. Ein solcher Philosoph liebt die Tataren, um dessen
iiberhoben zu sein, seine Nachbarn zu lieben.16

Das Beispiel der Romanfigur Diogenes, eines praktizierenden Kosmopoli-
ten, hatte aber gezeigt, dafl der wahre Kosmopolit immer dem 'Ge.bote der
Menschlichkeit folgte und nur Pflichten im Staat und den Patriotismus ab-
lehnte. Die Ablehnung des Patriotismus, sobald dieser mit dem Kosrnqpo-
litismus kollidierte, wurde von vielen Aufklirern geteilt. Lessing schrieb
bereits am 16. Dezember 1758:

Vielleicht zwar ist auch der Patriot bei mir nicht ganz erstickt, obgleich das Lob
eines eifrigen Patrioten, nach meiner Denkungsart, das allerletzte ist, VYonac.h
ich geizen wiirde; des Patrioten nimlich, der mich vergessen lehrt, daf} ich ein
Weltbiirger sein sollte. 17

Es bleibt aber noch die Frage offen, wie ein Weltbiirger leben sollte und 'wie
er der Welt niitzlich werden konne. Diogenes verteidigt den Kosmopoliten
gegen den Vorwurf, passiv und damit unniitz zu sein.

Ubrigens ist ein Weltbiirger, wie ich ihn schildre, kein so unniitzlicber Mfmn,
als man sich gemeiniglich einbildet. Es ist eure eigene Schuld, wenn thr 1_(elnen
Gebrauch von ihm macht. Er hat keine Vortheile davon euch zu schmeicheln,
euch auf Abwege zu verleiden, euch in euern Thorheiten zu be'stéirken; er ge-
winnt nichts durch euern Fall; wer sollte sich also besser dazu schicken, euch die
‘Wabhrheit zu sagen, deren ihr am meisten vonnothen habt? (XIII, 114).

Die Aufgabe eines Weltbiirgers kann also darin bestchen, den 'Mitmensche.n
die Wahrheit zu sagen. Dies ist genau die Aufgabe, die sich Philosophen wie
Sokrates, Diogenes oder Krates stellten. Mit anderen Worten: der wahre
Kosmopolit ist Philosoph.

16 Jean-Jacques Rousseau, Emile oder Uber die Erzehung, dt. Ub. Lc_:ipzig o.J., S. 1.9. .
17 Gotthold Ephraim Lessing, Brigfe in einem Band, hg. v. H. Greiner-Mai, Berlin/ Weimar,
2. Aufl., 1983, S. 99.

Der Ort und das Ereignis Weimar-Jena 217

In der Geschichte der Abderiten gestaltet Wieland mit der Person des Demokrit
wiederum eine Romanfigur, die als Kosmopolit und Philosoph vorgestellt
wird. Demokrit kehrt nach einer langen Weltreise in seine Heimatstadt
Abdera zuriick. Er sieht seine Aufgabe entsprechend der oben zitierten Be-
stimmung des Diogenes, »Wahrheit zu sagen«, und bemiiht sich einige Zeit
vergeblich, dem narrischen Volk der Abderiten Vernunft beizubringen. Re-
signiert zieht er dann folgendes Restimee:

Was sie am néthigsten haben, dacht’ er, und das Beste was ich an ihnen tun
konnte, wire, sie verniinftig zu machen. Aber die Abderiten sind freye Leute.
Wenn sie nun nicht verniinftig seyn wollen, wer kann sie néthigen?

Da er also bey so bewandten Umstinden wenig oder nichts fiir die Abderiten
als Abderiten thun konnte, so hielt er sich fiir hinlédnglich gerechtfertigt, wenn
er wenigstens seine eigne Person in Sicherheit zu bringen suchte, und einen so
grossen Theil als immer méglich von derjenigen Zeit rettete, die er der Erfiillung
seiner welthiirgerlichen Pflichten schuldig zu seyn meinte (XIX, 130).

Demokrit entfernt sich schrittweise aus der abderitischen Gesellschaft. Erst
bezieht er ein Landhaus auflerhalb der Stadt, »bald darauf zog er mit Sack
und Pack aus der Gegend von Abdera weg, ohne einem Menschen zu sa-
gen, wo er hinginge; und von dieser Zeit an hat man keine weitere Nach-
richten von ihm« (XX, 168). Die einsame Existenz des Diogenes in seiner
'Tonne wird von Demokrit noch tiberboten, indem er sich véllig von den
Menschen zurtickzieht. Dieser resignative Riickzug signalisiert schon eine
gewisse Skepsis, die Wieland gegeniiber der Méglichkeit des erfolgreichen
Wirkens der Kosmopoliten hegte.

Wieland gestaltete in seinen Romanen mit dichterischen Mitteln philosophi-
sches Gedankengut. Die theoretische Erérterung folgte erst Jahre spiter

mit der Abhandlung »Das Geheimniss des Kosmopoliten-Ordens«, die 1788

in der Zeitschrift Der Teutsche Merkur publiziert wurde. Viele Aussagen Wie-
lands stimmen mit denen des Diogenes im Roman von 1769 iiberein, es

erfolgt aber zusitzlich eine Auseinandersetzung mit den zeitgendssischen

politischen Gegebenheiten. So beschreibt Wieland ein Jahr vor der Franzo-
sischen Revolution prophetisch das Verhalten der Kosmopoliten bei einem

solchen Umsturz, solange dieser friedlich verlaufen sollte:

So wiirde [....] wenn die kiinftigen Reprisentanten der Franzésischen Nazion auf
den guten Gedanken kimen, der willkiihrlichen Gewalt des Konigs und seiner
Minister zweckmissige und der Natur ihres Staates angemessene Schranken zu
setzen, kein Kosmopolit einen Augenblick anstehen kénnen, diese Partey, so
lange sie in den oben bezeichneten Grenzen blicbe, aus allen seinen Kriften zu
unterstiitzen (XXX, 186).
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Der Widerstand der Kosmopoliten »gegen politischen und religidsen Despo-
tismus« (XXX, 180) halt sich jedoch weiterhin in den bereits von Diogenes
explizierten Grenzen, es sind ihnen nur die »Waffen der FTernunft erlaubt«
(XXX, 181). Die Aufgabe, den Menschen die Wahrheit zu sagen und sie
aufzukliren, kann aber im 18. Jahrhundert im viel grofleren Rahmen voll-
zogen werden, da »die Buchdruckerkunst, die edelste und niitzlichste aller
Erfindungen« (XXX, 201) es ermoglicht, eine Vielzahl von entfernt leben-
den Menschen mit Hilfe der Printmedien zu erreichen. Demzufolge miin-
det auch Wielands Aufsatz in ein leidenschaftliches Plidoyer fiir die Presse-
freiheit - dem einzigen Mittel, um die Wahrheit verbreiten zu kénnen. Wie-
lands Zukunftsoptimismus griindet sich auf die Freiheit der Presse und die
Publikation iiber Lindergrenzen hinweg:

Da die vernunfimiissigste Verfassung und Regierung der Volker [...] durch nichts mehr
beschleunigt werden kann, als durch die méglichste Kultur der Vernuntt, die
moglichste Ausbreitung aller Grundwahrheiten [...]: so betrachten die Kosmo-
politen die Freyheit der Presse, ohne welche diess alles nicht bewerkstelliget werden
kénnte, als das dermahlige wahre Pulladium der Menschheit, von dessen Erhaltung
alle Hoffnung einer bessern Zukunft abhingt (XXX, 197).

Aktive Kosmopoliten, die an der »Ausbreitung aller Grundwahrheiten« mit-
wirken, kénnen also nur Schriftsteller, vor allem Philosophen und Dichter,
sein. Der Kosmopolitismus gerit damit in den Verdacht, eine elitdre Hal-
tung zu sein, und zeigt gewisse Affinititen zur Gelehrtenrepublik. Wieland
selbst greift den alten Topos von der Gelehrtenrepublik auf und schafft einen
Zusammenhang zwischen Pressefreiheit, Gelehrtenrepublik und Kosmo-
politismus:

Viel weniger kann aus irgend einem solchen Vorwand ein Buch mit Gewalt unter-
driickt werden, ohne sich an den wesentlichsten Rechten der Gelehrten-Republik
zu vergreifen, die [...] vom Staat ganz unabhéngig ist (XXX, 201).

Die Verbindung zwischen Gelehrtenrepublik und Kosmopolitismus findet
sich bereits in Lessings 1747 entstandenem Lustspiel Der junge Gelehrte, in
dem Damis, der junge Gelehrte, ausruft:

Ich rede von der Republik der Gelehrten. Was geht uns Gelehrten, Sachsen, was

Deutschland, was Europa an? Ein Gelehrter, wie ich bin, ist fiir die ganze Welt: er
ist ein Kosmopolit: er ist eine Sonne, die den ganzen Erdball erleuchten muf.18

18 Lessing, Werke, hg. v. H. Gopfert, Darmstadt 1996, I, S. 318.
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Es wird deutlich, daf} es fiir die gelehrten Dichter Lessing und Wieland,
die nicht fiir einen beschrankten Personenkreis, sondern fiir alle Menschen
schrieben, selbstverstandlich sein mufite, sich als Kosmopoliten zu verste-
hen. Wielands »hdusliche Beschrinktheit« in der kleinen Stadt Weimar er-
weist sich somit nicht als Widerspruch zu seiner kosmopolitischen Haltung,
da er als vielgelesener Dichter und erfolgreicher Zeitschriftenherausgeber
seine kosmopolitischen Ideen und Werke von Weimar aus weit verbreiten
konnte und somit die Pflichten eines Weltbiirgers erfiillen konnte.
Wielands Kosmopolitismus schlégt sich aber nicht nur in der direkten Ge-
staltung der beiden Romanfiguren Diogenes und Demokrit als Weltbiirger
nieder, sondern der Kosmopolitismusgedanke hat einen hohen Stellenwert
in allen Werken Wielands. Goethe charakterisiert Wielands Dichtungen
treffend: »Aus allen den Werken, die er in dieser Art geliefert, tritt ein welt-
biirgerlicher Sinn hervor«!. Des weiteren beeinflufite diese Geisteshaltung
auch Wielands Verstindnis von Dichtkunst im allgemeinen. Er lehnte bei-
spielsweise das 1772 auftretende »Barden-Unwesen« (WBr V, 45) und den
»Eifer, unsrer Dichtkunst einen National-Charakter zu geben« (TM Mai
1773, 174) ab. Statt dessen publizierte er den Gedanken, die Dichtkunst
»nach Griechischen Mustern, oder nach den neuern Mustern derjenigen
Europiischen Nationen, welche frither als wir beleuchtet und verfeinert
worden sind« (TM Mai 1773, 176f.) zu bilden. Fiir Wieland war die grie-
chische Antike Vorbild und Fundament der gesamten européischen Kultur,
eine Aufspaltung in einzelne Nationaldichtungen erschien ihm ein Riickfall
von der bereits erreichten Stufe der Kultur und der Vollkommenheit. Wie-
lands Der Teutsche Merkur war zwar eine deutschsprachige Zeitschrift, das
behandelte Spektrum beschrankte sich aber nicht auf deutsche Literatur,
Kiinste oder Wissenschaften. Wieland sah es als Vorzug der Deutschen im
allgemeinen und seiner Zeitschrift im besonderen an, dafl »dem deutschen
Publikum immer zuverlaffige Nachrichten von dem Zustande der Litteratur
und Kiinste in dem verfeinerten Theile von Europa« (TM Jan. 1774, 113)
gegeben wiirden. Diese verbesserte Kenntnis der européischen Nationen
voneinander und ihre Anniherung aneinander wurde von Wieland begriifit,
in seinen Anmerkungen zum Thema »Der Eifer, unsrer Dichtkunst einen
National-Charakter zu geben« verbindet er seine Sicht der Literatur mit sei-
nem Kosmopolitismuskonzept und stellt beide gleichermafien in den Dienst,
an der »gemeinschaftlichen Vervollkommnung« (TM Mai 1773, 179) der
Menschen zu arbeiten:

19 Johann Wolfgang Goethe, Werke, hg. im Auftrage der Grofherzogin Sophie von Sachsen,
Weimar 1887-1919, hier I, 36, S. 332.
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Je mehr ich die erste Pflicht der Menschen, sich einander zu néhern, sich mit
einander zu verbinden, und als Glieder Einer grossen von der Natur selbst gestif-
teten Gesellschaft mit zusammengesetzten Kriften an ihrer gemeinschaftlichen
Vervollkommnung zu arbeiten, tiberdenke: je mehr glaube ich Griinde zu finden,
es fiir einen starken Fortschritt auf dem Wege, der zum Ziel der 6ffentlichen
Gliickseligkeit des menschlichen Geschlechtes fithrt, zu halten, daff wenigstens die
Nationen von Europa immer mehr von dem verlichren, was ehmals den eignen
Charakter einer jeden ausmachte, und wodurch jede sich mehr oder weniger von
dem Charakter aufgeklarter und gesitteter Volker entfernte (TM Mai 1773, 179).

