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[odem wir nunmehr zur Darstellung der Maimonidischen Ethik
schreiten, wollen wir, soweit es angeht, den Quellen derselben auch
hinsichtlich der Eintheilung und Anordnung folgen. Wie M. in seinem
Mischnah - Commentar der Erklirung des ethischen Tractates Abot,
welche auf das Besondere sich richtet, die erwihnte Einleitung in
acht Abschnitten (Perakim) zur Erorterung der allgemeinen Ethik
vorangestellt hat; wie er in gleicher Weise in seinem grossen halachi-
schen Werke Mischneh torah die Ethik in dem Abschnitt vom Cha-
rakter (Deof) so behandelt hat, dass er der — angemessen veriin-
derten und verkiirzten — Wiederholung des Allgemeinen nach den
cacht Abschnitten> ') die besonderen Anforderungen der Ethik folgen
lisst ?): so wollen auch wir zuerst die allgemeine Ethik und sodann
die Ethik im Besondern nach MAIMONIDES darzulegen versuchen.

Erster Theil.

Die allgemeine Ethik.

Da MAIMONIDES selbst einen Abriss der allgemeinen Ethik uns
in der Finleitung 2u Abot hinterlassen hat, so empfiehlt es sich schon
im Interesse einer moglichst getreuen Wiedergabe, dem Gange der-
selben im Allgemeinen zu folgen. Nur wenige Umstellungen und ver-
inderte Gruppirungen scheinen der Klarheit der Darstellung forderlich
und vielfache Ergiinzungen aus anderen Schriften des M. um so mehr
in dessen Sinne zu sein, als er den Stoff in jener Finleitung nicht
erschipfen zu wollen ausdriicklich erklirt und eine weitere Ausfiihrung
der da nur leicht beriihrten Stoffe sich an einzelnen Stellen auch seiner-
seits vorbehalten hat ®).

Die allgemeine Ethik wird im Anschlusse an die Finleitung 2u
Abot am zweckmiissigsten zuerst von den Begriffen und Ausgangs-
punkten, dann von der Aufgabe der Ethik und dem Ziele
des sittlichen Lebens handeln.

Y Deot T—IIL ?) Das. IV biz Ende.
8) 8. Finleitumg zu :Abot, Abschn. T und V Schl.; VII g. E.; Abschn, VIIL
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Erster Abschnitt.

Die Grundbegriffe der ethischen Disciplin und die Ausgangspunkte
des sittlichen Lebens.

Die erste, sich naturgemiiss darbietende Aufgabe unserer Dar-
stellung ist die Bezeichnung des Gebietes und des allgemeinen
Begriffes der Ethik, worauf dann in einem zweiten Capitel eine
genauere Abgrenzung nach den verwandten Disciplinen
hin gegeben werden soll. Zu diesen zwei Abschnitten ist der Stoff
fast vollstindiz anderen Schriften des M. entnommen. Nachdem
hiermit der Weg zur Benutzung der Einleitung zu Abot gebahnt ist, soll,
deren ersten zwei Abschnitten (Perak. I und II) gemiiss, die psycho-
logische Grundlage der Ethik im Allgemeinen und Be-
sondern gegeben und, nach der Einschaltung eines Capitels tiber
den nun festzustellenden Begriff des sittlichen Handelns, der
Inhalt des achten Abschnittes bei M. (Perak. VIII) in einem Schluss-
capitel behandelt werden. Derselbe erortert die menschliche
Willensfreiheit, begriindet also erst die Moglichkeit des sittlichen
Handelns '), — Die dann noch fibrigen Stiicke der Maimonidischen
Einleitung verbleiben unserem zweiten Abschnitte zur Benutzung
in wenig verénderter Gruppirung.

Erstes Capitel.

Die Ethik als philosophische Disciplin und als Bestandtheil
des Offenbarungsgesetzes,

A. MAIMONIDES giebt?) im Namen fritherer Philosophen (nmpn) eine
Eintheilung der Philosophie, wonach dieselbe in eine theore-
tische (mayn wooien) und in eine praktische (meynn apio»en)®)

1) M. hat es vorgezogen, diese Untersuchung — vermuthlich wegen ihrer
abstracten, speculativen Natur — in seiner mehr fiir talmudisch als philosophisch
gebildete Leser geschriebenen Finleitung su Abot wie einen Anhang und Nach-
trag, am Schlusse hinzuzufiigen, wihrend es une nach unserer Gewohnheit an-
gemessener erscheinen muss, eine solche grundlegende Frage spiitestens auf die
Feststellung der Begriffe folgen zu lassen. 4

N Mill. higgagon, 14.

%) In der Finleitung zu Sanh. X {pE;n ‘p) bei der Besprechung der dort er-
withnten zweiten Klasse lautet der Ausdruck: pompien j mwymn pbnn
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zerfillt ') ; die letztere heisse auch menschliche Philosophie (3o
mwn)®) oder politische Wissenschaft (myvann mmonn)®). Nachdem er
sodann die drei Disciplinen des theoretischen Gebietes — Mathe-
matik, Physik und Metaphysik — angegeben und erliutert hat, theilt
er die politische Wissenschaft (¢<Politik» im weiteren Sinne)
in vier Theile:
I. Wissenschaft von der Selbstleitung (w21 pawsn ), Ethik;
II. Wissenschaft von der Hausverwaltung (manmimn), Oeko-
nomik;
III. Wissenschaft von der Staatsregierung (mavmn naman), Politik
im engern Sinne?);
IV. Wissenschaft von der Reichsregierung (mmm 1 191130 mmvwn mman),
Politik in grosserem Umfange?)

) Die «Kunsts als dritter Theil ist M. wohlbekannt (Perak. I); er tiber-
geht sie hier, wie zuweilen auch amisToTELES (2. B. Met. I, 1; De an. III, 10).

) 4 pepl T dvlpumva glocoslz (ARisT. NE, X, 10 g, E.).

* Politische Wissenschaft oder <Politik im weitern Sinnes ist
der von ARIST. eingefiihrte Name fiir das ganze Gebiet des praktischen Lebens,
welcher Ethik und Politik — diese im engern Sinne — umfasst. Die
letztere sei die Wissenschaft von dem Handeln fiir ein Ganzes und zerfalle in
Gesetzgebung (vopotlesta), politisches Wirken als Staatsmann und Richter (¢Poli-
tik» im engsten Sinne) und Verwaltung des Hauswesens (ofxovopin);
8. NE. VI, 8.

Y)Y Die Nebenordnung der Ethik, Oekonomik und eigentlichen Politik, als
Theile der umfassenden politischen Wissenschaft, findet sich auch bei @azzarz
(Wage p. 60) und Apr. 1% pAvD (Em. ram. ITI, p. 98). Es ist die Eintheilung
der spiiteren Peripatetiker und Neuplatoniker (zeLLER, Phelosophie d. Grriech. 1115,
8. 128): die Aristotelische s. oben A. 8.

%) Diese vierte Disciplin scheint M. von aLrARABI entlehnt zu haben. Derselbe
unterscheidet (Princip. 8. 32) drei Stufen vollkommner Genossenschaften {Dwmmp]:
a) die grosste und vollkommenste, die aus mehreren Nationen bestehe (bei M.
moine 1n); b) die mittlere, die aus Einer Nation bestehe (M. myymam mowen);
¢) die kleinste, das Land (M. myyspm). Die noch geringeren Umfanges sind,
wie Stidte, Landestheile und dergl, seien unvollkommen. So ALFARABL —
Umgekehrt hatte Arisroreres eine Stadt und deren Bezirk fiir den vollkommensten
Staat, jeden Umfang aber, der die Uebersichtlichkeit und gegenseitize persénliche
Bekanntschaft ausschliesse, fiir einen Mangel erklirt (Pol. VII, 4, 5). ArLFarasi
erkennt diesen Mangel auch, lidsst ihn aber als solchen nur im oehlokratischen
Staate gelten (Princip. 8. 58), wiihrend er dem weisen Monarchen zutraut, die
vollstindige Einigung eines grossen Reiches zu bewirken (das. 8. 44). — Vergl

oben 8. 8, A, 1.
g
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Die Selbstleitung (Ethik) bestehe nun in der Aneignung edler
Eigenschaften der Seele (m=22m maon) und Beseitigung schlechter
Eigenschaften (mmnon maon), wo solche vorhanden sind?). Diese
Eigenschaften sind Zustiinde (mnan)®), die in der Seele entstehen und
allméihlich zum festen Eigenthum (pip)?) derselben werden. Durch
diese werden die Handlungen bestimmt. Die Philosophen nennen
die edlen Eigenschaften Tugenden (m7mn mbyn), die schimpflichen
nennen sie Laster (mwwn romne). Die Handlungen, die von den
edlen Eigenschaften herrithren, heissen gute; die von Lastern aus-
gehenden heissen bise. —

Wiihrend also, sagt M. an einer andern Stelle *), im Gebiete des
Nothwendigen «Wahr» und «Falsch» die herrschenden Kategorien sind
und den Gegenstand der Vernunfterkenntniss bilden, sind «Gut» und
«Bise» sittliche Begriffe, die nur Sache des Meinens und der
Annahme®) sind, iiber die eine absolute Gewissheit durch Vernunft-
schliisse oder Vernunfterkenntniss nicht miglich ist. Vor dem Siinden-
fall besass der Mensch natiirlichen Verstand und Vernunftbegriffe; die
sittlichen Kategorien Gut und Bose (ym mw) waren ihm fremd. Nur
als ein verniinftiges Wesen konnte er tiberhaupt ein Gebot von Gott
empfangen. Die Uebertretung desselben war eine Verletzung seiner
verniinftigen Vollkommenheit und eben bei Gelegenhéit dieser seiner
Uebertretung, als er den Geliisten seiner Einbildungskraft und den
Eingebungen seiner sinnlichen Begierden folgte, erfuhr er die Grenze
des sittlich Erlaubten und sank herab zur Beachtung und Erkenntniss
der sittlichen Kategorien Gut und Bise, welche fiir Gott und fiir
jedes absolute Vernunftwesen gar nicht gelten ).

') myram 930 on DN %) Arab.: ppo; = Guadtéae.

%) Arab.: §abm = k. Ueber Bibeors und €5 s. arist., Kateg., 8.

Y Mor. 1, 2.

% pemmemk = mooonn = T ivioka (8. 87, 2); 8. MUNK, Guide II, p. 89, 1.

%) Vgl. amist. NE VI, 5, wo die Einsicht (gpévnei) als die Denkkraft be-
zeichnet wird, in wieforn dieselbe die Wahrheit fiir das Handeln ermittele;
gsie sei die Tugend des Scfzotixéy, d. h. des Vermigens auf dem Wege der Mei-
nung das Rechte zu finden. — Das. VI, 7 sagt A.: «Weises (sogdv), d. h, was
als h8chste Wahrheit erkannt ist, sei fiir Alle Dasselbe; fiir «praktisch rich-
tigs (gpdvipov) hielten nicht alle Menschen denselben Gegenstand, und zwar, weil
nicht Dasselbe fiir alle Menschen sguts sei.




37

Maimonides will in den angefiihrten Worten den Gegenstand der
Ethik nur als wissenschaftlich unerweislich bezeichnen und folgt
hierin seinem Vorbilde ARISTOTELES, der nicht zugeben will, dass die
Ethik eine streng wissenschaftliche Diseiplin sei!), sondern die Auf-
stellungen im Bereiche derselben «verbreitete Meinungen» (§vdoka)
nennt *). Keinesweges aber will M. mit der Ausschliessung der Ver-
nunfterkenntniss auch die Vernunftgemissheit dem Gegen-
stande der Ethik absprechen. Er unterscheidet vielmehr innerhalb
derselben das rein Conventionelle — die Sitte — und das Ver-
nunftgemisse®), da das Denkvermigen, wie es als theoretisches
das Wahre und das Falsche unterscheide, so als praktisches das Gute
und das Bise zu ermitteln habe *).

Die Ethik ist also nach M. die Lehre von den Tugenden
und guten Handlungen.

Aber nicht allein der Gegenstand, sondern auch der Zweck der-
selben ist ein praktischer. Darum bezeichnet M. als selbstver-
stiindliche Aufgabe der Ethik die «Veredelung der Sittens?)
und nennt den Lehrer derselben, den Ethiker, einen Seelenarzt ®).

So viel tiber die Ethik als philosophische Disciplin.
B. Was sodann die Stellung der Ethik in der Offenbarungs-

WNETIL 1 7;1I, 2 und sonst. % Das. VII, 1.

#) Mor. III, 8 bei der Besprechung der Zechgelage, wo die Trunkenheit als
gleichzeitige Schidigung des Geistes und des Korpers vernunftwidrig ge-
nannt wird.

) Vgl. arisT. NE VI, 5 — wo die Vernunft als die praktische (3ofastixéy,
Aoywoteedy, Bovlevtiedyv) in der Ethik entscheidet, wiewohl sie als theoretische
I:’E‘r:lcrtm.l.wmriv NE. VI, 2) mit der Ethik Nichts zu schaffen hat. Ebenso unter-
scheidet mamM. Perak. I im Denkvermdgen s~y und yqop (bei Tibb. s3pp und

2wnn) -

2 FN‘}QNQ mnbun, Tibbon: mann npn in Perak. 1. Vgl ob. 8.12, A. 2 und
8. 15, A. 4. Schon der Begriinder der philosophischen Ethik, amstrorenes, erklirt
dieselbe fiir eine praktische, nicht theoretische Disciplin. Er sagt NE. I, 1:
Wer die Ethik mit Nutzen h@ren soll, miisse schon eine gewisse Reife besitzen.
Der Jiingling sei nicht der eigentliche Zuhdrer, da ihm die Erfahrung fehle. Er
sagt dann apiiter: fnt Bt Tole maddeowy fimlwﬁr[:m'a-: wy patalng feendaeTal el avw-
pehdic, emady to téhog (der Zweck niimlich der Politik = Ethik) totiv ob yvdes
ahhia mpikes,

%) Auf diese Anschauung und Benennung miissen wir spiiter noch zuriick-
kommen,
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lehre anlangt, so geht dieselbe aus den Eintheilungen hervor, denen
M. die jiudischen Gesetze unterzieht.

I. M. unterscheidet an einer Stelle seines Mischnah-Commentar's *)
zwei Klassen jtidischer Gesetze:

1. Gesetze fir den Einzelnen, die sein Verhiltniss zu Gott
allein betreffen, wie das Gebot von den Schaufiden (4 Mos. 15, 37
—41), Tefillin (2 M. 13, 9, 165 5 Mos. 6, 8; 11, 18), vom Sabbat
und die Verbote in Betreff des Gotzendienstes. Die Erfiillung dieser
Gesetze fiihre zum ewigen Leben ®).

9. Gesetze zum Besten des menschlichen Zusammenlebens?),
wie die Verbote des Diebstahls, der Uebervortheilung, des Hasses, der
Nachtriigerei, der Aufreizung eines Menschen gegen einen Andern, der
Unthitigkeit bei der Gefahr des Niichsten (3 Mos. 19, 11. 16—18;
25, 14. 17); die Gebote der Niichstenliebe und der Ebrerbietung fiir
Eltern und weise Miinner, die ja als Viiter der Gesammtheit anzusehen
seien (3 Mos. 19, 18. 3. 32; 2 Mos. 20, 12). Diese Gesetze lassen sich
mit HILLEL (Schabb. 31a) in den Satz zusammenfassen: «Was dir nicht
lieb ist, das thue deinem Nichsten nicht!> Die edle Lebensweise
(mwn 3mm), die in diesen Vorschriften geboten sei, finde ihren natiir-
lichen Lohn auch schon auf Erden, da das gegebene gute Beispiel
auch Andere zu gleicher Handlungsweise veranlasse und die Gewissen-
haften diese guten Folgen ihres eignen Lebenswandels mitgeniessen.

II. Derselbe Grundgedanke in tieferer Fassung filhrte M. spiiter
zu einer andern, den ganzen Inhalt der Offenbarungsiehre um-
fassenden Eintheilung, in welcher gleichfalls dem Ethischen sein Platz
angewiesen erscheint *). Die Lehren der mosaischen Offenbarung zer-
fallen, sagt M., in theoretische und praktische, oder in Lehren
der Wahrheit und in Lehren der Sittlichkeit. Der Mensch némlich

Y Zu Peah 1, 1.

*) Und zwar durch die Gotteserkenntniss, welche aus ibr folge. 8. die Kinl.
2u Sanh. X, auf die M. hier verweist, die das. gegebene Erkliirung niimlich von
Sanh. X, 12 35 pbn omb er e 5o- :

% Diese Eintheilung folgt der Mischnah (Joma VIII, 9), wo Vergehen
gegen Gott und solche gegen den Nebenmensehen unterschieden werden; M. dehnt
nur die Unterscheidung auf alle Gesetze aus, wie er auch Mor. III, 356 — nach
MUNK's Bemerkung z. St. — thut.

4 Mor. III, 27,
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sei der Vervollkommnung in doppelter Hinsicht fihig, in Betreff seines
Korpers und in Betreff seines Geistes. Der Zeit nach und als
unerliissliche Bedingung fir die andere gehe die korperliche Voll-
kommenheit voran. Ein verntinftiges Denken, selbst ein von aussen
angeregtes, sei dem Menschen unter korperlichen Schmerzen, bei
quillendem Hunger und Durst, in starker Hitze oder Kiilte nicht
moglich. Dafiir aber ist die geistige Vollkommenheit dem Range
nach hioher zu stellen als alle kirperliche !). Sie besteht in der Er-
kenntniss der Wahrheit — also in demselben Gegenstande, den die
philosophische Speculation sich zur Aufgabe stellt. Dagegen gehirt
zum leiblichen Wohle des Menschen die Gesundheit und der mogliche
beste Zustand seines Korpers. Hierzu aber miissen dessen Bediirfnisse,
Nahrung, Kleidung, Wohnung und dgl. leicht erreichbar sein. Dies
aber ist nur in der Gemeinschaft der Menschen miglich. Die Gesell-
schaft ist also ein unerlissliches Erforderniss des leiblichen Wohlbe-

findens, wie ja der Mensch bekanntlich von Natur gesell-
schaftlich sei®).

Darum enthiilt die mosaische Lehre zum geistigen Wohl ihrer
Bekenner metaphysische Wahrheiten theils in ausdriicklichen Worten,

theils in bildlicher Ausdrucksweise, je nach der Fassungskraft der un-
gelehrten Menge. Sie regelt aber auch um des leiblichen Wohles
willen das Zusammenleben durch Vorschriften sowohl fiir die
Handlungen wie fiir den Charakter. Hinsichtlich der Hand-
lungsweise sucht sie das Unrecht zu bekimpfen und der Rechtlosig-
keit zu steuern®), dass nicht Jeder thue, was die Willkiir ihm eingiebt
und die Kraft ihm gestattet, sondern zu gemeinniitzigem Handeln ge-
zwungen werde; dem Charakter will sie eine dem Zusammenleben

) Vgl. Jes. haitorah IV, 13 Schl.

N arisT. NE. 1, 5: Emeidy guoet moltizee avipwrog; IX, 9: molimxov yap &
avilpwnog zal auliv mepuxds; vgl. Polit. I, 2. — Uebrigens ist diese #usserliche
Motivirung des Staatslebens schon bei praTo, Rep. II, 369 B ff. ausgesprochen;
doch hat P. im Ernst einen héhern Zweck des Staates fiir den wahren gehalten,
niimlich die vollkommne Philosophie hervorzubringen und die Biirger zu guten
Menschen zu machen. Und Aehnliches ist ja auch fiir M. das schliessliche Er-
gebniss der anf das Zusammenleben bezogenen mosaischen Gesetzgebung.

%) Vgl. Mor. 111, 32 g. E.




heilsame Entwickelung vermitteln, um der Gesellschaft einen ge-
regelten Zustand zn verbiirgen ').

Die Kiirze der Torah in ihren theoretischen Lehren und die Aus-
fiithrlichkeit derselben in der Regelung des praktischen Lebens erklirt
M. eben daraus, dass die korperliche Wohlfahrt, das Ziel des prak-
tischen Lebens zwar geringer an innerem Werthe als das theoretische,
aber eine unerlissliche Bedingung desselben sei und der Zeit nach
vorangehen miisse *).

M. sieht in den Worten der Schrift: «Dass es uns wohlergehe
alle Zeit» (5 Mos. 6, 24) einen Hinweis auf die theoretische Ent-
wickelung des Geistes, welche demselben die Unsterblichkeit sichere;
in den dann (das.) folgenden Worten: <um uns am Leben zu erhalten
wie an diesem Tage» eine Hindeutung auf die idussere Lebenser-
haltung im gesellschaftlichen Verbande. Beide seien hiermit als das
der mosaischen Offenbarung vorschwebende Ziel angegeben.

Ebenso sagt M.®%) von den Erzihlungen der h. Schrift, sie
hiitten zum Zwecke, entweder eine religitse Wahrheit zu bekriiftigen
oder zu einem Lebenswandel anzuleiten, der Unrecbt und Gewalt villig
ausschliesst. Also auch in anschaulichen Beispielen ist das

Ethische in der Offenbarungslehre nach M. vertreten.

Zweites Capitel.
Die Grenzgebiete der Ethik.

Aus dem Vorstehenden ergiebt sich der Begriff der Ethik und
deren Ort im System der Philosophie wie des offenbarten Gesetzes
nach MATMONIDES. Sehen wir zu, wie ihm zufolge die Ethik gegen
die verwandten Disciplinen hin abzugrenzen sei.

A. Die Ethik und Politik in ihrem gegenseitigen Verhiiltnisse
hat M., wie wir bereits gesehen haben, so dargestellt, dass die Politik

Y Aus dieser Verbindung der Ethik mit der Politik erkliiren sich die sonst
im Zusammenhange unverstindlichen Worte: ymy33 phw s v (Deot 1, 4). —
Dass die Ethik im Staatsleben ihre eigentliche Stelle habe, stammt schon aus
der #ilteren Philosophie der Griechen, namentlich pLATO und armisroreLes. Vgl
anch 8. 35, A. 3.

*) Vgl. Deot 111, 3; Brief n. Jemen ed. norup S. 20,

% Mor. 111, 50,

S S

g =
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im weiteren Sinne die Fundamentalwissenschaft ist, als deren Theile
die Ethik, die das sittliche Leben des Einzelnen bestimmt, und die
Politik im engern Sinne, die vom sittlichen Leben des Staates handelt,
neben einander erscheinen. Wie M. hierin dem ARISTOTELES folgt,
so nimmt er, in Uebereinstimmung mit demselben !), ferner an, dass
der Bestand des Staates von der Sittlichkeit seiner Biirger ebenso
abhiinge, wie die iiussere Wohlfahrt jedes Einzelnen wiederum des
Staates bediirfe ). M. triigt daher kein Bedenken, ethische G e-
sichtspunkte fiir das Staatsrecht geltend zn machen und
findet z. B. neben den Vertheidigungskriegen auch den Vergeltungs-
krieg, den das mosaische Gesetz gegen das Volk Amalek anordnet
(5. Mos. 25, 19) deshalb gerechtfertigt, weil Stimme und Volker ebenso
gestraft werden miissten, wie einzelne Menschen. Nur so isolire man
gewissenlose Uebelthiiter; das abschreckende Beispiel der Ziichtigung,
das man an Einem Stamme gegeben, fligse den anderen eine heilsame
Furcht ein ),

Andererseits folgt aus der Nothwendigkeit des Staatslebens fiir die
Wohlfahrt seiner Mitglieder, dass der Einzelne sich der Gesammtheit
unterordnen und nicht sich allein bei seinen Bestrebungen und Wiinschen
im Auge behalten diirfe. M. spricht diesen aus seiner Anschauung vom
Staate von selbst folgenden Gedanken allgemeiner in Beziehung auf
das Universum aus, indem er die Unzufriedenen unter den Menschen
der grobsten Unwissenheit zeiht, die allein sie verleiten ktnne, sich
als Mittelpunkt und Zweck der ganzen sie umgebenden Welt anzn-
sehen *). Dessen ungeachtet ist bereits M. nicht ganz entgangen, was
in die Ethik als wesentlichen Factor eingefiithrt zu haben als ein Ver-
dienst SCHLEIERMACHER's geriihmt wird. M. weist mit Nachdruck auf
die Eigenthimlichkeit der menschlichen Einzelwesen hin und
leitet gerade aus derselben die Nothwendigkeit der Staatenbildung und

') Pol. VII, 13 sagt A.: Nicht die Gesammtheit des Staates allein, sondern
zugleich jeder der Biirger miisse edel sein, da das Ganze ebenso sei, wie seine
¢inzelnen Bestandtheile. Vgl. NE. VI, 8: Das Wohl des Einzelnen sei ohne
politische und tkonomische Filrsorge kaum gliicklich zu gestalten.

*) In der oben mitgetheilten Stelle Mor. III, 27.

) Mor. III, 41.

Y Mor, I11, 12,
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gesetzgeberischen Thitigkeit her ). Wir kinnen uns hieriiber bei M.
um so0 weniger wundern, als seine Ethik, trotz der in ihr herrschenden
gesunden Lebensanschauung in ihren letzten Zielen, wie sich noch
zeigen wird, dem indirecten Einflusse des Neuplatonismus sich nicht
ganz entziehen konnte und demgemiiss eine beschauliche Zurtickgezogen-
heit aus der Gesellschaft als den innern Gottesdienst des zur Weisheit
gelangten Menschen empfahl, — wodurch der Einzelne schliesslich
auf sich selbst angewiesen bleibt und sich in seinem eigenthiimlichen
Wesen geniigen muss.

B. Ethik und Religion sind nach M. mit einander unzer-
trennlich verbunden. Wie wir gesehen haben, ist ihm die Ethik nicht
nur eine philosophische Disciplin; sie ist ihm zugleich — und
mit Recht — ein wesentlicher Bestandtheil des Offenbarungsgesetzes,
der jidischen Religion. Er bezeichnet daber die von ihm gelehrte,
wesentlich Aristotelische Ethik nach dem Ausdrucke der heil. Schrift
(1. Mos. 18, 19) als «Weg des Herrn> (‘n 7)%. Er ist sehr ent-
riistet, einen Beamten, der in religitsen Angelegenheiten das Vertrauen
seiner Glaubensgenossen in Anspruch nimmt, eines Verbrechens gegen
das Eigenthum tiberfiihrt zu wissen. Das heisse seines Schipfers Ehre
blossstellen, den Namen Gottes offentlich entweihen®). Ja selbst den
Sehein des Schlechten miisse jeder Israelit, um seinen Glauben in
Ehren zu erhalten, sorgfiltig vermeiden. Es dtirfe ihm nicht gentigen,
das Bise nieht zu thun; er miisse auf seine Handlungsweise wohl achten
und nicht Anlass zu anstossigen Geriichten geben, die zn einem dffent-
lichen Aergerniss, zu einer Herabwiirdigung seiner Religion fithren
kiinnten *).

Aber das jiidische Religionsgesetz enthiilt das Ethische nicht allein
als Bestandtheil, sondern auch eine grosse Anzahl seiner anderweitigen
Vorschriften hat nach M. die Fijrdérung der Sittlichkeit zum mittel-

1) Mor. 11, 40: Einzelne Menschen seien oft so verschieden, wie nur die
Arten bei anderen Wesen zu sein pflegen. Diese Verachiedenheit zeigt sich
schon in der fHussern Erscheinung auffallend bedeutender beim Menschen als
bei anderen Wesen, ganz besonders aber in Betreff des Charakters u s w.

H Deot 1, T. % Bescheid 109 in Kobes 1, fol. 21 a.

Y) Sendschreiben uber d. Religionszwang in Chemdah genusah fol. 10a; Buch d.
Ges., Verb. 63; Jes. hat. V, 11, '
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baren oder unmittelbaren Zweck. Viele der Satzungen, deren niiherer
Grund nur dem Nachdenkenden sich erschliesst, haben zur Aufgabe
oder neben ihrem eigentlichen Zwecke die beiliéiufige, aber beabsichtigte
Wirkung, die naeh dem jiidischen Gesetze Lebenden sittlich rein zu
erhalten und zu veredeln'). Die Folgsamkeit wird daher von M. fiir
die Gebote der Ethik und die eigenthiimlichen Satzungen der jiidischen
Religion unterschiedslos gefordert; nur in der begleitenden Neigung
des Innern erscheint ibm ein Unterschied zulissig *), wie sich spiter
zeigen wird.

Dass die jiidische Religion aber neben ihrer theils offenbaren,
theils im Hintergrunde erkennbaren Ethik noch einen anderweitigen
Inhalt, die religivse Wahrheit néimlich und die zu ibr leitenden Ge-
setze, darbiete, haben wir im vorigen Capitel nach mehreren Stellen
aus M. bereits angefiihrt ¥).

C. Was schliesslich das Verhiltniss des Rechtsgebietes und
der Ethik anlangt, so sind fir M., der nach antikem Beispiele die
Ethik im Allgemeinen unter dem Gesichtspunkte des biirgerlichen Zu-
sammenlebens betrachtet, hiermit auch Recht und Sittlichkeit
dusserlich und innerlich verbunden. Das Recht wird, wenn auch
keinesfalls ausschliesslich, so doch zugleich durch ethische Momente
in vielen Fillen bestimmt. So findet M. es natiirlich, dass die Strafen
auf Uebertretungen der biblischen Gesetze nach dem persinlichen Ver-
halten des Siinders dabei — bemessen werden und vier Stufen bilden,
je nachdem derselbe: I. gezwungen (pux), IL. aus Versehen (aw),
II. wissend (=), IV. zum Trotz (7w =732 meny) gehandelt hat'). Die
vom Gesetze in gewissen Fiillen angeordnete gleiche Behandlung der
wissentlichen und der aus Versehen vorgekommenen Uebertretung
(3. Mos. 5, 1. 21. 22; 19, 20—21) erklirt M. aus deren leichtem
Vorkommen, weil sie entweder nur aus Worten bestehen oder die
Gelegenheit dazn sich leicht darbietet?), — bei ihnen also Entschluss und
Ausfithrung gewthnlich ohne Anstrengung, ohne ausgepriigtes Schuld-
bewusstsein und so das wissentliche Vergehen fast ein unbewusstes ist.

Y) Perak. IV und Mor. III, 33. ) Perak. VL
" Besonders nach Mor. I1I, 27, Vgl. auch TII, 28. 31. 32. 35. 36.
Y) Mor. III, 41. Vgl. anch arist. NE. III, 1 u. V, 10, ) Mor. 111, 41,
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Allein M. entgeht die Gefahr einer zu weit getriebenen Ein-
mischung des Ethischen in das Rechtsgebiet durchaus nicht. Das
Strafrecht namentlich hat neben seiner sittlichen Bedentung vor Allem
die Aufgabe, Sicherheit im Staate zu sehaffen und durch angemessene
Mittel der furchtlosen Schiidigung seiner Biirger durch gewissenlose
Stinder und Verbrecher vorzubeugen. Darum erklirt M. dieselbe
Leichtigkeit und gute Gelegenheit zu Verstissen gegen das Gesetz
in den meisten Fillen gerade fiir einen Grund zur Verschiirfung
der Strafe, um der verfiihrerischen Leichtigkeit ein Gegengewicht zn
schaffen’). Von dem Gesichtspunkte der Sicherstellung allein geleitet,
giebt M. vier Principien der Strafbemessung an: die Schidlichkeit,
die Hiufigkeit, die verfiihrerische Natur, die Heimlichkeit des Ver-
gehens, — und erkliirt danach die Abstufung der im mosaischen Ge-
setze genannten Leibesstrafen?). Ja M. ist von der Nothwendigkeit
einer angemessenen Trennung des Ethischen und der Strafbemessung
so durchdrungen, dass er gewisse, die letztere betreffende biblische
Gesetze nur aus der Absicht der Sicherstelling und Abschreckung er-
kliren will, wiewohl ihm in den halachischen Quellen dafiir eine
ethische Begriindung vorlag, die an sich fiir unverwerflich gehalten
werden muss %),

Noch andere verschiedene Aeusserungen bei M. zeigen uns zur Ge-
niige, wie klar ihm der Unterschied zwischen Sittlichkeit und positivem
Rechte vorschwebte. Die Keuschheit und der tugendhafte Charakter,
sagt er an einer Stelle*), verbietet zuweilen, was gesetzlich er
laubt ist und von Rechtswegen uns zusteht, weil die Begriffe: «Ver-
boten» und <«Erlaubt» nicht zusammenfallen mit den Begriffen:
«Verwerflich» und «Gebilligt» and hiernach Manches fiir erlaubt

') Das. nach Tibbon: smw Nyp) 01 ROAM MAPN Po Do ws 5 p
A0 20D I D WP TN WY DI N e 3

) Mor. das. Vorbemerkung.

%) R. JOCHANAN B. sSAKKA1 sowohl als g mER begriinden den vier- und fiinf-
fachen Schadenersatz in 2. Mos. 21, 87 durch ein ethisches Motiv (Mechilia z. St.
und Bab. kam. 79b), Rr. JocH. B. SAKK. erklirt ferner die einfache Erstattung des
Raubes neben der doppelten des Diebstahls in ethisch-religidser Weise (B. kam.79b
mit dem (leichnisse des R. gamMLIEL). Beide werden von mamM. a. a. O. gar nicht
erwihnt.

Y) Zu Sanh. VII, 4.
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gilt, was die Keuschheit und edle Enthaltsamkeit nicht gutheissen
kann. — Aehnlich erklirt M. die Warnung der Mischnah (Abot IV, 8)
vor der Rechtsprechung als Einzelrichter fir eine Abmahnung mora-
lischer Natur, welche auch das gesetzlich Statthafte in diesem Falle
widerrathe '), und tadelt den grossen Haufen, dem sich darin auch
mancher Gesetzeskundige leider anschliesse, wegen der rein iusser-
lichen Abfindung mit dem Gesetze, wegen der Meinung, es sei genug
geschehen, wenn die schwersten Vergehungen vermieden werden, als
ob die sittlichen Tugenden nicht zu den Geboten des jiidischen Ge-
setzes gehorten ?). — —

In wiefern nun der Mensch dazu geeignet sei, die Forderungen
der Ethik als ihm geltende, migliche und unerlissliche anzusehen,
zeigt M. in einer Besprechung der «Seele und ihrer Krifte,» womit
er seine Finleitung zu Abot ervfinet.

Drittes Kapitel.
Die Quelle des sittlichen Lebens in den Kriften der menschlichen Seele
im Allgemeinen®),

Die Seele ist, lehrt MAIMONIDES, eine Einhe it von verschieden-
artig wirkenden Kréften, die auch zuweilen Theile genannt werden,
Jedoch bei den Philosophen nur im uneigentlichen Sinne*). Filschlich

aber spreche man von mehreren Seelen, wie es bei den medicini-
schen Schriftstellern iiblich sei, deren Fiihrer?) sogar mit dem Saize

) Zu Abot. IV, 8. — Aehnlich werden schon im Talmud rechtlich giiltige
Acte aus Riicksichten der Moral und Humanitit untersagt. So lehrt z. B. graB
(Kidd. 41a), es sei lieblos, den Ehevertrag zu schliessen, ohne die kiinftige Fraun
gesehen zu haben, da leicht zu spiit der Augenschein Fehler entdecke, die die
Ehe ungliicklich machen. Vgl. Bab. kam. VIII, Mischn. 7: Zur Erstattung ange-
richteten Schadems miisse die Bitte um Verzeihung hinzukommen. Aehnlich
BacHJA Hpfl. X, 7, S. 449,

*) Briefsamml. fol. 15a Br. oder Kobez II, 31a.

") Aus Perak. I. mit der Ueberschrift: «Von der Seele des Menschen und
deren Kriiftens> sind die hier zuniichst folgenden Mittheilungen geschiptt.

‘) Maimonides folgt hierin dem aristorenes (De an. 11, 2, 11; III, 9, 2—3.
10, 5) und 18N smvA, der ebenfalls die Einheit der Seele gelehrt hatte (Schahra-
stani IT, 318 Haarbr.),

*) Niimlich nipPoKRATES (nach eALENUs, De Hippocratis et Platonis deeretis I11,
1 Anf; V, 4. 7; VI, 2 u. sonst).
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beginne: es gebe drei Seelen: eine Naturseele, eine Lebensseele

und eine Geistesseele 1), —

1) Diese Bemerkungen scheinen nur zur Erkléirung der dem ersten Abschnitte
von M. selbst gegebenen Ueberschrift {(oben S, 45, A. 3) zu dienen, da hierauf erst die
eigentliche Ertrterung durch einige Worte eingeleitet wird. — Bekanntlich war
die Annahme dreier Seelen nicht, wie M. zu besagen scheint, auf Hippokrates
und die #rztlichen Schriftsteller beschriinkt, sondern hat auch in praTo (Rep. IV.
p. 436 B ff) ihren philosophischen Vertreter gefunden, der die Denkkraft {(hoq-
orxtv) in den Kopf, den Muth oder Eifer ($upd) ins Herz oder in die Brust, das
Begehrungsvermdgen (¢mbuprmnéy, auch gioypfparov) in den Unterleib verlegt.
GALENUS — der ein von M. (mum vpo, 28, p. 53 oder pyyvbny 723 "N in Kobez 11,
p. 20b ff.) mit Nachdruck ihm bestrittenes Recht, auch in der Philosophie mit-
zureden, fiir sich in Anspruch nahm — erklirt sich im Wesentlichen fiir die
Hippokratische und Platonische Lehre von substantiell verschiedenen drei Theilen
der Seele (De Hipp. et PL decr. 1.1). Hicrnach hat M. in seinem drztlichen Send-
schreiben an Sultan Almalik (Ker. chem. 111, p. 18) schon im eignen Sinne geiindert, wenn
er im Namen der Aerzte «Naturkraft,s «Seelen kraft,» «Geistesk rafts und nicht
«Naturseeles> u. s w. sagt. — proTIN sodann, der Vertreter des verjiingten
Platonismus, nimmt bestimmter die Leber als Hauptsitz der Begierde an und
sagt: diese entstehe in dem sinnlichen Theile der Seele (plow = yap; daher
mrpvaws Tibb.: syapy in Perak. I); fiir eine eigenthilmliche Aeusserung des Muthes
(Yupbs) erkliirt er den Zorn (ebenso pys bei saapIA u. AA. fir $up.és). — Dagegen
widerspricht porPHYRIUS, der Schiiler Plotin’s, der buchstidblichen Auffassung der
Lehre von den Theilen der Seele. Nur verschiedene Kriifte seien zu unter-
scheiden, inwiefern ihr Verhiiltniss zum Leibe verschiedenartige Thitig-
keiten bei ihrem an sich einheitlichen Wesen bhewirke (Man vgl. hiermit die
Worte M." in Perak. I, Anf.). — 1B¥ cesiror folgt ebenfalls Plato, indem er von
drei Seelen, einer Naturseele (myap woi), einer Lebensseels (mynm wp)) und
piner Vernunftseele (nbawy woy oder pma7n weoy) spricht (Mekor chajim V, 13

_ed. muxk fol. 25b). — Aber schon saapia (Fm. VI, 2) hatte der einheitlichen

Seele drei Krifte verlichen (s, oben 8. 10); aber bei ihm erscheinen die drei
'Platonischen Seelen als Kriifte der Einen Seele, deren Sitz das Herz sei. —
Spiiter fiihrt ABRAHAM B. cHiJaA die Annahme dreier Krifte oder dreier Seelen ein-
fach neben einander an, entscheidet sich selbst fiir die ersteren und giebt die
drei Aristotelischen Seelenstufen (s, unten 8.47, A.4) als seine Eintheilung (Hegj. han.
fol. 11a). — Ebenso bezeichnet ABRAHAM IBN EsRA die Aristotelischen «Theile»
frither als Seelen (zu Kohel 7, 3 und sonst), spiiter als Kriifte (Jes. mor. VII);
doch sagt er schon zu Koh. 7,8 auch dazwischen «Seelentheiles (mumin ypon)-
Endlich schliesst sich AganaM 1BN DAUD (Em. ram. I, 6, p. 23) ganz an Aristoteles
und bekimpft die bei den Medicinern iibliche Eintheilung ebenso wie M., aber
aus einem andern Grunde. — M. endlich, der selbst spiiter (Mor. III, 12 g. E.)
die Eintheilung der Aerzte mit der Hauptinderung annahm, dass er statt Seelen
«Vermogens setzte und darin sich 18N siNA anschloss (s. wuxk zu Mor. L. 72, Anf),
entschied sich hier noch fiir eine ganz andere Eintheilung, iiber die sogleich
Niheres mitzutheilen sein wird,
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Die Veredelung der Sitten') — so leitet nunmehr M. seine eigent-
liche Ertrterung ein — ist die Aufgabe, welche sich der Lehrer der
Ethik stellen muss; sié ist ein an der Seele und deren Kriiften ge-
iibtes Heilverfahren®). Wie daher der Arzt vor Allem den mensch-
lichen Kirper in seiner Einheit wie nach seinen Theilen genau kennen
muss, so muss auch dem Sittenarzte die Seele mit all ihren Vermigen
oder Theilen vollstindig bekannt sein?).

Es sind nun fiinf Theile der menschlichen Seele anzunehmen:
A. der erniihrende, B. der empfindende, C. der vorstellende, D. der
begehrende, E. der denkende Theil*). Ernihrung, Empfindung und

) 8. oben 8. 12, A. 2; 8. 15, A. 4; 8. 37, A. 5.

¥) Ueber dieses vielfach gebrauchte Bild s. weiter unten zu Perak. 111

%) Vgl. aristoren. NE. I, 13: Der Politiker (Ethiker) miisse eine gewisse
Kenntniss der Seelenlehre besitzen, wie der Augenarzt einer solchen des ganzen
menschlichen Kérpers bedarf und gebildete Aerzte iiberhaupt sich viel mit der
Erkenntniss des Korpers beschiftigen.

‘) Es unterliegt keinem Zweifel, dass M. hierin dem arrarapr gefolgt ist.
Derselbe sagt (Princip. 8. 2): v5pa mwsl omm D280 0MAR Y2 mwsd oo
RIM N93°07 AN on oaaTen ool byad ws oMo N ovhRn
PYITBDS MO Anana nom ampnnn- M. hatte also zu diesen vier Ver-
mdgen der animalisch - menschlichen Seele nur noch aus Amisroreres das Er-

niihrungsvermdgen der Pflanzenseele hinzuzufiigen und es ergaben sich ihm jene
fiinf Theile oder Vermigen der Menschenseele. Augenscheinlich wird die Be-
nutzung ALFARABr's in Perak. I. aus der fast wortlichen Uebereinstimmung in der
Erluterung der Seelenvermiigen, wofiir die Parallelen aus arparapr in den fol-
genden Anmerkungen zum Belege dienen sollen; kleine Unterschiede des hebriii-
schen Ausdrucks rithren theilweise von der Verschiedenheit der Uebersetzer
(sAMUEL TiRBON fiir M., MoSEH TIBBON, dessen Sohn, fiir ALFARABI) her.

Vergebens versucht man diese Bintheilung des M. auf anisroreres direct
suriickzufiihren. Derselbe giebt zumeist (De an. II, 2 f.; NE. I, 13 u. sonst)
drei sogen. Theile der Seele an: a) Hpentind), dpenminéy oder guttedyy b) alsdgued,
alaihqrindy, dmbupmrixdy zat Ghws dpextiedy§ ¢ volg, vonmiedy, Sdvora.  Wenn A. NE.
VI, 18 die #pentixs; den vierten Theil der Seele nennt, so scheint ihm dort das
Denkvermiéigen (Stavorrdv) als ein doppeltes, nimlich als ein theoretisches
(éntornuowinév) und praktisches (foukevtizév oder hoyerixéy) vorzuschweben. Selbst
die bei A. vorkommende Theilung in fiinf Vermogen, nimlich #pentiniv, aloihy-
Ty, dpertiedy, xoTdy watd Tomov, Swvenzudy (De an. II, 3, 1) oder Ypemindy,
algbymuby, vonrmedy, Bovkevtidy, dpexteedy (Das. III, 10, 5) stimmt mit, M. nicht
iiberein, da A. fiir die Einbildungskraft (das Vorstellungsvermdgen) des M. in
dem Einen Falle das Vermogen der Ortsbewegung, im zweiten Falle das auf das
Praktische gerichtete Denkvermogen (Bouheutziv) setzt, hingegen die gpavrasia
nach A. theils zur Empfindung, theils zur praktischen Vernunft gehort (pavrasia




andere Vermdgen der iibrigen Wesen sind gleichnamig, aber wesent-
lich verschieden von denen des Menschen, weil die Seele, als die
Triigerin dieser Vermigen beim Menschen nicht dieselbe ist wie bei
den anderen Geschipfen — was manchen Philosophen entgangen und
zu falschen Ansichten den Anlass gegeben hat').

A. Dererniihrende Theil der Seele umfasst siehenVermiigen. Sie
bewirken: I. die Aufnahme der Nahrung, IL. deren Festhalten, IIL. deren
Verdauung, IV. deren Ausscheidung, V. das Wachsthum, VI. die Fort-
pflanzung, VIL. Scheidung der Sifte in nihrende und auszustossende?).

8t masu 7, hopoteeh 4, adedqrad: De an. 111, 10 Schl.), also einen besondern Theil
der Seele nicht leicht bilden kann. Hochstens konnten Stellen bei A. wie De
an. T1, 2, 9: & 3¢ alobnav wal gaviasiay »al Gpebw . 7. b mir Zihlung der pavrasia
als besonderes Vermdigen den mittelbaren oder unmittelbaren Anlass geben; nur
ist in diesem Falle, wie in manchen anderen, ALFARABI dem MAIMONIDES der Ge-
wiihrsmann, aus welchem, wie die fo]genden Anmerkungen zeigen werden, M. hier
noch Anderes entlehnt hat. Vgl oben 5, 8, A, L.

1) Vielleicht meint M. die aus solcher (rlemhstellnng gle1-:}hnam1ger Begriffe
hervorgegangene Verwechselung menschlicher Attribute mit den vermeintlichen
Gottes, sowie des von irdischen Wesen Geltenden oder Ausgesagten mit dem, was
fiir entsprechend in Gott, den geistigen Mittelwesen und den Sphiiren gehalten
wird (Mor. T, 56, 52; 1T, 4 Anf. 7. 18 und sonst).

%) Die vier zuerst genannten Vermigen sind von pacusa (Hpfl. 1k 3, 8. 111),
theilweise aunch von M. (Mor. I, 72) niiher erklirt. Das richtige Verhiiltniss dieser
vier zu den anderen erkennt man in der Gruppirung, welche scuamrasrant (I
p. 149 Haarbr.) auns den Ausspriichen des AIPPOKRATES mittheilt: Die Nator habe
drei Kriifte: eine zeugende, nihrende und erhaltende, und den dreien dienten
vier andere Krifte: die herbeizichende (aufnehmende), die fésthaltende, die wer-
danende und die abstossende. Noch genauer giebt ABRAHAM 1BN DAUD (Em. ram:
1, 6, S. 25) dieses Verhiiltniss an: Die Pflanzenseele (nmmy wp)) babe drei ‘herr-
schende und vier dienende Verrichtungen. Die erste der herrschenden sei die
Erniihrung, ausgeiibt von dem Ernihrungsvermigen ﬁlm ror) und diesem dienten
vier Verrichtungen: Aufnahme, Festhalten, Assimilation(!) und Ausscheéidung, wozu
die entsprechenden vier Kriifte (am=am Sopnm M “enon) gehorten, — Hier-
nach hiitte M. nur sechs Vermdgen seinem <erniihrenden Theiles zuweisen
diirfen, da die ersten vier Vermdgen die eigentliche Ernihrung nach seiner eignen
gpiitern Annahme (Mor. a. a. 0.) erschipfen. Er hat an unserer Stelle die Assi-
milation, welche BacHiA (a. a. 0.), 18X pAUD und, wie es scheint, in spiterer
Zeit er selbst der Verdauungskiaft (Sappnn mon) zugeschrieben, von derselben ab-
geltst und sonderbarer Weise, nach Einschiebung von zwei ganz verschiedenen
Vermogen (Wachsthum und Fortpflanzung), am Schlusse als siebente Kraft hin-
zugefiigt, wodurch die scheinbare Siebenzahl des miPPoKRATES zu einer wirklichen
erhoben worden ist.




Ueber die Wirksamkeit, die Organe, die Zeitdauer dieser Vermogen
dag Genauere auzugeben ist Sache der Arzheiwissenschaft.

B. Der empfindende Theil besteht aus den allbekannten finf
Sinnen: Gesicht, Gehor, Geruch, Geschmack und Gefiihl, welches letz-
tere ohne eignes Organ iiber die ganze Oberfliche des Kirpers ver-
breitet ist!).

C. Der vorstellende Theil ist das Vermigen, die Eindriicke
der sinnlich wahrnehmbaren Gegenstinde festzuhalten, auch nachdem
diese den Sinnen entriickt sind, und sie in verschiedenster Weise zu
combiniren, so dass die Einbildungskraft aus urspringlich wahrge-
nommenen Dingen neue nicht wahrgenommene oder nicht einmal wahr-
nehmbare zusammensetzt #). Diese Natur der Einbildungskraft haben
die Mutakallimun zu ihrer Schande iibersehen und als Hauptstiitze
ihrer Theorie die Irrlehre aufgestellt: alles Vorstellbare sei auch

miglich ®).

D. Der begehrende Theil ist das Vermigen, zu begehren und
zu verabscheuen. Hieraus gehen an Thiitigkeiten hervor *) Suchen und
Fliehen %), Wollen und Meiden, Zorn und Wohlgefallen, Furcht und
Tapferkeit, Grausamkeit und Mitleid, Liebe und Hass und dergleichen

Affecte®). Organe dieses Vermdigens sind alle Theile des Karpers®):
Hand, Fuss, Auge, Herz und alle anderen sichtbaren und unsicht-

baren Theile mit ihren Kriiften®).
E. Der denkende Theil ist das dem Menschen zukommende *)

') ALFARABI Princip. S. 2: pwympn Db TWN NI 130Y IR0 enaom
2 DRI aeRnn owhna

) Ders. a. a. 0.: ppbpn nx DWPMIRN DD NOEY W N0 A0Tm

D790 MadNA MY PR3 DNSPH DNEP 1IN DNEP & DN¥P 203 v
NJ OOEAY DNPDDN DDEP

%) Nitheres iiber diesen Lehrsatz des Kalam s Mor. I, 73, Thes, 10,

4 2 : ' e ndti ik 3 Avahiarhe

') P..II'-H;EI-J _i": Ny 1N Cod. 73, 'gl,t-lLll nach dem Arabischen,

%) Blwéi xai puyd (arst. NE. VI, 2).

% Vgl. arist. De an. 11, 3, 1: opebie yap émiupla wat dupds val fodime.

N Das, 111, 10, 7: o 8 wvel dpydvy 7 opedts, 797 T00t0 owpatteov éott,

") ALFARARI &, & 0.0 @3y MEINA MOMPNAN I 02 WN N DY
AAPIAIY IR MDY N ATDNDW N IMRDY W 1IBD AW IR 1390
QN DYOAY ORI NN L0 MMM 20X NPT MmO

; WRIN YPD NN MIBAYM DTN

%) D. h. eigenthiimliche. Vgl Mill. hig., 14: pann 12 0 wN noN

4
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Vermigen, wodurch er erkennt, sein Nachdenken moglich wird, er die
Wissenschaften sich aneignet, verwerfliche und geziemende Handlungen
unterscheidet ). Diese mehrfache Thitigkeit des denkenden Theiles
entspricht einem praktischen und einem theoretischen Denk-

vermigen und zwar ist das praktische wiederum entweder ein kiinst-

lerisches ?) oder ein iberlegendes Vermogen.

I. Was nun zuerst das theoretische Denken betrifit, so
ist es das Vermigen, die Dinge zn erkennen, wie sie eben zufolge
eines ihr Wesen bestimmenden Gesetzes mit Nothwendigkeit sind ?).
Das Ergebniss hierbei sind die Wissenschaften.

II. Die Anlage zur Kunst ist das Vermigen zur Erlernung
der Kiinste, z. B. Baukunst*), Landwirthschaft, Arzneikunde, Schiff-
fahrt,

III. Dasiiberlegende Denken ist das Vermigen im Menschen,

") Fiir die sogleich folgende Eintheilung wiire die priicisere Fassung von
MW hig. a. a. 0.0 a3 NIRRT MO mandnn TS mboennn Sowt 12w
und der fast gleiche Wortlaut bei 18x pavp (Em. vam. I, 6) passender gewesen.
M. wird hier von der weitschweifigeren Erkliirung in seiner Quelle (s. unten 8. 51,
A. 1) noch beherrscht.

) yimp: Tibbe: pagmn noxbn, besser derselbe im Mor. 101, 25: spyandy (val.
das. I, 46: mymanton mbyyeb):

%) amist. NE VI, 2 Bkk.: Der verniinftige Theil der Seele (4 Aéyov Zyov)
ist ein doppelter. Mit dem Einen erkennen wir all diejenigen Dinge, deren
Principien nicht anders sein konnen; mit dem andern Diejenigen, deren Prin-
cipien anders sein ktnnen (oder Dasjenige, was einer Veréindernng — durch den
Menschen — unterworfen ist: Das. VI, 4 Anf). Jener Theil der Seele soll der
wissenschaftliche (w0 imetnpovizdy), dieser der fiberlegende (to Aoyiomixdy) heissen.
Die Hervorhebung des Veriinderlichen fiir das praktische Gebiet im Gegensatze
zu dem Unverdinderlichen des theoretischen wird klarer durch Magn. mor. (I, 1),
wo an PLATO's ethischen Forschungen getadelt wird, dass er die Tugend mit dem
Seienden und der Wahrheit vermischt habe, wiihrend sie Nichts mit einander
gemein hiitten.

4) owodoptxr] ist auch das Beispiel des anisT. NE VI, 2. Dass Kunst und
technische Fertigkeit auch schon bei A. in der Regel als gleichbedeutend
angeschen werden, ist bekannt. Doch weiss A. die eigentliche Kunst von der
handwerksmiissigen zu unterscheiden. Er nepnt niimlich Met I, 1 die Kunst,
die dem Bediirfnisse dient, neben der dem Vergniigen gewidmeten. — Auf
eine Andeutung des Wesens eigenilicher Kunst bei M. (Mor. II, 4) hat scuryeg,
Psychol. System d. Maim. 8. 99, A. 11 hingewiesen.
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die Miglichkeit und die Weise einer beabsichtigten Handlung zu
priifen *).

Diese einheitliche Seele nun, deren Kriifte oder Theile ) hier an-
gegeben worden, verhiilt sich zum Geiste wie die Materie zur Form.
Sie hat also nur die Bedeutung einer Anlage ), deren Verwirklichung
der Geist erst herbeifiihrt 4).

Doch — gchliesst M. — das Niihere iiber Form, Materie, Denk-
vermigen u. s. w. gehort nicht hierher, weil es zu unserer Darstellung
der Ethik nicht erforderlich ist. —

Wenn M. ungeachtet dieser Schlussbemerkung das Verhiiltniss
von Form und Materie auf den zu wirklicher Erkenntniss fortge-

') ALFARABI 2 . 0.0 mypomn DOINA NANY 12 R N0 e
AR W N W hyen B ANIN P 5
DO2TM <3 00N WM prem Sy
DAYV AR IR DD :N;."'-’J 038D DYEYRMY DRUD NI DN nanh
b DN MW 10D PR D AT DINA DANY 713 WR 8T NP

L g fata) i."l"ﬂ'.".\!%":":n'l SNETD DN INENE 17T SE T N2 s N Drem
OINBAN AN NN NN MM - DIDIRT N1I85HA AN D2 e
RN NOR AN TR MR IR 9373 NawRnm

Y) srwerine - Tibbe: maebmy (= b -

¥ -;N-IynDNi“ Tibb.: maygmm = SGovaps.

Y Das wirkliche Denken {';wg".;: hi-;lg, Tibb.: 52193 Loy Mor. 11, 4),
welches mit Hiilfe des die Form spendenden wirkenden Geistes (Soute
bunok Sypm Sown, des vols mowTeds, der aber von den arabischen Peripatetikern
als das fiir uns niichste geistige Mittelwesen der sublunarischen Welt betrachtet
wurde; 8. z. B. ALFARABTs Princip. 8. 2) die geistige Anlage, das eben nur m b g-
liche Denkvermigen der menschlichen Seele (yynbnmak Sopk vanbeon Soep =
volz Olueds des ALEXANDER VON APHRODISIAS) mit einem Erkenntnissinbalte erfiillt
und ibhm dadureh erst Realitéit und Unvergiinglichkeit sichert, verhilt
sich zur menschlichen Seele und deren Kriiften, wie diese wisderum zum mensch-
lichen K&rper (main., Jes. hat. IV, 8; Mor. I, 4 mit ITI, 8). aristorELEs hatte die Seele
fiir die Form (zl305) und das urspriingliche Lebensprincip (&vrehéysia) des Korpers er-
kliivt (De an. II, 1, 4 £). proriv ging anf Grund der seit ALEXANDER VON APHROD.
herrschend gewordenen Annahme einer hylischen Vernunft weiter und erkliirte
den Geist fiir die Form der nur als Moglichkeit (Materie) vorhandenen Seele
(s. zerrer IIT%, 2 B. 518). Einen Ansatz hiersu gab allerdings schon AmisTO.
TELES, jedoch mit dem wohl zu beachtenden Unterschiede, der in seiner Ein-
theilong der menschlichen Vernunft begriindet ist. Unterscheidet er doch schon
bekanntlich zweierlei Vernunft, eine wirksame und eine leidende (vobs mownrieds
und radyreés), und setzt sie zu einander in das Verhiiltniss der &vépyew zur 8dvapg
oder der Kunst zu ihrem Stoffe (D¢ an. III, 5). Das Weitere s. unten 8. 57, A. 1.

‘i‘
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schrittenen Geist im Vergleiche zu den Anlagen, welche die Seele
ausmachen, hier dennoch wenigstens in Kiirze angewendet hat, so ist,
wie aus anderen Stellen sich ergiebt, dieses fiir einen Grundgedanken
geiner Ethik in der That von Bedeutung.

Wir haben bereits frither !) das Gute und Bise als den Gegen-
stand der Ethik kennen gelernt. M. nun weist das Gute der Form
am Menschen zu, d. h. seinem zur Erkenntniss gelangten Geiste, das
Biise aber seiner Materie, d. h. seiner sinnlichen Natur®). Erkennt-
niss Gottes, Begriffe der Vernunft, Beherrschung von Lust und Zorn,
Priifong dessen, was zu thun und was zu meiden sei, erklirt er fiir
eine Wirkung der geistigen Form am Menschen. Dagegen gehen die
Leidenschaften im Gebiete von Speise und Trank, Geschlechtsleben
und Zorn, kurz, jede Art von Laster von der Materie am Menschen
ans. Darum miisse die ¢<Form» im Menschen herrschen, um die Leiden-
schaften zn bezwingen und eine moglichst richtige und angemessene
Lebensfiihrung zu schaffen®). Das «Weib eines Andern> und das
<entartete Weib», vor dem in den biblischen Spriichen gewarnt wird
(Spr. 7, 6 ff.), sei lediglich ein Bild und Gleichniss fir die Materie,
die bekanntlich nirgends ohne die Form vorkomme (also stets eines
Andern sei) und die Form fortwihrend wechsle (keiner Form fir
immer tren bleibe); es sei der thierische Leib am Menschen, dessen
verfilhrerische Sinnlichkeit so leicht zur Siinde verleite?). «Das

1 8. 36 £

%) promiy erkliirt die Materie nach pminos und der Neupythagoreer Vor-
gange geradezu fiir das Bose, wihrend bei pLatTo nur Andeutungen dieser
Vorstellung und noch schwiichere bei arisToTELES sich finden. PLOTIN muss das
Bsse der Materie zuschreiben, da die Seele vermdge ihrer hioheren Natur vom
Bisen frei ist und nur durch die befleckende Verbindung mit einem an sich Bosen,
der Materie, dazn kommen kann (zEuLEr, Phios. d. Gr. 1% 2 8. 489).

%) Mor. 1L, 8; vgl. I, 72 bei der Erklirung des Begriffes Mikrokosmos
als Bezeichnung fiir den Menschen,

4 Oben 8. 26, A. 2. Diese allegorische Deutung des «<buhlerischen Weibes»
als Materie spricht iibrigens schon & mammuy, der Vater unseres M., aus (s.
den Auszug von dessen Sendschreiben itber den Religionszwang in Chemdah ge-
nusah p. LXXVI). Vgl als #iltestes Vorbild dieser Art von philosophisch-
ethischem Midrasch die Anwendung, welche arisroreLes (NE. II, 9) in seiner
allerdings etwas abweichenden Art von der Erzihlung womers (1. 1I, 159—160)
macht. Er sagt: Vor der Sinnenlust und deren Gegenstande, dem Angenehmen,
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wackere Weib» (5m nww: Spr. 31, 10) bedeute demnach eine besonders
ciinstige Materie, d. h. eine natiirliche Anlage des Korpers, die den
Anforderungen der Sittlichkeit sich leichter fiige'). Das Biése habe
also dieselbe Quelle wie das Uebel, niimlich das Nichtsein ?).
Das Bige und die daraus hervorgehenden Schiiden wurzeln néimlich in
der Unwissenheif, d. h. Nichtsein des Wissens. Jeder bereite nach
Maszgabe seiner Unwissenheit sich und Anderen Leid und Schmerz.
Begierden, Ansichten, religiose Glaubensmeinungen werden Quellen
solcher Schlechtigkeit und solches Leides; eine richtige Erkenntniss
wilrde sie unwirksam machen. Ebenso wiirden Hass und Streit in
der menschlichen Gesellschaft nicht vorkommen, wenn Jeder die Er-
kenntniss der Wahrheit unverkiirzt besisse. Darum hebe, wie der
Prophet (Jes. 11, 6—9) sagt, eine wirkliche allgemeine Gotteserkennt-
niss allen Zwist auf®). Nichtsein (= Satan oder das Irrefiihrende),
Stindenreiz (yon "w) und Uebel (= Todesbote, mnn 7an) seien, wie
talmudische Ausspriiche schon bemerkten (K. SIMON B. LAKISCH ip
Bab. batr. 16« und die Boraita das.), in der That Ein und Dasselbe.
Jener sittliche Gegensatz im Menschen sei eben durch den herkdmm-
lichen Ausdruck: «Trieb zum Guten» (pn ~w) und <Trieb zum
Bésen» (yom =) bezeichnet worden!). — —

Wenn so die Hohen und Tiefen des menschlichen Seelenlebens im

Allgemeinen zugleich als die Ausgangsorte des Sittlichen erscheinen,
so ist nun weiter die Frage, welche von den angegebenen Vermogen
der Seele die unmittelbaren Ursachen bestimmter Handlungen seien.
Der Beantwortung dieser Frage widmet M. den zweiten Abschnitt
seiner Iinleitung zu Abot, deren Inhalt wir nun darzulegen haben.

miissten wir uns am meisten hiiten. Sie besteche unser Urtheil und erst, wenn
wir ihr den Abschied gegeben, wie die Greise vor Troja der HELENA
gegeniiber thun wollten, seien wir im Stande, das Richtige in unseren
Handlungen zu treffen.

Ly Mor. 111, 8.

) arépmats, Nichtsein d. h. Bestimmungslosigkeit ist bekanntlich bei anst,
(Phys. 1, 7 und sonst) die Bezeichnung der Materie als des nur méglichen
Substrats fiir jedes Seiende, das erst durch Hinzutreten der Form zu Stande
komme. Auch pLaTo hatte schon der Materie ein wirkliches Sein abgesprochen.

% Mor, 111, 11,

Y) Mor. I1I, 22.
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Yiertes Kapitel.
Die bestimmte Beziehung der einzelnen Seelenkriifte zum sittlichen Leben.

MAIMONIDES will zuerst von dem Verhiiltniss der einzelnen Seelen-
vermiigen zu den sittlichen Handlungen sprechen. Gleichbe-
deutend mit denselben sind ihm, zufolge seiner Ansicht iiber die Har-
monie zwischen Philosophie und Offenbarung, die Kundgebungen des
Gehorsams oder Ungehorsams gegen das Religionsgesetz, und so zieht
er in Riicksicht auf die voraussichtlichen Leser seiner Arbeiten zur
Mischnah ') es vor, von dem Verhalten zum Gesetze bei dieser
Untersuchung auszugehen 2).

Die vorschriftswidrigen und vorschriftsmiissigen Handlungen, be-
ginnt M., sind in zwei von den genannten fiinf Theilen der Seele zu
suchen, im Empfindungs- und im Begehrungsvermiégen. Hin-
gegen haben Ernihrungs- und Einbildungsk raft damit Nichts
zu schaffen, da Bewusstsein und Wahl in keiner von beiden eine Ein-
wirkung iibt?) und Niemand absichtlich deren Verrichtungen hindern
oder lenken') kann. Ueben sie doch im Schlafe die ihnen eigen-
thiimlichen Thitigkeiten wie kein anderes Vermigen der Seele ).

1) 5. oben 8. 34, A. 1.

*) Perak. 11, woraus dieses Capitel schipft, miisste bei Tibb., dem Arabi-
schen zufolge, iiberschrieben sein: woim mno Mmooya (SCHEYER, Paydm;’ d. Maim.).
Nach dem Anfange des Abschnittes selbst fehlt aber schon in der arab. Ueber-
sehrift pysm hinter synppy o und hiitte Tibbon itibersetzen miissen: meaya

“WBIN Mnd N D e

*) Tibbon nach Cod. 73 (iibereinstimmend mit dem Arabischen): Yo PN
Ly MeyD DD DNND T35 - Schon die dltesten Drucke S, N. Ar B hahen
eine fehlerhafte LA: bbe aRYn ND DMIED nNd TeED nyT paw vermuthlich
aus Missverstiindniss des Wortes sy, welches fiir «Handlung,» wie sonst, ge-
nommen wurde. Spiitere Ausgaben enthalten weitere Aenderungen auf Grund
desselben [rrthums.