Wielands Zeit war aber fiir seine kosmopolitischen bzw. gesamteuropdischen
Gedanken noch nicht geniigend vorbereitet. Statt dessen wurde Wieland
wiederholt der Vorwurf gemacht, dafi seine Dichtkunst keine deutsche und
er ein Nachahmer der Franzosen sei. 1773 arteten die patriotisch gefarbten
Bestrebungen des Géttinger Hainbunds derart aus, dafl sie Wielands Bild-
nis und sein Buch /dris verbrannten. Wieland ertrug Buchverbrennung, die
Angriffe der Hainbtindler 1773 und die Angriffe der Briider Schlegel in
ihrer Zeitschrift Athenaeum 1799 mit Geduld und verteidigte sich nur mit den
Waffen der Vernunft — konsequent in seinen personlichen Grundiiberzeu-
gungen und Gesinnungen standhaft bleibend - als Aufklarer, Kosmopolit,
Philosoph und Dichter.

3. Goethes Aktualitat

Die Vielfalt der Beschiftigungen mit Goethe hat im Jubiliumsjahr 1999
nach bereits tiber einem Jahrhundert andauernder Bemiithungen um den
ganzen Goethe, fiir die die Weimarer Ausgabe im Auftrage der Grof3herzo-
gin Sophie von Sachsen seit 1887 den Grundstein gelegt hatte, vielleicht
kein neues Goethe-Bild gebracht, aber seine bleibende Aktualitit auch fiir
das zweite Jahrhundert, dem er schon nicht mehr angehort, erwiesen. Ge-
nomprojekt und Klonierungsphantasien, Kiinstlichkeit und Fortschrittsideo-
logien finden in Homunculus, Euphorion, in den medial eingeholten Wal-
purgisnachttrdumen oder faustischen Expansionswiinschen weithin Riick-
halt. Aber auch Goethes Blick auf das Ganze der Natur, seine das denkende
Subjekt nie aufler Acht lassenden wissenschaftlichen Fragestellungen blei-
ben, selbst wenn wir heute mehr, differenzierter und mikro- und makroana-
lytisch vertiefter wissen, aktuell, weil seine bohrende Grundfrage danach,
was das, was wir erkennen, fiir uns bedeutet, nicht veraltet.

Abb. 3: Johann Baptist HoBel, Wieland und Napoleon auf dem Erfurter Firstentag. Keiner der Autoren hat sich je so umfassend auf den ganzen Menschen kon-
Kolorierte Aquatintaradierung nach einer Zeichnung von Veit Hans Schnorr von Carolsfeld (1809).




Abb. 4: . K. Stieler, J. W. Goethe (1828). Olgemalde

Der Ort und das Ercignis Weimar-Jena 223

zentriert und dabei so griindlich das dem Menschen eigene sinnliche Ver-
mogen miteinbezogen wie Goethe. Der ganze Mensch im Verstindnis des
18. Jahrhunderts umfafit den Menschen als Natur- und Geistwesen, seine
von der Anthropologie betrachtete Leib-Geist-Seele-Einheit sowie die Gestal-
tungen und Reflexionen dartiber. Wir sehen Goethe eine eigentiimliche Ba-
lance zwischen Eigenem und Fremdem halten, auch zwischen Auflen- und
Innenwelt, und dartiber hinaus zwischen der Versenkung in das Kleine und
der Betrachtung der groflen Weltzusammenhinge, zwischen mikro- und
makrokosmischen Strukturen. Natiirlich erkennen wir erst nachtraglich die
unerhorte Konsequenz, mit der Goethe in seinen Veranschaulichungen der
Natur, der historischen und politischen Welt, der Welt der Wissenschaften
zu neuen Einsichten vordrang. Dartiber kénnen wir heute nur staunen. Al-
lerdings kénnen wir auch nur staunend zur Kenntnis nehmen, wie wenig
wir dieses Ausgreifende in Goethes Titigsein wirklich in seiner Fiille wahr-
zunehmen in der Lage sind. Manchmal hat es gar den Anschein, als wolle
man sich der iiberfordernden Gréfie durch anekdotenhafte trivialisierende
Verkleinerungen erwehren. Schon zu Lebzeiten hat Goethe keiner Apologie
bedurft. Heute kann auch die Aufgabe nur darin bestehen, die Augen auf
die umfassende Vielseitigkeit seines Lebens- und Denkentwurfs, seine wa-
che Neugier und seine Leistungen zu 6ffnen.

In seinen Gedanken Uber die Gegenstinde der bildenden Kunst (1797) fordert
Goethe, der bildende Kiinstler solle dichten, nicht poetisieren. Diese son-
derbare Forderung ist heute nur vor dem Hintergrund der gleichzeitigen
romantischen Poetisierungsprogramme zu verstehen, die um so deutlicher
zutagetreten, je besser sich uns Goethes beinahe unscheinbare Forderung
erschliefit. Er sagt namlich, wenn der bildende Kiinstler dichten solle, so
heifle das nicht, »bei sinnlicher Darstellung auch fiir die Einbildungskraft
arbeiten«. Denn die falsche Anwendung der Poesie auf die bildende Kunst
mache unangemessen auch die Einbildungskraft rege. Auf die Einbildungs-
kraft aber arbeite der Dichter hin. Noch im West-dstlichen Divan (1819), hier
im »Buch der Spriiches, ist die Skepsis grof3, »Wenn so viele singen und
reden! Wer treibt die Dichtkunst aus der Welt? Die Poeten!«.

Goethe ist ein Meister des Unterscheidens. Zunichst einmal geht es thm um
die Betonung des von Lessing im Laokoon (1766) getroffenen scharfen Unter-
schieds zwischen Dichtung und bildender Kunst, die konsekutive Handlun-
gen und koexistente Bilder zu ihrem Gegenstand machen. Eine solche Diffe-
renz gehort zum treffenden Begriff des Kunstgemifien, den Oeser, der noch
Winckelmann von Dresden her kannte, in Leipzig an Goethe vermittelte.
In den Kunstgattungen wie in der Dichtung, hier wiederum in den einzel-
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nen literarischen Gattungen, geht es um dieses je spezifische Kunstgemifie.
Doch sind wir damit noch nicht am Kern der Sache.
Johann Heinrich Meyer, der vielfach zu Unrecht seines angeblich unheilvol-
len Einflusses auf Goethe wegen geschmihte Kunst-Meyer, veréffentlichte
einen mit Goethes Aufsatz gleichnamigen »Uber die Gegenstinde der bil-
denden Kunst«, und zwar in den von Goethe herausgegebenen Propylien
(1798). Daraus geht zum einen hervor, wie eng beide als Weimarische Kunst-
freunde zusammenarbeiteten. Zum anderen aber wird aus folgendem kler-
nen Eingriff in diesen Aufsatz unmifdverstindlich deutlich, worauf es Goe-
the ankam. Dort bemerkt namlich Meyer: »Wir verlangen aber nicht nur
Anschauung von Gestalten, sondern dafl uns diese Gestalten auch anziehen,
interessiren, rithren sollen«. Das erkennt Goethe jetzt als »pathologisch« und
kritisiert: »Hier scheint uns auf das wichtige ésthetische Interesse der Form
und Behandlung nicht ganz Riicksicht genommen«. Dieser Kampf um die
Form ist unverkennbar ein Kampf um Plastizitit, die ihrerseits die Eigen-
stindigkeit des Kunstwerks im kunstgeméflen Sinne fiir jede der Kinste
hervorhebt, hier, wie gesagt, fiir die Dichtung und die bildende Kunst. Aber
obendrein verfolgt er generell eine scharfe Trennung nicht nur zwischen den
Kiinsten, sondern insbesondere auch zwischen dem Bereich der auf ihren
eigenen Gesetzen beruhenden Kunst gegeniiber der menschlichen Welt der
Erfahrung. Dieser also liegen die Gefilde der Phantasie diametral gegentiber.
Genau diesen auf eigenen Gesetzen beruhenden Eigenwert beansprucht
jenes »wichtige dsthetische Interesse der Forms.
Als eines der »vorziiglichsten Kennzeichen des Verfalles der Kunst« sicht
Goethe die romantische Vermischung der Kunstarten. Er parodiert hier
die vielleicht prominenteste kunstisthetische Formulierung des 18. Jahrhun-
derts. Winckelmann schreibt in den Gedanken iiber die Nachahmung der griechi-
schen Werke in der Malere und Bildhauerkunst (1755), das »allgemeine vorziigh-
che Kennzeichen der griechischen Meisterstiicke« sei endlich »eine edle Ein-
falt und eine stille Grijfie, sowohl in der Stellung als im Ausdrucke«. Lessing
setzt im Laokoon mit eben diesem Satz ein. Indem nun Goethe in seiner Ein-
leitung in die Propylien fiir eine scharfe Spezifizierung der Kiinste eintritt, die
er jetzt, indem er Lessing weiterdenkt, gegen das allesvermischende Poeti-
sieren der jungen Romantiker wendet, vertritt er wohl auch einen gewissen
Klassizismus. Doch weitet er ihn zu einem allgemeinen Grundsatz der mo-
dernen autonomen Kunst.
Jetzt erst wird uns der »symbolische« Titel seiner Zeitschrift Propylden voll
verstandlich. Natiirlich rechnet Goethe damit, dafy man sich bei dem Worte
Propylien jenes Tores erinnert, durch das man zur Athener Burg in das
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Heiligtum der Athene gelangte. Goethe sagt, ein solches Erinnern sei »nicht
gegen unsre Absicht, nur daff man uns nicht die Anmaflung zutraue, als
gedachten wir ein solches Werk der Kunst und Pracht hier selbst aufzufiih-
ren«. Seine wirkliche Absicht tritt daraus deutlich zutage. Goethes Propylien
fithren nicht in ein Heiligtum, sondern in den Bereich der Kunst. Damit
markiert das Tor die Linie scharf, auf der es sich selbst erhebt, nur daf} es
jetzt zwischen dem Bereich der Kunst und der profanen Welt liegt, zwischen
den Kiinsten und ihrem Reich der Phantasie auf der einen und Erfahrung
auf der anderen Seite, zwischen dem Raum der Fiktionen und dem Raum
der Historie. Da Geschichte immer ist und es auch Kunst- und Dichtwerke
immer gibt, handelt es sich um eine grundsitzliche Unterscheidung. Goethe
markiert sie so scharf wie sonst nur wenige und unter seinen Zeitgenossen si-
cher der mit ihm kunstverwandte Wieland am klarsten. Aber beide wehren
auch in besonderem Mafle die Grenzverwischungen der Romantiker ab wie
auch die auf Goethes Initiative hin titigen Weimarischen Kunstfreunde, zu
denen Meyer oder Schiller geh6ren. Denn die romantische Poesie Schlegels
ist nicht nur eine »progressive Universalpoesie«, die Poesie und Prosa oder
Kunstpoesie und Naturpoesie bald mischen, bald verschmelzen soll. Viel-
mehr soll sie auch das Leben und die Gesellschaft poetisieren. Hiergegen
setzt Goethe sein Postulat des Kunstgemdflen und eine programmatisch
kunstgemifle Dichtung und bildende Kunst. »Jede Kunst verlangt den
ganzen Menschen, der héchstmégliche Grad derselben die ganze Mensch-
heit«.
Goethes Grenzmarkierung gebietet, indem sie der Liquidation jenes schma-
len Grates zwischen Phantasie und Erfahrung entgegenwirkt, den Surroga-
ten Einhalt. Dazu gehoren Aberglauben, Schwirmerei, alle jene menschli-
chen Neigungen, die durch eine rege Titigkeit der Phantasie in Kraft treten
und die menschliche Sicherheit in der Erfahrungswelt unterlaufen. Bemer-
kenswerterweise versuchten die Aufklarer ausgerechnet mit Romanen diese
Sicherheit zu stabilisieren, also mit Werken der Phantasie solche Schwirmer-
kuren zu veranstalten, um die Bewegungen einzuddmmen, die die Objekdti-
vitdt zu verlassen und einseitig in innere Welten zu fithren drohten. »Was
blieb nun dem poetischen Geiste nach diesem Einsturze der duflern Welt
noch tibrig?« fragt Jean Paul in seiner Vorschule der Asthetik (1804), um die
Antwort darauf selbst zu geben: »Die, worin sie einstiirzte, die innere«. Hier er-
eignete sich, da Goethes Balanceakt ignoriert wurde, in diesem Ausmaf} viel-
leicht zum ersten Mal so griindlich Moderne, weil diese implosiven Krifte
bis heute nachwirken, wenn der Aufienwelt in einer Art panfiktionalem Salto
mortale nurmehr Phantomcharakter zugestanden werden soll. Offenkundig
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rithren daher die Instabilititen, die Goethe in seiner Analyse einer aus der