4 NOIIND st. nmmapy bei PocockE und pysb st Doy 15 bei TIBBON (SCHEYER
a. a. 0. 8, 108). — fmdm FLEISCHER in ed. woLry S, 86: NOTIOPY = erzwingen,

*) Hier weicht M. von arrarapr ab, der (Princip. 8. 85 £) allen Kriiften
der menschlichen Seele — denen er jedoch das Eriihrungsvermégen gar nicht
beizithlt — (s, ob. 8. 47, A. 4), einen Antheil an den sittlich guten oder verwerflichen
H.Ln(’sluugl,u zuschreibt. ABR. IBN DAUD weist jedem seiner drei ‘geelcnverm{;gen, Z
. denen das erniihrende mit gehrt, eine seiner Cardinaltugenden zu (Fm. ram. 111,
8. 110). M. folgt hier im Wesentlichen dem amisToTLES, der (NE. T, 13) die
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Was sodann das Denkvermogen betrifft, so berrsche dariiber eine
gewisse Unsicherheit '), M. entscheidet sich dafiir, dass Gesetzesbe-
folgung und Gesetzesiibertretung auch bei diesem Theile der Seele

fpemrind] vom sittlichen Handeln ausschliesst und dies mit deren iiberwiegender
Wirksamkeit im Traume begriindet, ferner «das Begehrungsvermégen und
den Trieb im Allgemeinens (4 dmbuprzizdy el ohws dpewtdv) als die unmittel-
bare Quelle des sittlichen Lebens bezeichnet. Auch er schliesst schon die Ein-
bildungskraft von der sittlichen Wirksamkeit aus und motivirt dies nur an-
ders als M. hier, niimlich damit, dass dieselbe eine Bewegung nur vermittelst des
Triebes hervorbringe (De an. 11, 10). Uad diesem Satze selbst schliesst sich M.
an einer andern Stelle (Mor. II, 4) an, wo er sagt: die Natur, d. h. der Trieb,
das Angenehme zu suchen und das Gegentheil zu flichen, setze das lebende Wesen
in Bewegung, gleichviel ob der Antrieb von aussen komme, wie die Sonmengluth
zur Flucht und das Wasser die Diirstenden zum Herankommen veranlasse — oder
der Antrieb von innen komme, niimlich durch eine Vorstellung (ein Erzeugniss
der Einbildungskraft). Nur so ist auch Mor. II, 12 zu verstehen, wenn es da
heisst: Jeder Fehler im Denken und in den Sitten sei das Werk der Einbildungs-
kraft oder eine Folge ihrer Thitigkeit. — Wesentlich scheint die Abweichung des
M. von AmrisT. hinsichtlich des Empfindungsvermdégens zu sein, dem M. das
gittliche Handeln zuschreibt, A. abspricht. Dieser sagt niimlich (NE. VI, 2):
Die Empfindung sei nicht Princip einer Handlung, da die Thiere Empfindung
haben, Handlung aber ihnen nicht znkomme. Dieser Grund ist nun freilich
fir M. ohne Bedeutung, da er die Empfindung der Thiere und die der Menschen
fiir grondverschieden im Voraus erkliivt hat (Perak. 1). Indessen ist es wahr-
scheinlich, dass M. die Empfindung nicht als Princip, sondern nur als unmittel-
baren nothwendigen Factor der Handlung hier hat bezeichnen wollen (s. unten
S. 57, A. 4). -

1} Vielleicht ist die hier nicht niiher bezeichnete Unklarheit folgendermassen
zu verstehen. amisT. (NVE. VI, 2) sagt nach der Unterscheidung des theoretischen
und des praktischen Denkens sowie des Gegenstandes beider: Nicht das Denk-
vermdgen an sich bewirke ein Handeln, sondern nur das auf eine Handlung oder
ginen Zweck gerichtete Denken. Hiernach sei der Vorsatz, der ja Princip des Han-
delns sei, entweder begehrendes Denken oder denkendes Begehren zu nennen (7
dpentinds volg 4 mpoalpeats 7 Gpefis Sravorued) und ein solches Princip sei der Mensch.,
— Aus diesen Worten des ARIST. konnte ein Missverstiindniss entstehen. Die Frage
nimlich, ob das Denkverm&gen (vois) Princip des sittlichen Handelns nach A.
gei, liess sich bejahen und verneinen; bejahen in Betrefi des hoyuanizdy und
zwar in dessen engster Verbindung mit dem Begehren zur Einheit des Vorsatzes
(vgl. iiber die wpéviais NE. VI, 13), verneinen hinsichtlich des Denkvermigens
im Allgemeinen und Ganzen, weleches im Grunde nur mit Wahr und Falsch, sei
es im theoretischen, sei es im praktischen Sinne sich befasst (wie A. NE. VI, 2
vorher erklirt hatte) und welches fiir sich allein wohl nach soRRATES, dem A.
(NE. VI, 18) entgegentritt, nicht aber nach A. die efhischen Tugenden mit um-
fasst (s. De an. II1, 9. 10),
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vorkomme, bestehend in dem Glauben einer wahren oder einer Irr-
lehre, aber allerdings keine eigentliche Handlung, die einfach als Aus-
iibung einer Gesetzesbefolgung oder Gesetzesiibertretung ') bezeichnet

werden kinnte %).
Die Tugenden aber, fiilhrt M. fort, sind von zweierlei Art: ethische

Tugenden (Tugenden der Sittlichkeit) und dianoétische Tugen-
den (Tugenden des Denkens)®), und ihnen entsprechen zwei Arten

von Untugenden.
A. Die dianoétischen Tugenden kommen dem Denkver-

mogen zu. Zu ihmen gehort die Weisheit, d. h. Erkenntniss der
nahen und entfernten Ursachen der Dinge nach vorangegangener Er-
kenntniss des Daseins derselben*); ferner Vernunft, und zwar:
a) die uns angeborne theoretische Vernunft, niémlich das unmittel-
bare Wissen der Principien®); b) angeeignete Vernunft, die nicht

) may e mun Soy oowns wonach TispoN hitte iibersetzen miissen: gy
oy I MmED mey {::ifli'lE'JrER dﬂ.-“l-}.

%) Vgl. Mor. 1], 4: Ein Gedanke im Geiste allein geniigt noch nicht, um die
Bewegung eines beseelten Wesens hervorzubringen (s. auch apist, De an. 111, 10),
wie die Erfahrung jedes Einzelnen bestitigt. Es muss sich mit dem Gedanken
ein Begehren nach dem gedachten Gegenstande verbinden., — amistor. N£. VI, 2:
Fiir das weder auf das Handeln noch auf das Gestalten ausgehende, theoretische
Denkvermdgen besteht Gut und Bése im Wahren und Falschen (Vgl ob. 8. 55,
A. 1). — Hier zeigt uns M. tibrigens die Wurzel fiir die von ihm in die Halachah
eingeftihrte Mitziihlung von Glaubenssitzen als Gesetze der Torah (s
Buch d. Ges., Geb. 1. 2 u. Verb, 1), wiewohl eine derartige Ansicht schon bei fritheren
philosophisch gebildeten Schriftstellern sich findet (Bacnia, Finl. su Hpfl. 8. 4 und
ABE. 1BN EsgA in Jes. mora VIL und zu 2 Mes. 20, 1). NACHMANIDES in seinen
Einwiirfen zu Geb. 1 ist noch dariiber verwundert und weist darauf hin, dass
SIMON EAHIRA in der Kinl. zu s Hualachot gedolot nur gebotene und verbotene
Handlungen zu den 618 Gesetzen der Torah gezithlt habe, wihrend er die
Glaubenswahrheiten vielmehr fir Grundlagen und Voraussetzungen der mosaischen
Gesetzgebung angesehen habe.

%) Nach amist. NE. I, 18 g. E; vgl. Eud. Eth. 11, 1. — Dieselbe Hauptein-
theilung der Tugenden s. in Mill. hig., 14. — Schon prATO schied bekanntlich die
Seele in ein Aéyov £yov und in ein @hoyov und wies jedem Gebiete seine Tugen-
den zu — was auch M. Mor. I, 1 erwihnt wird.

Y)Y NE. I, 13 g. E. ebenfalls als Beispiel angefiihrt; erliutert das. VI, 7 u.
von M. im Moreh 1II, 54 als erste Bedeutung des hebr. Wortes mpam.

) Nach NE. VI, 6. Vgl. Mll. hig:, VIIL
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hierher gehtrt'); ¢) Scharfblick?®) und Klarheit des Verstiind-
nisses?) oder die Fihigkeit, eine Sache schnell anfzufassen. — Die
Untngenden dieses Vermigens sind der Gegensatz oder das Gegen-
theil hiervon,

B. Die ethischen Tugenden kommen allein dem Begeh-
rungsvermigen zu; die Empfindung der Sinne hingegen hat
hierbei nur eine dienende Stellung dem Begehrungsvermigen
gegenliber *). Die Tugenden dieses Vermigens sind sehr zahlreich,

) Die Annahme einer solchen gehirt zu der oben (8. 51, A, 4) angefiihrten
VOn ALEXANDER VON APHRODISIAS herriithrenden Auffassung. Ihm zufolge ist der veis
nicht, wie nach ArisToTELES, von der iibrigen Seele getrennt und von aussen hin-
zugekommen, sondern urspriinglich nur eine Anlage, vods Shxig xai gusids. Durch
den Gebrauch («das wirkliche Denken,» oben a. a. 0.) entwickelt, wird er zn wir k-
licher Denkthiitigkeit, volc érfetnroc oder vois walf £, erhoben (s Zeller
II1% 1, 8. 712; scHEYER, Psychol. Syst. d. Maim. S. 88 £). M. lehrt deshalb:
Das in der Ausiibung wirklich begriffene Denkvermégen des Menschen nehme
die Formen der sinnlichen Natur sowie die Erkenntniss Gottes und der hitheren
Wesen (Sphiren und Sphiirengeister) in sich auf und mit diesen Anschauungen
eins geworden, lebe es als «Form der Seele» oder als sangeeignete Vernunft> un-
sterblich fort (Jes. hat. IV, 8. 9; Tesch. VIII, 3; Mor. 1, 68. 72; I1I, 8).

%) ayylvore bei apise. (NE VI, 10), erkliirt als ebotoyla i, als eine Art des
richtigen Errathens, oder genauer Anal. post. 1, 34: ebotoylu g &v donénzy yplvo
00 péooy, ein richtiges Treffen des Mittelgliedes (im Syllogismus) in kiirzester
Frist. — Tibb.: m33p7 Mo, in den neueren Talmudausgaben filschlich ma
i b b b B ) R in Perak. VII Anf.

) olvests bei arst. NE. I, 13
gleichbedeutend edouvesta gesetzt wird.

%) Diese ansdriickliche Unterscheidung zwischen den sittlichen Hand-
lungen, die der Empfindung und dem Begehren in gleicher Weise oben
sugeschrieben worden sind (s. 8. 54 n. das. A. 5 Schl), und den Tugenden,
fiir welche die Empfindung nur eine untergeordnete Bedeutung haben soll, ist
vielleicht so zu erkliren. Handlungen erfordern, wenn sie freiwillige und zur
Verantwortung geeignete sein sollen, fiir ihr Zustandekommen nicht allein Trieb
(Begehren) und Affect (dpefw, dpextizdv), sondern zugleich die Sinnesthiitigkeit, da
die durch die epetic zur Handlung in Bewegung gesetzen Glieder des Korpers die
leitende Mitwirkung der Sinne nicht entbehren kénnen, dieselbe also als

a19n0; v2l. den Gegensatz mnann pr
i
a.

r. E., niiher erliiutert VI, 11, wo dafiir als

eine bewusste und gewollte nothwendig voraussetzen. Dagegen sind Tugenden
und Laster Zustinde und Eigenschaften der Seele (Perak. IV Anf.; Mil. hig., 14)
oder niiher des Gemiithes, das eben in der 6pefis als der Einheit von Trieb und
Affect sich bekundet, withrend von einer ethischen Tugend der Sinnesthiitig-
keit micht geredet werden kanmn, da deren Vorziige und Fehler, gleich denen des
Denkverméigens, im Wahren und Falschen, Richtigen oder Unrichtigen, nicht aber
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7. B. Miissigkeit!), Freigebigkeit, Rechtschaffenheit, Sanftmuth?®), Be-
scheidenheit®) Geniigsamkeit), Tapferkeit®) und andere. Die Fehler
(Laster) in diesem Gebiete bestehen in einem Zuwenig oder Zuviel. —
Anders ist es im Bereiche des Ernihrungsvermigens und der
Einbildungskraft. Da sprechen wir wohl von einer guten und
schlechten Verdauung, von richtiger und falscher Vorstellung, nicht
aber von Tugend und Laster. — —

Es liegt uns nunmehr ob, den Begriff des sittlichen Han-
delns nach M. niher zu bestimmen. Es stehen uns zu diesem Be-
hufe zerstreute Aeusserungen und zusammenhingende Darstellingen
desselben zur Verfiigung.

Fiinftes Capitel.
Begriff des sittlichen Handelns.

Gut und Bose bilden, wie wir gesehen haben ®), den Gesichts-
punkt aller ethischen Feststellung und Beurtheilung; sittlich wird

im Guten und Bosen, dem Gegenstande der Ethik, bestehen, hier also zutrifft,
was M. vom Denkvermigen und am Schlusse des Abschnittes von der Verdaunung
und Einbildungskraft sagt. Wohl aber geben die Sinne der opefic den Gegen-
stand und sind sie insofern in deren Dienst bei der Entwickelung der Tugenden.
Das Letztere hiitte M. nun freilich auch vom Denkvermigen wie von der Ein-
bildungskraft (dem Vorstellungsvermigen) sagen kinnen, und er sagt es auch
Mpr. 11, 4; hier aber wollte er nur die sittliche Bedeutung des Empfindungs-
vermigens einschrinken, nachdem er demselben hinsichtlich der sittlichen Hand-
lungen einen gleichen Rang mit dem Begehrungsvermigen eingeriinmt hatte.

) NDF DN ooiho bei Tibb. ist Zusata.

%) pbron, was Tibb. selbst in Perak. 1V durch pyjbsp wiedergiebt. ARIST.
NE. 1,18 fithrt drei der hier genannten ethischen Tugenden als Beispiele an: Freige-
bigkeit (eheudepritne), Miissigkeit (swppooivn) und Sanftmuth (durch das Beispiel des
Sanftmiithigen, mpéog). M. hiilt sich hier aber nicht #ngstlich an die daselbst
vorkommienden Beispiele des A., sondern folgt auch eigner Eingebung und ander-
weitigen Reminiscenzen, wie ihm denn hier offenbar auch NE. VI, 3 ff. fiir die
dianoétischen und II, 7 fiir die ethischen Tugenden vorschwebte.

) ,Uémnia, von TIBEON selbst in Perak. IV mit mjp tibersetzt. Das hier ge-
brauchte mbpw ist um so weniger richtig, als mmn mbpw bei T. in Perak. IV
ein Zuwenig, also keine Tugend ist; denn das hierbei berechtigte Uebermasz
(Deot I, 5; 11, 3) kommt an unserer Stelle nicht in Betracht.

) apbma mREn Y PR DIND MY D0oN INTpw MM bel TIBBON ist
Zusatz.

%) Dag hier folgende =33an (in neuern Ausg. fehlerhaft m33mnm) nur bei rissox,

%) Oben 8. 36 und 52 f.




59

also das menschliche Handeln dadurch, dass es die Verwirklichung
des Guten zum Gegenstande hat. Es geniigt aber nicht, dass das
Gute oder gesetzlich (Gebotene geschieht und das Bose oder Verbotene
unterbleibt, Es munss noch Etwas hinzukommen , was das thitige
Verhalten des Menschen zur Handlung im Dienste der Sittlichkeit
macht 1).

M. misst zuniichst dem sittlichen Handeln Bewusstsein und
Wahl?) oder eigne Entschliessung bei und bezeichnet die allgemeine
Befihigung der Menschen hierzu als eine natiirliche Anlage®). M. ist
gu dieser einfachen Voraussetzung ebenso durch seine jiidischen Quel-
len*) wie durch ARISTOTELES ®) veranlasst worden.

Was zuniichst das sittliche Bewusstsein betrifft, so kommt
M. auf dessen Ursprung in der Natur des Menschen behufs weiterer
Folgerungen bisweilen zuriick. Eine Vergeltung, sagt er, treffe den
Menschen fiir die gute oder schlimme Art seines sittlichen Lebens-
wandels, auch wenn er durch Offenbarung weder belehrt noch gewarnt
worden sei, weil schon ein natiirliches Gefiihl (mwsk) ihn vor Gewalt
und Unrecht warne®). Die iiber das Recht hinansgehende Billigkeit,
sagt er an einer andern Stelle?), ein Verhalten, wozu wir nur mora-
lisch, nicht auch rechtlich verpflichtet sind, fiihre dennoch in der
Bibel den Namen Gerechtigkeit (npmg), weil eine tugendhafte
Handlungsweise ecigentlich eine Gerechtigkeit gegen unser
besseres Selbst sei, dem wir dadurch eben entsprechen und ge-
niigen. — Auch tiher die Pein des Gewissens spricht er kurz,
aber in bezeichnenden Worten. Er nennt niimlich den riicksichtslosen
Uebelthiiter, der durch strafende Exempel isolirt werden soll, «einen
bisen, gefihrlichen Menschen, der anf das Unheil seiner Seecle
nicht achtet und um das Bise sich nicht kiimmert, das er veriibt»*®),

Y H., Teseh. III, 2.

Y spopaxln snnkes Tibbe: mma pys o Perak. II Anf, % Mor. 11, 1.

4 7. B, in der Unterscheidung des mosaisch-talmudischen Strafrechts zwischen
Handlungen ans Zwang, aus Versehen, mit Wissen u. 8. w. (S, 43 u. das. A. 4).

5 NZ.II 3: Im sittlichen Gebiete komme es darauf an, wie der Handelnde
selbst sich bei der Handlung verhalte. Er miisse wissend (e9ds) und mit Wahl
(mpoatpodpevos) handeln und zwar um der SBache selbst willen. Vgl. VI, 15; VIII, 15;
Pol. VII, 18 Bkk.; Fud. E 1, b.

%) Mor. III, 17, "y Das. III, 53. %) Das. III, 41.
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Die Wahl oder der eigne Entschluss beim Haundeln muss nach
M. auch hinsichtlich des beabsichtigten Zweckes sittlich sein; mit der
dussern Handlung muss im Innern des Menschen eine entsprechende
Gesinnung sich verbinden. Das Gute muss um des Guten willen
gethan und gefordert, das Bise um seiner selhst willen unterlassen
oder verhiitet werden'). Auch hierin folgt M. ebenso den jiidischen
Quellen *) wie dem ARISTOTELES®). Wenn dennoch, sagt M., unsere
Weisen im Talmud und Midrasch anf Lohn und Strafe nachdriicklich
hingewiesen und so durch Erregung von Furcht und Hoffnung auf das
religiose und sittliche Leben einzuwirken versucht haben, so geschah
dies mit Riicksicht auf die vielfach vorkommende Unreife in sittlicher
Beziehung und weil sie als tiefe Kenner der Menschennatur einsahen,
es sei iiberall, firs erste wenigstens, nothwendig und werthvoll, das
iiussere richtige Verhalten zu sichern, wiihrend die Vollkommenheit des
sittlichen Standpunktes allerdings erst bei innerer Zustimmung und
Anregung vorhanden sei. M. erliutert dies sehr ansprechend durch
ein Gleichnigs. Ein Kind, das den Schulbesuch und das Lernen erst
liebgewinnen soll, werde vorlidufig dafiir mit Versprechungen von Genuss
und Vortheil gewonnen, welche nach den Fortschritten seiner Entwicke-
lung nithigenfalls zu immer hiheren Gegenstiinden emporsteigen, ohne
den eigentlichen Zweck des Lernens geltend zu machen, weil der Werth
des Wissens an sich dem Kinde durchaus unverstiindlich sei und ein
Antrieb fiir sein Streben noch nicht werden kinne *). Und dieses Ver-

) Finl. eu Sanh. X; zu Abot 1, 3; H. Teseh. X, 1. 2. 4. 5.

¥) Abot 1, 3; 11, 17; Sifre zu 5. Mos, 6, 5: nnvp my A30ND myy; Be-
rach. 5b: pyawb 125 M 25 BYELA TN N3N RN 4D sar 19a: ppena
PMEn w3 N dmEma MY e Nn pons Sank. 106b: sps wab wapm. Vel
pacHIAs HpA. ¥V, 5 8. 279; N zappixs Mikrokosmos S. 64. 66 unt.

%) 8. oben S. 59, A. 5

') Das Gleichniss ist mit seltener Meisterschaft ausgefiihrt, konunte hier aber
nur kurz angedeutet werden. Kine Vergleichung mit demselben Gleichnisse bei
pacHIA (Hpfl. IV, 4 8. 235) zeigt deutlich, dass M. von dort viele Ziige entlehnt
und selbstiindig benufzt hat. Aber aunch pacusa ist nicht Erfinder des Gleich-
nisses, sondern freier Bearbeiter des bei Gazzani (Mosne zedek 11, 8. 13) vorge-
fundenen, wie ein Zusammenhalten der beiden Stellen lehrt. M, hat nun aaz
zALl — und zwar mit Reminiscenzen aus pacaja — hier unzweifelhaft be-
nutzt. Man sehe, wie G. an derselben Stelle (p. 11 ) mit einer Eintheilung
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fahren sei nachahmungswerth bei der Belebrung der Jugend und der
ungebildeten” Menge; da miissten bei volliger Unfihigkeit zu einer
idealen Anschauung die #dussern Beweggriinde des Lohnes und der
Strafe als einstweiliger Nothbehelf angewendet werden '), — —

Der Begriff der Tugend ist uns bei den bisherigen Nachwei-
sungen gelegentlich in den Worten des M. bereits aufgestossen; auch
der Unterschied zwischen Tugenden des Denkens und Tugenden des
sittlichen Lebens nebst Beispielen aus dem Kreise beider ist uns bei
Gelegenheit der psychologischen Erorterungen im vorigen Capitel be-
cegnet?). Nihere Nachweisungen iiber den Tugendbegriff werden sich
uns ehenso auf dem Wege weiterer Nachweisungen in den Worten
unseres Autors darbieten. Es liegt aber kein zwingender Grund vor,
dieselben gewaltsam aus dem Zusammenhange der spiiter folgenden
ausfiibrlichen Tugendlehre zu entfernen, um sie hier schon vollstéindig
anzufiihren. —

Was hingegen ganz in diesen Theil der allgemeinen Ethik gehort
und nunmehr den Abschluss dieses unseres Abschnittes bilden soll, ist
die Lehre des M. von der Willensfreiheit des Menschen, deren
Annabme alle wahre Ethik erst mioglich macht und, wie wir gesehen

haben, schon beim Begriffe des sittlichen Handelns vorauszusetzen war,

inwiefern neben dem Bewusstsein die Wahl als ein Merkmal des-
selben genannt wurde.

der irrigen Auffassungen hinsichtlich der eschatologischen Dinge in vier Klassen
beginnt, gerade %0 wie M. in der Finl zu Sank. X die Erérterung desselben
(legenstandes mit einer Theilung in finf Klassen, natiirlich mit veriinderter
Gruppirung und mit anderem Inhalte zufolge der Verschiedenheit seines Stand-
punktes und Bediirfnisses erdffnet. Auffallend stimmt in demselben Zusammen-
hange die Annahme beider iiberein, dass die Menschen schon in diesem Leben
geistige Geniisse und Uebel gemeiniglich iiber die sinnlichen setzen. Uebrigens
haben @ und seine genannten Nachfolger sich in der kiinstlerischen Ausfiihrung
eines (leichnisses {iberboten, das schon amistoreLEs (NE. X, 1) in aller Kiirze
angedeutet hatte: &6 nadedouat tobs véoug oiaxilovtes (steuernd, lenkend) TBovT wal
Mmy, — Vgl oben 8. 8 A, 5; 8. 13 A. 5; 8. 14 A. 7,

1 Winl. zu Sanh. X; H. Tesch. X, 5.

" §. 56,




Nechstes Capitel.
Von der menschlichen Willensfreiheit!),

Die menschliche Willensfreiheit hat, wie M. an einer
fritheren Stelle seines Mischnah-Commentars bemerkt, die kenntnigs-
reichsten Philosophen beschiftigt. Die Erirterungen derselben
bieten manche Dunkelbeit dar, wenn man nicht die vielen Vorkennt-
nisse, die zum Verstiindniss erforderlich sind, mitbringt. Die jiidi-
schen und nichtjiidischen Theologen hiitten sich vergebens
bemiiht, die Fragen in befriedigender Weise zu losen, da der philo-
sophische Anstrich ihrer Ertrterungen nur Schein sei, der eine griind-
liche Priifung nicht aushalte. Er selbst wolle — allerdings nicht er-
schipfend — in seiner Arbeit zu Abot den Gegenstand behandeln und
die Uebereinstimmung der Philosophie und der Offenbarung in dieser
Materie nachweisen *). MAIMONIDES hat seinem Vorsatze gemiiss in
der Finleitung Abschnitt VIII und im Commentar zu Abot die mensch-
liche Willensfreiheit eingehend erGrtert. Er beginnt an erstgenanntem
Orte damit, die der Annahme der Willensfreiheit entgegenstehenden
Behauptungen zu widerlegen. Seine Aunseinandersetzung lisst sich
etwa folgendermaszen wiedergeben.

) Der achte Abschnitt der Einl. zu Abot, dessen Darstellung wir hier im
Wesentlichen folgen, hat die Ueberschrift: «Ueber die ruenschliche Naturanlages,
von TissoN (in den Ausgg.) pgnann fea oder (in Cod. 73) synynm pows fibersetzt.
Die Ueberschritt passt nur zum ersten Theile des Abschoittes, erschipft aber
den Inhalt desselben nicht. Weitere Hauptstellen iiber dip Willensfreiheit
bei M. sind: ZTeseh. V und VI; Mor. 1II, 16—21. Diese und andere Stellen sollen
zur Ergiinzung und Erliuterung im Folgenden, immer mit niiherer Angabe, be-
nutzt und so zugleich der Fortschritt in der eignen Auffassung M.'s anschaulich
gemacht werden.

%) Zu Berach. 1X, 5 Schl. — Die Heihe der Philosophen, welche die
menschliche Willensfreiheit zum Gegenstande eingehender Studien gemacht haben,
erdffnet bekanntlich ALEXANDER VON APHRODISIAS in seiner Schrift lepi eipappévys,
nachdem crarysier diese Frage mit der Lehre der Stoiker von der Herrschaft
des Verhiingnisses in Einklang zu bringen vergebens versucht hatte. Unter den
arabischen Theologen bildete sie einen Hauptpunkt des Zwiespalts zwischen
den Mutazila und Aschayija wie zwischen den zu diesen oder jenen hinneigen-
den Schulen. In jiidisch en Kreisen war es saapia zuerst, der die Willensfreiheit
eridrterte (s. oben 8. 10); auf ihn folgten pacusa (8. 14, A. 5), sy zappix (8. 18),
JEHUDAH HALEVI (8. 20), ABRAHAM I1BN ESRA (Jesod mora, VII), 1ex paup (8. 28 f.).
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A. Es giebt keine Bestimmtheit und keine Bestimmung
fiir den Menschen in Betreff des Sittlichen.

[. Eine Bestimmtheit des Menschen in sittlicher Hinsicht anzu-
nehmen, ist unzulissig.

1. Eine Bestimmtheit nimlich wiire es erstlich, wenn dem Menschen
Tugend und Laster angeboren wiiren. Dies ist aber so wenig wabhr,
wie dass eine Kunstfertigkeit Jemand angeboren sei. Nur eine nattir-
liche Anlage, bestehend in einem gewissen Temperamente — und einer
damit zusammenhiingenden Beschaffenheit von Geist und Gemiith 1) —
ist von Hause aus dem Einzelnen, aber aunch ganzen Nationen ), ge-
seben. Allein das jedem Menschen eigne Temperament ist sittlich
5 J o
gleichgiiltig und nicht selbst schon Tugend oder Laster. Nur eine
Digposition zu gewissen Tugenden oder Lastern enthiilt diese ange-
borne korperliche — oder geistige — Beschaffenheit ), Es ist aber
eben die sittliche Aufgabe des Menschen, die Anlagen zu den Tugenden
zn benutzen und die zu den Lastern zu unterdriicken. Keine Tugend
ist unerreichbar, auch wo die Anlagen ungiinstig fir dieselbe sind,
und ebenso kein Laster fiir den Menschen unvermeidlich, mag auch
seine urspriingliche Natur dazu neigen*).

Fragen wir sodann nach den Mitteln, wodurch es den Menschen
miglich werde, die Anlagen ihrer Natur zu entwickeln oder zn be-

1y Mor. 111, 12: Die Eigenschaften der Seele richten sich nach dem Tempe-
rament des Kdrpers.

%) Wie nach der interessanten Stelle in Pirke Moscheh, Cap. 25, fol. 53a hin-
zugefiigt werden muss. Beililufig sei bemerkt, dass fiir den das. angefithrten
und auch sonst in dem Buche dfters vorkommenden Arzt ALRASI — aus Mor. 111,
12 Anf. hinreichend bekannt — in beharrlich fehlerhafter Weise im Sendschreiben
an den Sultan Almalik (Ker. chem. ITI, 8. 15, 26. 27 und sonst) w0 stait wywan =
nn-by gedruckt worden ist.

8 Vgl amisTor. NE. II, 1.

4 Vgl. Mor. 111, 8: Eine Gottesgabe ist die giinstige Materie (sinnliche An-
lage und damit zusammenhiingende Seelenthiitigkeit; s. schon oben S, 52 f. und A. 2
das.); aber unmdglich ist es nicht, durch Uebung zur Beherrschung selbst der un-
giinstigsten Materie sich zu befilthigen. — ALFARABL, Princip. 8. 37: Die Verschie-
denheit der natiirlichen Anlagen fiir Erkenntniss und Sittlichkeit in den einzelnen
Menschen hebt die Willensfreiheit nicht auf, sondern bietet nur eine grissere
Schwierigkeit oder Leichtigkeit in der Entscheidung. Sehr fihnlich gy pauD
in Em. ram. IT, 6, 2 8. 96 (wie denn jenes Cap. in E ram. iiberhanpt voll von
Beriihrungen mit M. ist),
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meistern, so lisst uns M. dariiber nicht in Zweifel. Belehrung,
Anleitung und Gewthnung macht er in seinen hierbei gegebenen
Beispielen namhaft., — Hierauf fiilbrt im Grunde auch die Darstellung des
Gregenstandes in seiner spiiteren Bearbeitung der Ethik?). M. theilt da-
selbst, etwas abweichend von der inleitung zu Abot, die Neigungen
der Menschen im Bereiche des Sittlichen, dem Urslmi-lmge nach, in drei
(oder fiinf) Klassen:

a) Neigungen, die den Menschen vermige ihrer kiorperlichen

Natur angeboren sind;
b) Neigungen, zu denen die Menschen durch ihre Natur mehr

disponirt sind als zu anderen;
¢) Neigungen, die micht von einer angebornen Natur herrithren,

sondern
«) von Anderen angenommen;
f) Ergebniss eigner Eingebung;
1) Folge empfangener Belehrung;
aber durch Gewthnung im Gemiithe fest, gleichsam zur zweiten Natur

geworden sind.
Neben den natiirlichen Tugenden und Lastern ) und neben der

1) Deot 1, 2.

‘) Die Annahme natiirlicher Tugenden und Laster ist ein augen-
scheinlicher Unterschied dieser spiiteren Darstellung gegen die frithere der Finl.
#u Abot. Doch geht auch sie auf amisroreies zuriick. Derselbe sagt NE. VI, 13:
Es giebt eine natiirliche Tugend (yuswr dperd) und eine eigentliche
(xupta). Jede der sittlichen Tugenden ist gewissermaszen schon von Natur vor-
handen; denn als gerecht, miissig, tapfer u. s. w. oder auch umgekehrt verhalten
wir uns von unserer Geburt an. Aber gleichwohl suchen wir im eigentlich
Guten noch etwas Anderes und verlangen, dass in ihm dergleichen in anderer
Weise vorhanden sei. Kommen doch die natfirlichen Eigenschaften auch
Kindern und Thieren zu, erweisen sich aber ohne Vernunft (dvev vod) zuweilen
als schitdlieh, KEs wird also eine Kigenschaft jener Art erst durch die Ver-
bindung mit der Vernunft zur eigentlichen Tugend (Aehnl. M. Mor. I,
35 Bkk.; vgl. auch 1N zZADDIK's Mikrok. S. 63). — Man sieht hieraus zugleich,
dass auch bei M. die Annahme natiirlicher Tugenden und Laster an dem ent-
scheidenden Ergebnisse Nichts iindert, dass die eigentliche Sittlichkeit von dem
Angebornen unabhiingig erbalten werden kann. — Unerheblich ist eine zweite
noch jiingere Abweichung unseres Autors in demselben Punkte, wenn er (Mor, I11,
22) zur Erklirung des bekannten biblischen Satzes: «Der Trieb des Menschen-
herzens ist bise von Jugend an» (1. Mos. 8, 21) sagt, der Hang zum Bosen sei
durch die materielle Natur des Menschen gegeben, wiihrend erst die Vervoll-
kommnung der Vernunft die Neigung zum Guten schaffe.




e

65

Disposition durch Anlagen werden also als sittenbildend fusserer Ein-
fluss und eigne Entschliessung sowie empfangene Belehrung, zu denen
eine befestigende Gewthnung hinzutreten miisse, um einen bleibenden
Erfolg zu gewihren, namhaft gemacht?'). Aber, fiigt M. hinzu, es ist
eine Vorschrift der Ethik, die auf falschem Wege befindliche natiirliche
Neigung, Disposition oder Gewthnung durch die Kraft des Willens
zum Guten zu lenken?), Hierbei sei aber die Zeit der Jugend nicht
zu verabsiiumen, da sie fiir Jeden die giinstigste sei, schlechte Ge-
wohnheiten zu &ndern und sittlich besser zn werden, wihrend im Alter
Alles schon zu starr geworden ®).

Das Angeborne ist also — wie es wiederum im achten Abschnitte
der Einleitung 2u Abot heisst — dem Menschen kein Hinderniss, ganz
nach eigner Wahl sittlich zn leben und sich zu entwickeln.

2. Eine Bestimmtheit des Menschen hinsichtlich aller seiner An-
gelegenheiten, mit Einschluss des Sittlichen, behaupten die Anhinger
der Astrologie. Die Geburt des Einzelnen unter der Herrschaft
gewisser Gestirne soll nach ihnen seine Tugendhaftigkeit oder Laster-
haftigkeit begriinden, so dass ein bestimmtes thiitiges Verhalten ihm
unvermeidlich nothwendig und nicht mehr Gegenstand seiner freien
Wahl wiiret). M. nennt diese Aufstellungen Wahngebilde ®) und
die Anhiinger derselben dumm ). —

1) Die Aristotelische Dreiheit: gpdaw, o, 8iday#| (oder Aéyos) erscheint hier
in frei indernder Benutzung. Die Annahme eines Zusammenwirkenas aller die
Sittlichkeit gestaltenden Einfliisse mit vorwiegender Bedeutung der Ge-
wbhnung ist ebenfalls Aristotelisch (Polit. VII, 18.15; NE. X, 10). Vergl
gAzzZALT's Mosne Zedek, S. 85.

) Deot 1, 3.

%) Zu Ab. 1, 14. — Parallelen aus PLATO, ARISTOTELES und IBN GEBIROL 8. ob,
8.5, A, 4. _

4) ABR. IBN ESRA sucht in Jesod wmora, VII seinen astrologischen Aberglauben
mit der menschlichen Willensfreiheit durch die Annahme zu vereinigen, dass
gine moralische Weltordnung auch in den Constellationen herrsehe, so dass
dennoch Jedem nur Dasjenige bestimmt wiire, was er verdient oder wozu er sich
durch sein theoretisches und praktisches Leben fihig gemacht bat.. Das sei der
Sinn des talmndischen by=pnb by pw (Schabb. 156a) und des biblischen =y
Y Do Ts,-ﬁ; i l—;'br-; (5. Mos. 4, 19); das nach Gottes Geheiss lebende Israel
zwinge gewissermaszen die Gestirne, seinem Verdienste zu entsprechen.

5) Tibb. nach Cod. 78: y3 pna 192D Wx MAVEN-

) owpw: H. Tesch. V, 4. — Im Sendschreiben an d. Gelehrten der Gemeinde

o
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Beide Arten von Bestimmtheit, fiilhrt M. fort, giebt es fiir
den Menschen nicht. Unsere Lehre?!) stimmt darin mit den griechi-
schen Philosophen®) iiberein, dass, wie es auch iiberzeugende Beweis-

griinde darthun, dem Menschen sittliche Freiheit zukomme, ein Be-
stimmendes aber von aussen her auf seine Handlungen nicht einwirke —
wenn man die mit dem Temperament zusammenhingende Anlage aus-
nehme, die auch nur Manches ihm schwerer oder leichter mache —
ein Zwang also zu Tugend und Laster fiir den Menschen durchaus
nicht bestehe *). Diese Anschauung liegt allen Geboten und Verboten
unserer Lehre zu Grunde, welche ja nichtig wiiren, wenn der Mensch
keine Wahl in seiner Handlungsweise hiitte 4). Alles Lehren und
Lernen sowie alle Aneignung von Kunstfertigkeiten wiire tiberfliissig,

Marsetlle (Briefs. Ta Br.; Kobez 11, fol. 25a) erkliirt M.: Kein griechischer Denker
hitte so Etwas gelehrt. Kasdder und Chaldiier (s, MuNk, Guide I1I, 239, 2),
Aegypter und Kanaaniter hiitten diese Afterweisheit zum Glaubensinhalt gehabt.
Die griechischen Philosophen hiitten sie zu widerlegen sich angelegen sein lassen
(so proriy, hierin {ibereinstimmend mit den meisten Stoikern; s. ZELLER, Phil. d.
Gy, 112 2 8. 507 f) und ebenso die persischen Gelehrten. — Vgl. 2u Abod. sar.
III, 7, wo M. zugleich iiber die THuschungen mit astrologischen Amuletten wie zu
Pesach. IV, 9 und zu Chull. 11, 8 sich ausspricht. Auffallend ist die richtige Ab-
leitung von pphy (Talisman) zu Pesach. IV, 9 aus dem Griechischen (zéheopa),
withrend bei der arab. Pluralform ppnbp 2w Ab. sar. III, 1 und Chull. 11, 8 das
Wort fiir ein arabisches erkliirt wird. Vielleicht hat M. an diesen Stellen von der
urspriinglichen Abstammung des Wortes abgesehen.

) 8. Mor. III, 17, Ansicht 5.

) Hierbei ist schon an praTo (oben 8, 5, A. 4) und ARISTOTELES (s. ausser
den bereits angefiihrten Parallelen: NE 1II, ‘1. 8. 7) zu denken.

%) Tibb. mach Cod. 73: myom o on KON poon 5 w mbam b npw

o3 P IR M IR 3N DaN 72 e PIY 71215 Sphw 1ANaR 190 125 mam

%) Aehnlich in dem angefiihrten Sendschr. nach Marseille (Briefs. fol. 9a;
Kobez 11, p. 26a) und Mor. 111, 17 gegen Ansicht 3 das. — Im Zusammenhange
hiermit heisst es in Bescheid 07 des Kobez I, fol. 20a: Der Schluss der bekannten
Morgenbenedeiung x3 s~y diirfe nicht lauten: Gpn 1my5 mwn “nbpn, sondern
mennm My (s- die Begriindung das.); ebenso in den Novellen (mpnm) zu H Tefilla V1T,
10 (Kobez 1, fol. 52a). Die dltere LA, q=pn wm in Berach. 11b — noch bezeugt
von K. Ascher z 8t.,, abweichend von rascul und Tossafot das. — lag also M, vor
und muss auch in Mischneh torah, H. Tef. VII, 10 gelesen werden, wie noch
®. MEIR HAKOHEN, Verf. der pmyvnmvn minao, gelesen hat; denn die Anm. p da-
selbst gehort zo dem filschlich durch Sxpr yapb mn ambnn ersetzten ersten
mmnn ym und ist nur durch die willkiirliche Aenderung des Textes an eine
falsche Stelle gerathen.
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wenn gewisse Handlungen, Wissenschaften und Eigenschaften fiir den
Menschen durch eine Veranlassung ausser ihm unvermeidlich wiiren?),
Ebenso hiitten Lohn und Strafe unter den Menschen ?) wie von Seiten
Gottes keine Berechtigung; namentlich wiire die Vergeltung durch Gott
alsdann nicht ein Ausfluss seiner Gerechtigkeit, sondern eine offenbare
Ungerechtigkeit dem willenlos seiner urspriinglichen Bestimmtheit fol-
genden Menschen gegeniiber®). Ebenso wiren alle Vorkehrungen, wie
Hiiuserbau, Gelderwerb, Flucht in Gefahren u. dgl. abzuschaffen, da
die Bestimmung der Sterne doch nun einmal Jedem von seiner Ge-
burtsstunde an feststinde und alle menschlichen Bemiihungen daran
Nichts dndern kénnten?). Dem aber widersprechen Vernunft und Er-
fahrung, Pietdt gegen unsere Lehre wie unsere Ueberzeugung von der
Gerechtigkeit Gottes. Auf der Voraussetzung der Willensfreiheit be-
ruhen die Worte der Schrift (5. Mos. 30, 15. 19): «Siehe, ich habe dir
heute vorgelegt das Leben und das Gute, den Tod und das Bise .

und du sollst das Leben erwiihlen ®). Darum setzt unsere Lehre Lohn

") Tibb. nach Cod. 73: m=onn oman wpn — Yo 1 wwen w o onn
MRInA yw nbam nben Swen mey 8hw — movn nya eb b irm ams

ma5en N 15 mamey pnben. Die Construction mwyn abw ~wpn s und iy
ynp spban wex wurde nicht erkannt und darom der Wortlaut geiindert.

*) Tibb. nach Cod. 73 u. &lt. Ausgg. HanEpd 13NEP 10 1 - Uebrigens gebrancht
M. dasselbe Argument auch im Mor. a. a. O.; es ist aber auch schon bei ARIST.
NE. IIT, 7 zu finden; vgl. M. Moral. I, 9 (wo neben den Strafen auch das Dasein
von Gesetzen als Beweis angefiihrt wird); ebenso bei saapia (Ewm. IV, 3), BAcHIA
(Hpfl. 111, 8 8. 173), jEn. HALEVI (Kus V, 20 8. 417) und 1% RoscED (Praedesti-
nation, deutsch von mugLLER 8. 99).

?) Tibb. nach Cod, 78 u. N: ymns m5w 15 wen www. Zur Sache vgl. Hinl,
zi Sanh. X unt. GL-A. 11.

‘) Im Sendschreiben nach Marsedlle (Briefs. 9a od. Kobez II, 26a) sagt M.:
Etwaige Talmud- und Midraschstellen zu Gunsten des Glaubens an den Einfluss
der Gestirne seien nicht zu beachten, da die Meinung Einzelner einer so er-
wiesenen Wahrheit, wie die Willensfreiheit sei, gegeniiber kein Gewicht hiitten.
Auch liessen sich auffallende, der Vernunft anscheinend widerstreitende Aeusse-
rungen zuweilen befriedigend deuten, wie ja auch manche Stellen der h. Schrift
nicht buchstiblich zu nehmen seien. M. schliesst: «Nie kehre man dem bessern
Wissen den Riicken zu; haben wir doch unsere Augen vorn und nicht hinten.s —
Vgl. Sendschreiben nach Jemen ed. HoLup 8. 40—42 mit der Bemerkung (8. 42):
Geschriebene Behauptungen imponiren nur den Unwissenden; dem Denkenden
Leser ser es bekannt, dass Unwahrheiten sich ebenso schreiben wie
sprechen liessen.

*)avgl. H. Tesch. V,3 u, Mor, II1, 17 bei Ansicht 5.




68

fiir den Gehorsam, Strafe fiir die Uebertretung fest, verpflichtet uns
zum Lehren und Lernen (5. Mos. 11, 19; 5, 1) und setzt bei ihren Ge-
hoten die Vorkehrungen zur Erhaltung des Lebems voraus (z. B. 5.
Mos. 22, 85 20, 53 2. Mos, 22, 265 5. Mos. 24, :6)").

[I. Aber auch eine den Menschen in seiner Wahl beengende Be-
stimmung Gottes ist nicht anzunehmen, ungeachtet mancher Aus-
spriiche der heiligen Schrift und unserer spiiteren Weisen, welche eine
solche zu lehren scheinen.

1. Der talmudische Ausspruch: «Alles liegt in Gottes Hand, aus-
genommen die Gottesfurcht®)» besagt nicht — wie oft irrthtimlich an-
genommen wird ¥) — dass Eingehen einer Ehe, Aneignung von Ver-
mogen und andere offenbar freiwillige Handlungen des Menschen
Ergebnisse eines yon Gott geiibten Zwanges sind. Die Annahme ist
unzweifelbaft eine irrige. Alle freiwilligen Handlungen des Menschen
kinnen ja gesetzmiissig oder gesetzwidrig sein, die Ebe z. B. kann eine
legitime sein und ist alsdann geboten (1. Mos. 1, 28); sie kann ge-
setzlich unzulissig sein und ist in diesem Falle Stinde. Ebenso kann
der Gelderwerb durch Raub, Diebstahl, Uebervortheilung®), Trug und
Meineid zu Stande gebracht werden, ist also ebenfalls Stinde. So

mit Frommigkeit und Siinde vereinbar sind alle willkiirlichen Hand-
lungen des Menschen, gehoren also in das Gebiet der ausgenommenen
«Gottesfurcht,» tiber welche Gottes Bestimmung sich eben nicht er-
strecken soll, Es bleiben nur die natiirlichen Zustinde und Vorgiinge,
die der Wahl des Menschen in keiner Weise unterliegen und von dessen
Bewegung oder Ruhe nicht abhingen, wie Kirpergrosse, Regen, Be-

Y Vgl. H. Tesch. V, 4; Mor. III, 20; 1N pAvD in Em. ram. II, 6, 2 8. 96.

Y Berach., 33b; Megillah, 25a: Niddah, 16a.

% M. in dem Bescheide an den Proselyten Obadjah (Briefs, 48b od. Kob.
I, 34b) fiihrt in dieser Hinsicht die Agadah an: p3 95nn nw omp OV DWW
aibeb she mEe aseb b na o Dnen ‘;1,1 (Moéd kat. 18b). M. bezieht die
Stelle auf Lohn und Strafe.

%) Bei Tibbon ist ymu [0 wx nach NV und dem arabischen Mmoo n statt
des unpassenden jmy Mmoo 1 der Hdschr. u. der and. Ausgg. zn lesen. 8. hat
i m3n in in falscher' Anwendung der scriptio defectiva, die in dieser Ausg.
auch sonst herrscht, und daraus scheint das fehlerhafte mom entstanden zu sein.
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schaffenheit der Luft, jenem Ausspruche zufolge,” der Bestimmung
Gottes allein vorbehalten ).

Dass aber alles gesetzliche und gesetzwidrige Leben der Wahl
des Menschen anheimfalle, besagt der angefiihrte Satz in Ueberein-
stimmung mit den Ausspriichen der Bibel 2).

Die unter den Leuten verbreitete Redeweise, deren Ankliinge auch
bei Propheten und Weisen Israels sich finden: «Sitzen und Stehen und
jede Bewegung des Menschen geschehe nach Gottes Willen» — ist
ganz richtig, wenn sie nur nicht auf einzelne Acte, sondern auf das
Thun des Menschen im Allgemeinen bezogen wird. Dér emporge-
schlenderte Stein®) fillt, wie wir mit gleichem Rechte sagen, nach dem
Willen Gottes zur Erde; aber nicht zufolge eines einzelnen Willens-
actes in Gott, wie die Anhiinger des K alam irrthiimlich meinén*), son-
dern als Wirkung eines allgemeinen Naturgesetzes, des Gesetzes nim-
lich von der Anziehungskraft des Erdmittelpunktes, welches, gleich
allen Naturgesetzen, seinen Ursprung eben im Willen' des Schiopfers
hat, — wie denn das Walten fester Gesetze in der Welt eine in
Schrift und Tradition herrschende Voraussetzung ist®). Ebenso ist

Stehen und Gehen des Menschen insofern ein Ausfluss des gittlichen
Willens, als das Gesetz der menschlichen Natur, nach eigner
Willkiir seine Ruhe oder Bewegung zu bestimmen, eben von Gott
bei der Schipfung der Welt gewollt und eingefithrt worden ist?),

') Vgl. Bescheid an d. Prosel. Obadjah (Briefs, 484 od. Kob. 1, 34a),

*) In diesem BSinne deutet M. hier und H. Tesch. V, 2 die Stelle Klgl, 3,
88—40. — In H. Tesch. a. a. 0. ist librigens vor bop yn wabrscheinlich pam 1a
ausgefallen.

) Tibb.: smns bn N -Eq";r;_-n-_r_r nach den #lt. Drucken.

1) Mor. 1, 73, sechste These.

" M. fiithrt zum Beweise Kol 1, 9 sowie den talmudischen Ausspruch:
«Die Welt geht ihren Gangs (33 mns ohy: 4b. sar. 54b) und die Erklirung
der biblischen Wunder bei den talmudischen Weisen durch die Annahme einer
bereits in der Schopfungszeit getroffenen Bestimmung an (s. Abot V, 6 und M.
BOWie LIPMANN HELLER in Tossafot Jomtob das.; Beresch. r. V, angefithrt Mor. I, 20:
M &en e yop3 wiw on oY Aapn mInn owan oo ). M. selbst tritt in
Mor. 1I, 29 dieser Auffassung der Wunder entgegen und hiilt sie seinerseits fiir
vereinzelte und voriibergehende Eingriffe der unbeschriinkten Macht Gottes, die
das Naturgesetz fiir das Ganze und Bleibende nicht aufheben.

) Diese geistreiche Umkehrung des Sinnes in der angefiihrten Redeweise
spricht M. in vollemn Ernst aus und kommt darauf &fters zuriick; so zu Abot IV,
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Gott hat uns geistig mit der Freiheit des Willens ebenso ausstatten
wollen, wie korperlich mit aufrechter Haltung, breiter Brust, Fingern.
Eine Stelle unweit des Anfangs der h, Schrift lehre bei richtiger Deu-
tung schon die Willensfreiheit). Die Unfreiheit des Menschen in
Folge gottlicher Bestimmung nehmen nur Dummképfe unter den An-
dersglaubenden und der beschriinkte Haufe in Israel an ?).

2. Eine andere Klasse von Bibelstellen erwecken die irrige Vor-
stellung, dass Gott den Menschen zu siindhaftem Thun bestimme. Die-
selben sind verschiedener Art:

a) Es wird beispielsweise dem Abraham verkiindet, die Aegypter
wiirden einst seine Nachkommen bedriicken und darob gestraft werden
(1. Mos. 15, 13). Hier jedoch lag keinerlei Zwang fiir die Einzelnen
unter den Aegyptern vor, sich an dem Unrecht zu betheiligen. Ge-
setzt, Gott bestimmte ausdriicklich, es sollten unter den in Zukunft

22 Schl.; Tesch. V, 4; Mor. 11, 48 und III, 17 bei Ansicht 5. — Doch ist eine
solche Umdeutung bei ihm nicht neu, sondern findet sich schon bei JEH. HALEVI
(oben 8. 20 u. das. A. 7) und 1N pavD, der (Em. r. II, 6, 2 S. 96) das wahrhaft
Migliche (d. h. die menschliche Willensfreiheit) fiir eine gerade aus Gottes Macht
und Willen hervorgegangene Einsetzung neben dem Nothwendigen in der Welt
erkliirt. — Mit gleichem Nachdruck, wie hier, sucht M. die menschliche Willens-
freiheit mit der Allmacht Gottes in Einklang zu bringen in einer beiliiufigen Ab-
schweifung Mor, III, 32. — Ueber die verwandte, jedoch nicht ganz gleiche Lehre
der muslimischen Kadariten und Mutazila s Mor. III, 17, Ansicht 4 und
MUNK das. (Guide III, p. 122, 1) sowie Schahrastani I, 43 Haarbr.; 1By rRoscHD,
Ueber Pridestination wnd Handlungen Gottes, deutsch v. Miiller 8. 98; KREMER,
Gesch. d. herrsch. Ideen des Islam, 8. 20 f. und Culturgeschichil. Streifziige auf dem
Gebiete des Islam, 8. 7—9. Von einer Einschriinkung der Willensfreiheit nach
den Mutazila spricht M. a. a. O.

) 1. Mos. 3, 22 nach der Paraphrase in Onkelos. M. ist fiir diese sprachlich
unzuliissige Deutung so eingenommen, dass er sie anch in der gedringten Dar-
stellung unseres Gegenstandes in H. Tesch. V, 1 nicht iibergehen mag.

) Snen w33 by o ohy mows swew: H. Tesch. V, 2. In Mor. II1. 17
nennt M. unter Ansicht 3 die Ascharija (die Schule des ascmamri, der 883—
935 od. 951 lebte) als die Vertreter dieser Meinung unter den muslimischen Theo-
logen. Vielleicht war die versuchte Mittelstellung der Ascharija zwischen den
G'abbarija und der von wassin (gest. 748) gestifteten Schule der Mutazila
(1N RoscHD a. a. O. 8. 98) M. auch nicht unbekannt, aber der Beachtung nicht
werth, wie ja auch BN RoscHp den Vermittelungsversuch fiir sinnlos erklirt und
M. nur in diesem Urtheile einen Schritt weiter gehen mag, denselben villig zu
ignoriren und so den Ascharija ohne Weiteres die Ansicht der G'abbarija zu-
zuschreiben.
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Gebornen Abtriinnige und Fromme, Tugendhafte und Bose sein, so
wiire dies doch nur die Vorherbestimmung einer ohnehin eintretenden
Thatsache, die keinen Einzelnen zwiinge, gerecht oder bise zu sein.
Ebenso ist der vorher verkiindete Gotzendienst Israels und die daran
gekniipfte Strafandrohung (5. Mos. 31, 16) durchaus keine die Men-
schen zwingende Bestimmung; es ist vielmehr eine bedingte Drohung,
die ja nicht in Erfillung gehen muss, wenn die bedingende Schuld
unterbleibt *).

b) Anders ist es zu erkliren, wenn Gott «das Herz Pharao’s
verhiirten» will (2. Mos. 14, 4), dass er Israel nicht entlasse und ihn
dann ob seines Ungehorsams dennoch zur Verantwortung zieht. Hier
haben wir es mit einer Strafe wegen fritherer Grausamkeit zu thun,
die Pharao und die Aegypter mit noch freiem Entschlusse an
Israel begangen hatten®). Unter den verschiedenen Strafen, welche Gott
nach den Eingebungen seiner Weisheit und Gerechtigkeit fiir begangene
Stinden je nach Verdienst verhiingt, gehiirt auch die Entziehung der
Willensfreiheit hinsichtlich der Bekehrung, die den Siinder noch
retten konnte. Wie Gott den Jarobeam der Freiheit im Gebrauche
der freventlich ausgestreckten Hand (1. Kon. 19, 11), die Sodomiter
der Freiheit im Gebrauche ihrer Sehkraft zur Strafe beraubte: so ent-
zieht er zuweilen dem entarteten Siinder die Kraft des Willens in
einer bestimmten Richtung, so dass der Frevler daran zu Grunde geht.
Die wiederholten Aufforderungen an Pharao aber hei der Gewiss-
heit giinzlicher Erfolglosigkeit sollten ihm seine sittliche Ohnmacht und
der Welt zum abschreckenden Beispiele diese Art von Strafe zum Be-
wusstsein bringen (2. Mos. 9, 15. 16)?%). — Ebenso ist ein #hnlicher
Ausdruck in Bezug auf Konig Sichon (5. Mos. 2, 30) zu verstehen,
welchen die Erklirer so schwierig gefunden haben. Auch Sichon hatte

H Da.sselbe kurz gefasst in H. Tesch. VI, 5. Das. scheint vor den Worten
MMna 2o N5 eine Litcke zu sein und wiire etwa wanmy Snwn oz oder Aehn-
liches zu ergiinzen.

?) Tibbon nach Cod. 73, iilt. Ausgg. u. dem Arabischen: ,_---|FE- o Sy owayd

DTy DB no

*) Tibbon nach Cod. 73: pyv;1 onmbw 15 rorbeoy o0 wpam 1337 15 oM

‘p-!gj und weiter unten: AN 533 198D (015 . }a"‘l\{"i ""\"‘ me "eb T,."_"'W W
1A OO BN ER D
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frither seinen Ungehorsam gegen Gott durch Ungerechtigkeit in seinem
Reiche mit freier Wahl veriibt, und seine Hartniickigkeit gegen Israels
Wunsch?) war schon eine Folge seiner sittlichen Unfreiheit als Strafe
friitherer Vergehen?). — Ebenso sind als eine Bezeichnung gbttlicher
Strafe anfzufassen die Worte Jesajah’s (Jes. 6, 10), Eliah’s (1. Kin.
18, 37) und Hosea's (Hos. 4, 17)%).

In diesem Sinne erflehen, wie M. an einer andern Stelle®) hinzu-
fugt, die Frommen und Propheten den Beistand Gottes fiir die Er-
langung wahrer Erkenntniss (Ps. 86, 11) und die Behauptung der
vollen sittlichen Freiheit (das. 51, 14); sie bitten nur, dass ihre Fehl-
tritte ihnen micht die Klarheit des Blickes und die Kraft des Willens
rauben. — Und wenn Gott nach dem Worte der Schrift (Ps. 25, 8. 9)
«die Siindigen belehrt»> und «die Frommen leitet», so weist dies auf die
Sendung belehrender und ermahnender Propheten sowie auf die Em-
pfinglichkeit ihrer Zuhorer hin, welche in demselben Masse forderlich
wirkt, als der Weg der Weisheit und Gerechtigkeit beharrlich einge-
halten wird. —

¢) Gar nicht hierher, fihrt M. in der Einleitung zu Abot fort, gehtrt
ein Gebet des Propheten (Jes. 63. 17), das, nach dem Zusammenhange
erklidrt, Nichts von einer Bestimmung der menschlichen Handlungs-
weise durch Gott enthilt®), sondern eine Klage dariiber, dass Israel
durch Exil, Pilgerschaft®), Ohnmacht und Unterdriickung an Gottes
Walten und an seiner eignen Verpflichtung irre werde, ihnlich wie

1) Tibbon nach S. 4r. B. und nach dem Arabischen: PB WInw m iy

1A oy 1w Y Snoes pen.  Die Worte: /b330 bwn niv o sind von
Tibbon oder einem Andern zur Erklirung hinzugefiigt worden und so in den
Text gekommen, Ja in Cod. 73 haben sie das wrspriingliche k-gn nEY PN
sogar verdringt. — N hat unrichtig: ‘m ‘g 135y iy, sonst wie die gen. ﬁft.eraﬁ
Ausgg.

) Den Nachweis derselben in der Bibel ist uns M. schuldig geblieben.

%) Diese Erorterung ist in kurzgedriingter Fassung in H. Tesch. VI, 8 wieder-
holt und daran noch die Anfithrung von Jos. 11, 20 angeschlossen.

‘) H. Tesch. VI, 4 £.

) Wie 185 DAUD (Fm. ram. 8. 1 und 98) und kurz vor ihm schon ABR. IBN ESEA
(Jes. mor. VII) angenommen. Vgl hierzu und zur ausfiihrlichen Besprechung
unter b: oben 8. 24 und A. 2. 3 das.

% Tibbon nach Cod. 73, S. N. Ar. B und dem Original: 1301921 135 -
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Moseh in seinem Gebete (4. Mos. 14, 15. 16) die Folgen der be-
schlossenen Vernichtung Israels darstellte und wie Maleachi die
Zweifel der Gottesdiener an der Richtigkeit ihres Verhaltens in Folge
der herrschenden heidnischen Bedriickung ausspricht (Mal. 2, 17;
3, 14. 15) Y.

B. Noch einen andern Einwand der erwibnten Fatalisten gegen
die Annahme der menschlichen Willensfreiheit, welchen M, am liebsten
itbergangen hiitte?), will er, dem Bediirfnisse sich fiigend, zum Schlusse
noch in miglichster Kiirze beriihren.

Die Allwissenheit Gottes®), die sich ja aunch auf Zukiinftiges
bezieht, scheint nidmlich die freie Wahl des Menschen unmdoglich zu
machen. Weiss Gott im Voraus — fragt man — dass ein bestimmter
Mensch gut oder schlecht sein werde, oder weiss er es nicht? Das
Nichtwissen Gottes kinnen wir nicht gelten lassen, ohne die Grund-
wahrheiten der Religion zu verliugnen*). Wenn nun aber Gott vorher
weiss, so muss der Mensch nothwendig so sein, und seine Willens-
freiheit ist aufgehoben; sonst wire ja Gottes Wissen kein wahres.

Diese Schwierigkeit sucht M. folgendermassen zu lisen®). Es

Y Vgl. hierzu Mor. 1II, 19.

) Und zwar in Riicksicht auf den Bildungsgang der Leser, die er fiir seinen
Mischnah-Commentar zu erwarten hat. Aehnliches giebt er in H. Tesch. V, b —
der Parallelstelle zu der hier folgenden Erérterung — zu verstehen, weil sein
Mischneh torah ebenfalls mehr fiir talmudisch unterrichtete Leser berechnet war.
Erst im Mor. 111, 19—21 wird das Thema eingehender fiir die philosophisch ge-
bildeten Leser dieser Schrift (Mor. I, 68 Schl.) behandelt. Man vgl., was oben
8.84, A. 1 iiber den ganzen achten Abschnitt der Finl. s2u Abot zu bemerken war.

% Ueber die Allwissenheit Gottes handelt M. in der Einleitung su Sanh. X;
Jes, hat. 11, B—10; Mor. III, 19 (wo er die geistreiche Erkldrung von Ps 94, 9:
W yoen 85 ™ youn mittheilt, womit er dem Gespitt ungliubiger Collegen
im medicinischen Fache begegnet ist).

Y) Es wiire dies, nach Mor, III, 17, Ansicht 1 die verwerfliche Anschanung
EPiEUR's und der Gottesliugner in Israel von der absoluten Herrschaft des Zufalls,
oder auch — wie M. (Mor. I11, 17, Ansicht 2) meint — die Ansicht des agrisTo-
TiLEs von der Beschrinkung der Vorsehung auf die Gatfungen in der sublu-
narischen Welt, wozu ebenfalls jiidische Ungliubige sich bekannt hiitten (s. da-
gegen die S. 6, A. 3 angefithrten Erklirer des Moreh). Vgl. Mor. 111, 16.

5 An jiidischen Denkern, die diese Frage beriihrt oder behandelt haben,
gind namentlich anzufithren : a) saapia, der {(Em. 1V, 3) sagt, Gottes Wissen ent-
scheide nicht, sondern stimme im Voraus mit der nachtriiglich eben durch den
menschlichen Willen herbeigefiihrten Wirklichkeit tiberein; — b) Jos, IBN ZADDIK
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ist, sagt er, aus der Metaphysik bekannt, dass Gott nicht vermittelst
der Wissenschaft weiss oder vermittelst des Lebens lebt'), so dass
Er und die Wissenschaft, Er und das Leben ein gesondertes Dasein
etwa haben, wie dies beim Menschen und dessen Wissen der Fall ist, wo
allerdings ein Mensch ohne Wissenschaft und die Wissenschaft ohne
jenen Menschen, der sie gerade besitzt, gedacht werden und so beide
gesondert bestehen kinnen. Wiren ebenso fiir Gott Wissenschaft und
Leben #usserliche, neben ihm bestehende Dinge, so miissten sie auch
neben ihm von Ewigkeit her bestehen. Folglich wire eine Viel-
heit vorweltlicher Dinge anzunehmen nothwendig, nimlich
ausser Gott selbst das Leben, die Wissenschaft, die Allmacht und so
alle seine Attribute besonders®). Dies iibrigens, sagt M., ist zuniichst
nur Einer und zwar ein leichtfasslicher von den unwiderleglichen Be-
weisgriinden, die sich hier geltend machen lassen®). Die Unmiglich-
keit der angefiihrten Folgerung ergiebt also, dass Gott und seine
Attribute Eines sind, wonach man von Gott sagen kann, er sei Wissen-

(ob. 8. 18 u. A. 4 das.); — ¢) JEH. HALEV1 (ob. 8, 20 u. A, 5 das.; abweichend
von ihm, lisst M. im Mor. III, 21 nur ein schépferisches Wissen in Gott
gelten); — d) ABR. BN ESRA, der (im kurzen Commentar zu 2. Mos 23, 26) ein-
fach behauptet, das Vorherwissen Gottes beschriinke den freien Willen des Men-
schen nicht und hierbei wahrscheinlich auf Saadia’s Ausfilhrung stillschweigend
deutet; — e) 1N pavD, der (Fm. ram. I, 6, 2, 8. 96) sagt, Gott wisse das wahr-
haft Mdagliche eben als solches, womit Mor. III, 20 iibereinstimmt.

1y B. Mor. 1, 57.

%) Bo argumentirten schon die Mutaziliten (scHammasTan: I, 42. 44, 45
Haarbr,)., Vgl. Mor. 1, 51: «Hierzu kommt, dass viele Dinge von Ewigkeit her
sein miissten, wenn es mehrere Attribute giibe.s — Ausfithrlich hat M. seine
Attributenlehre in Mor. I, 51—60, wozu I, 51 die Einleitung bildet, dargelegt.

%) Andere sind z. B. Mor. 111, 20. 21 angegeben. Als unterscheidende Merk-
male des gOttlichen Wissens, wodurch dieses iiber alle Vergleiche mit dem un-
serigen hinausgehoben erscheint, werden (Mor. III, 20) namhaft gemacht, dass
das Eine und ungetheilte Wissen Gottes: a) viele Arten verschiedenen
Wissens enthalte, b) sich auf das (noch) nicht Seiende beziehe, ¢) das Unendliche
aller Zeiten umfasse, d) unveriindert bei dem Eintritt der Verinderungen in dem
Gewussten bleibe, e) durch seine eigne Bestimmtheit Nichts an der Natur des
nur Maglichen #indere; wozu nach Mor. III, 21 noch hinzukommt, dass f) Gottes
Wissen ein schaffendes, unseres ein nur beobachtendes, aufnehmendes ist (Letz-
terer Satz widerstreitet dem Kalam und jen. narevi: 8. 20 nebst A, 5 das. u.
hier Z. 1 der Anmerkungen, unter c).
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schaft, Gewusstes') und Wissender zugleich®); er zugleich der Lebende,
das Leben und der sich das Leben Gebende, und so auch bei den
anderen Attributen. Die unliugbare Schwierigkeit dieser Vorstellung
fir den mit der Metaphysik unbekannten Leser, sagt M., durch einige
erliinternde Zeilen heben zu wollen, wiire ein vergebliches Beginnen?),

Nun ist ferner in der Metaphysik nachgewiesen worden, dass wir
das wahre Wesen Gottes wegen seiner Vollkommenheit und der Be-
schriinktheit unseres Fassungsvermbgens nicht vollkommen begreifen
konnen, wie ja auch unser Auge das Sonnenlicht nicht in seiner vollen
Stirke erfasst, und zwar, weil das Licht zu stark und unser Auge zu
schwach ist*). Und wie wir das Wesen Gottes nicht begreifen
kinnen, so vermdgen wir folgerichtig auch die Natur seines
Wissens, welches ja eben zu seinem Wesen gehort, nicht zu erfassen.
Nur die Thatsache ist uns gewiss, dass Gott auch das Zukiinftige
weiss; Niheres konnen wir nicht wissen und darum aueh die Ver-
einbarkeit dieser Thatsache mit der anderer Seits ebenso gewissen
Willensfreiheit des Menschen nicht erkliren®). Von unserem Urtheil

') Bei Tibbor® ist 31y sy nach Cod. 73 u. den vier alten Ausgg. zwischen
ymn sime und 93 s einzuschalten; alle drei Ausdriicke auch im Arabischen
u. in Jes. hat. II, 10.