Balance geratenden Welt als das Kranke diagnostiziert hat.

Wie keiner vor ihm, bietet Goethe die Veranschaulichung der Natur auf,
von der fiir ihn aus Prinzip nicht nur kein Bereich ausgeschlossen, sondern

obendrein in seinem auf das Ganze gerichteten, holistischen Versténdnis

untereinander verbunden bleibt. Wer hat sich je so intensiv in die einzelnen

Sparten menschlichen Wissens und Verstehens versenkt? Der Vergleich mit

Faust ist da nur bedingt tauglich, weil dieser Nekromant, Schwarzkiinstler,
Geheimwissenschaftler zwar wissen will, »was die Welt im Innersten zusam-
menhilt«, dann aber erst einmal der Verfithrung erliegt, das Leben in vollen

Ziigen genieflen zu wollen. Dieser Opposition mit ihrer daraus herriihren-
den schuldhaften Verstrickung entgeht Goethe, indem er alles und jedes,
wie er mit Bezug auf den astrologischen Aberglauben an Schiller schreibt,
im Zusammenhang eines »ungeheuren Weltganzen« zu verstehen sucht. Die

Intensitit dieses Veranschaulichungsdranges geht schon aus der Quantitit
des Goetheschen Sammelns hervor: 18000 Steine und Minerale (zuziiglich
der zu seinen Lebzeiten auf iiber 50000 Steine und Minerale angewachse-
nen Sammlung der 1797 gegriindeten »Sozietit fiir die gesammte Mineralo-
gie«), fossile und osteologische Funde, eine genealogische und systematische
Versammlung der Pflanzen dieser Erde im Jenaer Botanischen Garten, wo-
mit nicht nur die neugierigen Einblicke in Stein-, Tier- und Pflanzenreich An-
schauungsmaterial erhalten, sondern die auch Grundlage fiir Uberlegungen
zu Systematik und Ordnung bilden. Daneben existiert die Welt des Geistes
und der Kultur, die sich in etwa 6000 Handschriften, ungefihr ebensoviel

Notenhandschriften, vor allem aber in den rund 50000 Kunststiicken nie-

derschliigt, von der Privatbibliothek und der Benutzung der herzoglichen
Bibliothek ganz zu schweigen. Die Prinzipien fiir die Handschriften- und
Notensammlungen sind noch nicht untersucht. Auch die Systematik in den
Goetheschen Kunstsammlungen bedarf noch einiger Erhellung. So wie es
fiir die Tiere und die Pflanzen die Ordnungskategorien von Linné, dartiber
hinaus den von Goethe mit Batsch diskutierten Vorschlag Jussieus oder

Werners Systematik der Steine und Minerale gab, die alle darauf aus wa-

ren, die Ganzheit zu erfassen, hatte die Welt des Geistes zwar auch ihre
Ordnung, aber keineswegs vergleichbare Ordnungssysteme. Im Grunde

verlangten diese nach Schnitten durch die Kulturgeschichte anhand der ein-
zelnen Disziplinen, allen voran der Philosophie, aber eben auch der Philo-
logien (die sich als Ficher erst im 19. Jahrhundert herausbildeten), der Kiin-

ste und ihrer Ficher, also der Kunstgeschichte und ihrer Gattungen, sowie
der Musik.
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Sicher hatte Goethe die differenziertesten Kenntnisse auf dem Feld der Li-
teratur. Auch hier standen ihm alle Gattungen zur Verfiigung. Aus ihrer
souverdnen Handhabung wuchsen ihm der shakespearisierende Gotz, die
antikisierende Iphigenie, der klassisch-romantische Faust zu, aber eben auch
das erste Kiinstlerdrama der Weltliteratur im 7asso, das Hereinholen der
grofien Hymnen in die deutsche Literatur, eine zuvor unbekannte Erleb-
nisdichtung, der ewig jugendliche West-dsthiche Divan oder aber das ihn mit
Schiller verbindende Gewitter in Distichen, das in den Xenien die gesamte
deutschsprachige Literatur polarisierte. Und im Roman, um nur einmal
grob in die Winkel dieses literarischen Schatzhauses zu leuchten, der Buch-
erfolg sondergleichen des Werther, der Wilhelm Meister, die Wahlverwandtschaf-
ten oder auch die Fiktion einer Rahmenerzihlung mit Binnenerzahlungen,
wie sie Boccaccio begriindet hat, die Goethe in den Unterhaltungen deutscher
Ausgewanderten aufgriff, die er poetisch ins Unendliche auslaufen 1af}t mit
dem Meirchen und in diesem veranschaulicht, was tiberhaupt einen Text zum
Mirchen macht.

Wie Goethe in der Literatur historisch und systematisch die Gattungen,
Themen, Motive zur Verfiigung stehen, so sucht er nach Ordnungen in den
Kiinsten, immer auch wieder unter dem Gedanken, wie sich die Ordnun-
gen systematisieren lassen. Die riesige Zahl an Kunststiicken, gehortet im
Weimarer Haus am Frauenplan, 1afit gewisse Ordnungen nur ansatzweise er-
kennen, etwa die Gattungen, hier die Skulpturen in Originalen, Kopien
und Abgiissen, die Fayencen, Olgemilde, Zeichnungen und graphischen
Blitter, Gemmen, Miinzen. Der Kunstenthusiast mochte heute vielleicht
auch danach fragen, ob darunter Leonardo, Michelangelo oder Raffael

vertreten sind. Daf} die Hohepunkte der Kunstgeschichte jeder modernen
Sammlung zu gréfitem Glanze verhelfen, steht auler Frage. Aus solchen Er-
wartungen heraus enttauschen Goethes Sammlungen eher. Dafiir bieten sie

dem Interessenten Schaustiicke, die charakteristisch sind fiir die Veneziani-
sche, Florentiner, Bologneser Malerei, tiberhaupt fiir die italienische Kunst

im Unterschied etwa zur Kunst der Niederlinder oder der Deutschen. So

ist am besten zu verstehen, wenn Goethe im Gesprach mit Kanzler von

Miiller sagt, er habe aus jedem Stiick seines Besitzes etwas gelernt. Goethes

eigene zeichnerischen Studien mégen tiberwiegend dem Festhalten der Ver-
anschaulichung gedient haben, Skizzen des Wahrgenommenen - spontan,
stimmungsvoll, erinnernd. Man sehe nur, wie er sich nach Schillers Tod

nach Jena begab und von der gegeniiberliegenden Anhohe aus Schillers

Gartenhaus und »Gartenzinne« zeichnerisch aufnahm. Aber daneben gibt es

auch eine Reihe von Wolkenaquarellen, die in engem Zusammenhang mit
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Goethes Versuch einer Klassifikation der Wolken stehen. Der Englénder

Howard war ihm darin vorausgegangen, dem er ein dichterisches »Ehren-
gedichtnis« errichtet. Und die Aquarelle verfolgen nichts anderes als eine

»Ordnung im Flichtigen«.

Das sind keine weltentwerfenden, spekulativen und schon gar keine spek-
takuliren Unternehmungen. Im Gegenteil hilt Goethe in schreibender Be-
trachtung, zeichnerischer Skizze, gedanklicher Begleitung von Prozessen in

aller Breite und Tiefe fest, wie »etwas ward, was es geworden«. So hatte der

zur Betreuung von Herzogin Anna Amalias Biichersammlung nach Weimar

berufene Carl Ludwig Fernow seine Devise benannt, unter der er das Le-
ben seines Freundes Asmus Jacob Carstens beschrieben hat. Als Vorbild fiir

diese Biographie Lafit sich leicht die drei Jahre zuvor von Goethe herausge-
gebene Monographie Winckelmann und sein Jahrhundert (1805) ermitteln, zu

der Fernow selbst beigetragen hat. Allenthalben erkennen wir, wie aus den
unterschiedlichsten fachlichen Interessen heraus Goethe nach Ordnungen
fragt, sich seiner eigenen Gegenwart aus den Stromen heraus vergewissert,
die in sie miinden. Diesem Lebensverstindnis liegt insgesamt ein selten
so griindlich gedachtes Naturverstindnis zugrunde. Natur macht keine

Spriinge, heifit es. Hier laufen Metamorphose der Bflanzen, die durch Loders

Mitiiberlegungen begiinstigte Entdeckung des Zwischenkieferknochens,
die Beschreibung der eigenen Entwicklung Aus meinem Leben mit dem die
Methode bezeichnenden Untertitel Dichtung und Wahrheit, die Biographie
Winckelmanns vor dem Hintergrund seines Jahrhunderts, die physikali-
schen, optischen, geologischen Studien zusammen. Und wozu das alles?
Offensichtlich allein zur Selbstvergewisserung, zum Verstehen seiner selbst
in einem ungeheuren Weltzusammenhang.

In wievielen Beziigen kann sich ein Mensch selbst verstehen? Womdglich in
unzihligen. Das verlangt ein gertittelt Maf} an Liebhaberei. Doch welcher
Art dieses Dilettieren ist, 1ifit sich vielleicht am besten en detail ermessen.
Goethe hat als eine seiner intensivsten Beobachtungen tiber Jahrzehnte die
Farbenlehre veroffentlicht, sein von ihm selbst am héchsten geschitztes Re-
sultat. Da trifft er auf Keferstein, der gerade an den Druck seines geognosti-
schen Atlas geht. Und wie Goethe mit ihm beratend ins Gesprach komm,

fithrt das zu einer Farbgebung der Karten, wie sie heute international geléu-

fig ist. Natiirlich mufite es Goethe verwundern, da er auf Beobachtung und
Anschauung setzte, daf} es Phiinomene gab, die sich erst unter bestimmten

Voraussetzungen zeigten. Vor allem der Regenbogen, aber auch das infra-

rote oder das ultraviolette Licht. Der unversohnliche Streit mit Newton
basiert auf der fachwissenschaftlich physikalischen Beschaftigung Newtons
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mit dem Licht, wohingegen Goethe dessen physiologische Qualititen mit-
einbezog. Dem Geologen ist heute ohne weiteres vertraut, dafl Goethe in
seiner Annahme, Granit sei das dlteste, hirteste, am tiefsten abgelagerte
Gestein, die der Auffassung seiner Zeit entsprach, nicht Recht hatte. Doch
erschopft sich sein Aufsatz »Uber den Granit« nicht in dieser sachlichen
Beschreibung, sondern fragt in aufklarerischer Haltung weiter nach seiner
Bedeutung fiir den Menschen. Da kommt er zu dem Schluf}, dafl der Granit
in seiner Eigenschaft als gewissermafien besonders stabiler Teil der Erde
einem besonders instabilen Teil am entgegengesetztesten ist, dem menschli-
chen Herzen. Oder dem Aufstieg zum Rochusfest in Bingen, einem Volks-
feste mit seinen Brauchen, schickt Goethe die geologische Beschreibung der
beim Aufstieg zur Hohe erkennbaren Schichten voraus. Manche der Goe-
theschen Beschreibungen erscheint uns womdglich nur deshalb ironisch,
weil ihre wahren Beziige oder ihre weitausgreifenden Dimensionen nicht
oder nicht mehr erkennbar sind.