*) Dasselbe in Jes. hat. a. a. 0. und Mor. I, 68. Als Quellen sind etwa ALFa-
RABI (z. B, Princip. 8. 12. 13) und N siwa (8. scEanrastant II, 255 ff. Haarbr.)
anzusehen. Bei ihnen erscheint der Aristotelische Satz in der vielfach angefithrten
Stelle Met. XII, 9 schon zu der Gestalt erweitert, welche wir bei M. und anderen
jiidischen Religionsphilosophen antreffen, Hs ist die Stelle: abrdv apu voei, elmep
gotl T0 wpdriatov, xul EaTiv § vémorg vofsewe vinate. %) Vgl Mor. 1, 68 Anf.

*) MOSEH B, ESRA in seiner um 1180—1140 verfassten religionsphilosophischen
Schrift ‘owan nnay (Zeitschr. Zion 11, 8. 122—123) fithrt aus dem «vorziiglichen
Wandel> arnraraBrs dessen Ausspruch an: es kinne die menschliche Vernunft
wegen ihrer Unvollkommenheit die erste Existenz oder denm Schipfer nicht er-
fassen, wie ja auch das Auge vom Sonnenlichte geblendet werde (s.
auch STEINSCHNEIDER's Alfarabi 8. 70 u. A, 19 das.). Auch erinnert das Bild an
das herrliche Gleichniss in praTo's Staat, VII Anf. Ein #hnliches s. auch bei
ABR, IBN ESRA, Jes. mor. XII g. E. Vgl. auch M. selbst in Mor. I, 59, wo MUNE
auf pacagas Hpfl 1, 10 (8. 85) verweist,

) Vgl. die oben schon angefithrte Stelle Mor. III, 20. 21. — In Mor. III, 20
lautet der Ausdruck bestimmter: Das Wissen Gottes findere an der Natur des
nur Moglichen nichts; es bleibe ungeachtet des gottlichen Wissens eben nur
m&glich und unterliege dem eignen Entschlusse des menschlichen Willens —
ihnlich wie schon 18N pavp im Em. ram. LI, 6, 2 8. 95 f.; vgl. ob. 8. 73, A, 5,e.
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unabhiingig bestehen neben einander die Allwissenheit Gottes und die
Willensfreiheit des Menschen ). —

Das Ergebniss also ist, schliesst M., dass die menschlichen Hand-
lungen Ausfluss des freien Willens im Menschen sind, und so sind
Gebot, Unterweisung, Vorkehrungen jeder Art wie Lobn und Strafe
in ihrer Berechtigung nicht anzuzweifeln.

Zweiter Abschnitt.
Die Aufgabe der Ethik und das Ziel des sittlichen Lebens.

Nach Feststellung der Begriffe und der realen Grundlage der
Ethik wenden wir uns nun der von M. im Zusammenhange darge-
stellten Lehre von der Tugend und vom hochsten Gute zu, indem wir
den beziiglichen Abschnitten der Einleitung zu Abot folgen und nur des
bessern Zusammenhanges wegen den Inhalt des sechsten Abschnittes
als Abschluss der Tugendlehre vor dem des fiinften behandeln. Die er-
forderlichen Ergiinzungen und die Abweichungen der spiteren Schriften
sollen am Orte jedesmal zur Sprache kommen oder doch angedeutet
werden.

M. bespricht die Aufgabe der Ethik, indem er die Tugendlehre
im Allgemeinen und Besondern auseinandersetzt, und giebt das Ziel
des sittlichen Lebens unter dem Gesichtspunkte des hichsten Gutes,
das er im Anschluss an ARISTOTELES und dessen Anhiinger unter den
arabischen Philosophen, wie wir noch sehen werden, niber als Gliick-
seligkeit oder wahre Gliickseligkeit bezeichnet. In zwei Kapitel werden
also die hierher gehorigen Lehren der Maimonidischen allgemeinen
Ethik am besten zusammengefasst: in die Tugendlehre und in die
Lehre vom hochsten Gut.

Erstes Capitel.
Die Tugendlehre des Maimonides.
Den allgemeinen Begriff der Tugend nach M. haben wir bereits
im ersten Abschnitte?) angegeben; was an demselben noch der Er-

1) Nach M. zu Abot 1II, 15 hat R AxiBA mit dem Ausspruche wpy e
Ann mwam die gottliche Allwissenbeit und die menschliche Willensfreiheit
durch die einfache Zusammenstellung eben als wohl vereinbar bezeichnen wollen,

%) 8. 36 und S. 56 ff.
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liuterung bedarf, wird, wie friiher schon bemerkt worden, bei M. im
Zusammenhange seiner nun folgenden ethischen Auseinandersetzung
hinzugefiigt.

Die Aufgabe der Ethik ist nach M. eine Veredelung des sittlichen
Lebenswandels?!). Die Ethik ist ihm hiernach eine Seelenheilkunde,
sie lehrt das richtige Heilverfahren im Bereiche des Sitt-
lichen, ihre Aufgabe ist die Herstellung vollendeter Tugend.
Dies ist denn auch der Inhalt der hierhergehirigen drei Abschnitte?)
der FEinleitung su Abot.

A. Die Ethik als Seelenheilkunde im Allgemeinen °).

Schon die Alten, sagt M., haben es ausgesprochen, es gebe eine
Gesundheit und Krankheit fiir die Seele wie fiir den Korper?). Die
Gesundheit der Seele besteht in einem Zustande, dus welchem alles
Gute, alle edlen Handlungen hervorgehen, die Krankheit in einem Zu-
stande von entgegengesetzter Wirkung °).

Wie nun die kérperlich Kranken in den Empfindungen ihrer Sinne
wie in den Vorstellungen ihrer Einbildungskraft bis zu villiger Ver-
kehrtheit irre gehen ®) und hiernach von krankhaften Geliisten der
sonderbarsten Art gepeinigt werden): so verwechseln auch die an
der Seele Erkrankten das Gute und das Bise, und suchen ihre Lust
gerade in Uebertreibungen, die in Wahrheit verderblich sind ®), von
ihnen aber fiir das Beste gehalten werden?). Wie die am Korper

1y 8. 12, 2; 15, 4; 87, 5; 47, 1. 3 Absehn. IIL IV und VI.

%) Abschnitt III der Hinleitung zu Abot, welchem wir hier folgen, hat die
Ueberschrift: «Von den Krankheiten der Seele », Tibbon nach Cod. 73: sybpma
voif. — Bine kiirzere Fassung des Inhaltes giebt M. in Deot II, 1.

%) Die auf dieser Auffassung beruhende Aeusserung des ARISTOTELES s. oben
8. 47, A. 8. Usber #ltere Andeutungen und spiitere Ausfilhrungen s, weifer
unten.

#) Vgl. mgm wprp, 25 fol. 53a oder Kobez II, 20b Axf.: yypn m ,fem "N

A 9 M3 BeIY e DEIDIBN N

8 Tibbon nach Cod. T3: M) 153 D918 DN 1998

") Ders: nach Cod. 78, S. N. u. Ar.: pwpyn 0V DRDM “BYR NSYMaND

SIND DYIBAM
%) Ders. nach den alten Ausgg: pn =wi M55 ohyd Moy yn o
(Cod. 73: maber) My~ noNa

“) M. fiihrt dafiir am Schlusse des Abschnittes als biblischen Beleg die

Stelle Spr. 4, 19 an; in Deot II, 1: Jes. 5, 20 u. Spr. 2, 13. Jedoch erinnern die
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Leidenden sich an den Arzt wenden und tibelschmeckende Heilmittel
nehmen miissen !), wenn sie wieder genesen und damit zn gesunder
Empfindung und Neigung zuriickkehren wollen: so miissen auch die
moralisch Erkrankten ihr Vorstellen und Begehren in seiner Verkehrt-
heit erkennen lernen und, Falls sie Rettung finden wollen, sich Heil-
mittel empfehlen lassen, die zwar nicht angenehm sind, aber sicher
zur Heilung fihren. Wer hingegen seinen traurigen moralischen Zu-
stand nicht erkennen mag — wie der in den biblischen Weisheits-
spritichen geschilderte Thor®) — oder fir den erkannten, wie jener
Verstockte nach den Worten unserer Lehre®), eine Besserung nicht
suchen, sondern seinem Geliiste ungesttrt nachgehen will, geht sicher-
lich ebenso moralisch zu Grunde, wie der leibliche Kranke in gleichem
Falle umkommt*). Das hat schon der alte Weisheitslehrer den so
gearteten Menschen in Aussicht gestellt ®).

Das Nihere aber iiber die Kunst der moralischen Heilung soll
das Folgende lehren.

Worte M. auch an aristorELES' NE. X, 5 iiber die ungleiche Lust der kérperlich
oder moralisch Kranken und Gesunden.

') Tibb. nach Cod. 73, den alten Ausgg. u. dem Arabischen: mpm mymmm
DM WY DM DDNDIN D37 NRPY DM 3% ymnTw - Die Worte
dazwischen in den spiiteren Ausgg. sind ffmlsche Zuthat.

*) 8pr. 12, 15: «Des Thoren Weg ist recht in seinen Augen w.s. w.» — In
den darauf folgenden erliuternden Worten muss es bei TiBBON nach Cod. 78
heissen: =wgn 8177 172N WN N ADEND WA KM TR 1AV MY 0.

®) 5. Mos. 29, 18, In Deot II, 1 wird dafiir Spr. 1, 7b angefiihrt.

) Schon lange vor ARISTOTELES (s. oben 8. 47, A. 3 und 8. 77, A, 5) liegt
dieses Bild von der moralischen Krankheit der Seele und deren Heilung vielen
Aeusserungen in beiden Quellgebieten der Maimonidischen Ethik, in der hebriii-
schen und in der griechischen Literatur, zu Grunde. So Hos. 14, 5: nnaem NDTING
Ps, 41, 5: =5 spnpn v ey anen; — HOM, T 13, 15: & dxedpeda Yooy -
rn;srrra[ Tor ppévec éalthdv. mEROD. 1, 167: ‘Smldpzam anésagdar thy dpaprdda. gypp,
Orest. 649: dpaptiay . . . aBwlay 7' ibpevos. — Die Weiterfilhrung des von amis-
ToTELES hervorgehobenen Gleichnisses in dem Sinne, dass die moralische Krank-
heit der Seele nach den Regeln der Heilkunde fiir den Kérper zu behandeln sei,
wird bei eazzavr (Mosne Zedek, 15, 8. 86 f) wiederholentlich angewendet; ebenso
dann bei 18N GEBIROL (T. midd. han I, 2; 1V, 1), BAcuia (Herzenspfl. 111, 5,
8. 159 ff. n. sonst) u. BN paUD (oben S. 22 u. A. 7 das.). Aber friiher als von
den eben Genannten war das Gleichniss von ALPARABI (Princip. S. 43) in einer
dem M. wahrscheinlich hier vorschwebenden Weise durchgefiihrt worden: o)

1 myn 1 e masdn 5y mbpe (8. das. u. vgl. oben 8. 8, A, 1),
% Spr. 14, 12.
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B. Das richtige Heilverfahren im Bereiche
des Sittlichen 1),

I. MAIMONIDES leitet die Untersuchung tiber das ethische Heil-
verfahren mit einer nihern Erklirung des friiher?) schon angegebenen
Begriffes der sittlichen Tugend ein.

1. Handlungen, sagt M. in Uebereinstimmung mit ARISTO-
TELES®), sind gut, wenn sie angemessen sindY), indem sie in der
Mitte zwischen zwei Extremen liegen®), von denen das Eine
ein Zuviel, das andere ein Zuwenig, beide jedoch schlecht sind.
Tugenden aber sind Zustinde der Seele und Eigenschaften, in
der Mitte befindlich zwischen zwei schlechten Zustinden, deren Einer
eine Uebertreibung, der andere einen Mangel enthilt %). Aus
diesen Zustiinden ergeben sich die entsprechenden Handlungen™). So

') Die Ueberschrift des hier zuniichst benutzten vierten Abschnittes der
Einleitung 2u Abot lautet: «Von der Heilung der Seelenkrankheiten,» Tibbon
in der dlteren u. richtigen LA.: wpym v351 pnipma. Zur Vergleichung und Er-
ginzung des Inhalts dienen die entsprechenden Stiicke Deot I, 1—7; 1I, 2—3. 7.
I, 1.

%) 8. 86 u. 8. 56 f. ) NE II, 2, 5—8.

‘) Dem Aristotelischen [sov entsprechend, d. h. was weder zu viel noch zu
wenig ist (NVE. II, 5 u. sonst). Die ethische Bedeutung dieses Wortes streift bei
A. tfters und am deutlichsten in NE. V an die Bedeutung «gebithrend,» «ge-
recht,» wie denn in der That Swmastis lsog, dvip loog auch sonst vorkommt, und
faog xal Blxato; eine sehr geldufige Zusammenstellung ist; vgl. schon bei HOMER
IL. 12, 423 und sonst: mept lans. — S. auch die Erklirung von DI DBBYDY DYPN
(5. Mos. 4, 8) in Mor. II, 39.

°) Das bei akisT0TELES entsprechende pésov wird in seiner ethischen Be-
deutung natiirlich nicht nur quantitativ gedacht, sondern eben in Riicksicht auf
Zeit, Ort und Umstiinde, wie A. NE. II, 2; III, 10. 13. 14; IV, 2 und ebenso M. in
seinen Beispielen hier und in Deot I, 4; 11, 2 zeigt. So fillt NE. IIL 13. 14 die
Pflicht- und Gesetzmiissigkeit deutlich unter den Gesichtspunkt der pesérrg.
III, 14 sagt A., der Missige habe keine Freude an unerlaubten Geniissen (olg p1,
Bet), an Gentissen zur Unzeit (fve pd) 81) «und iiberhaupt an Nichts der Art.»
Es folge der Miissige eben dem dpitts Adyos.

®) amisToTELES, NE. II, 6 Anf.: "Eotv dpa 4, dpery) B mpootpeTiet, &y peodTaTt

¥ - \ . - . ¥ " " t " " [ _r ; - ~
buga Tf TEOS Tjpds, wptapevy Adyg wal ©g av o epdvyrog dplesey . pesdtne G& 800 xa-

xdy, Tie piv wal' brepfoddy g 82 wat’ Eebw.

) Vgl. oben 8. 36 und 8, 57 f. Uecher das Mittelmasz bei den jiidischen
Religionsphilosophen s. oben 8, 10; 8, 12, A, 1; 8. 14, A. 3; 8, 19, A. 4; S, 24,
A. 5. — Dasselbe lehren die Sittenspriiche der Philosophen (oo o, hebr.
V. JEH. CHARISI nach dem Arabischen des mownEmN B. 18AAk) II, 1 im Namen des
SOKRATES und die lautern Briider bei pierericl, Nafuranschauung etc. S. 133,
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ist z. B.”) die Méssigkeit eine in der Mitte zwischen Ziigellosigkeit
und Stumpfheit sich haltende Handlungsweise. Die Missigkeit also
gehort zu den guten Handlungsweisen und der sie ergebende Seelen-
zustand ist eine Tugend, wihrend die Zugellosigkeit das erste, die
villige Stumpfheit dem Genusse gegeniiber das andere *) Extrem ist,
beide entschieden verwerflich, und die zwei Seelenzustinde, sowohl
der iibertriebene, aus dem sich die Ziigellosigkeit ergiebt, wie der
mangelhafte, der die Stumpfheit im Gefolge hat, beide zu den Fehlern
in der Sittlichkeit gehoren. Ebenso ist die Freigebigkeit in der
Mitte zwischen Engherzigkeit und Verschwendung, die Tapferkeit
zwischen Tollkiihnheit und Feigheit, der fein scherzende Ton
zwischen Possenreisserei und Plumpheit *), die Freundlichkeit
zwischen der Streitsucht und der Widerstandslosigkeit*), die Be-
scheidenheit zwischen dem Hochmuth und der Demuth, die Genig-
samkeit zwischen der Habgier und der Arbeitsscheu?), der edle

') Die hier (Perak. IV) gegebenen Beispiele hat M. zumeist dem ARISTOTELES
(NVE. II, T; vgl. Eud. E. II, 3 und M, Mor. I, 20 ff) entnommen, Eine Auswahl
ist sodann in ortsgemiisser kiirzerer Fassung in Deot I u. II gegeben. — mmp ma
ist nach ed, princ. u. ed. Soncino statt m\qp b der spiit. Ausgg. in Deot I, 1 zu
lesen.

¥) Hiernach ist auch in Deot I, 5 p-nnn Ep das Extrem des Zuwenig
(Eheedng bei Aristoteles) nund nwnan mgpn das Extrem des Zuviel (dmepfold) bei
A)), wie denn auch Deot III, 1 nanNn zb ganz deutlich ein Zuwenig bezeichnet.

%) Die der Tibbon'schen Uebersetzung beigefiigte Erklirung: i Siobp “o
TEYM 0290 DDA - - - - NNTD T30nnw op ist dem arab. Original zufolge falsch
und kann nicht von Tibbon selbst herriihren. Die Reihe entspricht der Aristo-
telischen edrpaneila, Buwpoloyla, dyporlz (NE. 11, 7).

*) Dieses Beispiel nur bei Tippoy, dem hier ein etwas abweichender Ur-
text vorlag (s. oben 8. 31, A, 2). — Die Ausdriicke pm3, 10p (so Cod. 78; in
den Ausgg.: MITEIp Mwp): yawn moo sollen offenbar den Aristotelischen Ad-
jectiven gflog, Slgepls Tt nal Bhexnlog (Mtatp Sp3 in Deot 11, 7), apeaxos oder xéhuk
entsprechen, wiewohl der Begriff der letzteren etwas veriindert erscheint. Jeden-
falls aber ist die zu TisgoN beigefiigte Erliiuterung wiederum unrichtig und hat
nicht ihn zum Verfasser, da sie in A u. B. mit den Worten beginnt: qyy5
o b pMpe o pavn Mo b und nicht b apyn, was die Abbre-
viatur &= in den andern alten Ausgg. unentschieden liisst, wiithrend in den
neuern Ausgg. die ersten vier Worte ganz fehlen. Das Fremdwort, wofiir die
neuern Ausgg. filschlich =ymy haben, ist das altspanische mollidura, lat.: -
mollitudo.

°) Deot 11, 7 ist zu lesen: mandmm Sty ey b, nicht ayp, wie die Ausgg.
haben.
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Aufwand zwischen der Schibigkeit und der geschmacklosen Prunk-
sucht '), die Sanftmuth zwischen der Zornhaftigkeit?) und Un-
empfindlichkeit, die Scham zwischen der Frechheit und Blodigkeit®)
und so die anderen Eigenschaften: wenn die Sache nur verstanden
wird, so miissen nicht durchaus herkommliche Benennungen zur Ver-
figung stehen ).

2. Die Leute jedoch, fihrt M. fort, irren zuweilen in der Er-
kenntniss der richtigen Mitte und halten eines der Extreme, bald das
Zuviel, bald das Zuwenig, fiir eine Tugend. So wird einerseits die
Tollkiihnheit als Tapferkeit gepriesen®), andererseits der Un-
empfindliche fiir sanftmiithig, der Arbeitsscheue fiir gentigsam,
der Stumpfsinnige fir missig gehalten. Aus gleichem Irrthum
hilt man die Verschwendung und die Prunkliebe fiir gut.
Allein es kann schlechterdings nur das Mittelmasz als Tugend gelten ®).

3. Fragen wir nun weiter, was uns zur sicheren Erkenntniss jener
richtigen Mitte in allen Fiillen leite, so sind wir in der mehr den
philosophischen Standpunkt vertretenden Einleitung zu Abot lediglich
anf die im ersten und zweiten Abschuitte derselben gegebene psycho-

') Dieses Beispiel steht bei pocockr vor dem der Grentigsamkeit, fehlt giinz-
lich in Cod. 73 und steht in 8. N. Ar., B um zwei Stellen frither. Die Unzu-
linglichkeit der Tibbon'schen Uebersetzung entschuldigt derselbe mit dem Mangel
passender hebrilischer Ausdriicke und sucht derselben durch eine Erklirung nachzu-
helfen: npmesm mgpn dom - - - - Rban manb paw e Jedoch scheint er die
den Aristotelischen Ausdriicken peyahompénen, puxponpénsia, dmetpoxahln oder Pavau-
stz entsprechenden arabischen Worte nicht scharf genug aufgefasst zu haben,

*) Hierher gehort der mpm bys in Deot 1, 1.

!) Die erklirenden Worte, welche nach Cod. 73 lauten: b= yy39n mnm) “op
72 00D S - - . pwnow erweisen sich durch ihren Wortlaut als Tibbon's
eigne Zuthat zur Begriindung seiner Wahl in den angewendeten Ausdriicken
oD nya und magma.

‘) Tibbon nach Cod. 78: muwb oup 5 5 1w &5 maon wr m
DUD DM WD AnoDNa o on; nur habe ich das Wort x5 nach
dem Original bei pococke hinzugefiigt. Zur Sache vgl. arist,, NE. II, 7: wolld
6 daTlv Avwyupa. :

*) Tibbon nach Cod. 73 und ilt. Ausgg.: s333 a1 5% 19BN A3 1A

%) Aehnlich amist, NE. IT, 7 Bk, wal fueic 8e....5 IV, 10: %o & 8ze
und an vielen anderen Stellen. Vgl. auch Eud. E. II, 5 und III, 7 Schl. ; M. Mor. 1
Bei einer andern Stelle (NF. II, 8) sind sogar die Beispiele theilweise dieselben,
wiewohl die Darstellung eine etwas verschiedene ist.
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logische Grundlage des sittlichen Lebens ') angewiesen, wonach der
menschliche Geist neben seinem theoretischen auch ein praktisches
Erkenntnissvermogen besitzt, vermittelst dessen er Gut und Bise
zu unterscheiden vermag?). Aber in den mehr auf religitser Basis
ruhenden oder dieselbe eingehend behandelnden Werken bezeichnet M.
als die Aufgabe und Biirgschaft des sittlichen Lebens das Streben
nach Gottihnlichkeit?®). Dies dientihm zugleich bei seiner ver-
neinenden Stellung zur Attributenlehre zur Erklirung der in den mo-
saischen Biichern aufgeziihlten, einen sittlichen Charakter bezeichnenden
Eigenschaften Gottes. Dieselben sind ihm Nichts als heilsame und zur
Nacheiferung fiir den Menschen absichtlich gebrauchte Anthropomor-
phismen*). So sei die Eine Stelle des Gesetzes (2. Mos. 22, 28) dazu
bestimmt, die Vorstellung hervorzurufen, dass Gottes Zorn durch den
Ungehorsam gegen sein Gebot erregt werde, um z. B. jede Be-
driickung als Gott widerwiirtiz darzustellen und so davor zn warnen;
eine andere (2. Mos. 22, 26), um dem Menschen grossmiithige Ge-
gsinnung darch Gottes Beispiel zu empfehlen®). In diesem Sinne
schliesst M. sich einer iilteren Auslegung an, welche zu dem Bibelworte:
«Und du sollst in seinen Wegen wandeln» (5. Mos. 28, 9) mit den
Worten gegeben worden ist: «Wie Gott huldvoll, barmherzig, heilig

ist, so sollst auch du es sein»®).

1y 8. oben 8. 47 ff. ) 8. oben 8. 50f.

% B. d. Ges., Geb. 8; Deot I, 6, 7; Mor. I1I, 28. 54 g. E. Vgl. IBX ZADDIK
Mikrok. 8. 26 f.

Y) Mor. I, 54

%) Mor, III, 28. Diese Kithnheit dem biblischen Wortlaute gegeniiber ist
wohl dem mittelbaren oder unmittelbaren Einflusse des aristorenes ebenfalls zu-
gurechnen, Aunsser dem fiir die negative Attributenlehre entscheidenden dmaftis
wal Avedhofwtoy, welches A. der Gottheit zuschreibt (Mef. XII, 7 Schl.), hat A. eine,
mit Vorbehalt selbstverstiindlicher Unterschiede, aunffallend ihnliche Stelle hin-
gichtlich des heidnischen Volksglaubens. Nachdem er Met. XII, 8 g. E. an dem-
gelben hat gelten lassen, die Giestirne seien Gotter und das Gottliche nmfasse die
ganze Natur, sagt er: Das Uebrige sei dann in mythischer Weise hinzugefiigt
worden, um die Menge zu gewinnen, das Ansehen der Gesetze zu erhShen und
alles Zutriigliche zu fordern. Bezeichnen sie doch die Gotter, wie wenn sie
Menschenart hiitten u, 5. w.

® Deot I, 6; Mor. 1, 54. — Die angefithrte Auslegung ist anscheinend aus
Sifrezu b Mos. 11, 22 und Way. rabb. zu 8 Mos. 19, 2 zusammengeflossen und gar nichi
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4. Die sittlichen Tugenden und Laster — heisst es weiter im
vierten Absehnitte der Finleitung 2u Abot — werden zum festen Besitze
der Seele erst, wenn die ihnen entsprechenden Handlungen lingere
Zeit hindurch wiederholt worden sind und zur Gewohnheit sich gestaltet
haben'). Aus guten Handlungen ergiebt sich eine Tugend, aus bsen
ein Laster®). Weit entfernt, angeboren zu sein, sind die Tugenden
und Laster vielmehr Erzeugnisse und Quellen einer Handlungsweise,
die unter dem Einflusse von Verwandten und Volksgenossen in dem Ein-
zelnen zur Herrschaft gelangt®). Dieselbe kann die richtige Mitte ein-
halten, kann aber auch nach der Seite des Uebermaszes oder des
Mangels ausschreiten *) und einen krankhaften moralischen Zustand ent-
wickeln, der durch ein richtiges Heilverfahren beseitigt werden muss °).

II. Nach diesen auf das moralische Heilverfahren fiihrenden Vor-
bemerkungen, die uns zugleich zur Vervollstindigung des Maimonidi-
schen Tugendbegriffes gedient haben, spricht sich M. nun iiber das
moralische Heilverfahren selbst folgendermaszen aus:

1. Der krankhafte Zustand im sittlichen Gebiete muss nach den
Regeln der allgemeinen Heilkunde behandelt werden. Hat nimlich ein

Kiorper seinen regelmiissigen Zustand verloren, so muss ermittelt
werden, nach welcher Seite er neigt und so lange die entgegengesetzte
Richtung erzwungen werden, bis der richtige Zustand wieder herge-
stellt ist %); dann aber beschriinkt sich die Behandlung auf die bleibende

auf die von M. genannte Stelle 5. Mos. 28, 9 bezogen, deren Aechnlichkeit M. in
Deat 1, 5, 6 irre- geleitet hat. Richtig aber sind die fihnlichen Auslegungen im
B. d. Ges., Geb. 8 angefiihrt, wo die erste aus Sifre zu der dort angegeb. Stelle
und die zweite aus Sofa, 14a entnommen ist; hiernach sind die Angaben in Ed.
Berl. zn berichtigen.

) In anderer, aber verwandter Weise sagt r. HUNA (Sota 22a): Sy o

a5 A N9 M My o

Y) Vgl. Deot 1, 2. 7 und oben §. 64f; ferner zu Abot I, 4 und III, 15. —
amisT: NE. 11, 1—3 und in den oben 8. 65, A. 1 angefithrten Stellen.

%) Vgl. Deot I, 2; VI, 1.

# Tibbon nach Cod. 73: y3mpow 112 nIBOD WX DMAD PMY WEN-

% Dasselbe ohne Metapher in Deot I, 3.

% Medicinisch anfgefasst wiire dies der auf HIPPOEKRATES zuriickgefiihrie
Grundsatz: Contraria contrariis. S. dess. Aphorism. 11, 22; vgl. De natura hum,
¢. 18; ferner De flatibus c. 2, wo der allgemeine Satz vorkommt: T tvavela zdv

2 § $ 5
evavtlwy Eotly ifpata,

G*
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Erhaltung dieser regelrechten Verfassung!). Ebenso ist es bei der
Heilung sittlich verderbter Menschen #). Wer z. B. geizig ist, bei
dem geniigt es nicht, ihn zu gewihnlicher Freigebigkeit anzuhalten,
sondern er muss gegen seine tief eingewurzelte Neigung so lange und
so oft zur Verschwendung gedringt werden, bis der Hang zum
Geiz aus seiner Seele vollig geschwunden und er nahe daran ist, in
den Fehler der Verschwendung zu verfallen; dann erst ist es an der
Zeit, ihn von der Verschwendung abzulenken *) und nur das richtige
Masz der Freigebigkeit und dessen unausgesetzte Uebung von ihm zu
verlangen. Ebenso wird umgekehrt die Verschwendung zuniichst
durch eine Anleitung zum Geize geheilt %),

2. Aber freilich, fihrt M. fort, darf das Heilverfahren im letzt-
genannten Falle nicht so anhaltend wie in dem zuerst angefiihrten
geiibt werden. Man soll z. B. den Verschwender nicht so oft zu
Handlungen des Geizes anhalten, wie den Geizigen zu denen der Ver-
schwendung ®). Und diese feinere Bemerkung, fiigt M. hinzu, ist
geradezu Regel und Geheimniss des richtigen Heilverfahrens. Es darf

') Tibb. nach Cod. 73 und alt. Ausgg.: ymw by oy 15 mwys e -

*) Dieser Gesichtspunkt wird von M. (Mor. III, 46) auch zur Erklirung einer
Vorschrift im mosaischen Cultus (3. Mos. 1, 2) und einer Bemerkung im Sifra zu
8. Mos. 9, 3 (ooy =pw! wo diese Stelle mit 1. Mps. 87, 31 combinirt wird) sowie
Mor. 11, 49 zur Begriindung des mosaischen Strafrechts (5. Mos. 22, 18 f.
iiber y5 o M), das er geradezu als ein moralisches Heilverfahren an-
gesehen wissen will, verwendet. Ebenso nennt schon arsr, NE. II, 2 die Strafen
eine Art von «Heilverfahren ({atpeiat) durch Entgegengesetatess. Von dem ganzem
Verfahren spricht ebenfalls schon aArisr. NE. II, 9 in gleicher Weise, aber mit
Benutzung eines andern Gleichnisses. Kr erinnert an krommes Holz, das man
nach der entgegengesetzten Richtung biegt, um es gerade zu machen. M. denkt an
unserer Stelle in Perak. IV nach dem ganzen Zusammenhange und nach Perak. III
wohl eigentlich an kérperliche Krankheiten, hilt aber seinen Ans-
druck — vielleicht mit Absicht — so allgemein, dass derselbe auch auf das Aris-
totelische Gleichniss hindeutet. Von der moralischen Besserung durch anhaltende
Uebung des Entgegengesetzten handeln ferner saapia (Em. X, 3 fol, 95 a Berl.;
hier ob. 8. 10) und oazzanr (Mosn., Zed. Cap. 13, 8. 79 f. 87f). Abweichend lehrt
IBN GERIROL (7. midd. han. V, 2 Schl.): allmihliche AbgewShnung und lang-
same Steigerung der Zumuthungen sei die zweckmiissige Besserungsmethode.

?) Tibb. nach Cod. 73: myppny n1SypD 17 P‘;DJ N

*) Andere Beispiele s. in Deot II, 2.

°) Tibb. nach Cod. 73 und S. N. B. wporabyp 1013w >
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eben nicht iiberseben werden, dass man leichter und schneller von der
‘Verschwendung als vom Geize zum richtigen Masze edler Freigebigkeit
gelangt !). Ganz ebenso ist der fir Genuss Unempfingliche leichter
als der Genusssiichtige zur richtigen Mitte zwischen beiden, niimlich
zur Miszigkeit, zu gewinnen. Es folgt daraus, dass der Genusssiich-
tige zu seiner moralischen Besserung viel linger zur Gleichgiltigkeit
gegen allen Genuss angehalten werden muss, als der dem Genusse
gegeniiber Stumpfe etwa zur Unmiszigkeit ). Aus gleichem Grunde
miissen wir den Feigling zu seiner Besserung in hioherem Masze zur
Verwegenheit anleiten, als den Verwegenen zur Feigheit, und ebenso
den Schiébigen mehr zur Prunksucht als den Prunkliebenden zur
Schiibigkeit *).

3. Dieses bei manchen Handlungen und Eigenschaften ungleiche
Verhiiltniss der fehlerhaften Extreme zu der tugendhaften Mitte, hat
nun in der Sittengeschichte zwei Erscheinungen hervorgerufen,
die von der aufgestellten sittlichen Regel abweichen. Die Eine der-
selben verdient nach M. Zustimmung, die andere Missbilligung.

a) Ein htherer Grad von Gewissenhaftigkeit, sagt M., bewog die

Tugendhaften unter unseren Glaubensgenossen, iiber das
Masz sittlicher Verpflichtung hinauszugehen und sich Erschwerungen
freiwillig aufzuerlegen. M. filhrt uns eine zwiefache Art dieser Er-

schwerungen vor.
a) Da Eines der Extreme bei den einzelnen Handlungen und

Eigenschaften von der richtigen Mitte weiter abliegt und diese mehr
gefihrdet, so zogen jene Tugendhaften es vor, sich das unausgesetzte
Beharren in der genau bemessenen Mitte nicht zuzumuthen, weil von
derselben aus eine Abweichung nach der bedenklicheren, ihr mehr
widerstreitenden Seite fortwihrend droht. Darum gaben sie ibren
Handlungen und Gewohnheiten aus Vorsicht lieber eine Richtung
immer gegen dasjenige Extrem hin, welches dem sittlich guten Ver-

1) Vgl amisT. NE IV, 3.
*) Auf der hierin liegenden niiheren Verwandtschaft bald des Einen, bald

des anderen Extrems mit der tugendhbaften Mitte beruht eben jene oben (8. 81)
angegebene Verwechselung desselben mit der Tugend selbst,
%) Vgl. amsr. NE. II, 8.
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halten verwandter ist. So neigten sie ein Wenig von der Miissigkeit
zur Stumpfheit, von der Tapferkeit zur Verwegenheit, von dem edlen
zum iibertriebenen Aufwande, von der Bescheidenheit zur Demuth und
ebenso in anderen Gebieten menschlichen Wollens und Handelns '), —

Hiermit sind wir aber bei einem Punkte angelangt, wo M. als
Erkliirer der Mischnah®) und spiiter als Gesetzeslehrer bei der Ab-
fassung seines Mischneh forah sich in Riicksicht auf seine jiidischen
Quellen zu einer Durchbrechung der Aristotelischen Tugendregel in
einzelnen Fillen hat entschliessen miissen.