Zu den bestiirzendsten Einsichten fiihren indessen gerade die mikro- und
makrokosmischen Relationen, denen selbstverstindlich die Dichtung am
nachhaltigsten Aussagekraft verleiht. So erinnert Goethe im Didaktischen
‘leil der Farbenlehre (1810) an die Naturphilosophie der Griechen und an
Plotin, wenn er die Verse einfiigt: »Wér’ nicht das Auge sonnenhaft, Wie
koénnten wir das Licht erblicken?«. Und doch klagt die spite Elegie (1823):
»Mir ist das All, ich bin mir selbst verloren«. Das Liebesereignis, das den
Dichter immer wieder durchgliihte, lief der Geliebten biischelweise Lieder
in den Schof fallen, wie es die Rollendichtung des Divan ausdriickt. Vom
furor poeticus war Goethe keineswegs frei, wie allein die Fille seiner Dich-
tungen bezeugt. Diese »Sonettenwut und Raserei der Liebe« miissen wir
auch beim spéten Goethe bemerken, um zu sehen, wie liacherlich manche
der distanzierten und philistrésen Verunglimpfungen sind. Dichtungen, No-
tizen, Briefe, wissenschaftliche Beobachtungen, Abhandlungen bezeugen
insgesamt ein tiberaus reiches und, wie wir riickblickend sagen kénnen,
gelungenes Lebenskonzept. Es profitierte von dem Denkkonzept, das alles
und jedes in dem ihm gebiihrenden Zusammenhang aufzusuchen nicht
miide wurde. Im Riickblick neigen wir zur Verklarung. Doch werden so
allzuleicht die Briiche, Irritationen, ungliicklichen Momente wegretuschiert.
Die gab es auch. Doch ist von ihnen hier nicht zu reden. »Und doch, welch
Gliick, geliebt zu werden, Und lieben, Gotter, welch ein Gliick!«. Der her-
ben Einsicht in Eins und Alles, derzufolge alles in Nichts zerfallen misse,
wenn es im Sein beharren wolle, tritt das Vermdchinis entgegen, das weifd:
»Kein Wesen kann zu Nichts zerfallen! Das Ew’ge regt sich fort in allen,
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Am Sein erhalte dich begliickt!«. Und in der Metamorphose der Pflanzen heifit
es, das Ganze sei wie das einzelne belebt. In diesem lebendigen Zusammen-
hang es aufzusuchen und nichts davon auszunehmen, das gelingt in sol-
chem Umfang nur Goethe.

Wie das der Sonne Licht empfangende »sonnenhafte Auge« zeigt, gibt Goe-
the dieses sich Erkennen in anthropozentrierten Strukturen nie auf. Man-
cher seiner aufgeklirten Zeitgenossen ist ihm darin vergleichbar. Doch ist
bei ihm die Tiefendimension aufgrund der immer wieder komplexen Frage-
stellungen, die vom Menschen nie absehen, am ausgeprégtesten. So betrach-
tet ist Goethes Weltordnung zugleich eine Wertordnung. Von der Frage,
was etwas fiir den Menschen bedeutet, 1af3t er im Grunde nie ab. Elias Ca-
netti, der Nobelpreistriger fiir Literatur 1981, schiitzt in seinem Hauptwerk
Masse und Macht (1960) den franzésischen Romancier Stendhal besonders,
weil er im Unterschied zu den machtfixierten Stammeshiuptlingen, Koni-
gen etc. es verstehe, gerade das Vereinzelte auf sich beruhen zu lassen. Die-
ses Verstehen, nicht nur jedem Vereinzelten seinen Ort zuzuweisen, sondern
es iiberhaupt erst auch dort aufzusuchen, wo es im Ganzen der Natur sei-
nen Platz hat, zeichnet Goethe aus. Er hat bereits frith eine Versformel ge-
funden, die sein Programm — damals noch in Ganymed komplementir zur
Empérerhymne Prometheus — in unerhérter Einfachheit fafit. Sie lautet, in
dieser komplexen Vereinigungsform eine Erfindung Goethes: »Umfangend

umfangen!«. Um sie angemessen, ihr Kunstgeméfles angemessen zu ver-

stehen, miissen wir ihren Doppelanspruch erkennen. Ist es doch ein alles

einzelne umfangender Geist, der aufgrund seiner unermiideten Differenzie-

rungsleistung immer weif}, dafl er seinerseits immer ‘Ieil dieses Ganzen, das
ihn umfingt, bleibt.

4. Schiller, der Universalhistoriendramatiker

Am 26. Mai 1789 hat Friedrich Schiller an der Jenaer Universitit seine aka-
demische Antrittsrede gehalten. Sie ist eine der bekanntesten Antrittsvorle-

sungen. Thr Titel: Was heyfst und zu welchem Ende studiert man Universalgeschichte?

wird besonders gern parodiert, weil mit seiner Fragestellung im Grunde je-

des Fach nach seiner eigenen Bestimmung fragen kann. Mit diesem Auftakt
seiner Universititslaufbahn, die Schiller nur wenig vorher noch verwiinscht

hatte, begibt er sich auf das damals nicht unbedingt originelle Feld der Uni-

versalgeschichte. Denn da hatten ihm schon manche vorgearbeitet. Aber
wie sich Schiller diesem Thema zuwendet, ist auch heute und immer wieder
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bedenkenswert. Zudem bestimmt er damit den Ort des Historikers nur
wenige Wochen vor Ausbruch der Franzosischen Revolution.

Die historischen Studien haben ihn schon linger gereizt. Das muf} einiger-
maflen tiberraschen, weil der Verfasser der Réuber keineswegs ein histori-
sches Drama im Sinn hatte. Damit soll nicht gesagt sein, daf§ Schiller keine
Quellen benutzt hitte. Im Gegenteil fallen seine reichen Quellenstudien re-
gelrecht auf. Aber die historische Bithne betreten hat Schiller erst mit seinem
Don Karlos, worin er das méchtige Spanien und die von der Inquisition kon-
trollierte Monarchie mit republikanischen Gesinnungen konfrontiert. Die-
ser Don Karlos von 1787 liegt der Antrittsrede als letztes Drama voraus. Zwei
Jahre spiter wechselt Schiller in Jena in das historische Fach. Im folgenden
Jahrzehnt, bis zum Wallenstein 1798/99, bleibt Schiller Historiker, Universal-
historiker. Daneben entstehen seine philosophischen Abhandlungen, doch
auch zwei grofle historische Werke, Geschichte des Abfalls der vereinigten Nie-
derlande von der spanischen Regierung und Geschichte des Dreyfsigiiihrigen Krieges.
Der Historiker des Dreifligjahrigen Krieges geht also dem Dramatiker des

Wallenstein voraus. Im Jahrzehnt zuvor ist es umgekehrt. Hier geht der Dra-
matiker des Don Karlos dem Universalhistoriker voraus. Daf} dieser Weg
ins historische Fach kein Irrweg war, sondern seine Konsequenz in Schillers

Entwicklung hatte, ist schon daraus ersichtlich, dafl er im Don Karlos erst-
mals die hochste Hohe politischer Macht im Spanien des 16. Jahrhunderts

als Dramensujet aufsucht und kurz darauf sein Verstindnis vom Universal-
historiker in den Mittelpunkt riickt.

Gemeinhin laufen der Historiker Schiller und der Dramatiker Schiller ne-
beneinander her, ohne aufeinander bezogen zu werden. Da geraten der phi-
losophische Denker und der Dramatiker schon eher in den Blick. Manch-
mal wurde auch der Brotberuf in den Vordergrund geriickt und zu dem von

Schiller in der Antrittsrede angesprochenen Brotgelehrten in Verbindung

gebracht, obwohl das etwas ganz Verschiedenes meint. Deshalb lohnt es

sich, immer wieder, auch die berithmten Texte genau zu lesen und dabei

zugleich die Kontexte zu beachten. Dann ldf3t sich ndmlich erkennen, daf}

wir gut daran tun, den Dramatiker und den Historiker nicht zu dissoziie-
ren, sondern in ihrem komplementiren Verhaltnis zu verstehen. Dazu ist

es niitzlich, sich der zentralen Aussagen des Universalhistorikers Schiller

zu vergewissern und dann zu fragen, ob er nicht auch ein Universalhisto-
riendramatiker ist. Im Blickfeld der Geschichte, so Schiller in der Rede,
liege »die ganze moralische Welt«. Wenn sich der Brotgelehrte ihr zuwendet,
endet er in Zergliederung der in diachroner und synchroner Ordnung zu

betrachtenden Weltgeschichte. Der philosophische Kopf hingegen leistet die



Abb. 5: Anton Graff, Schiller um 1786. Kreidezeichnung.
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Zusammenschau. Schillers Unterscheidung zielt nicht so sehr auf soziale
Bestimmung, sondern vielmehr auf das komplementire Begriffspaar von
Witz und Scharfsinn. Da der Scharfsinn Verschiedenes im Ahnlichen, der
Witz dagegen Ahnliches im Verschiedenen entdeckt, ist schon zu sehen, daf}
die Sache des Universalhistorikers und philosophischen Kopfes der Witz
ist. Freilich wire auch Scharfsinn komplementir dazu eine Angelegenheit
des philosophischen Kopfes, wenn es nicht auch zugleich um die Polemik
gegen den Brotgelehrten ginge. Den mochte Schiller in seinem Jenaer Kol-
legen erblicken, von dem er sich schon um kiinftiger Hérer und damit zu
erwartender Kolleggelder willen scharf abzugrenzen wiinschen mufite.
Neue Entdeckungen in der Historie, die den Brotgelehrten niederzuschla-
gen vermochten, entziickten den philosophischen Kopf, weil er die Wahr-
heit mehr liebe als ein System. In dieser Aufgeschlossenheit sei er der erste,
wie Schiller betont, der sein Ideengebdude immer von neuem auseinander-
legt, um es vollkommener wieder herzustellen. Nicht also der Gegenstand,
das, was er treibt, sondern die Methode, wie er das, was er treibt, behandel,
unterscheide den philosophischen Geist. Der Universalhistoriker zeichnet
sich folglich durch seine besondere Methode aus. »Wo er auch stehe und
wirke, er steht immer im Mittelpunkt des Ganzen«. Das ist die Universal-
geschichte. In ihrem Blick liegt die ganze moralische Welt.

In dieser Perspektive erkennen wir ein dynamisches Geschichtsbild, das,
topologisch betrachtet, einen einzigen Geschichtsraum mit unendlichen Ei-
genentwicklungen entwirft. In ihm findet sich die diachrone Entwicklung
emes Volkes in die synchrone Betrachtung vieler Volker auseinandergelegt.
Und umgekehrt lassen sich die universalen Bildungen in der eigenen ver-
gegenwirtigen. Wenn Schiller von seinem Vorbild August Ludwig Schlézer,
aus dessen Vorstellung semer Universal-Historie (1772), den zusammenziehenden
Blick gewinnt und das Aggregat von einzelnen Regional- oder Landesge-
schichten, aber auch von gleichzeitigen Begebenheiten zum System erhebt,
so fafit er nicht nur Einzelkarten in einer Universalkarte zusammen, son-
dern betrachtet diese zugleich aus einer perspektivierenden Optik. Er blickt
also tatsdchlich, indem er sie verriumlicht, in die Geschichte.

Schiller stellt sich die allgemeine Weltgeschichte vor allem als eine grofie
Familie der europiischen Staatengemeinschaft vor. Ihr gilt zugleich auch die
Aufmerksamkeit des Dramatikers. Denn er hebt exemplarische Ausschnitte
aus der Geschichte dieser europdischen Staatengesellschaft aus. Die Schau-
plitze der Réiuber (1781) und von Kabale und Licbe (1784) liegen in Deutsch-
land. Dre Verschwiorung des Fiesko zu Genua (1783), wie spiter Die Braut von
Messina (1803), spielt in Italien, der Don Karlos (1787) in Spanien, Wallenstein
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(1798/99) in Bohmen. Maria Stuart (1801) fiihrt nach England, Die fung-
frau von Orleans (1801) nach Frankreich, Wilhelm Tell (1804) in die Schweiz
und der bei Schillers Tod als Fragment liegengebliebene Demetrius (1804/5)
nach Polen und Rufiland. Die Sujets seiner Dramen rufen europaische Ge-
schichte herauf, die im Panorama der europiischen Nationen exemplarisch
veranschaulicht wird.

Nun zielt der Universalhistoriker auf die allgemeine Weltgeschichte, der
Dramatiker aber auf die besondere Situation. Wir erkennen schon die je
spezifische, im ganzen aber universale Annihrung des Dramatikers an die
Geschichte. Wenn Schiller dariiber hinaus von der Geschichte als emner
»Kette von Begebenheiten« spricht, so verfolgt er damit das eigentliche An-
liegen der Universalgeschichte. Doch im Unterschied zu den Universal-
historikern vor ihm verfolgt Schiller diese Kette nicht bis auf den Schépfer
zuriick. Selbst Schlozer 143t Moses aus der Offenbarung und Buffon aus der
Naturgeschichte einen Stammvater beglaubigen. Solche geschichtstheologi-
schen Entwiirfe haben schon vorher den Widerspruch nicht nur Voltaires
herausgefordert, der den Menschen nicht mehr als Objekt der Geschichte,
sondern als ihr handelndes Subjekt erkannte. Diese Umdeutung bezog
ihren Hauptwiderspruch aus der Naturhaftigkeit des Menschen, mit der
Voltaire der Weltgeschichte als Heilsgeschehen entschieden widersprach.
»Die Weltgeschichte ist das Weltgericht, heifit es bei Schiller. Der seit eh
und je in Gesellschaft lebende Mensch verleiht der Geschichte einen véllig
neuen, ihr von innen heraus gegebenen Sinn. Dieser Immanenzgedanke
schliefit tiber- oder aulerwirkliche Erscheinungen aus. Und Geschichts-
schreibung dient mit einem Mal einem moralischen Zweck, ganz in Schil-
lers Sinn, dessen Universalhistoriker die ganze moralische Welt vor Augen
kommt. So bedeutet fiir den aus der Unmiindigkeit in die moralische Welt
gefithrten aufgeklarten Menschen die auf den Stindenfall erfolgte Vertrei-
bung aus dem Paradies das gliicklichste Ereignis der Menschheitsgeschichte.
Mit der Preisgabe dieses Anfangs entfillt auch der Gansemarsch von Ge-
schichten, der nun bei Voltaire wie bei Schiller in einer verniinftigen Erzéhl-
struktur darstellbar wird. Wihrend der Universalhistoriker Schiller zum
Verstandnis seiner Gegenwart durch das Studium der Geschichte gelangt,
veranschaulicht der Dramatiker Schiller ihre Lehrstiicke zum Studium des
Menschengeschlechts. Der Weg des Individuums in die Gattung ist der
Weg des Universalhistorikers ins Allgemeine. Der umgekehrte und kom-
plementir dazu ins Besondere fiihrende Weg, in dem sich das Allgemeine
konkretisieren Lifit, ist der Weg des Universalhistoriendramatikers. Wenn
Schiller sich als Historiker schon auf das Bithnengleichnis beruft und sagt,
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Abb.6 L. HeB, Das Griebachsche Haus am Lébdergraben in Jena (um 1840).
Zelchnung und Stich. (In dem Anbau links hielt Schiller 1789 seine
Antrittsvorlesung; in dem Hause wohnte er von 1795-1799.)

der Mensch verwandele sich und flieche von der Biihne, die Geschichte al-
lein bleibe unausgesetzt auf dem Schauplatz, so ist fiir ihn das Agens die
Geschichte. Der Universalhistoriendramatiker dagegen holt den einzelnen
in seinem historischen Augenblick auf die Bithne und lafit ihn vor seinem
Souverin, dem Publikum, Geschichte vorfiihren. In diesem Besonderen der
Kunst wird das Allgemeine der Geschichte aktuell.

5. Das Abenteuer Romantik

Nun héren Sie! Gestern Mittag bin ich mit Schlegels, Caroline, Schelling, Har-
denberg und einem Bruder von ihm, dem Leutnant Hardenberg, im Paradiese
(so heifdt ein Spaziergang hier) — wer erscheint pl6tzlich vom Gebirg herab? Kein
andrer als die alte gottliche Exzellenz Goethe selbst.

Dies kostliche Zeugnis, das arkadisch paradiesische und heroisch gebirgige
Landschaft zusammenzieht und Goethe, der damals gerade erst 50 Jahre
alt war, wie vom Sinai ins Paradies treten 1idf3t, eine frithromantische Vision
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von neuem Leben, iibermittelte Dorothea Veit am 15. November 1799 an
Schleiermacher in Berlin. Im Herbst zuvor war es dem norwegischen Mine-
ralogen Henrik Steffens, den es an die »fast in ganz Europa allein berﬁhmtt?
Schule der Mineralogie« nach Freiberg zog, unmoglich, an Jena als »dem e1-
gentlichen Sitze der geistigen Bestrebungen in Deutschland vorbeizugffhen«.
Die kleine Stadt in dem anmutigen Tale, schreibt er, war ihm sehr reizend,
ja sogar »heilig«.
Um 1800 ist das Romantische in der Regel noch das Romanhafte, das
Abenteuerliche wie etwa in den Phantasien Don Quijotes. Doch bildet sich
auch schon der neue Begriff heraus. So schreibt der Maler Jacob Roux:
»In einem der romantischsten Thiler, welche der malerische Lauf der sich-
sischen Saale bildet, liegt Jena, eine Stadt von unbetréchtlichem Umfang,
aber beriihmter als viele grossere, durch die gelehrte Anstalt, deren Sitz
sie ist, in der Geschichte unserer Literatur«. Hier habe sich »ein herrliches
Bliithenalter hindurch« der deutsche Geist »in seiner gliicklichsten Freiheit,
und seinem héchsten Streben offenbar«. Neben die malerische Schoénbheit,
die Fruchtbarkeit, die »Fiille der Geistesfriichtex, tritt die sakrale Verklarung,
wenn Roux hinzufiigt: »Die Unsterblichen unserer vaterlandischen Dichte.r:
Klopstock, Wieland, Goethe, Schiller, Herder, Schlegel, Tieck und Novalis,
sie alle haben diese Stitte begrifit, und sie durch ihre Werke der Kunst zum
Tempel geweiht«. Um diese Zeit, 1806, ist - fiir Jena wenigstens, das von der
schénen Natur wie eine Geliebte umschlossen werde, — das Abenteuer Ro-
mantik bereits Geschichte. Napoleon und seine Schlacht stehen noch bevor.
Neuankémmlinge wie Johann Heinrich Voft beobachten schon 1803 eine
Verddung der Universitit. Und nur wenig spater bemerkt Lorenz Olfen,
der Mediziner, im Brief an Schelling vom 3. Februar 1809: »Die Jenaer sind
versauerte Philister!« Auf- und Niedergénge hat Jena wiederholt erlebt.
Glanzpunkt dieser wechselvollen Geschichte ist das Abenteuer Romantik,
das sich in Nachbarschaft der Weimarer Residenz zwischen Paradies und Ge-
birge ereignet hat, wo »die forschensten Gelehrten der Nation [...] da}s Licht
des freyen Denkens« angeziindet haben. Magnet der jungen Generation war
die Universitit. Natiirlich gibt es Standortvorteile von Universitatsstadten.
Was aber zeichnet diesen Ort, da es auch andernorts grofie Gelehrte und
schéne Gegenden und gestapeltes Wissen gab, vor jenen anderen aus, daf%
sich Jena als zum Herzogtum Sachsen-Weimar und Eisenach gehorige Uni-
versititsstadt unvergeBlich unserem kulturellen Gedéchtnis eingepragt hat?
Sicher war es zum einen die aufgrund begiinstigender Umsténde in den
Personen wie in der Sache gipfelnde Kulturverdichtung in diesem Raum,
die der Jenaer Sonderforschungsbereich »Ereignis Weimar-Jena. Kultur um
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1800« zu verstehen versucht. Zum andern aber war es eben jenes Abenteuer
Romantik, das ohne Riicksicht auf Herkommen und Gepflogenheiten, mit
einer Reihe von Tabubriichen, wozu oft Jiingere gegeniiber Alteren neigen,
ins Feld der Literatur, der Philosophie, der Naturforschungen eingebrochen
ist. Mit einem Male war nichts mehr so wie frither.
Was ist das Spezifische dieses Abenteuers Romantik? Ja was ist eigentlich ro-
mantisch? Aus Ludwig Tiecks Franz Sternbald iber Philipp Otto Runges Ta-
geszeitenzyklus bis zu Joseph von Eichendorffs stereotypen Erzéihlein- und
ausgidngen steigt die Sonne eben préchtig auf, wirft das Morgenrot seine
Flammen immer héher, kiindigt Aurora die heraufziehende neue Zeit an.
Als habe es keine Aufklirung gegeben bzw. sei sie in die Jahre gekommen,
postuliert die junge Generation gegen sie jetzt einen ewigen Morgen, einen
dauerhaften Anfang, ein immerwahrendes Goldenes Alter. Die Zukunft
hatte begonnen. Daf} auch dieser Zukunft nur kurze Dauer verlichen war,
14B¢ sich daraus erkennen, daf} bereits Heinrich Heine in der erneuten Auf-
bruchsituation des Vormirz schon wieder bemiiht ist, Deutschland aus dem
Schlaf des Wintermérchens zu erwecken. Es ist offenbar nicht so, daf§ wir
unentwegt avantgardistisch aus unseren gewohnten Bahnen geworfen wer-
den wollen. Um 1800 aber wurde dieses Wohllebensbediirfnis, vorbildlich
fiir alle Avantgardismen der Moderne, fundamental gestort. Da kampften
sie, die Schluf} machten mit der Aufklirung, und bewirkten einen Traditi-
onsbruch, wie er folgenschwerer kaum sein konnte. Sie kdmpften, wie Ri-
carda Huch in ihrer Romantikdarstellung, dem um die vorletzte Jahrhun-
dertwende erschienenen ersten Band Bliitezeit der Romantik schreibt, mit dem
Gefiihl, »daf} ihnen die Zukunft gehorte«. Gewappnet mit spekulativer Gei-
stigkeit, entlud sich dieser Kampf fiir die Zukunft in einem Hagelschlag
theoriegesittigter Fragmente. Auch sie waren eine Antwort auf Schillers und
Goethes unmittelbar vorher vom Zaune gebrochenen Xenienstreit. Nun
konnte der neue Tag, ein ewig jiingster Tag, anbrechen. Da es aber in einer
solchen Situation niitzlich war, auch ein klar konturiertes Feindbild zu ha-
ben, lehnten die Frithromantiker den Alltag, seinen Trott mit all den lieben
Gewohnbheiten, generell das Spieflbiirgerliche ab und belegten es mit dem
Schimpfwort des Philisters.
Wenn das Abenteuer Romantik eine Proklamation der Jugend, des Friih-
lings und der Poesie war, so traf das Feindbild die Alten, das Finsterbild
der Aufkldrung und der unpoetischen Prosa schlafmiitziger Alltaglichkeit.
Damit war es auch ein ins Epochale gesteigerter Generationskonflikt, der
witzig ironisch, aber auch massiv kampferisch in unzahligen Schlagworten
eine neue literarische Wirklichkeit schuf, die sich allem, was auch nur einen
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Anschein von Philistrositit bot, widersetzte. Ihre Geschichtsvision miindete
in das Goldene Alter, und ihre Einheitsvision propagierte eine »progressive
Universalpoesie«, die nicht nur poetisch expandieren, sondern auch Leben
und Gesellschaft poetisch haben wollte. Alles sollte Poesie werden und alle
Poesie romantisch sein, wie das Friedrich Schlegel im Athenaeum 1798 fordert.
Wenn die Romantiker dementsprechend gegen die Vernunft die Phantasie,
gegen das Dunkel das Licht, gegen das Alter die Jugend aufbieten, so ist die
Inkarnation ihres Feindes der regelbestimmte, diistere Alte mit der Schlaf-
miitze auf dem Kopf, wie ihn uns Wilhelm Busch vor Augen fithrt, auch
wenn seine Davidsgestalten Max und Moritz letztlich doch dem Philister
Goliath in Gestalt des Meisters Miiller erliegen. Diesen Kampf gegen eine
im ganzen philistrose Welt galt es fiir die Romantiker zu bestehen.
Als Clemens Brentano seine erste Philistersatire, die Naturgeschichte des Phih-
sters, Urform der nachmaligen Rede Der Philister vor, in und nach der Geschichte,
die er 1811 vor der Deutschen Tischgesellschaft in Berlin hielt, 1799 in Jena
vorlas, mochte ihn eine stadtgeschichtliche Reminiszenz angeregt haben.
Etwa ein Jahrhundert, bevor die Romantiker in Jena einfielen, begab es
sich an diesem Ort, daf sich Studenten mit den Torhtitern am Johannistor
stritten. Als die Studenten der vier Affen wegen, jener Wasserspeier am "1or-
turm, die Torhiiter als Affenwéchter verspotteten, wurden sie handgemein.
FEiner der Studenten, obendrein ein unschuldiger, wurde von den Wichtern
erschlagen. Beim offentlichen Leichenbegingnis gab diesem der Pfarrer mit
einer Predigt iiber die Worte »Philister iiber dir« (aus dem Buch Samuel)
das Geleit. Entweder hiefen die vier Affen zu jener Zeit schon Philister
und gaben damit das Predigtmotiv. Oder sie wurden erst auf die Predigt
hin zu Philistern. Seither aber standen die Jenaer aus Sicht der Studenten
unter Philisterverdacht. Brentano konnte die Geschichte in Wiedeburgs
Stadtchronik von 1785 gelesen haben, wenn nicht die Affen im Volksmund
zu seiner Zeit um 1800 immer noch Philister hieien. Jedenfalls erzdhlt er in
der Philistersatire den »herrlichen Tod des Simsons, der, nachdem er einer