Zwar wird an einer Stelle des letztgenannten Werkes ?) noch der
Tugendhafte (mon) und dessen Handlungsweise (mmon nw) dem
Weisen (oon) und dessen Verfahren (mmom nm) gegeniibergestellt und
jene ethische Eigenthitmlichkeit des jiidischen Lebens, wie in unserem
Abschnitte der FEinleiwtung 2u Abot, als eine berechtigte, aber nicht
nothwendige geringe Abweichung von der Aristotelischen — und
nach M, auch biblisch-talmudischen ') — Regel des Mittelmaszes be-
zeichnet. Und M. fiigt hierbei noch ausdriicklich hinzu, unsere eigent-
liche Pflicht bestehe in dem Einhalten jener Mitte zwischen den
Extremen. Allein in zwei Fillen kann er nicht umhin, die méglichst
weite Abweichung nach dem bessern der zwei Extreme geradezu
zu fordern und das Verharren in der Mitte als unstatthaft
zu verwerfen. Es sind dies die Gebiete des Selbstgefiihls und des
Zornes®). Ausdriickliche talmudische Ausspriiche nithigen M., hier eine
Ausnahme in doppelter Hinsicht zuzulassen: dass die Abweichung nach
der bessern Seite bis nahe ans Extrem gehe und diese zugleich
als unerlissliche Pflicht gelte.

Nur ein solches Streifen ans Extrem scheint von M. in diesen
zwei Fillen gefordert zu werden, nicht das Extrem selbst, das er ja
in einem dieser Fille unbedingt tadelt®). Es ist wahr, M. verwirft

!y Ebenso Deot I, 5 und ew Abot V, 7. Man vgl., was Arist. NE. II, 9 von
dem die sittliche Mitte erst Suchenden und IV, 13 vom Wahrheitsliebenden sagt.

% Zu Abot IV, 4. % Deot I, 5.

Y Das. I, 4 vgl. mit Perak. IV Schl. (8. 91, A. 6); oben 8. 25, A. 2; 8. 27, A. 1.

®) Das. II, 8; zu Abot IV, 4. Das Umgekehrte bei ArisT. s. oben 8. 25, A. 8.

) Deot I, 4: yoyn 1ne Do §5, die dopymoia des amist., NE.IL, 7; vgl
das. IIT, 11.




il

den Hochmuth ginzlich, will gemiss der im Talmud am weitesten
gehenden Meinung keine Spur desselben gutheissen, sondern verlangt
die #usserste Demuth?!), aber ein der Selbstverachtung gleich-
kommender Cynismus?) scheint von M. auch auf diesem Standpunkte
nur als voriibergehendes Besserungsmittel fir den Hochmiithigen em-
pfohlen zu werden. Ebenso ist die dusserste Sanftmuth, die
durch die bedeutendsten Anlisse zum Zorn sich micht hinreissen lisst
und auch den heilsamen schiirfsten Tadel mit innerer Ruhe und nur
dusserlich angenommener Aufregung ausspricht®), wohl noch nicht
gleichzuachten der getadelten unerschiitterlichen Fiihllosigkeit, die
M., wie gesagt, als fehlerhaftes Extrem nennt*) oder als voriiberge-
hendes Besserungsmittel fir den Jihzornigen empfiehlt ®). —

8) Die «Tugendhaften» und auch einzelne Gesetzeslehrer des Tal-
mud haben ferner, sagt M. wiederum in der Finleitung zu Abot, zur
Heilung ihrer eignen sittlichen Schiiden oder zur Isolirung von dem
Einflusse einer herrschenden Sittenverderbniss zeitweilig sich im Ge-
biete des Genusses dem Extrem der Entsagung zugewendet, indem
sie Fasten, Nachtwachen, Enthaltung von Fleiseh und Wein sowie von

1) Zu Abot. IV, 4 w. Deot 11, 3 nach R, NACHMAN B. ISAAK in Sote Sa.
%) Deot 11, 2: manp b3 wabn 5on p nond 2wm [0 1122 Bey »ay
PE? DN M1

% Deot 11, 3. #) 8. 86, A. 6.

8 Deot I1, 2. — ABRAHAM DE BoTON in Lechem mischneh za Deot 1, 4 {. macht
verschiedene Versuche, den anscheinenden Widerspruch in M.'s Entscheidungen
zu losen; seine Unterscheidung zwischen mpyira und mywpy st vollig unhalt-
bar. — Es bleibt iibrigens anch nach unserer Annahme Manches in M.'s Dar-
stellung noch immer befremdend. Er mag in Deot I, 4 trotz 11, 3 den Zorn
als Beispiel des Mittelmaszes gerade deshalb gewiihlt habem, um die genannte
Differenz zwischen philosophischer und jiidisch-religioser Ethik dadurch um so
deutlicher hervortreten zu lassen, da er deren ausdriickliche Angabe in
diesem auch fiir Nichtphilosophen geschriebenen Werke am wenigsten zweck-
missig fand. Aber waram wihlt M. in Deot I, 5 Hochmuth und Demuth mit
einer bis zum Extrem vordringenden Abweichung — iibereinstimmend mit
II, 8! — als Beispiel fiir die tugendhafte Weise, die er so eben fiir eine geringe
Abweichung von der Mitte erklirt hat? — Wiire es ferner in Deot 11, 2 nicht
angemessener gewesen, die Beispiele des voriibergehenden Heilverfahrens und des
alsdann festzuhaltenden Mittelmaszes an anderen Eigenschaften als gerade am
Zorne und am Hochmuthe nachzuweisen, die ja unmittelbar darauf (in II, 3) von
der Regel des Mittelmaszes, zufolge der jiidischen Ueberlieferung, ausgenommen
werden? —
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ehelichem Verkehr sich auferlegten, auf wollene und hiirene Gewiinder
sich beschrinkten, in der Zuriickgezogenheit der Berge!) und der
Wiisten ein Einsiedlerleben fiihrten ®). —

b) Tadelnswerth aber und verwerflich ist es, nach M.s wei-
terer Erkliarung, wenn Thoren, mit der Ursache und den besonderen Um-
stinden dieser dem Leben sich abwendenden Enthalsamkeit unbekannt,
dieselbe unbedingt mustergiiltig finden und deshalb blindlings nach-
ahmen. Als ob Gott dem menschlichen Korper feindlich gesinnt wiire
und dessen Vernichtung verlangte, meinen diese Menschen, ihre Ab-
wendung vom Leben sei etwas Gutes, fithre zur Tugend und bringe
den Menschen Gott niiher. Sie merken nicht, dass ihr Verfahren falsch
sei und zu sittlichem Mangel fiihre. Sie gleichen einem mit der Heil-
kunde vollig Unbekannten, der als Gesunder den Saft von Coloquin-
then, Skammonien *) und Aloé€ geniesst und Nahrungsmittel sich ent-
zieht, weil gefibrlich Kranke durch dergleichen geheilt worden sind,
und nicht merkt, dass er sich eben dadurech erst krank macht. Ganz
ebenso kommt sittlich herunter, wer ohne Anlass die voriibergehend
zur moralischen Besserung etwa erforderliche Lebensweise annimmt.
Unsere vortreffliche Lehre verlangt Nichts von solcher Selbstquiilerei
und Flucht aus der menschlichen Gesellschaft. Sie will ein naturge-
miisses Leben und nur das Einhalten des Mittelmaszes in Allem. Das
haben unsere Alten schon erkannt und ausgesprochen*); das bekunden
unsere Propheten und Weisen in Lebre und Leben; darauf zielt der
Bescheid, der nach der Wiederherstellung des jiidischen' Staates auf
die Frage wegen Beibehaltung der fritheren Trauerfasten vom Prophe-
ten ertheilt worden ist, wobei derselbe die Tugenden des theoretischen
und praktischen Lebens allen freiwilligen Entsagungen vorzieht ?).

Das aber, fihrt M. fort, konnen diese jiidischen Nachahmer des

'} Tibbon nach Cod. 73 und alt. Ausgg.: pvmme anow -

) Vgl. auch H. Deot VI, 1; H. Nedar. XIII, 23.

) Coloquinthen und Skammonien nennt M. als starke Purgirmittel im Send-
schreiben an Sultan Almalik (Ker. chem. III 8. 16), Bei Tibbon muss es iibrigens
nach Cod. 78 und dem Arab. heissen: mmpnm Swin orz 3y DNIPIN DD

ANNDPYN RPOIPNE 1dM

‘) Nedar. 10a u. sonst zu der 8. 16, A. 11 angefithrten Stelle.

°) Sechaija, 7, 1—8, 19, — Dieselbe Verwerfung iibertriebener Askese spricht

M, in gedringter Kiirze Deot III, 1 aus,
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unjiidischen Einsiedler- und Monchslebens’), von denen hier allein die
Rede ist?), nicht zu ibrer Rechtfertigung sagen, ihre mit Anstrengungen
und Entsagungen aller Art verbundene Lebenseinrichtung sollte nur
zur Uebung ihrer Seelenkriifte dienen, um denselben diejenige Neigung
von der rechten Mitte zu dem bessern Extrem indirect beizubringen,
welche jene Tugendhaften, wie oben bemerkt worden, in ihrer Hand-
lungsweise und Gesinnung thatsiichlich bekundeten. Denn, sagt M.,
eine solche das ganze Leben beengende Askese wiirde noch iiber das
Masz dessen hinausfiihren, was unsere Lehre in ihren, alle Verhiiltnisse
des Lebens regelnden Gesetzen bereits ihrerseits hat erzielen wollen.
Sei es doch gewiss, dass jene Gesetze der Torah, die uns Entbehrun-
gen oder Beschrinkungen auferlegen, uns nur dazu eine Anleitung
geben sollen, wie wir uns dem der tugendhaften Mitte am meisten
widerstreitenden Extrem beharrlich fernhalten. So seien die Speise-
verbote, die Ehehindernisse, die Einschrinkungen selbst des gesetz-
miissigen Geschlechtsverkehrs nur®) dazu bestimmt, uns weiter ab
von dem Extrem der Genusssucht und ein Wenig niher zur Seite der
Unempfinglichkeit zu fiihren, um so zu dem eigentlich erwiinschten
Ergebniss zu gelangen, dass in unserer Seele der Hang zur Missig-
keit sich befestige*). Ebenso seien die mosaischen Gesetze hinsichtlich
der Gaben an Arme und Leviten, mit Einschluss des Gesetzes iiber
Sabbat- und Jobeljahr, dazu hinreichend, uns dem Extrem der Schiibig-
keit zu entziehen und dem immerhin bessern eines iibertriebenen Auf-
wandes so weit anzunihern, als zur Sicherstellung eines edlen Auf
wandes gehort®). Die meisten biblischen Gebote, unter diesem
Gesichtspunkte betrachtet, zeigen ebenso die Absicht, eine erziehende
Wirkung auf die Seelenkriifte zu iben. So seien manche Vorschriften

') Vgl. Deot II1, 1: gy s na-

) M. will eben nur seine Glaubensgenossen belehren; eine Kritik des christ-
lichen und muslimischen Einsiedlerlebens und Ménchswesens liegt ihm hier fern,

*) Das hier wiederholentlich gebrauchte «<nurs ist nicht gemau zu nehmen,
wie in diesem Falle Mor. III, 48. 49 und in manchen nachfolgenden die Paral-
lelstellen theilweise zeigen; s. die folg. Anmerkungen.

4 Vgl. Mor. 111, 35.

) Vgl. Mor. III, 39. — Ueber die hier von TiepoN angewendeten hebr, Aus-
driicke s. 8. 81, A. 1.
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gegen den Zorn'), manche gegen die Habsucht?) gerichtet, einige
wiedernm wollen die richtige Scham erzielen, indem die Einen die
Frechheit ), die anderen die Blodigkeit') bekimpfen.

Wer also ein solcher Thor ist, diese gesetzlichen Uebungsmittel
noch tiberbieten zu wollen, wer z. B. die Speiseverbote und die Be-
schrinkungen des ehelichen Verkehrs aus eigner Erfindung zu ver-
mehren, wer seines Eigenthums in hoherem Masze als geboten ist oder
gar vollstindig fir wohlthiitige und religitise Zwecke gich entiussert —
handelt unsittlich, geriith unvermerkt in das entgegengesetzte Extrem
und entfernt sich ganz von dem allein tugendhaften Mittelwege. Ein
herrliches Wort R. ISAAK's im paldstinischen Talmud, welches zu-
niichst die tibermiissige Selbsteinschriinkung durch Geliibde fadelt®),
findet auf die ganze hier bezeichnete falsche Richtung eine umfassende
Anwendung. Ebenso gehort, wie M. spiter hinzufiigt®), auch das
viele Fasten, das Manche sich auferlegen, nicht zur rechten Lebens-
weise, sondern verstosst gegen die Abmahnungen unserer Gesetzes-
lehrer und gegen die biblische Warnung: «Wolle nicht zu gerecht
sein!» 7)

4. Was' hingegen jedem Menschen dringend empfohlen werden
muss, das ist, Tag fiir Tag seine Handlungsweise und Neigungen streng
zu priifen ¥) und gegen jede bemerkte Abweichung von der tugend-

1y M. nennt das Verbot der Rache und Nachtriigerei (3. Mos. 19, 18), worin
zugleich die Blutrache untersagt werde; das Gebot, dem Feinde in der Noth bei-
zustehen (2. Mos. 28, 5; 5. Mos. 22, 4; letztere Stelle bezieht die Halachah — s,
Sifre 2. St. — ebenfalls auf den Feind).

) 5. Mos. 22, 1. — Ein anderer Gesichtspunkt Mor, III, 40.

%) Ehrerbietung fiir das Alter (3. Mos. 19, 32), vgl. Mor. III, 36; Ehrer-
bietung fiir die Eltern (2. Mos. 20, 12), Achtung gerichtlicher Entscheidungen
(5. Mos. 17, 11), anders Mor. I1I, 41.

4) Zurechtweisung des Nebenmenschen (3. Mos. 19, 17), Furchtlosigkeit des
Richters (5. Mos. 1, 17; bei Tibbon: 5. Mos. 18, 22).

% Jerusch. Nedar. IX, 1: Ampn 5 mooxw mp 7 85 prgd = owa w1 29

.ovAR DM TOY MoNS wpan AnNw 8ON

#) Deot III, 1.

") Kohelet 7, 16. Vgl. oben 8. 26, A. 1. — Auch pacuia, Hypfl. VIII, 3,
No. 25, S. 885 wendet diese Bibelstelle in ihnlichem Sinne an, wiewohl ihm in
der besondern Anwendung M. nicht zustimmt; s. oben 8. 18 u. 8. 14, A. 5. —
Usber die Ansicht ABR. B. CHIJA's 5. 5. 16; fiber die JEH. HALEVIs: S. 19, A. 4.

%) Vgl. Tesch. VII, 8. — Die Anregung zu dieser Ermahnung empfing M.
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haften Mitte jemes oben angegebene Heilverfahren durch Entgegen-
gesetztes rechtzeitiz einzuleiten, bevor die Gebrechen sich so fest-
setzen, dass die eingreifendsten Mittel nithig werden, wie man ja auch
bei korperlichen Leiden lieber friiher Mittel anwendet und diese dafiir
auch milder sein knnen. Von dieser Pflicht bestindiger Rechenschaft
vor sich selbst ist Niemand auszunehmen, da kein Mensch von Keh-
lern frei ist!). Die Philosophen?) haben es bereits ausgesprochen, es
sei schwer, Jemand zu finden, der zu allen Tugenden, den dianoé-
tischen wie ethischen, von Natur befihigt wiire®). In den biblischen
Biichern aber giebt es darauf zielende Aeusserungen in grosser Menge').
Hat ja selbst der unerreichte Moseh einst die Tugend der Sanftmuth
versiiumt und ist dem Fehler des Jihzornes einen Augenblick anheim-
gefallen, — weshalb er denn auch von Gott getadelt und gestraft
worden ist ®), — —

M. schliesst mit dem Ergebniss, die Selbstpriifung zur Einhaltung
des Mittelweges erhebe den Menschen zur hochsten sittlichen Stufe
und bringe ihn Gott niher; auch die talmudischen Lehrer hiitten diese
Priifung des Maszes in Handlungen und Seelenzustéinden ausdrtick-
lich gefordert ®).

5. Im Zusammenhange mit dieser Forderung wiederholter Selbst-
priifung steht es, wenn M. an einer andern Stelle bei den religitsen
Vorschriften tiber die Bekehrung (nawn) von den drei Erforder-
nissen derselben: Bekenntniss vor Gott, Reue und Vorsatz
der Besserung das erstgenannte an die Spitze des ganzen Ab-

vermuthlich durch den achten Abschnitt iiber die sRechenschaft mit der eignen
Seeles in den Herzenspflichter BACHIA's.

% Aehnlich Mor. 111, 36.

%) Vgl, zu Abot V, 14. Wie man daselbst sehen kann, ist die Stelle bei
ARisT., NE. VII, 1 fiber den #efog dviip gemeint. SaADIA (Emun. V, 3) bei der
Definition des «Vollkommnen» {D'-J,;} polemisirt gegen die von daher stammende
Behauptung der «Leute.

%) 121 o bei Tibbon ist eine Doppeliibersetzung zur Auswahl.

Y) Ijob 4, 18; 25, 4; Koh. 7, 20.

% 8o deutet M. ausfiihrlich die dunkle Erzihlung 4. Mos. 20, 2—13. —
(Gegen diese Deutung erklirt sich NACHMANIDES zu 4. Mos. 20, 1; die wirtliche
Anfithrung der Tibbon’schen Uebersetzung daselbst kann zur Verbesserung unseres
Tibbon-Textes benutzt werden, bedarf aber ebenso der Berichtigung durch diesen.

%) M. fihrt dafiir eine Stelle aus Sota 5b in Bezug auf Ps. 50, 23 am.




AR

schnittes von der Bekehrung stellt ') und dessen Bedeutsamkeit da-
durch bekundet; wenn er ferner die Wichtigkeit der iffentlichen
Ermahnung fir die Selbstpriiffung und Besserung der Menschen be-
tont, die Propheten als Muster dafiir anfiilhrt und es als Pflicht jeder
Gemeinde darstellt, einen t#iberragenden, gereiften, von Jugend an
gottesfiirchtigen und unter den Menschen beliebten Gelehrten zum
offentlichen Lehrer und Ermahner zur Busse anzustellen?); wenn ihm
die Selbstiiberwindung des Bekehrten dessen frithere Verirrung reich-
lich aufzuwiegen scheint, er ibn in dieser Hinsicht hisher stellt als den nie
der Stinde Anheimgefallenen®) und die etwaigen Vorwiirfe fiihlloser Men-
schen wegen der Vergeben fritherer Zeit ihm gewissermaszen zum
Rubme anrechnet, weil er ja eben durch so riihmliche Ueberwindung
zu vollendeter Tugend gelangt sei*); wenn M. den Versthnungstag
eine Einsetzung nennt, dazu bestimmt, den Gedanken der Busse und
Bekehrung zu lehren®), diesen aber fiir sehr wichtig erklirt, weil die
Miglichkeit der Bekehrung den Menschen zur Besserung antreibe,
deren Unmoglichkeit aber ihn im Bisen zu verharren bestiirke oder
noch tiefer sinken lasse®); wenn er endlich den gesetzlichen Posaunen-

schall am jiidischen Neujahrsfeste als einen Aufruf zum Erwachen aus
dem Schlafe sittlicher Bewusstlosigkeit und Erschlaffung sehr schon
deutet”), — iiberall also die Erkenntniss eigner Schuld als
einen heilsamen Ausgangspunkt des sittlichen Fortschritts ins Auge
fasst und hervorhebt.

C. Die vollendete Tugend und die Selbsibeherrschung®).

Die Tugendlehre des M. findet ihren Abschluss in der Feststellung
des Verhiltnisseszwischen Neigung und sittlichem Han-
deln. Hinsichtlich dieser in der neuern Philosophie von KANT in
verneinendem Sinne entschiedenen Frage tritt M. der Ansicht des

E LEFREA ISR T SRS

Y Tesch. 1, 1. 9 Das. IV, 2. %) Das. VII, 4; vgl. Mor. III, 86.

Y) Tesch. VII, 8. % Mor. III, 43. % Mor. 111, 86.

") Tesch. 111, 4; Mor. III, 43.

) Die Ueberschrift des hier leitenden sechsten Abschnittes der Finl. su
Abot lautet: «Ueber den Unterschied zwischen dem Tugendhaften und dem sich
Beherrschenden.» TiBpoN hat den letztern Begriff durch zwei geliufige hebriiische
Ausdriicke wiedergegeben: ywpya Senom =y an 2100




ARISTOTELES und der demselben zustimmenden FPhilosophen ') bei:
der in Wahrheit Tugendhafie iibe das Gute in Uebereinstimmung mit
seiner Neigung und sei deshalb Demjenigen vorzuziehen, der dasselbe
Gute aus Selbstbeherrschung thue, weil dieser zwar in den Hand-
lungen ihm gleichkommen kionne, aber der Neigung, also dem
Zustande der Seele nach hinter ihm zuriickstehe. Die sittliche Be-
deutung des begleitenden Gefiihles spricht, sagt M., auch die Bibel an
einigen Stellen?) iibereinstimmend mit der Meinung der Philosophen aus.

In anscheinendem Widerspruche hiermit, fihrt M. fort, stehen
Aeusserungen der Lehrer in Talmud und Midrasch, wonach die sitt-
liche Grisse gerade darin besteht, der widerstrebenden Neigung den
Willen entgegenzusetzen und demgemiss die Handlungsweise einzurich-
ten®); wonach es ferner nicht zu billigen ist, wenn Jemand sagt, er
wiirde ohne das Gebot Gottes ganz ebenso leben, sondern die natir-
liche Neigung der Pflicht geopfert erscheinen muss*).

In Wahrheit aber, sagt M., liegt hier kein Widerspruch vor. Es
giebt néimlich zweierlei Gesetze in unserer Offenbarungslehre.
Die Eine Klasse wird von gewissen Lehrern spiiterer Zeit, welche der
Irrlehre des Kalam anhangen, Vernunftgesetze genannt®); sie

1) amisT. ist hier hervorzuheben, weil M. an seine Erdrterungen oftenbar an-
kniipft. NE. VII, 1—11 handelt A. von der Selbstheherrschung, der Tugend gegen-
iibergestellt, Cap. 11 insbesondere vergleicht er den sich Beherrschenden (éyxpatiic)
mit dem im Bereiche der Missigkeit Tugendhaften (adppwy), was M. ziemlich trep
wiedergiebt. Von der Uebereinstimmung der Neigung mit wahrer Tugend spricht
A. im Vorbeigehen auch sonst, z. B. NE. I, 9; II, 2; die Einschriinkung bei der
Tapferkeit im Kriege (NE. III, 12) ldsst die Ansicht in der Hauptsache doch fort-
besteben. Vgl. oben 8. 17, A. 1; ferner 8. 59. 60.

5 M. fihrt Spr. 21, 10. 15 an.

%) Sukkah 52a; Abot V, 23.

%) ELASAR B. ASARJA in Sifra zu 8. Mos. 20, 26 (M. fiihrt einen anderen Autor,
R. SIMON B. GAMLIEL, an).

5) ({emeint ist saapia nach FEm. 1II, 2. Die Benennung «Vernunftgesetze»
gefillt M. (nach scuEYer, Psychol. Syst. d. Maim. 8. 26) deshalb nicht, weil die
entsprechende arabische Benennung eigentlich «Gesetze der theorstischen Ver-
nunfts bedeute — ein Name, den M. den Gesetzen iiber Glaubenswahrheiten (nach
Perak. IT) vorbehalten musste. — IBN pAUD (Em. ram. II, 5, 2 8, 75) fihlt eben-
falls die Unangemessenheit der Benennung; denn er rechtfertigt sie dadurch, dass
die darunter verstandenen Gesetze eine Art von Beziehung zu den Vernunfter-
kenntnissen (mi5agnn) haben.
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werden aber nach talmudischem Sprachgebranche besser einfach als «Ge-
setzes (myn) — oder auch als «<Rechte» (ppwn)') — bezeichnet.
Sie entsprechen der sittlichen Natur des Menschen, sind eigentlich fiir
jeden Tugendhaften zugleich Gebote seines eignen Innern und miissen
Gegenstand seiner berechtigten Neigung und Frende werden. Auf
solche Gebote findet die Namens der Philosophen angefiihrte Ansicht
ihre volle Anwendung; wer diesen innerlich nicht zustimmt, ist nicht
im Besitze wahrer Tugend. Aber es giebt noch eine andere Klasse
biblischer Gesetze, es giebt «Satzungens (opn), welche Ausfluss
gottlicher Leitung und gottlichen Willens sind, nicht aber vom Sitten-
gesetze direct ausgehen ®). Diese also sind eben als Gebote Gottes
hochzuhalten; bei ihnen ist es in der That, wie unsere Lehrer sagen,
gerade etwas Grosses, dass die widersprechende Neigung sich immer
aufs neue fiigt und unterordnet. Das beweisen aunch die Beispiele,
welche in der oben®) angefiihrten Stelle dafiir angefiihrt werden; es
werden nur positive Vorschriften aus dem Kreise der Speisegesetze,
Mischungsverbote, Ehehindernisse *) angefiihrt. —

Y Dies nach H. Mwilah VIII, 8 u. Mor, 111, 26. — ABE. IBN ESRA in Jes.
mor., V nennt sie «Pikkudims (nach Ps 19, 9).

%) Dieser nach dem Talmud von saapin dargelegte Unterschied in den mo-
saischen Vorschriften ist ebenso im Gebiete profaner Gesetze vorhanden. So
unterscheidet amrisr. NZ. V, 10 im Staate ein natiirliches und ein gesetz-
liches Recht. Das natiirliche Recht habe iiberall dieselbe Kraft und sei von
dem Gutdiinken der Menschen nicht abhiingig; das gesetzliche Hecht kdnne ur-
spriinglich so oder anders sein, werde aber durch Gesetz in einer bestimmten
Weise festgestellt, wie 2. B, Loskauf aus der Gefangenschaft durch Zahlung einer
Mine oder Opferung einer Ziege und nicht zweier Schafe. Vgl. NE. VIII, 15:
Das Gerechte (b #ixawv) sei ein zwiefaches, ein ungeschriebenes (&ypapov) und
ein gesetzmissiges (xatd vipov).

5 8. 93, A 4

4 myp in der Bedeutung «<Ehehindernisses — 2. B. unter Verwandten und
nahe Verschwiigerten — sind wohl zu unterscheiden von ppmy = mmy g, Un-
zucht oder Siinden im Geschlechtsleben, wie Ehebruch oder widernatiirlicher Ge-
schlechtsverkehr. Jene beruhen auf positiver Feststellung durch das Gesetz und
lassen sich zwar, wie Mor. I11, 49 zeigt (vgl. ob. 8. 89), verschiedentlich begriinden,
sind aber nicht nothwendige Ergebnisse des moralischen Gefiithles bei allen Volkern
und Menschen, wie die angegebene zweite Art von pp-qp. So fiihrt denn auch
M. in H. Melach. IX, 1 ppmy mbyy mit dem Zusatz an, «denen das sittliche Be-
wusstsein beipflichtets (b mny ny=nw) und werden ;3 333 myy (oder oy n)
von ypq ppy 4. h. den positiven Feststellungen gesetzlicher Ehehindernisse




Diese Unterscheidung, deren ausgleichende Anwendung M. sehr
erfreut, bedarf noch einer Ergénzung aus dessen spiteren Schriften.
M. behauptet an verschiedenen Stellen, nach dem Vorgange anderer
jildischer Forscher'), dass die positiven Gesetze des Pentateuch nicht
willktirliche Geheisse Gottes sind, sondern ihren guten Grund
haben, dessen Ermittelung eben eine Aufgabe fiir unser Nachdenken
sei?). Empfinglichen Gemiithern werden also auch diese Satzungen
durch jahrelange Uebung und durch die Erfahrung ihrer heilsamen Wir-
kung so theuer und so sehr zum Bediirfnisse, dass sich denselben mit
der Zeit eine innere Freudigkeit und Zustimmung ebenso zuwendet wie
jemals den sittlichen Geboten®). Doch nicht Alle gelangen zu solcher
Vertiefung ; der grossen Menge bleiben die «Satzungen» unerklirlich®).
Auch giebt es, sagt M., Einzelheiten, fiir die in der That ein Grund weder
zn suchen noch zu finden ist, weil sie nur die Ausfiithrung allge-
meiner Satzungen betreffen, die ebenso gut anders, aber doch
jedenfalls auf irgend eine Art erfolgen muss, wo also nothwendiger
Weise eine willkiirliche Bestimmung durch das Gesetz zu treffen war®).
Es bleibt also im Bereiche der positiven Vorschriften der Religion
immerhin Raum genug fiir die einfache Unterwerfung des Willens ohne
die zustimmende Entscheidung der eignen Neigung, also fiir die Be-
thitigung einer edlen Selbstbeherrschung. — Schliesslich wird man

unterschieden in Sanh. 57b, vgl. 56b, Darum wird auch Joma 67b may o
zu den Geboten geziihlt, die anch «ungeschrieben gelten miissten» und bei saapia
a. a. 0. als erstes Beispiel der «Vernunftgesetze» genannt. Ebenso macht ABR.
IEN ESRA in Jesod mora, V einen solchen Unterschied innerhalb Dessen, was gemein-
schaftlich pyyy genannt wird. — Hierdurch erledigt sich die von ABRAHAM HUE-
witz im Commentar Chesed Abraham zu Perak. VI erhobene Schwierigkeit.

1) Ueber saapia 8. S, 17, A. 3; BACHIA rechnet (Hpfl, Finl. 8. 16) die Er-
mittelung der Griinde fiir die positiven Gesetze (ywn mun m>y) zu den dem
Geiste obliegenden, wiewohl nicht Jedem erfiillbaren Aufgaben; — iiber 1BN
ZADDIK 8. S. 17, A. 5; iib. ABR. 1BN ESRA S, 21, A. 5.

%) Buch d. Ges, Verb, 365; H. Ml VIII, 8; H. Tem. 1V, 13; Mor. 111, 26;
Sendsehr. an Chasdai halevi (Briefs. 4b Br. od. Kobez IT, 23b). Vgl. anch ob. 8. 89.

%) H. Lulab VIII, 15 und vIDAL DE TOLOSA im Magg. mischn. das. — Das stimmt
dann auch mit Bacusas Forderung (Hpfl. IX, 5 8. 413) iiberein, dass die Befol-
gung der positiven Satzungen dem Israeliten zur zweiten Natur werde.

) Mor. ITI, 26: Diejenigen Gebote, deren Nutzen der grossen Menge nicht
klar ist, heissen «Satzungen.»

B8 821 AT
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gegen die Auseinandersetzung in der Einleitung zu Abot einen Wider-
spruch darin nicht finden, dass M. an einer andern Stelle die auf dem
Wege der Selbstbeherrschung errungene vollendete Tugend,
in der schliesslich Neigung und Pflicht zur Einheit gelangt sind, nach
talmudischen Ausspriichen hoher als die ohne schweren Kampf er-
langte stellt?).

Zweites Capitel,
Die Lehre vom hiichsten Gut,

Die Lehre vom hichsten Gut hat M. in den uns noch tibrigen
Abschnitten der Finleitung zu Abot sowie in anderen Theilen seiner
Schriften behandelt. Wir sind dadurch in den Stand gesetzt, zuerst
Begriff und Wesen des hichsten Gutes nach M. festzustellen,
sodann die Bedingungen zur Erlangung desselben, ferner
die Stufen in dessen Erreichung und endlich die anniihernde
Verwirklichung des hichsten Gutes oder das glickselige Leben
in seinen wesentlichen Ziigen nach M. darzulegen.

A. Begriff und Wesen des hichsten Gutes.

Der Begriff des hichsten Gutes wird von M. schon in fritheren
Stticken seines Mischnak-Commentars erortert. Er leitet denselben in
verschiedener Weise ab, je nach dem gegebenen Anlasse und Ausgangs-
punkte seiner Untersuchung.

I. Die Besprechung einer Zalmud-Stelle 2) in der Finleitung 2um
Mischnah-Commentar fihrt M. durch folgenden Gedankengang zur Be-
stimmung des hichsten Gutes.

Schon die ilteren Philogophen ®) lehren, Alles in der Welt habe

'} 8. oben 8. 92 und A. 3 u. 4 daselbst. Y Oben 8. 5, A. 3 angegeben,

?) In Ancrarisrs Uebersetzung: pmyyymsm = of mahawl, of apyiwor. Es scheint
damit sokRaTES (bei xENoPHON, Memor. I, 4 und IV, 8) vielleicht combinirt mit
den Stoikern (s. zeLLugr, Phil. d. Gr. ITII%, 1 8. 158 nebst A, 2 und 3) bezeichnet
zu sein, freilich mit denjenigen Veriinderungen, welche diese dem M. indirect zu-
gegangenen Anschauungen auf ihrem Wege angenommen. Dahin gehért der mit
Nachdruck ausgesprochene Unterschied zwischen Menschenwerken und Nabur-
dingen, der bei xENopH. a. a. O, I, 4 nur angedeutet ist; ferner die Einschrinkung
auf die sublunarische Welt, withrend dem sokraTES auch die Gestirne zum Nutzen




einen Zweck!). Durchweg erkennbar sei derselbe allerdings nur bei
Menschenwerken; bei den Schipfungen Gottes oder Naturerzeugnissen
nur zum Theil ), wiihrend ein Rest fiir den kurzsichtigen Menschen
mnergriindlich bleibe *). Oberster Zweck aller geschaffenen Wesen in
der Welt unter dem Monde — aber nur in dieser*) — sei der Mensch?®).
Ihm zum Nutzen, zur Nahrung, zum Gebrauche seien dieselben hervor-
gebracht worden, da ja selbst die Giftpflanzen iiusserlich zur Heilung
gich anwenden lassen. Kennen wir daher auch den Nutzen manches
Geschiipfes fiir den Menschen nicht, so sei derselbe nur uns verborgen
und werde durch die fortschreitende Erfahrung und Beobachtung, wie
vielfach schon geschehen, noch ermittelt werden.

Die Frage nach dem Zweck der Welt unter dem Monde sei also
gleichbedentend mit der andern: Wozun ist der Mensch, der oberste
Zweck der niedern Welt, vorhanden? —

Hierauf sei eben von jenen Denkern alter Zeit erkliirt worden:
Das Dasein des Menschen kinne nicht diejenigen Thiitigkeiten zum
Zwecke haben, die dem Menschen mit anderen Geschipfen gemein-
schaftlich sind, sondern nur die allein, welche ihn eben zum Menschen
macht und von all seinen Mitgeschiipfen vortheilhaft unterscheidet ©).

Diese Thiitigkeit sei das Denken, das ihn zur Vernunfterkenntniss,
zur Erkenntniss der Wahrheit fithre 7). Die hichste Erkenntniss
aber, um derentwillen alle andere erstrebt wird, ist die Erkenntniss

Gottes in seiner Einheit ®).

des Menschen vorhanden zu sein scheinen; endlich die Angabe fiber die Be-

stimmung des Menschen, worin die Stoiker ihren eignen Weg fortsetzten, auf dem

die Bekenner offenbarter Religionen ihnen nicht folgen konnten. — Vgl. oben
NGB Bk

1) Hiefiir konnte auch ARISTOTELES angefiihrt werden, z. B. nach De coelo 1, 4.

Y Vel. Mill. higg., IX.

% Mor. 111, 25 sagt M. ferner: Gottes Wille hat Alles, was seiner Weisheit
zufolge moglich war, hervorgebracht; aber seine Weisheit ist uns unergriindlich. . .
Seien doch die Menschen unter einander nicht einmal gleicher Meinung iiber die
Nothwendigkeit oder den Nutzen mancher Thiltigkeit, wie Schreiben, kérperliche
Uebungen und dgl.

# 8, ob, 8. 21; A, 4, % Vgl. auch oben 8. 17.

% Hierzu vgl. auch arisT. NE I, 6.

" amisT. NE. X, 7. 8 Vgl. ob, 8. 22 und A. 8 das.
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II. Erschien hier die Gotteserkenntniss, das hiichste Gut nach
M, als oberster Zweck des Menschenlebens und hiermit zu-
gleich der ganzen sublunarischen Welt, so wird derselbe Begriff in
einer andern Einleitung des Mischnah-Commentar’s *) nach einem andern
Gesichtspunkte abgeleitet.

Es giebt eine geistige und eine sinnliche Lust. Auch die
Engel und Sphéiren empfinden Lust, aber eben nur eine rein geistige ?).
Der irdische Mensch kann dieselbe nicht anders als durch weitgehende
Forschungen erfahren und begreifen; er ist sich gemeiniglich nur der
sinnlichen Lust bewnsst; wie ja auch umgekehrt die sinnliche Lust
fiir rein geistige Wesen und fiir den vom irdischen Dasein abgelisten
Menschengeist unerfasslich sein muss *).

Unendlich hither als die sinnliche steht die geistige Lust!). Das
zeige schon das irdische Leben. Worauf seien die grissten An-
strengungen der Menschen gerichtet? — Nicht sowohl auf Speise und
Trank als vielmehr auf Ehre, Ansehen, Rache an Feinden. Die stiirkste
Sinnenlust wird verschmiiht, um Schande zu verhiiten oder einen guten
Ruf zu gewinnen ®). Vollends in einer tibersinnlichen Welt gilt nur die

geistige Lust und sie ist vollendet, unbegreiflich, unbeschreiblich ©).
Sie besteht in der Erkenntniss Gottes 7). Und diese jenseitige Gottes-

'} Einl. zu Sanh. X. — Dasselbe in anderer Fassung in H. Tesch. VIII, 1—7,

N Vgl. Mor. 11, 4—6, 10. — Die in unserer Hauptstelle (Einl. zu Sanh. X)
hierbei genannten Philosophen sind wohl anraranr (Princip. 8.3 £), 188 stva (bei
SCHAHRAST.-HAARBR. II, 269) und @AzzZALI an einer mir nicht mehr genau erinner-
lichen Stelle.

) arisT. sagt NE. X, 5 von Menschen und Thieren: Die Genilsse der der
Art nach verschiedenen Wesen sind selbst der Art nach verschieden.

*) anisT. NE. X, 5: Die Geniisse, die das Denkvermigen dem Menschen be-
reitet («f mepl v Svdvnray), unterscheiden sich durch ihre Reinheit von den durch
die Sinne dargebotenen, wie die der h&heren Sinne von denen der niedern. Vgl.
das. Schl. iiber die eigentlichen Menschengeniisse, die eigentliche Menschenlust;
X, 7 iiber «die vollendete Gliickseligkeit»; X, 8: wst' ey dv 4 eddaypovia Hewpla g3
Pol. VII, 14. 15; VIII, 3; arraraBl, Princip. 8. 5 u. 18,

5 8, ob. 8. 60, A. 4 die Parallele aus gazzALL

% Vgl. TeemisTius und 1ex siva im Namen des ARISTOTELES bei scHArAsT. 11,
8. 180 (wogegen scu. jedoch 8. 181 gerechte Zweifel dussert; liugnet doch Arist.
in der That die Unsterblichkeit in N J, 11 und TII, 9) und 8. 208 Haarbr.;
ferner die launteren Briider bei pieremici, Anthropol. d. Arab., 8. 157; —
GAZzZALI, Wage, Anf., 8. 6.

") amisT. NE, X, 7 ist in sofern hier anzufiihren, als es dort heisst: Der
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erkenntniss ist das héchste Gut und der letzte Zweck (nawn
mnsn moanm) des menschlichen Daseins,  Sie sichert das ewige Leben,
da — wie die bedeutendsten Philosophen lehren!) — die Seele mit
Gott, dem erhabensten Gegenstande ihrer Erkenntniss, eins geworden
und demzufolge unvergiinglich ist wie Gott selbst®), Von dieser
Seligkeit reden einstimmig die Bibel *) und die talmudischen Lehrer *).

Dem hischsten Gute, das hiernach zugleich ewiges Leben bedeutet,
steht als hoehstes Uebel der Untergang der Seele (nno) gegentiber.
Demselben fiillt anheim, wer Kirperlust vorgezogen, Wahrheit ver-
schmiiht und Trug geliebt hat ?).

Wenn dennoch ein iusserer Lohn fiir ein gottesfiirchtiges Leben
in der h. Schrift verheissen wird, so soll damif nicht der berechtigte
Zweek der menschlichen Bestrebungen in Aussicht gestellt werden;
Gesundheit, Unterhalt, Friede sind nur die unerlisslichen Bedingungen
zu einem tadellosen sittlich-religivsen Leben. Ebenso werden Krank-
heit, Hunger, Krieg und Bedriingniss zwar als Strafen angedroht, aber
nieht allein um ihrer selbst willen, sondern besonders als Hindernisse
frommen Lebens. Wer aus Liebe einem Theil der Gebote nachge-
kommen, sieht fiir die Folge sich auf demselben Wege gefordert und
die Hindernisse beseitigt; wer hingegen verichtlich Gottes Geheisse
zu versiumen begonnen, findet dann in deren Erfiillung allenthalben
Schwierigkeiten °).

[II. Wiibrend das so nachgewiesene hichste Gut, die Gotteser-

Geist (vode) ist das Vortrefflichste in uns und die Gegenstinde seiner Erkenntniss
das Vortrefflichste alles Erkennbaren (was er kurz vorher das Edle und Gottliche
genannt hat}

1) 8. ob, 8. 51, A. 4; 8. 57, S 03

%) Tasselbe bezeichnet M. in gleicher Weise als eine W’lrlxung der Offen-

- -

barungslehre in seiner Erklirung zur Mischnah Senh. X, 1: ot oonn o -\113 )
<93 noNn o Vgl. ob. 8. 38, A, 2.

3 Ps. 31, 20; 1 Sam. 25, 29.

Y ,-1"7"1»‘ xb 12 PNy Berach. 1785 iy o 13w oSS 75 2o wns
Kidd. 39b; v wx21m ‘\"u 10 DWY2IN by: Berach. 34b. In der Ltlantuung der
erstgenannten Stelle muss es in der hebr, Uebersetzung der Talmud - Ausgaben
heissen: smx 9277 8071 Soennn 5 a0 oM und spiter: x 9101503 WRINM 10D
AN wie "auch . hat.

5 Vgl. Zu Ukkazin 111, 12.

#) Vgl. H. Melach. XII, 4. 5 und oben 8. 71, b.
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kenntniss, die wahre Glickseligkeit!) des Menschen nach M.
ausmacht, haben Geniisse und Giiter anderer Art, als Zweck betrachtet,
nur einen scheinbaren Werth. Als Scheingiiter (o maw) erweisen
sie sich, wenn sie, wie nicht selten vorkommt, dem Menschen zum
Verderben gereichen, wie die Philosophen denn auech von schein-
baren Uebeln (rmmam myn o m-s) wit Recht sprechen, da die-
selben oft gerade dusseres Wohlbefinden, tugendhaftes Leben und ewige
Wohlfahrt (momsin nawn) begriinden ?). Behalten wir die wahre Gliick-
seligkeit nur stets im Auge, so erkliren sich uns manche Lehren in
Schrift und Tradition als Ermabnungen zu besonnener Missigung in
Freud und Sehmerz #).

IV. Es giebt aber.iiberhaupt kein Gut nach M. und keine Tugend,
welche in gleichem Range mit dem Gebiete der Erkenntniss und voll-
ends mit der Gotteserkenntniss steht*). Aeltere und neuere Philosophen,
sagt M.%), haben vier Arten menschlicher Vollkommenheit
unterschieden °).

1. Vollkommenheit des dussernBesitzes. Dieselbe hat
keinen Zusammenhang mit der betheiligten Person selbst, da dieser Be-
sitz ihr rein fusserlich ist und ein von ihr unabhiingiges Dasein hat.
Der iiussere Besitz ist vergiinglich und macht den Menschen selbst
nicht vollkommner 7).

2. Vollkommenheit des Kérpers, z B. ein fiusserst mass-
haltendes Temperament, proportionirte und kriftige Glieder. Auch
diese Art von Tiichtigkeit darf nicht zum Lebenszweck gemacht werden;
denn sie kommt nicht dem Menschen als solchen zu, wird bei manchen

1) ;'1'1|-;1FJ-|K- meyok Tibbe: ppene Ambuem (Perak. V; Mor. 1II, 23 und
sonst) ist die Uebersetzung der Aristotelischen ebdawpovia oder nach NE. -
Téheta ebfanovia.

*) Sendschreiben an Sultan Almalik in Ker, chem. 111, 8. 23.

®) Zu Mischnah Berach. 1X, 5 Anf. Y) Vgl. oben 8. 39.

%y Mor. III, 54.

®) anrisT. NE. I, 8 und Pol. VII, 1 unterscheidet nur dreierlei Giiter; allein
NE. X, 7 und 8 erklirt er die theoretische Thiitigkeit fiir gliickseliger als die
Austibung ethischer Tugenden, Das gab wohl Spiteren den Anlass, die «Seelen-
gliters (& mept Juyfy, ©a & of duyf dyadd) des A. in praktische und theoretische
au theilen, so dass sich ihnen vier Arten von Vollkommenheiten (dperal) ergaben.

’) Vgl 18N GEBIROL im Mibchar happen. §. 43, S. 49 ed. Philippowski : aywm 133
WU R TR AR IR MY MO0 ON) 2w und acrIa Hpfl 1V, 5 8. 243,
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Thieren immer noch in hiherem Grade gefunden und schafit nieht ein-
mal einen erheblichen materiellen Nutzen.

3. Ethische Vollkommenheit, schon mehr zum Wesen des
Menschen gehorig. Die meisten biblischen Gesetze sind der Erzielung
derselben gewidmet. Aber auch sie ist nicht Zweck, sondern soll nur

zur Vorbereitung fiir eine hthere Vollkommenheit dienen. Alles Ethische
ist nur in der Gesellschaft miglich, gereicht also nur Anderen zum
Nutzen und setzt den Einzelnen zum Mittel herab.

4. Die geistige Vollkommenheit ist allein die wahrhaft
menschliche. Sie besteht im Besitze der dianoétischen Tugenden,
d. h. im Begreifen der Gegenstinde der Vernunfterkenntniss, durch
welche uns die Wahrheiten der Metaphysik vermittelt werden. Diese
Vollkommenheit ist der Endzweck des menschlichen Lebens *); sie er-

1y Ebenso Mor. I, 34, Grund 4; 89 Schl.; III, 12, 27. — Hierin weicht M.
von ARIST. ab, der die theoretisehe Thiitigkeit zwar ebenfalls der praktischen
vorzieht (8. 100, A. 6), darum aber doch das ganze Gebiet des mpuxtiv dyudby
zur Gliickseligkeit rechnet und so die ethischen Tugenden nicht ganz als Mittel
und Vorstufen fiir die dianoétischen betrachtet (NE. X, 7. 8; vglL I, 11. 13),
M. folgt hier aLFARABL (Princip. S. 5. 13. 42 £), 18N si¥A (8. scoagrast. 11, 278
Haarbr.) und eazzavr (M. Zed. 8. 45. 47. 110). — Ueber den neuplatonischen
Charakter dieser die mpdfiz herabdriickenden Lehre s. jorLn, Religionsphilosophie
des R. Mose b. Maimon, S. 22 1.

Biblisch kann man diese Ansicht nicht nennen. Was Mor. IlI, 32 g. E.
als Beweis aus der Bibel angefiihrt wird, ist nicht stichhaltig, weil die dort an-
gefithrten Stellen, die Opfer betreffend, anders zu verstehen sind; s M. sacHS in
Ker. ehem. VII, 8. 136 ff. Nicht einmal der schon von arist. gelehrte Vorzug
der theoretischen Weisheit vor der praktischen lidsst sich aus der Bibel nach-
weisen. Aunf alle vorangehenden Fragen nach der Weisheit erfolgt die Antwort
Jj. 28, 28: Fiir den Menschen gebe es nur Hine erreichbare Weisheit, und das
sei die praktische. Ebenso erklirt agur (Spr. 30, 2—6), in den iiblichen
Fragen iiber den Ursprung der Dinge nicht Bescheid zu wissen und dergleichen
einem Jeden als vermessene menschliche Zuthat zu der durch Offenbarung erlangten
geliuterten Erkenntniss widerrathen zu miissen. Diese theoretische Weisheit
also verwirft er, giebt aber selbst Lehren praktischer Weisheit (V. 7 ff). —
So ist auch Spr., Cap. 8 die praktische Weisheit, die mahnend an die Menschen
sich wendet (V.1—21), mit der theoretischen Weisheit, die Gottes Eigen-
thum ist und sich in der geschaffenen Welt kundgiebt (V. 22—30), im Kreise der
Menschen aber sich hdchstens zur Bereitung eines geistigen Genusses herbeiliisst
(V. 81), zusammengestellt und zum Schlusse die Aufforderung zur Sittlich-
keit (-pyn) aunsgesprochen (V. 32—36). — Das Buch Kohelet ist schon vermige
der in ihm herrschenden Skepsis der theoretischen Forschung mit der Er-
wartung eines Erfolges abhold. Vergebens ist nach demselben alle Miihe,




"

T LmiamE

i ——‘mhl"?"_‘-‘ﬁ.-ﬁ‘,'!azu_-_-:_-; - —— = = 2

102

hebt den Menschen zur hichsten Stufe, verbleibt ihm selbst und ver-
schafft ihm ewige Fortdauer.

Das besagen denn auch, schliesst M. diese Auseinandersetzung,
die Worte des Propheten (Jer. 9, 23), wenn er weder die praktische
Lebensweisheit (die sittlichen Tugenden) noch die Kirperstirke, noch
den Reichthum (#ussern Besitz), sondern nur die Gotteserkenntniss
riilhmenswerth am Menschen nennt, und zwar diejenige, welche zugleich
Gottes Gnade, Gerechtigkeit und Billigkeit in dem Walten seiner Vor-
sehung erfasst, hierdurch das Streben nach Gottihnlichkeit ') erweckt
und so den Menschen erst zu wahrer sittlicher Vollendung fiihrt *).

Freilich erscheint ihm auch die praktische Lebensweisheit, wie sehr sie
anch die Thorheit iiberrage, als eitel und nichtig hingichtlich der von ihr er-
warteten Gliickseligkeit (2, 12—16); aber nach allem Kliigeln, nach der Verwer-
fung der verschiedenen Richtungen, die das Streben nach Gliickseligkeit unter
den Menschen im Laufe der Zeit eingeschlagen, schliesst das Buch (12, 13 ff)
mit der bekannten Mahnung zu praktischer Bewdhrung der Gottesfurcht
als der eigentlichen Aufgabe des Menschen.

Auch in manchen dlteren nachbiblischen Schriften der jiidischen Literatur wird
von der metaphysischen Speculation eigentlich abgemahnt; go in der im Talmud
(Chagigal 13a) citivten Stelle Sirach I1I, 21—22: ‘3 w7 n 5w Jon Nooa —
In der Mischn. Chagigah 11, 1; 431 nwbea oowa PRI PN gsowie in der Boraita
Chag. 14b: 3 p77pb 10323 myaow wird die Speculation nur wenigen Auser-
wiihlten zugestanden. Wie sich M. durch seine Dentung mit diesen talmudischen
Stellen auseinandergesetzt hat, zeigen sein Commentar zu Chag. 11, 1 und Mor. 1, 32
(Etwas anders legt sich die Stellen zurecht saapia in Em., Einl. 8. 11 ed. Berlin,
unpaginirt). — Selbst die . Agiga (Kidd. 40b) folgende Regel des M.: 53n5nm
nwyns omp (H. T. Tor. 1, 3; I, 3) kann fiir den Vorzug der Hewpla vor der
wpakie nicht angefiihrt werden, weil sie nicht von mwetaphysischer Speculation,
sondern von der Kenntniss der jiidischen Religionsquellen handelt, welche aller-
dings die erwiinschte Praxis erst lehrt und mioglich macht, — was auch aus der
Begriindung das.: ypbp 5 aoan meyon pa moyn S aoan by dentlich
hervorgeht. Diese Unterscheidung zwischen dem Wissen religits iiberlieferten
Stoffes und der durch Forschen und Denken ermittelten Wissenschatt oder Philo-
sophie lehrt M. selbst tfters (z. B. Jes. hat. 1V, 13; Mor. III, 28 und an den 8. 103,
A. 1. 2. 6 angefiihrten Stellen), wiewohl M. selbst jene Regel des r. aAxiBA an der
(oben 8. 06, I) besprochenen Stelle seiner Kinl. zum Mischn.-Comm. anf jede Art von
Wissen anwenden zu wollen scheint. — Uebrigens muss M. in Bab. kam. 17 a der
Lesart der Scheéltot zu =5 55 gefolgt sein (s. Tosaf. = wpwm zu B. kam. das).

Y Oben 8. 82 und A. 3 daselbst.

) Vgl. die schone Stelle in H. Tefillin VI, 13! Es ist dort eine im Sinne
des M. gegebene Umdeutung und Umachreibung von Menach. 33b: ... w37 “nN
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V. Diese.hier als hichstes Gut bezeichnete Gotteserkenntniss ist
jedoch nach M. nicht zu verwechseln mit dem unvermittelten,
lediglich aus den Religionsquellen geschopften Gottesglauben. Die
bei der Menge vorhandene Ueberlieferung von aussen ergreife nicht
den ganzen Menschen, beherrsche nicht seine ganze Lebensanschauung
und sehiitze ihn nicht vor der Verwechselung scheinbarer Giiter mit
wirklichen !). Zwar ist dieser auf die Autoritit der Offenbarung zu-
riickgehende Glaube wegen der Mehrzahl der Menschen unentbehrlich,
da dieselben zu einem positiven und festen Ergebnisse metaphysischer
Speculation selbst im Falle der Befiihigung und Bemiihung, mit Aus-
nahme Weniger, nicht gelangen wiirden, bevor der Tod sie ereilt?).
Darum ist fiur Jeden aus dem Volke ein Schatz von Wahrheiten in
den Offenbarungsschriften niedergelegt und durch verschiedene, die
religivse Handlungsweise regelnde Gesetze fir deren Erhaltung gesorgt
worden®). Allein diese das geistige Wohl Israels bezweckenden Lehren
— wie von Gottes Dasein, Einheit, Allwissenheit, Allmacht, Willen, Ewig-
keit — werden nur als Resultate mitgetheilt, wihrend eine genaue und
deutliche Erkenntniss dieser Begriffe nur auf dem Wege wissenschaft-
licher Forschung erreichbar ist. Und diese Forschung wird im Gesetze
gefordert; denn sie ist mit einbegriffen in dem wiederholentlich (5. Mos.
11, 18. 22; 19, 9; 30, 6. 16. 20) und nachdriicklich (Das. 6, 5) ansge-
sprochenen Gebote der Liebe zu Gott, welche ja auf Erkenntniss des
Weltganzen beruhen muss*). Jedenfalls ist, der bildlichen Ausdrucks-
weise der h. Schrift gegeniiber, ein Minimum der Aufklirung tiber die
Geistigkeit, Unvergleichlichkeit und Unerreghbarkeit Gottes, selbst der
unreifen Jugend und der ungebildeten Menge picht zu erlassen®). Die
wahre Gliickseligkeit aber besteht in der Gotteserkenntniss, die auf dem
Wege selbstindigen Denkens gewonnen worden ist®), so dass das Anfangs
nur dusserlich Ueberlieferte auf dem Wege des Beweises zum geistigen

1) Mor, 111, 23. Geistreich wird das. die Stelle Ljob 42, 5. 6 in diesem
Sinne gedeutet.

) Mor. 1, 34, Grund 3. Vgl. Jes. hat. IV, 13. Dasselbe sagh schon sAADIA In
Im., Finl. 8. 12 ed. Berlin: 43 mn 70 50 und ihnlich pacuga Hpfl. 111, 1 8. 134,

%) Mor. 11, 81; III, 29. 35 iiber die sweite Klasse der Gesetze,

# 8. oben 8. 21, A. 6.

% Mor. 1, 35, & Das. III, 28.
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Eigenthum und zugleich zu einer sichern Grundlage fiir die genaue
Feststellung des sittlichen Lebenswandels wird g !

Doch das sittliche Leben ist nach M. nicht nur in seiner durchaus
bewussten Vollendung Bliithe und Frucht der festbegriindeten Gottes-
erkenntniss, sondern frither in seiner mehr auf Natur und Gewihnung
als auf eignen Grundsiitzen beruhenden Form eine der Bedingungen,
an die alle zu hoherer Wahrheit fiihrende Forschung gekniipft ist und
deren nihere Angabe uns nunmehr obliegt.

B. Bedingungen zur Erlangung des hichsten Guiles.

I. Schon in der oben?) angefiihrten Stelle der Finleitung  zum
Mischnah-Commentar erklirt M., die Wahrheiten der Vernunft lassen
sich nur erkennen, wenn die sinnlichen Geniisse eingeschriinkt werden
und die Vernunft die Herrschaft iiber den Korper erlangt habe®); die
Seele gehe durch die Sorge fiir den Korper, der Korper durch die
Sorge fiir die Seele zu Grunde'). Der Mensch, der sich der Lust
hingebe®), sinke zum Thiere herab und verliere das gottliche Ver-
migen verniinftigen Denkens. Der Mensch miisse, um als Zweck der
sublunarischen Welt angesehen werden zu kinnen, zugleich weise
und gut, also theoretisch und praktisch vollkommen sein. Dies lehrten
die Propheten Israels®) ebenso wie die Philosophen unter den Vilkern?).
Der beriihmte Philosoph sage deshalb: Gott verlange von uns, «er-
kennend tugendhaft> zu sein, da der Wissende kein wahrhaft Wissen-
der sei, wenn er unsittlich lebe®), und wiederum der Tugendhafte,

') Mor. Einl. und III, 54; vgl. auch ob. 8. 53, A. 8. — Ueber JEH. HALEVI's
ganz abweichende Ansicht s. ob. S. 19 und A. 2. 3 daselbst.

%) 8. 96 1.

°) EYDIN DIIYNN 10 PEAS IAM Mnn e op Sax Vel Mor. 1, 5.

°) maN 13913 wBIN PP MR PPna wEan panw.  Diese Uebertreibung
gehdrt zu den neuplatonischen Ziigen in der peripatetischen Philosophie der
Araber. 8. jokL, Die Religionsphilosophie d. Mos. b. Maimon, S. 22 f. und vgl. oben
3 101, A, 1.

") ponwnd 15w 9vapny ist nach dem Original bei PoCOCKE in ALCHARISIs
Uebers. zu lesen. — Gleich darauf sind ebendas, die Worte: M0 oA o oy ein
spiiterer unpassender Zusatz.

®) Jer. 8, 8 wird als Beispiel spiiter angefithrt.

) Z. B. anist, NE. I, 6; GazzaLL Wage Anf., S. 6.

°) NE. VII, 11 sagt arist.: Es konne nicht der Mensch einsichtig (gpivipos)
und doch zugleich ohne Selbstbeherrschung (dzpathic) sein. A. habe ja bereits
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dem es an Erkenntniss gebricht, zwar dem unsittlichen Denker vor-
zuziehen, aber doch nicht vollkommen sei, weil sein Thun in Er-
mangelung richtiger Erkenntniss nicht die erwiinschte Festigkeit und
richtige Art besitze).

Es stimmen die Philosophen, sagt M. an einer andern Stelle?),
darin tiberein, dass die durch Gewdhnung zum festen Besitz gewor-
denen Tugenden, zum Studium der Wissenschaft mitgebracht, die
Freude und Liebe zu derselben sowie den Eifer zu weiterem Fort-
schreiten erhdhen, da die wahre Wissenschaft ja eben zu allem Guten,
das der Tugendhafte zu iitben gewohnt ist, ihn anregt; dass hingegen
der Mensch durch bise Eigenschaften seines Charakters von der
Wissenschaft, die ihn seiner Gewohnheit widersprechend leiten will,
abgelenkt wird, so dass er sie listig findet und vernachlissigt. —
Begierden und Geniisse, Heftigkeit und Zorn, sagt M. anderswo?),
machen nothwendiger Weise parteiisch, da diejenige Theorie blindlings
bevorzugt wird, die den eignen Neigungen giinstig ist. — Hiermit
stimmt denn auch die halachische Bestimmung iiberein, nur wiirdige
Schiiler in der Gotteslehre zu unterweisen'). — Kine Geringachtung
der sittlichen Fiihrung darf also nach allem bisher angefiihrten dem
M. nicht zum Vorwurfe gemacht werden®).

II. Da nun aber gerade das irdische Leben mit seinen sinnlichen
Versuchungen und Bediirfnissen von dem Menschen zu seiner Vervoll-
kommnung und zur Bereicherung seines Geistes genutzt werden muss,

weil eine weitere Steigerung im Jenseits nach M. nicht mehr miglich

nachgewiesen, dass der Einsichtige immer auch in sittlicher Beziehung vortrefflich
sei (apa yap ppivipos wal omovdatos to e Bédewtar wv); auch im Begriffe des Ein-
sichtigen sei Wissen und Handlungsweise zugleich bezeichnet. — Die religiise
Firbung dieses Ausspruches bei M. und die Verwechselung des theoretisch-prak-
tischen Aristotelischen @pévipoc mit dem theoretischen sopéz, den M. hier im Auge
hat, ist wohl der Vermittelung der arabischen Peripatetiker zuzuschreiben.

') M. fiihrt als Beleg Abet II, 5 an. Vgl. ob. 8. 53, A. 8 und 8. 104 oben.

Y Zu Abot 111, 9. — Unter den hier erwiihnten «Philosophens knnen ARIST,
(nach NE. X, 10) und 15 siwa (nach scmanr. II, 8. 280 H.) verstanden werden.

% Mor. II, 23.

Y H. T. tor. IV, 1 nach . GAMLIEL in Berach. 284 und nach rap in Chull. 183 a,
wiewohl an erstgenaunter Stelle Widerspruch erhoben wird.

) Wie s. p. LuzzaTto in Ker. chem. TII, 69 gethan hat. Thm sind iibrigens
bereits s. L. RAPPOPORT und H. cHAJES entregengetreten,




ist!): so ist es nothwendig, das Leben so einzurichten, dass das hischste
Gut aunch sicher erreicht werde. Dazu giebt nun M. wiederum in der
Finleitung zu Abot*) die erforderlichen Weisungen.

Es giebt Einen Zweck, beginnt er, auf den alle Thitigkeit des
Menschen und alle seine Lebensgeniisse gerichtet sein miissen; es ist
die Erkenntniss Gottes®). Nur der wissenschaftlich gebildete, mit den
Tugenden der Sittlichkeit und des Erkenntnissgebietes ausgestattete
Mensch kaun Gott wahrhaft erkennen. Jene also zu erwerben, ist
Aufgabe und Zweck des menschlichen Lebens und kann nur gelingen,
wenn aller Lebensgenuss die Gesundheit und Tichtigkeit des Korpers
zum Dienste fiir den Geist, aller Erwerb die Mittel zum Unterhalt fiir
den Einzelnen und seine Angehirigen, der ebeliche Verkehr die Ge-
sundbeit des Korpers und die Erbaltung des Geschlechts — wiederum
zu edlen Aufgaben und also indirect zur Ehre Gottes im Aunge hat
und behiilt*).

Niiher gehoren zur Losung dieser Aufgabe zwei Bedingungen,
deren zweite die erste, als die geringere, voraussetzt.

1. Lust und Unlust diirfen hinsichtlich der Erhaltungsmittel
des Korpers nicht maszgebend sein. Nicht das Angenehme,
sondern das Niitzliche soll die Wahl bestimmen. Nur in Einem
Falle darf das Angenehme gewiihlt werden, wenn es niimlich einem
Heilmittel gleich wirken soll, wenn es z. B. als Reizmittel bei ge-
schwiichtem Appetit erforderlich ist; als Heilmittel kinnen aber auch
andere Geniisse angesehen und angewendet werden, wie Gesang,
Musik, Lustwandeln in Giirten, schine Bauten, schine Bilder, wenn
Jemand zur Melancholic neigt und der Aunfheiterung bedarf. — Ebenso
soll der Erwerb nicht der Besitzeslust dienen, sondern dem Nutzen,
den das Bigenthum gewiihrt fiir die Beschaffung werthvoller Mittel zur

)y Zu Abot IV, 17.

%) Der fiinfte Abschnitt, an den das Folgende im Wesentlichen sich
anschliesst, hat die Ueberschrift: «Ueber die Richtung der Seelenvermigen anf
ein einziges Ziels. Ueber pacHiA's vermuthlichen Einfluss s, ob. 8. 15. A, 2.

% In demselben Sinne sagte schon 1sx pAUD (Em. ram. III, 8. 98): Zweck
der praktischen Philosophie ist die Gliickseligkeit. Vgl. auch ob. 8, 22.

) Vgl. Eud. Eth. VIII, 8 (VII, 15): finig odv afpeoc xal »tio » . A in be-
merkenswerther Abweichung von Arist., NE X, 7.
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Kriiftigung der Sinne wie zur Erhaltung und Verlingerung des Lebens.
Und ebenso der Geschlechtsverkehr; erist zu ernsten Zwecken,
zur Erleichterung des vollsaftigen Korpers und zur Beschaffung einer
Nachkommenschaft, nicht aber zur Befriedigung der Sinnenlust be-
stimmt ).

Dieser Forderung miissen wir schon in unserer Eigenschaft als
Menschen geniigen. Das Thier folgt blindlings seinem Triebe, und
so erniedrigt sich der Mensch zum Thiere, wenn er Nahrung, Erwerb,
Geschlechtsleben um des damit verbundenen Vergniigens willen erstrebt
oder Zeit und Gegenstand nach der damit verbundenen Lust wiihlt?).
Wer Mensch zu heissen wirklich verdient, der vermeidet beispiels-
weise leckere Nahrung, die ihm schaden *kann, und nimmt selbst dic

nicht wohlschmeckende, wenn sie ihm niitzlich ist. In dieser Hin-
sicht ist die Heilkunde eine Lebrerin sittlichen Lebens®) und fiihrt
mittelbar zur wabren Gliickseligkeit, zur Gotteserkenntniss. Darum ist
die Heilkunde auch nicht den gemeinen Kunstfertigkeiten gleichzu-
setzen, sondern ist eine edle Kunst, deren Studium den vorziiglichsten

religiosen Uebungen beigeziihlt werden kann.