Buhlerin der Philister das Geheimnis seiner Stirke verleihenden Haare preis-
gegeben hatte, von ihr mit dem Ruf »Philister tiber dir« bezwungen wurde.

Als indessen Simsons Haare nachgewachsen waren und er, allerdings von
den Philistern geblendet, seine Stirke zuriickerlangt hatte, da brachte er

ihren Tempel zum Einsturz, der ihn, »ein herrlicher Tod«, mit diesen begrub.

Wie David, wie Simson ist der Philisterfeind gewitzt, der Philister hingegen
cin Feind aller Idee, Begeisterung, des Genies und der freien gottlichen
Schopfung. Deshalb hat er auch, so Brentano, die Silhouette des Teufels. Da
alles zu Verteufelnde philistros ist, muf§ es als ein negatives Element aus der
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Welt. In der Berliner Tischgesellschaft hatte das insofern verhangnisvolle
Folgen, als zunéchst in Berlin, dann auch anderwirts, die Philisterschelte
auf die Juden iibertragen wurde. Das Abenteuer Romantik konnte, wie man
sieht, weil es radikal poetisierte und politisierte, auch gefahrlich sein.
Wenn den Frithromantikern die Welt so philistrés erschien, was boten sie
dagegen auf? Diese Frage eréffnet uns einen Zugang zur Essenz des Roman-
tischen. Gefiihl, Sehnsucht, Liebe, Jugend, die blaue Blume: Poesie macht
den Buchstab’ zum Zauberstab. Poesie erlost mittels des zum Leben erwek-
kenden Zauberwortes, und die Welt hebt an zu singen. Diese Zaubermacht
1st u%n_/erwelklich. Welcher fundamentale Konflikt aber auch hinter diesem
PgeUSlemngsprogranun lauert, wird in dem Augenblick sichtbar, wenn klar
wird, dafl die schale Welt der Erfahrung, der Lebensraum, mit der Welt des
Ph%listers zusammengedacht und dem Lebenstraum aus Poesie und Phan-
tasie entgegengesetzt wird. Es ist eine Vereinseitigung, die mit dieser Disso-
ziation einherkommit, weil sie die innere Welt von der dufleren abspaltet
und verabsolutiert. Das Abenteuer Romantik ist ein Weg nach innen - mit
der Freisetzung der Traume, der Phantasien und des Phantastischen, auch
d.es Un- und Unterbewufiten. Diese Verlagerung nach innen bringt mit
sich, dafi die Form verwischt wird, Kontur und Plastizitéit verloren zu gehen
dr(.)hen. Tatsachlich gibt es, wenn man von der Ruinenromantik absieht,
keine eigentlich romantische Skulptur. Und selbst Ricarda Huch, die nun
nicht gerade im Verdacht steht, die Romantik zu verzeichnen, sagt: »Die
unbewuflte Kraft, die mit instinktiver Sicherheit die Form bildet, fehlte den
Romantikern«. Goethe fordert schon 1797, noch vor Erscheinen des Athe-
naeum, sie sollten nicht poetisieren, sondern dichten. Sein Interesse galt ge-
rade der Form, worin beispielsweise der der Jenaer Romantik gegeniiberlie-
gende Weimarer Klassizismus begriindet liegt. Ricarda Huch sagt von den
Romantikern, »sie waren zu wenig Griechen«. D.h. der als philistrés und
regelhaft verschrieene Klassizismus, formaquivalent zum Denken der Auf-
klarung, gerit in schroffen Gegensatz zum Abenteuer Romantik. Deshalb
spricht Jean Paul schon 1804 von romantischer im Gegensatz zu plastischer
und griechischer Kunst. Die dsthetischen Voraussetzungen der Romantik
fiihren woméglich am konsequentesten in die Musik. Die Zaubersprache
des romantischen Liedes bringt sicher am innigsten und ohne Umweg zum
Klingen, was das Gemiit belebt. Wie keine andere Epoche, auch wenn sich
die Romantiker selbst auf Shakespeare, Cervantes und Calderon berufen
hat sie die Wunderwelt des Inneren entdeckt, in funkelnden Hohlen, gei
heimnisvollen Bergwerken, im Ergriinden der Mutter Natur. Gerade die
romantischen Helden sind Pioniere der menschlichen Phantasie und leuch-
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ten ihre Innenrume aus. Das gilt auch insofern fiir die Wissenschaften, als

beispielsweise Johann Wilhelm Ritter, der Physiker, nicht mehr die Fiille

des Wissens ordnet, sondern vom Detail aus neue Fragen entwickelt, experi-
mentiert und dabei 1801 das UV-Licht entdeckt. Dieser Weg vom einzelnen

aus, nicht mehr aus der Erfahrung, sondern aus der Spekulation der Wis-
senschaft neue Erkenntnisse zu sichern, ist auch wissenschaftsgeschichtlich
ein tiefer Traditionsbruch, aus dem sich die unterschiedlich methodenkom-
petenten Wege der Geistes- und der Naturwissenschaften weiterentwickelt

haben.

In jener in der Natur wie im Menschen schlummernden Innenwelt ist es

»die flammende Liebe mit den heiligen Glutaugens, von der Ludwig Tieck
im Phantasus spricht, die das belebende Element darstellt, die den Urfunken
nicht wie Prometheus vom Himmel holt, sondern aus dem Innern schligt.
»Kann die Licbe sterben, das Gefiihl, das bis in die fernsten Tiefen meines
Wesens blitzt und die dunkelsten Kammern und alle Wunderschitze mei-
nes Herzens beleuchtet?« Als Antwort hierauf wie auf die Frage nach dem
letzten Ursprung des Abenteuers Romantik lesen wir in Tiecks Phantasus

weiter:

Nicht die Schénheit meiner Geliebten ist es ja allein, die mich begliickt, nicht ihre
Holdseligkeit allein, sondern vorziiglich ihre Liebe; und diese meine Liebe, die
ihr entgegengeht, ist mein heiligster, unsterblichster Wille, ja meine Seele selbst,
die sich in diesem Gefiihl losringt von der verdunkelnden Materie; in dieser Liebe
seh ich und fih!’ ich Glauben und Unsterblichkeit, ja den Unnennbaren selbst
inmitten meines Wesens und alle Wunder seiner Offenbarung,

Auf diesem Wege ist auch Religion in den Urgrund zuriickgefiihrt, aus der
sie hervorgegangen. So heiflt es bei Friedrich Schlegel: Jeder gute Mensch
werde immer mehr und mehr Gott. Gott werden, Mensch sein, sich bilden
aber seien Ausdriicke, die einerlei bedeuten. Wenn es denn moglich wire,
cinen Liebesstaat als Liebeskirche auf Liebesgesetze zu griinden, dann hatte
sich das Abenteuer Romantik erfiillt, aber auch erledigt. So aber bleibt
das Abenteuer zu bestehen, auf das die Sehnsucht nach der blauen Blume

lockt.
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6. Das Frommannsche Haus in Jena

Aufgrund seiner Geschichte ist das Frommannsche Haus in Jena neben
derp Collegium Jenense, dem Griindungsort der Universitit von 1558, dem
Griesbachschen Haus (»Prinzessinnenschléfichen«), dem Schillerhau; und
dem Inspektorenhaus eines der ehrwiirdigen Anwesen der Stadt. Fiir seine
Nutzung ergibt sich seiner historischen Bedeutsamkeit als einstiger Mittel-
punkt von Weimarer Klassik, Jenaer Romantik und Deutschem Idealismus
geméf} geradezu ideal eine Belegung durch die Friedrich Schiller Universitit.
Als Haus des bedeutenden Jenaer Verlegers Carl Friedrich Ernst Frommann
war es Treffpunkt der grofiten Geister seiner Zeit aus Wissenschaft, Litera-
tur, Kunst, Politik und bot sich zur heutigen universitiren Nutzung durch
das Institut fiir Germanistische Literaturwissenschaft und das Kunsthistori-
sche .Seminar sowie die Volkskunde/Kulturgeschichte und das Institut fiir
Musikwissenschaft Weimar-Jena gewissermafien natiirlich an.

Abb. 7: g/lin'cheg Hehrz_lfieb, Das Frommannsche Haus. Lavierte Federzeichnung auf grauem
apier. Beschriftet: »Jena 1818. Hier ist der Kreis in d [ i
veerweilt« (Tasso, V, 449f1.). erm sich meine Seele gern
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6.1. Baugeschichte des Frommannschen Hauses

Das historisch und atmosphiirisch einzigartig gewachsene Gebéudeensem-
ble Frommannsches Haus umfafit am Fiirstengraben, dem Hauptgebéude
der Friedrich Schiller Universitit schrig gegeniiber, heute sechs Gebéude-
teile. Durch bauliche Zuordnung, Hofbildung und Gartenstiicke lafit es sich
unschwer als verhilmismiBig einheitlicher Komplex erfassen.

Fiir den vom Fiirstengraben von Stiden das Grundstiick Betretenden er-
streckt sich zur Linken, also westlich, der Geb4udeteil, der nach seinem Be-
wohner von 16111654, dem Theologen Johann Major (1564-1654), auch
Majorfliigel heifit. Mit diesem Trakt, dem heute iltesten Teil, beginnt die
Geschichte des Frommannschen Hauses. Die hier nicht gesondert zu bertick-
sichtigenden Kellergewélbe sowie ein schwach erkennbarer Kiichenteil im
Zugangsbereich zu den Kellern weisen freilich in ltere, spétgotische Zeit und
kénnten Reste einer hier urspriinglich vorhandenen Vorratshaltung sein.
Der Majorfliigel mit der sich anschliefenden erhaltenen Bohlenstube aus
dem 17. Jahrhundert begrenzt das Frommannsche Anwesen nach Westen.
Wann genau an diesen Fliigel das nach Osten angebaute Torhaus und
der vom Fiirstengraben aus zuriickgesetzte Ostfliigel, das eigentliche From-
mannsche Haus, angebaut worden sind, ist nicht belegt. Der Zusammen-
klang dieser drei, im rechten Winkel zueinander stehenden zwei- und drei-
geschossigen Gebéudeteile macht die seit der Goethezeit im Grunde un-
veriinderte, unverwechselbare Ensemblewirkung aus. In diese greifen die
Erweiterungen und Umbauten, die zwischen 1830 und 1844 vorgenommen
worden sind, nicht ein. In der Hauptsache handelt es sich um den nordli-
chen Anbau, das sogenannte Zenkersche Haus, das erst nach Durchgang
durch den Torbogen hinter dem Kernhaus sichtbar wird. Auferdem geho-
ren zum heutigen Ensemble zwei weitere Gebdude im Osten des Grund-
stiicks, der heutige Fernowfliigel und das heutige Ritterhaus. Zum Fiirsten-
graben, nach Siiden, schlieft eine Mauer mit einem kleinen auf dem Grund-
stiick liegenden Gartenpavillon, der Neugierde, das Anwesen ab. Hinter ihr
erstreckt sich bis zu den Gebiuden neben der Einfahrt ein Vorgarten.

6.2. Besitwerhdltnisse im Anwesen Frommannsches Haus

Fiir die anderthalb Jahrhunderte nach dem ersten Bewohner Johann Major
im nach ihm benannten westlichen Majorfliigel gibt es offenbar keine Zeug-
nisse. Erst fiir die Zeit von 1780-1830 ist das Anwesen im Besitz der Ma-
dame Pfindelin (Pfriindel?) nachweisbar. Von ihr bzw. der Familie Pfindel
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mietete der 1798 von Ziillichau nach Jena gezogene Verleger Carl Friedrich
Ernst Frommann (1765-1837) das Anwesen. 1830 erbte ein Frl. Menninger
den Komplex. Er befand sich in ihrem Besitz bis 1844. Wihrend dieser Zeit
wurden die entscheidenden Erweiterungen und Umbauten vorgenommen,
durch die das Anwesen seine heutige Gesamtform erhielt. Im Jahre 1844
erwarb Prof. Dr. Gustav Zenker (1808-1875) die Gebaude und nutzte sie
als Knaben-Institut. Dem Padagogen oblag die Aufgabe, seine Schiiler in
Ermangelung eines Jenaer Gymnasiums zur Hochschulreife zu fithren. Erst
am 1. Oktober 1876 wurde in Jena gegeniiber dem Anatomieturm das Grof3-
herzogliche Gymnasium eroffnet. Als Schlafsaal seines Knaben-Instituts
diente Zenker der Fiirstenkeller und als »Turnsaal« das aufgestockte Ober-
geschof} des Gartenhauses. Nach Zenkers Tod am 31. Dezember 1875 (die
mei.sten seiner Lehrer und Schiiler wurden vom Grofiherzoglichen Gym-
nasium iibernommen) erbte seine Nichte Eugenie, geb. Zenker, 1876 das
Anwesen. Seit 1870 war sie mit dem Theologen Prof. Dr. Adolf Hilgenfeld
verheiratet. Durch die Erbschaft ging das Anwesen Frommannsches Haus
in den Familienbesitz der Hilgenfelds tiber, in dem es sich seit 1991 wieder
befand. 1917 hatte die Familie Hilgenfeld die Hauser Firstengraben 14
und 16 hinzugekauft, den heutigen Fernowfliigel und das Ritterhaus. 1958
wurde der Familienbesitz enteignet, 1991 an die Erben der Familie riickiiber-
tragen. Die Erbengemeinschaft, vertreten durch Dr. Hans-Adolf Hilgenfeld,
Augenarzt in Arolsen, verkaufte 1994 das Anwesen der Universitit.

6.3. Hstorische Bedeutung des Frommannschen Hauses

Gewohnt haben im Frommannschen Haus nach Ausweis der Namensschil-
der aufler den schon Genannten folgende prominente Personen:
Christoph Wilhelm Hufeland, 1793-1801, Professor der Medizin;
Minchen Herzlieb, verh. Walch (1789-1865), 1798-1821;

Carl Ludwig Fernow, 1802-1804, Kunsthistoriker;

Oskar Ludwig Bernhard Wolff, 1830-1851, Professor der Philologie;

Karl Ernst Schmid, 1834-1843, Professor der Rechte;

A.L.J. Michelsen, 1842-1861, Professor der Rechte;

Adolf Hilgenfeld, 1876-1907, Professor der Theologie;

Heinrich Hilgenfeld, 1876-1945, Professor der Orientalistik und Pédagoge;
Friedrich Kluge, 1884-1893, Professor der deutschen und englischen Phi-
lologie.

Auflerdem erinnert eine Tafel an den Besuch von Lew Nikolajewitsch Tol-
stoi an der Universitit im April 1861.
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Uberragende historische Bedeutung gewann das Anwesen als Frommann-
sches Haus in der Zeit von 1798 bis 1830, nachdem Carl Friedrich Ernst
Frommann mit seiner Familie darin eingezogen war und von hier aus sein
prosperierendes Verlagsgeschift betrieb.

6.4. Das Frommannsche Haus und sein Freundeskreis

Der Verleger Carl Friedrich Ernst Frommann (Abb. 8) hatte sich 1792 mit
der 1765 in Hamburg geborenen Johanna Charlotte Wesselhoft verherratet,
der altesten Tochter des Magisters und Konrektors am Johanneum in Ham-
burg und dessen Frau, der Tochter des Hamburger Buchhéndlers Bohn.
Mit seiner Frau, einer exzellenten Haushalterin, die Talent zum Zeichnen,
Miniaturmalen und zur Musik hatte, die mehrsprachig in Hamburg aufge-
wachsen war (ihr Onkel Hanbury war englischer Konsul), wurden From-
mann und das Frommannsche Haus zu einem geselligen Mittelpunkt Jenas.
Zwei Jahre nach ihrer Ubersiedlung zog auch Frommanns Schwager Johann
Carl Wesselhoft von Chemnitz nach Jena und betrieb hier seine Druckerei
in Gemeinschaft mit Frommann, wodurch sich auch gleichzeitig ein grofler
Verwandtschaftskreis bildete. ‘

Frommann, der Verbindungen zu den bedeutenden Buchhéndlern Perthes
in Hamburg und Cotta in Stuttgart unterhielt, der der Freimaurerloge Anna
Amalia in Weimar nahestand, der sich dem Hause des Gotha-Altenburgi-
schen Ministers, Geheimrat von Ziegesar, in Drackendorf freundschaftlich
verband, war sich bei seiner Ubersiedlung nach Jena véllig im klaren, daf}
er, wie das sein Sohn sagt, in das »geographische und litterarische Herz
Deutschlands« zog. Jena und Weimar zusammen galten damals als »Brenn-
punkt deutscher Wissenschaft und Poesie«. An der »michtigen geistigen
Bewegung« nahm er aktiv Anteil, indem er zu zahlreichen Wissenschaftlern,
Gelehrten und Dichtern geschiftliche Bezichungen unterhielt und dartiber
hinaus sein Haus zu einem geselligen Mittelpunkt der Stadt machte. So
heiflt es in einem Brief von Christine Reinhard-Reimarus aus der Schweiz
an seine Frau um 1800: »Deine Verpflanzung nach Jena muf} in jeder Bezie-
hung fiir Dich und Frommann wohlthuend gewesen sein. Dort bist Du in
Deinem Element, von den gebildetsten Ménnern umgeben, und sitzest so
recht der Cultur und allem, was sie jetzt hervorbringt, im Schoof’ex.

Fiir das gesellige Leben in Jena bedeuteten die meist kleinen und durch-
gingig niedrigen Stuben keine geringe Beschrinkung. Dem von den From-
manns unterhaltenen geselligen Leben kamen der blaue Salon und From-
manns gute Stube, entgegen, die fiir grofiere Gesellschaften geoffnet wur-

Abb. 8: Georg Friedrich Kersting, Der Buchhéndler Carl Friedrich Frommann.
Olgemélde auf Holz.
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den. Dariiber befand sich, wie aus der Darstellung des Sohnes Friedrich
Johann Frommann hervorgeht, die ansehnliche Privatbibliothek des Ver-
legers. Fiir viele war das Frommannsche Haus am Fiirstengraben ein geselli-
ger Mittelpunkt Jenas und wihrend der Generation der Ara Frommann das
einzige, das sie bei den doch verhiltnismifig haufigen universititsbedingten
Personalwechseln von alten Freunden vorfanden. Im Unterschied zu den
gleichzeitig salonartig gefiihrten Hausern des Theologen Griesbach und des
Anatomen Loder war das Frommannsche Haus immer auch Geschaftshaus
und gastfrei. Dadurch konnten hier auch ganz unterschiedliche Geister ein-
und ausgehen wie die Generation der Aufklérer und der Romantiker, Philo-
sophen, Theologen oder Naturwissenschaftler. Mit Hufeland, dem Juristen,
war man ebenso wie mit dem Juristen Thibaut durch die Musik verbunden.
Hufeland, der Mediziner, war Hausarzt und Freund. Friedrich Schlegel,
Schelling, Steffens, der Physiker Ritter, Achim von Arnim, Ludwig Tieck,
die Briider Grimm, Hegel, der Landschaftsmaler Kaaz und zahlreiche an-
dere waren und blieben dem Haus freundschaftlich verbunden. So schrieb
beispielsweise Hegel am 9. Juli 1808, mit einer ordentlichen Besoldung
wiirde er »nirgends lieber hingehn«. Und Schelling, der mit dem Gedanken
spielte, Frommann nach Miinchen zu ziehen, meldete sich von da am 2. Ok-
tober 1808: »Unter meinen angenchmsten Erinnerungen von Jena steht
Thr Haus und Thre mir erzeigte Freundschaft obenan«. Der Tasso-Ubersetzer
Johann Diederich Gries, dessen bedeutende Ubertragungen aus dem Italie-
nischen Frommann verlegte, pries denn auch in einem Sonett An Friedrich
Frommann am Tage des neuen Jahrhunderts, am 1. Januar 1801: »Was Acht-
zehn pries, stellt Neunzehn an den Pranger«. Dieses Sonett sprach, noch
bevor der Roman Heinrich von Qfferdingen von Novalis mit dem romantischen
Bild der >blauen Blume« erschienen war, bereits von der »Wunderblume«:

An Friedrich Frommann
Am ersten Tage des neuen Jahrhunderts.

Du sichst, wie schon, von Capstadt bis Stavanger,
Die Wunderblum’, im grofien Jahrescykel
Miihsam gepflegt, gleich einer Lenzaurikel
Thr Haupt emporhebt auf gediingtem Anger.

Die Gegenwart ist mit der Zukunft schwanger:
Arndts Christenthum, dein alter Hauptartikel,

Dient lingst dem Kis’ und Pfeffer zum Vehikel;

Was Achtzehn pries, stellt Neunzehn an den Pranger.
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Frommt, Frommann, Frommes noch? Verlegne Waaren
Verlegner Theologen zu verlegen?
Merk’ auf den Ruf: Genug des frommen Aeffens!

Lag Teller denn, und Stolz und Loffler fahren;
Nichts bringt im neunzehnten Jahrhundert Segen,
Als Schlegel, Schelling, Ritter, Tieck und Steffens.

An’s Ziel! nur Wen’ge treffen’s.
Begriifie froh die neue Wunder-Aera;
Heut stréme nur Champagner und Madera!20

6.5. Haus und Hausordnung

Nach dem Bericht des Sohnes Friedrich Johann Frommann:

[?as Haus mit zwei Hofen und grofliem Garten, worin wir von 1800-1830 fiir
c'elne‘]ahresmiethe von 24 Ld’or gewohnt haben, jetzt im Besitze des Zenker und
im Innern fiir die Zwecke seines grofien Knabeninstituts umgestaltet und erwei-
tel:t, besteht [...] aus einem breitern und kiirzern und einem schmalen aber langen
Fliigel, verbunden im Hintergrunde durch einen Uberbau von zwei Stockwerkgen
I{n Erdgeschofd waren alle Riume zu wirtschaftlichen Zwecken und Niederla en.
fL.1r B.[ichelj und Papier benutzt. Mit einer einzigen Ausnahme sind alle Stutg;en
niedrig, wie in den meisten jenaischen Hausern. Die drei Fenster rechts dem
Beschauer gehérten der Wohnstube der Mutter an, im Mittelhause die (hohere)
»blaue Stube«, besser moblirt, war nur bei grofien Gesellschaften geofinet, oder
wenn neben Goethe und Riemer auch noch andre, etwa F. U. Wolf, Zelter’ oder
Zach. Werner Abends kamen. Daran schlof§ sich im langen Fligel d’ie Fremden-
stube mit Kammer und an diese nach dem Fiirstengraben zu eine Biicherkammer
und zuletzt das Comtoir, von wo aus mein Vater mit Neid, wie er scherzend

bef.lau‘ptete, die Biirgler Topfer mit ihrer zerbrechlichen Waare vorbeifahren sah

x./.vell dieser es nie an Absatz fehlen kénne. Die schone grofie Stube im Mittelhause’
ul?er der blauen mit einer geriumigen Kammer, die in vier groflen Schrinken

seine ansehnliche Bibliothek enthielt, war meines Vaters. Wihrend der Schlacht

[von Jena und Auerstedt 1806] hatte sie General Oudinot inne und da war auch
das grofie militarische Abendessen am 14. October.

Die Tagesordnung in diesem Hause war: frith 7 Uhr Kaffee (mit manchen Sur-
rogaten wihrend der Continentalsperre), worauf alles an seine Arbeit ging. Um
10 Uhr kam der Vater aus dem Comtoir zum zweiten Friihstiick, das aus Blzltter—
brot und so lange méglich aus Obst bestand. Dann arbeitete e; bis 1 Uhr, die

20 Johann Diederich Gries, Gédic/ztc und T7bmetzmlgen, Stuttgart 1829, Bd. 2, S. 15
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Mutter gab uns Unterricht, um 12 Uhr meist Zeichenstunde mit Zuziehung der
Wesselhoftschen Sohne. Punkt 1 Uhr wurde gegessen. Um 3 Uhr ging der Vater
wieder aufs Comtoir. Um 5 Uhr war Theestunde. Wie es meine Mutter moglich
machte, uns im Lesen, Schreiben, Rechnen, Zeichnen, spiter in den Anfingen
des Franzésischen und Englischen zu unterrichten, fiir sich und die ganze Fami-
lie fast alle Wische, die weiblichen Kleidungsstiicke und Hauben zu néhen, die
Kiiche und alle andern hiuslichen Geschifte anzuordnen und zu tiberwachen, in
denen allen sic Meisterin war, das wird sich am besten aus ihrer in der Beilage
abgedruckten Zuschrift an eine junge Frau ergeben. Zur Theestunde um 5 Uhr
war sie mit allem fix und fertig, was sie sich nicht zur Arbeit fiir den Abend
aufgehoben hatte, die Theemaschine kochte, Butterbrot und Zwieback standen
auf dem Tische — nun mochte kommen, wer wollte. Kam niemand, so las oft
mein Vater vor, denn er las gern und gut; hatte Gries ein neues Stiick von Cal-
deron iibersetzt, wurden die Tanten dazu eingeladen, vielleicht sonst noch die-
ser oder jener, und nachher zusammen gegessen. Fanden sich unverheirathete
Hausfreunde zum Thee ein oder hatten sich Frauen melden lassen, so bliebs bei
der Unterhaltung, die oft lebhaft genug war, denn die s.g. schone und die wis-
senschafiliche Litteratur beschiftigten meinen Vater, der ihren Gang mit Interesse
und Verstindnify verfolgte, und auch die meisten andern lebhaft, meine Mutter
aber wufdte ohne die Gaben und das Verlangen, die Unterhaltung zu beherrschen,
durch die Art, wie sie frug und zuhorte, die Ménner zum Sprechen zu reizen,
verstand es auch, wenn etwa ein Streit zu lebhaft werden wollte, der Sache eine
andre Wendung zu geben. Streng gegen sich selbst, war sie mild und nachsichtig
gegen andre; in ihrer Selbstlosigkeit lag das Geheimnif} ihrer Macht uber ihre
Umgebung. Um 7 Uhr kamen meist die Minner nach, ihre Frauen abzuholen,
um 8 Uhr war in der Regel alles vorbei und die Familie setzte sich zu Tische.
Nach Tisch las der Vater der Mutter allein noch oft vor.2!

6.6. Goethe und das Frommannsche Haus
Aufgrund der besonderen Verbindung Goethes zu Haus und Familie From-

mann ist dieses aus der deutschen Kultur- und Geistesgeschichte nicht
mehr wegzudenken. Goethe schitzte die private Atmosphire des From-
mannschen Hauses in besonderem Mafle. Hier traf er auf Frommanns Pfle-
getochter Wilhelmine Herzlieb (1789-1865), die verwaist von Zillichau mit
Frommanns nach Jena gezogen war und deren von Goethe literarisierter
Eindruck heute eine literarhistorische Episode ist. Im Riickblick bemerkt
Goethe am 19. Juni 1823 zu Eckermann: »Es wird Thnen in diesem Kreise
gefallen. Ich habe dort schéne Abende verlebt. Auch Jean Paul, Tieck,
die Schlegel, und was in Deutschland sonst Namen hat, ist dort gewesen

21 Friedrich Johann Frommann, Das Frommannsche Haus und seine Freunde 1792-1837, Jena
1870, S. 33-35.
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und hat dort verkehrt, und noch jetzt ist es der Vereinigungspunkt viel
Gelehrter und Kiinstler und sonst angesehener Personen«. Im Jahre 185;
am 26. Dezembe.r, schrieb Goethe an die »Theuerste Freundinn« johanna’
Erommam, es sei fiir ihn eingemietet, »und ich werde einmal ganz’emsthaft
ein Bewohnel." von Jena sein. [...] Was werde ich nicht alles dabei zu thun
ha.ben'und mir zu thun machen«. Und an Friedrich Frommann wendet sich
Friedrich Wilhelm Riemer zusammen mit Goethe in einem Doppelbrief von
Car?sbad am 1. Juli 1808 aus, indem er seine Skepsis gegen die Romanti-
ker im allgemeinen und gegen Friedrich Schlegel im besonderen bekundetl'
»Aber es frommt nicht alles. — Wie nur sich die deutschen Miuler ebehr-
den mégen bey dem Genuf} der indischen Friichte, die der neue gAdam
Sc}ﬂ?gel, gebrochen!«. Es ist unschwer zu erkennen, wie zentral - »Sie wohz
nen im Lflcht‘« - Frommanns Rolle in der Kultur- und Geistesgeschichte
seiner Zelt wirklich war. Fiir den Sohn allerdings war Goethe eigentiimli-
cheerzlse zu sehr »dem Christenthume entwachsen«. Aber einegBetra I:
tungd ubf?r die Generation des Verlegers Frommann, des Vaters, hina(lzls
Z\rrllgeren Zlnch aus der Zeit der tiberragenden Bedeutung seines Hauses auch
{l(?hanna Frommann hat'eine bedeutende und fesselnde Niederschrift iiber
lie "Tage der Schlacht bei Jena angefertigt, die erwahnenswert ist. »Gewhn
h.ch standen wir in meiner Stube in einiger Entfernung vom Fen.ster sah -
die Trupps vorbeiziehen zu Pferde und zu Fuf, sie sahen sich nach dém VSE
Auﬂen una!nsehnlichen Hause, nach der hohen, hifllichen Pforte um — und
gingen weiter«, Da die Frommanns so gut als moglich die Wirte machten
»s0 waren die Franzosen Giste und betrugen sich artig«. Dabei kamen d 7
F‘rau“ des Hauses ihre Franzosischkenntnisse wohl zustatten. Vor alleny her
sie f.ur das kaiserliche Lager nachts vom 13. auf den 14. Ok;ober 180(; .
zwei Uhr noch eine Sendung von Braten, Fiern, Brot, Schnaps etc bere?tnz
und am Morgen vor der Schlacht nochmals. Zu jener Zeit hatte I;Ie el i;
Hause logiert. Aller Unordnung und Unbilden jener Tage zum Trotz \%rurde
das Frormpannsche Haus damals nicht in Mitleidenschaft gezogen. Bei al-
lem Ungliick, das iiber Jena hereingebrochen war, wurde die Gast.freih i
d.es E ro@mannschen Hauses aufrecht erhalten. Es war nach dem zweiten St
riser Frieden, die Universitit wurde neu organisiert, auch besser dotiert la-
Goethe iiber die Universitit zu Friedrich Frommanr’l, dem Sohn bemeri:t1 S
»Ic}} hab.ejena dreimal am Boden und dreimal wieder obenauf ’esehe E? '
b(?suzt eme ungeheure Vegetationskraft. i o
Die so eng mit der Universitit und der Stadt Jena verbundene gliinzend
Ara des Frommannschen Hauses endete am Fiirstengraben 183 O.gIn jenen(i
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Jahr verheiratete sich der Sohn des Hauses. Die ‘Mu'tter starb am 9. Septem-
ber, noch im Hause. Im selben Jahr ll\)/lezci(g Fg%dglchljst};agrelrF\rfzrtzflszi
rlagshaus am stidlichen Markt. erlel er ¢
(fli?if?i;léilgges %‘irmen— und Plinzipaljubi.l'éiun.l, zu dem ihm Carl Frtflcl:lt]ce};,
Grofherzog von Sachsen-Weimar, ausdekllche Anerk.ennung zu e
den lieB, »welche Sie sich in einem fiir die degtsche L1tteraturlx;1c. dgiCh
Geschiftskreise erworben haben«. Am 12. Juni 1837 starb C?rd I‘lé 1{ !
Frnst Frommann. Kaum ein Verleger vor oder nach ihm h?ttte JeVasb ( (lilsn,
Mittelpunkt so bedeutender geistiger, kultureller, menschlicher Verbin
}gflr; g;:v }:Srtlezilrlns;f(:rnnlannschen Haus angesiedelten Universitiitsinst}ulte
bedeutet die iiberragende Rolle, die Jena in der Nachbarsc.haft von Wimﬁ:
vor zweihundert Jahren in der Kultur- und Geistesgeschichte gespie ,

ein unvergingliches Verméchtnis.
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