2. Aber der Gesichtspunkt der Niitzlichkeit allein geniigt
noch nicht; denn nicht als Mensch schlechthin, sondern als tugend-
hafter Mensch soll Jeder sich bewiihren. Es geniigt also nicht, die leib-
liche Gesundheit als Zweck der Nahrung, fleissige und helfende Kinder
als Zweck des ehelichen Lebens anzusehen und zu behandeln, da das

) Dasselbe in Deot 111, 2 und Mor. 111, 8. Bei dem die Lust — praTO und
AA. gegeniiber — in Schutz nehmenden aristoreELes (NE. X, 2 ff) finden sich nur
Anklinge und mildere Aeusserungen in diesem Sinne, z. B. NI 1I, 9: év mavzi 2
pdhote % 7. k. Die bei M. sich zeigende neuplatonische Abneigung gegen alle
Lust als solche spricht z. B. porpuymivs, der Schiiler prorix's mit Entschiedenheit
aus, wenn er verlangt, dass wir uns schlechthin keine anderen Geniisse erlauben
als diejenigen, die zur Erhaltung des Lebens und der Gesundheit nothwendig sind
(s. zeLLER, Phil. d. G, 1112, 2 8. 596). Unter gleichem Einflusse steht die jiidische
Ethik des Mittelalters {iberhaupt, wie die Beispiele saapias (Em. X, 3 fol. 90 ff.
ed. Berl.) und sacmsas (Hpfl. IX, 5 8. 414) zeigen.

¥) Was arist. (NE. X, 5 Schl) von den «schim pflichen Geniissens sagt,
wird hier verschiirft und auf alle Lust ausgedehnt.

% Vgl. 18§ pavp, Em. ram. 11, Einl — M. hat ibrigens mit dieser seiner
Ansicht Ernst gemacht, indem er dem ethischen Abschnitte Deot seines die reli-
gitse Praxis umfassenden Mischneh torah eine Difitetik (Deot 1V) einverleibte
und so zugleich jede die Gesundheit und Kraft schiidigende Askese ausschloss.
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Streben nach dem Niifzlichen im Grunde ebenfalls nur einer Lust, nim-
lich einer Lust an der Gesundheit des Kérpers u. s. w. dient. Der Mensch
muss vielmehr die leibliche Gesundheit und die Verlingerung des
Lebens nur als Mittel fiir sein Seelenleben betrachten, um die ethi-
schen und dianoétischen Tugenden sich aneignen zu kinnen!), und so
sein ganzes sinnliches und geistiges Leben dem hiichsten Zwecke alles
Menschendaseins gemiiss einrichten.

Das Studium der zur hichsten Erkenntniss direct fithrenden
Wissenschaft ist natiirlich ausser aller Frage; aber auch die ferner
liegenden Disciplinen der Mathematik und Mechanik stehen, als vor-
bereitende Studien und als Uebungen in der wissenschaftlichen Be-
weisfilhrung, im ZusammenBange mit der angegebenen hichsten Auf-

gabe®).

Ebenso sollen die Worte®) des Menschen nur dazu dienen, seiner
Seele oder seinem Leibe Nutzen zu schaffen oder Schaden abzuwehren,
oder ibr Gegenstand muss eine Wissenschaft oder eine Tugend, oder
auch das Lob einer Tugend und eines Tugendhaften sowie der Tadel
eines Lasters und eines Lasterhaften sein. Denn auch der Tadel ist
verdienstlich, wenn er vor bissem Beispiel zu warnen bestimmt ist, wie
die heilige Schrift selbst bei verschiedenen Gelegenheiten zeigt®).

') Vgl. gazzary, M. Zed. 8. 97 f. u. 8. 137,

%) Vgl 18¥ paup, F r. II, Einl. — Bestimmter wird Mor. III, 28 die Er-
forschung des Naturganzen (Physik im Aristotel. Sinne) als unerlisslich fiir
die Erkenntniss der metaphysischen Wahrheiten, Mathematik und
Logik (das. I, 34, Grund 3; II, 23; II1, 51) aber als vorbereitende Studien
bezeichnet. Ueber die Namen wyspn npon und =~ poon fiir die vorbe-
reitenden Studien s. KavrMANN, Theol. d. Bachja S. 25 Anm. — Die das. ange-
fiihrten Worte aus MOKAMMEZ: N 332 my= nynann scheinen mir auf die Logik
sich zu beziehen (vgl. 5wy 0w npon das.) oder auch auf die Uebung in der
wissenschaftlichen Beweisfiihrung, welche M. in Perak. V der Mathematik zu-
schreibt, Dass mp= erst von M. entschieden im ethischen Sinne gebraucht worden
ist und dies nicht einmal viel Nachahmung gefunden, ist ob. 8. 32, A. 1 gezeigt
worden. — Das bei M. hier (in Perak. V) vorkommende pam=3nk axpy, Tibb.:
DN oD ist das ehemals beriihmte Buch «iiber die Kegelschnittes des unter
Arabern durch Uebersetzung bekannt gewordenen APOLLONIUS VON PERGA; 8. WOLFF,
Moses b. Maimuns Acht Capitel, 8. 91,

%) Tibbon nach Cod. 73 und dem Arab.: pnm Y372 s nicht y3793.

‘) M. deutet anf 1. Mos. 13, 13 u. 3. Mos. 18, 8, — Vgl. iibrigens pacHIA's
Hpfl. 1X, 5 8. 415. — M. handelt bestimmter iiber Reden und Schweigen in
Deot 11, 4, 5 n. sonst,
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Wer also die wahre Erkenntniss Gottes als hichsten Zweck seines
Lebens ins Auge fasst, der wird, sagt M., in Thaten und Worten viel
ersparen und auf glinzenden Aufwand keinen Werth legen, es sei
denn, dass derselbe seinem Gieiste zur Erholung und Kriftigung diene;
denn in diesem Falle freilich ist auch die Pracht der Wohnungen und
Gewiinder, die scherzende und zerstreuwende Unterhaltung und alles
Achnliche unverwerflich, ja empfehlenswerth ).

Wer es dahin gebracht hat, Kleines und Grosses in seinem Leben
auf den Einen hohern Zweck der Tugendhaftigkeit und Gotteserkennt-
niss zu beziehen und danach einzurichten?), steht fast aunf der Stufe
eines Propheten?).

Die Mahnungen der Schrift') und der Weisen®) und namentlich
die wunderbar kurzgefasste und inhaltsvolle Lehre: «Alle deine
Handlungen seien Gott geweiht»9), denten einstimmig auf diese
volle Hingebung und Lebensweihe fiir den Einen beseligenden Zweck
des Menschenlebens: Gott in Wahrheit zu erkennen?), — —

Da aber nicht alle Menschen die Neigung, die Fihigkeit und die
Kraft besitzen, dieses Ziel zu erfassen und zu verfolgen, so giebt es
viele Abstufungen in dieser Hinsicht, welche nun niiher zu bezeichnen
sind.

') Die Unbefangenheit seiner firztlichen Erfahrung schiitzt hier M. vor
fibertreibenden Folgerungen aus seinen eignen ethischen Lehren. Vel. Mor. 111, 25
fiber Turnen, Ballspiel, Ringen, Faustkampf u. dgl.; ferner das medicinische Send-
schreiben an Sultan Almalik, Ker. chem. 11I S. 18 oben. — Bei Tibbon muss es
fibrigens nach Cod. 78 u. dem Original heissen: A3 3 DpY b N
49 M &S o lovrbai e Pas Wort gy in den Ausgg. sollte nur eine
Verbesserung sein fiir pyeks in dem unverstandenen, aber dem Arabischen nach-
gebildeten n5 o porbnn (= x5n orbbw), das Tibbon auch Mor 11, 22: pymban
M i e NS on gebraucht. Vgl 1N paup, Em. ram. II, 3 8. 53: mymb

N3 moe e &S DN

) Vgl pacusas Hpfl. 1X, 5 8. 414 unten.

3] Tibbon nach Cod. 73, Ar. B. u. dem Arab.: ki) nmr::_-\ NI THIN YN
D'y - Zur Bache s 8. 112 ff

) 5. Mos. 6, 5; dazu vgl. Mor. 1, 39 Schl.

)y o bo3 (Spr. 8, 6) mit der Auslegung: TRy 937 hpne (Berach.
63a). Zur Auffassung dieser Auslegung bei M. s. dessen Comment. zu Berach. IX,5:
AN W o0 w3 T a2 Soa e zu dbet V, 20.

® Abot II, 12. —

) Kurz ist diese ganze (unter 2 gegebeme) Ertrterung zusammengefasst in

Deot 111, 8.
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C. Stafen in der Erlangung des hichsten Gutes.

Die Stufenleiter religitser und geistiger Entwickelung unter den
Menschen von dem Zustande villiger Rohheit und Abwendigkeit bis
zum hiehsten Gipfel wahrer Gotteserkenntniss und Gottesgemeinschaft
sucht M. am Schlusse des Moreh') durch ein Gleichniss anschaulich
darzustellen.

In der Residenzstadt eines Kionigreichs erhebt sich ein Palast;
darin thront schwer zugiinglich der Beherrscher des Landes. Am weitesten
ab von ihm weilt die lindliche Bevilkerung. Aber auch in den Strassen
der Stadt kehrt ein Theil der geschiiftiz sich bewegenden Menge dewn
Palaste den Riicken, da ein entgegengesetzter Weg sie zu ibhrem Ziele
filhrt. Andere hiitten wohl den Wunseh, in den Palast zu gelangen
und vor ihren Konig zu treten; aber sie sind noch so weit entfernt,
dass gie die einschliessenden Mauern des Palastes nicht einmal erblicken
konnen. Wiedernm Andere sind schon dem Palaste nahe gekommen;
aber noch gehen sie rings herum, um die Eingangspforte ausfindig zu
machen. Doch Einige sind schon durch die Pforte gelangt und haben
noch den Weg dureh den Vorhof zuriickzulegen. Niher ans Ziel sind
wiederum Andere gekommen, die in den innern Hof getreten und somit
bereits in demselben Hause mit dem Kinige verweilen, aber noch
immer weiterer Schritte bediirfen, um vor den Kionig zu treten und
dann ihn aus weiter Entfernung oder in der Niihe zu sehen oder auch
sein Wort zu vernehmen oder sogar mit ihm redend zu verkehren. —
M. macht nun von dem Gleichnisse folgende Anwendung.

I. Den auswiirtigen Unterthanen, sagt er, sind vergleichbar die
heidnischen Tiirkenstimme (der damaligen Zeit) im idussersten
Norden und die Neger im Siiden?), sowie diejenigen, welche inmitten
der gesitteten Gesellschaft ihnen iihnlich sind. Sie haben die Stufe

i I, 51.

% Vgl. Mor. I1I, 29, wo fiir den Siiden die Hindu's genannt sind. — praTO
(Rep. IV, 435 E) erwiihnt die ndrdlichen Barbaren als einen lediglich mit
Muth begabten Menschenschlag. Ebenso spricht arisr. (Pol. VII, 7) fiir seine
Zeit «den Volkerschaften in den kalten Regionen und in Europas Muth zn, es
fehle ihnen aber dafiir an Denkkraft und Kunst. cazzam (M. Zed. 8. 151) sagt,
von den Menschen stinden den Thieren am niichsten die arabischen Be-
duinen und die Tiirken, die wild anf Bergen, in Willdern und Wiisten hausen
und der menschlichen Gesittung fern bleiben.
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des Menschennicht erreicht, sondern stehen zwischen Menschen
und Affen in der Mitte.

Il. Den Einwohnern der Residenz, die dem Palaste des Konigs
den Rilcken kehren, sind die Irrlehrer und deren Anhang zu
vergleichen. Sie haben zwar eine Meinung und denken, aber in irriger
Weise; und so entfernen sie sich immer mehr von Gott, je weiter sie
auf ihrer Bahn fortschreiten. Siec sind schlimmer als die Erstge-
nannten; denn sie drohen Anderen durch ihre Verfiihrung Giefahr.

HI. Der Haufe der Unwissenden, die nur der religitsen
Praxis obliegen, «michten wohl Eintritt beim Kénige erlangen,
aber ihr Auge reicht nicht einmal bis an den Palast.»

IV. «Bis an den Palast kommen und denselben umkreisen» die
Ueberlieferungsglinbigen, die die Wahrheit nur aus Mitthei-
lungen kennen, und ibr eignes Nachdenken nur der Erdérterung
der praktiseh-religiésen Vorschriften zawenden, nicht aber
der Erforschung der religitsen Grundlehren oder der Bekriiftigung
irgend eines Glaubenssatzes dureh philosophische Speculation'). —
Auf gleicher Stufe stehen die Jinger der Wissenschaft, so lange sie
in den vorbereitenden Studien der Mathematik und Logik noch
stehen?).

V. Diejenigen, welche ihr Nachdenken schon aufdie Grund-
wahrheiten der Religion richten sowie die Stodirenden, die
bereits mit der Wissenschaft der Natur sich befassen, sind «in
das Vorgemach des Palastes getreten,» wo freilich noch die ver-
schiedensten Abstufungen in den dort erscheinenden Personen sich
darstellen.

VI. Erst wer in die Metaphysik eingefiihrt, sich von deren
Gegenstiinden volle oder annihernde Gewissheit nach Maszgabe der
menschlichen Fassungskraft verschafft hat, der ist gleichsam in das
Innere des Palastes eingefiihrt worden. Er ist in den innern Hof ge-
treten, ist an den Ort gelangt, wo sein Konig weilt. Auf dieser Stufe
stehen die Weisen®). — Mit ihr beginnt erst, wie wir bereits

') Gegen diese Stellung der Ueberlieferungsgliubigen und Gesetzesforscher
erhoben raraquera (Mor. ham, 132) und viele Andere (s. scaEMTOB 2. St.) Wider-
spruch. ) Vgl ob. S. 108, A. 2.

) Vgl, die drei Stufen ALFARABD's bei FavL, Mor. ham. 3. 132.
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aus M. ersehen haben’), die wirkliche Theilnahme an der
wahren Gotteserkenntniss oder am hochsten Gut. — Jedoch,
sagt M. an unserer Stelle weiter, giebt es unter den auf dieser Stufe
Angelangten noch verschiedene Grade der Vollkommenheit.

VIL. Diejenigen niimlich, welche nach ihrer Ausbildung in der
Metaphysik ihr Denken von anderen Dingen abwenden und allein auf
Gott richten, indem sie die Dinge der Welt unter religitsem Gesichts-
punkte betrachten, so dass sie in allen ein Zeugniss fiir Gottes
Walten sehen, — sie sind in das Gemach gelangt, wo der Kinig
thront?). Das ist die Stufe der Propheten®). Und noch unter diesen
giebt es verschiedene Grade.

1. Wer das Materielle in sich ginzlich tiberwunden und zu solcher
Kraft des Geistes gelangt ist, dass er in der Fille gedanklichen
Schauens Gott allein zugewendet ist und bleibt, selig in diesem
geistigen Besitze und frei von jedem sinnlichen Bedirfnisse), von dem
gilt das Wort, das die h. Schrift tiber Mo seh geiiussert (2. Mos. 34, 28):
«Er weilte dort bei dem Ewigen .. . ass kein Brod und trank kein
Wasser?).

2. Andere Propheten besitzen nur die Kraft geistigen Schauens,
das entweder ein nahes oder ein fernes, je nach dem Grade ihres
prophetischen Ranges, genannt wird®). — —

Dass aber verschiedene Abstufungeninder Propheten-
gabe zu denken seien, hatte M. bereits an einer frithern Stelle seines

" Vel. ob. 8 101 ff,

*) Tee. nach Cod. 74 und Glosse in Cod. 73, iibereinstimmend mit dem Ut-
texte: wopm awin ma v wa on-

?) Ebenso stellt 1By siva bei scmanr. 11, 281 ff. Haarbr, den Propheten hiher
als den Weisen. Wie schon AnFARABI (s. STEINSCHNEIDER, A’s Leben und Schriften
8. 65) und andere arabische Peripatetiker, so mussten auch die jtidischen Denker
den Idealmenschen ihrer Religion, den Propheten, mit dem der Philosophie,
dem Weisen, in irgend ein ausgleichendes Verhiiliniss bringen. Ein richtiges
Gefiihl hiilt sie von der vollstiindigen Verwechselung beider ab. Daher stellt M.,
wie 18N SINA und Andere, den Propheten nicht auf dieselbe, sondern, ihrem reli-
gitsen Gefiihle entsprechend, auf eine hihere Stufe.

‘) Man vergleiche hiermit, wie amisr. (NE. X, 7), allerdings in seiner
Weise, von der beseligenden Musse des theoretischen Lebens spricht.

®) Vgl. Jes, hat. VII, 6.

% M. fithrt hiefiir Jer. 31, 8 als Beleg an.




Moreh auseinandergesetzt®). Dieselben ergaben sich fiir ihn schon aus
den perstnlichen Eigenschaften, die ihm beim Propheten unerlisslich
zu sein und eigentlich erst die Moglichkeit einer allerdings vom Willen
Gottes abhingigen Inspiration zuzulassen schienen®). Zu diesen per-
sonlichen Eigenschaften rechnet M. unter Anderem die uns hier in-
teressirenden Vollkommenheiten des Denkvermogens in philosophischer
Erkenntniss und des sittlichen Verhaltens im Fiihlen, Wollen und
Handeln?).

Die Tugenden des Erkenntnissgebietes, heisst es im siebenten
Abschnitte der Einleifung zu Abot, miissen allerdings bei jedem
Propheten ohne Mangel sich vorfinden. Anders sei es im Bereiche der
Sittlichkeit. Da gebe es allerdings Fehler, welche die prophetische
Wirksamkeit giinzlich ausschliessen®). Aber es kimen auch bei den
Propheten sittliche Mingel minder erheblicher Art vor, welche die
Prophetengabe zulassen, jedoch deren Stufe allerdings verringern. Und
das seien die Scheidewinde®) in grosserer oder geringerer Zahl,
hinter denen nach den Worten des Midrasch®) die Propheten Gott
schauen ; jeder menschliche Mangel sei eine solche Scheidewand, wie
Jja schon der Prophet (Jes. 59, 2) die Siinden als eine Scheidung
zwischen Gott und Menschen bezeichnet hat™). Nur Einen Propheten
hat es gegeben, in dem alle ethischen und dianoétisechen Tugenden
in vollkommner Weise vereinigt waren, und dieser Eine war Moseh®).

" Mor. IT, 45; vgl. Jes. hat. VII, 2. ) Mor. 11, 32; vgl. Jes. hat. VII, 5.

N Mor. 11, 86; Einl zu Sanh. X; Jes. hat. VII, 1.

Y) M. fiihrt als Beispiele an: den Zorn Elischa's, nach Pesach., 66b im An-
schluss an 2. Kin. 3, 14. 15; die Betriibniss und Sorge Jakob's nach Onkelos zu
1. Mos. 45, 27 und Pirke R. Elieser, 38; den allgemeinen Ausspruch im Talmud
(Pesach. 1178): mrpaw 737 oo &b magy oo & mbsy oo 85 ame moen pa
(so ist der Wortlaut der Anfithrung in Cod. 73 und im Original bei Pococke).
Vgl. Mor. 11, 86.

5) Nach stEmwscHNEIDER zu dem M. zugeschriebenen Maamar hajichud 8. 21,
A. 44 (s. das)) ist der Ursprung des Bildes, das M. mit der Benennung: «Vor-
hangs oder «Decke» auch Mor. 111, 9. 51 anwendet, der Brauch der persischen
Kinige, hinter einem Vorhange unsichtbar Audienz zu ertheilen. Ferner sei die
Hiille auf dem Angesichte Moseh's (mpn: 2. Mos. 34, 33 f.) in diesem Sinne ge-
braucht worden, wie der christliche Spott (2. Kor. 3, 13 ff) zeige.

% Waikra r., L. ™) Vgl. Mor. III, 51.

5) Ueber die vier Vorziige der Prophetie des Moseh vor der der anderen
Propheten handelt M. in der Finl. zu Sanh. X, Gl-A. 7; Jes. hat. VII, 7; Mor. 11, 35.

8
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Scheidewiinde personlicher Mingel und Gebrechen gab es bei ihm nicht.
Nur Eine Scheidewand war auch fiir ihn vorhanden, und das war
seine irdische Hillle, von der sein Geist auf Erden sich nicht giinz-
lich ablosen konnte'). Das ist die durchsichtige Scheidewand oder
das die Sebkraft nicht hemmende Glas (specularia)®), durch welches
Moseh, nach dem Ausdrucke unserer Alten?), die hochste Wahrheit
erschaut hat. Er konnte im Vollgefiihle seiner Wiirdigkeit die Bitte
wagen, die Herrlichkeit Gottes schauen zu diirfen. Und er schaute
sie fast, nur nicht so kenntlich und unterscheidbar, wie etwa das Auge
einen Menschen unterscheidet, den es von vorn, sondern nur, wie wenn
es ihn im Riicken gesehen hat?).

Um daher den hochsten Grad dianoétischer und ethischer Tugen-
den von Jemand auszusagen, gebrauchten die Alten den Ausdruck: er
wiire wiirdig gewesen, Triger der sich offenbarenden Herrlichkeit
Gottes wie ein Prophet zu werden — wobei sie Moseh und Josua
als Beispiele nennen, natiirlich ohne damit gerade eine prophetische
Stufe angeben zu wollen®).

Die Unentbehrlichkeit der Tugenden jeder Art beim Propheten
besage auch, schliesst M., ein talmudischer Ausspruch®), demzufolge
jeder Prophet dreierlei sein muss: a) weise (pon), d. h. im Besitze
aller Tugenden des Denkvermdgens; b) tapfer, d. h. in diesem Zu-
sammenhange: frei folgend seiner Vernunft, nie durch die Lust be-

) Vgl. Mor. 111, 9.

*) Nach dem Original u. Cod. 73 hat M. hier die LA. mywnn Nﬂ‘j‘;\PB.DN
pypn. M.oau Kelim 80, 2 erkliivt =pnn Nﬁbpgmq: richtig zeigendes
Glas, nicht: Spiegel, wie K. Schimschon das.; rascui zu Sukkah, 45b scheint
mit M. iibereinzostimmen.

% Jebam. 49 b.

4} In Bezug auf 2, Mos. 33, 23. — Vgl Jes. hat. 1, 10; Mor. I, 21. 37. 38.

» Sukk. 28a; Bab. batr. 1348, — In Sanh. 11a hat R. SAL. LURIA (5opm) die
Worte 13999 mwpno nicht, wie ®. JES. BERLIN z. St. andeutet, ans Riicksicht auf
5. Mos. 34, 10 gestrichen, sondern wegen des sogleich folgenden parallelen Aus-
druckes, wo die Worte ebenfalls nicht stehen; denn es ist daraus in der That
zu folgern, dass dieselben ein willkiirlicher Zusatz seien, entstanden aus der Ge-
linfigkeit dieses Wortlantes. Wo hingegen N3 |2 yunmo als Gegensatz folgt und
danach die Worte 1335 mpmpo unzweifelbaft sind, wie an den zwei zuerst ge-
nannten Stellen, hat auch puriaA keinen Anstoss genommen und Nichts ange-
merkt — was ja nach R JES. BERLIN unerkliirlich wiire.

®) Sabb. 92a: gy 23 0on by N e Av2an P




stimmbar!); ¢) reich, d. h.,, was jeden Menschen wahrhaft reich
machen kaon: gentigsam?).

D. Das gliickselige Leben.

Nachdem M. in dem ethischen Anhange seines Moreh die Stufen-
leiter bis zur Erlangung des hichsten Gutes und innerhalb derselben
nachgewiesen, eriortert er®) die Frage, in welcher Weise die dadurch
erreichte Gliickseligkeit sich in der Gestaltung des Lebens kundgebe.

Zuniichst zeigt sich die Aristotelische Grundlage der Maimonidischen
Ethik selbst in diesem Punkte — ungeachtet des oben*) angegebenen
und noch anderer Unterschiede — daran, dass die Gliickseligkeit nicht
in einem miissigen Wohlgefiihle, sondern in einer nur noch gesteiger-
ten, allerdings rein geistigen Thiitigkeit gefunden wird. Wem es nach
ernster Arbeit gelungen ist, eine wissenschaftlich begriindete Gottes-
erkenntniss zu erlangen, der muss nach M. desto angestrengter bemiiht
sein, diesen begliickenden Begitz festzuhalten und zu verwerthen.

I. Das Erste und Wichtigste ist, die von allen Beimischungen
der Einbildungskraft befreite, rein verniinftige Gottesidee in unausge-
setzter Wirksamkeit dadurch zu erhalten, dass der Geist ihr ganz sich

hingiebt, sie nie fallen lisst und Alles in der Welt zu ibr in leben-
dige Beziehung setzt®). Das ist der Dienst im Geiste; das ist das
Ergebniss der auf wissenschaftlicher Erkenntniss berubenden wahren
Liebe zu Gott®). Dieser innere Gottesdienst ist Denen eigen, welche

') Nach Abot IV, 1: y9iv iy waon maa 1oN-

%) Nach Abot das.: -;i;.ipn: mpwn ey nnx. — In der Parallelstelle Jes.
hat. V11, 1 wird die Eigenschaft «reichs nicht erwiihnt, wohl deshalb, weil deren
Begriff und der der «Tapferkeit» nach der hier angenommenen Deutung zu-
sammenfallen.

3 Mor. 111, 51. 52. — Vgl. die schone Stelle in pacuia‘s Hpfl. VIII, 4 8. 395
ob. n. unten.

4 8. 101, A. 1.

¥) M. verweist hierbei aunf 5 Mos. 4, 35. 39; Ps. 100, 3.

%) M. beruft sich auf 5. Mos. 11, 13: 393pb ok ‘1 nw mannb, wo die vor
dem Dienste genannte Liebe eben die Erkenntniss Gottes aus seinen Werken vor-
aussetze. Schon die Alten hiitten hier an den innern Dienst (353w mmap) ge-
dacht — was indessen in den beziiglichen Stellen (Sifre z. St.; Taan. 2a; Jer.
Berach. 1V, 1 Anf.) nur auf das Gebet bezogen wird; — ferner fiithrt M. 1 Chr.
28, 9 an. Vgl iibrigens auch ob. 8. 21, A. 6.

g*
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die Phantasiegebilde der volksthiimlichen oder irrgliubigen Vorstel-
lungen von Gott véllig iiberwunden haben, die den Gottesgedanken
nicht mehr der Ueberlieferung allein, sondern der eignen Forschung
und Erkenntniss verdanken, fiir die somit der Gedanke und der Name
Gottes einen reichen, ihr Gemiith und ihre gesammte Aaselanung er-
filllenden Inhalt gewonnen hat.

Es giebt zwei Stufen in dieser Hinsicht:

1. Die geringere Stufe besteht darin, den Verkehr mit den
Menschen auf das Masz des Nothwendigen zu beschriinken und so viel
als moglich sich auf sich selbst zuriickzuziehen, um so vor Stérungen
von aussen gesichert, sich ganz der Liebe zu Gott und dem Gedanken
an ihn hingeben zu konnen. Daher die Neigung der Tugendhaften
zur Einsamkeit und Abschliessung?). Die Einwirkung Gottes niimlich
durch jenes geistige Mittelwesen, das der sublunarischen Welt nach
M. vorgesetzt ist®), erhilt den menschlichen Geist im Zusammenhange
mit Gott nur so lange und in dem Masze, als die durch Erkenntniss
gewonnene Beziehung in Liebe festgehalten wird®); jede Abwendung
der Gedanken zu den irdischen Bediirfnissen lockert dieses Band und
kann es giinzlich vernichten*). Der fdussere Gottesdienst und
die Austibung der gottlichen Gebote sind nur eine Uebung
und Vorbereitung zu jenem innern Dienste; durch jene scil der
Mensch dazu angeleitet werden, sich von den Sorgen des Lebens ab-
zuwenden und mit Gottes Geboten ausschliessend zu beschiftigen ;

') Vgl. Jes. hat. VII, 1. 4; die merkwiirdigen Stellen H. Schemitt. XIII, 13
und Tum. Ockelin XVI, 12; ferner Mor. IT, 36 iiber die Beschaffenheit und Lebens-
weise des zur Prophetie geeigneten Menschen und die ob. 8. 112, A. 4 bereits ge-
nannte, bei aller Differenz doch stark anklingende Stelle bei amisT, NE. X, 7
iiber die begliickende Musse des theoretischen Lebens. wmuNk, Guide III p. 488
n. 4 verweist auf ALraraprs Principien (s. die hier folg. AA.) und, wie schon
EFODI 2. St., auf 1BN BAG‘A's Lebensweise des Finsiedlers als Vorbilder des M., wenn
dieser auch in sehr geschickter Weise ganz passende Bibelstellen als Beleg an-
filhre (vgl. ob. 8. 7, A. 6 u. 8, 9, A. 1). Parallelen findet man in (BN GEBIROL's
T. mid. han. 110, 1; sacusa's Hpfl. VIII, 8 8. 370 f.; ABR. IBN ESRA's Jes. mora VII
fol. 30a ed. Stern, Prag 1830.

*) Oben 8. 51, A. 4; vgl. Mor. 11, 4. 10, 12. 37; Jes. hat. II, 7; IV, 6.

®) Vgl. atrarapr, Princip. S. 2.

‘) Das. 8. 36 iiber die Riickfiille des Tugendhaften, Vgl Mor. 1, 34,
Grund 5.
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weshalb denn auch die Gebete ohne Andacht, das Torah-Lesen ohne
Verstiindniss, die Ausiibung der Gesetze ohne Kenntniss ihres Ge-
dankeninhaltes den eigentlichen Zweck frommer Uebungen nicht er-
fiilllen *),

M. versucht es auch, eine Anleitung zu diesem «Dienst im Geiste»
zu geben. Durch eine Jahre lang anhaltende Uebung, sagt er, bringe
man es nach und nach dahin, dass alle einzelnen Bestandtheile des
tffentlichen Gottesdienstes die ungetheilte Aufmerksamkeit in Anspruch
nehmen und die Gedanken in dieser Zeit zn keinerlei weltlichen In-
teressen abirren. Da verbleiben dem weltlichen Leben und Verkehr
noch reichlich gemessene Zwischenzeiten. Wenn du innerhalb der-
selben, sagt M., jemals ganz allein oder in nichtlicher Stille wachend
auf deinem Lager dir selbst iiberlassen bist, so hiite dich, diese kost-
baren Stunden anders als auf jenen Dienst im Geiste zu verwenden;
suche in ihnen durch deine Gedanken deinem Schipfer niiher zu riicken,
jedoch immer nur mit klaren Gedanken, frei von den Eindriicken der
Einbildungskraft.

Zu einer solchen Theilung der Zeit in einen dem Weltleben und
in einen der Liebe zu Gott gewidmeten Theil kann es jeder Mann
der Wissenschaft bringen.

%. Hoher stebt die Erkenntniss der Wahrbeit und die Liebe zu
derselben, wenn sie einen Zustand erzielt hat, worin der Einzelne
nur dunsserlich mit den Menschen verkehrt und der Beschaffung
seines Bedarfs obliegt, wihrend er in Wahrheit innerlich mit seinem
Geiste und Herzen bei Gott ist. Nicht einmal alle Propheten haben
es zu soleher Hihe gebracht. Es ist die Stufe Moseh's und der drei
Patriarchen?®). Die Viehzucht, die Erwerbung von Vermogen, die Fiir-
sorge fiir ihre Familien, die Leitung ihrer Untergebeu& beschiiftigten
gie nur #dusserlich; innerlich waren sie gleichzeitig von der Erkennt-
niss und Liebe Gottes durchdrungen und nur von dem Einen Streben
beseelt, die innigste Anniherung an Gott zu gewinnen, indem sie sich
zur Aufgabe machten, eine Gemeinde zu griinden, die Gott erkenne
und ihm diene, den Glauben an ibhn und die Liebe zu ihm unter den

1y Vgl. Bachja’s Hpfl. VIII, 3 S. 354,
%) Jedoch wird Moseh’s Prophetengabe iiber die der Patriarchen gestellt in
Jes. hat. VII, 7; Mor. 11, 35,
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Menschen zu verbreiten. Darum standen sie auf so hoher Stufe und
erfubren sie Gottes besondere Obhut und Fiirsorge auch an ihrer dem
weltlichen Leben geltenden Thitigkeit. —

Zu dieser Stufe vermag kaum Jemand noch zu gelangen oder
anzuleiten. Nur die frither erwiihnte geringere Stufe ist durch die
oben angegebene Gewihnung erreichbar!). Jedoch miissen wir, fiigt
M. hinzu, den Beistand Gottes anrufen, dass er die Scheidewiinde, die
uns von ihm trennen®), hinwegnehme, wiewohl dieselben, wie auch
der Prophet sagt®), zumeist unser eignes Werk sind?).

Nur in Folge und nach Maszgabe unserer eignen Hingebung an
Gott erfahren wir aunch seine Obhut und seine Hiilfe, wird seine Vor-
sehung uns auch als Einzelwesen zu Theil®), schiitzt er uns vor Leid
und lisst uns Alles gelingen. Dem Frommen geschieht kein
Leid, es sei denn in dem Momente, da sein Herz sich von
Gott abgewendet hat. Wabre Gotteserkenntniss, und zwar nicht
als erreichte Moglichkeitsstufe, sondern in voller, lebendiger Wirksam-
keit hat sich, wie die Propheten®) und biblischen Dichter”) einmiithig
sagen, stets als das zuverlissigste Schutzmittel fiir den Menschen be-
wiihrt.

Die Jugendzeit mit dem Uebergewicht korperlicher Kraft ist, wie
die Philosophen sagen®), wenig zur Tugend und somit auch wenig zu
derjenigen Lauterkeit des Denkens geeignet, welche den Menschen zn
vollkommner Liebe und Erkenntniss Gottes fiihrt. Je mehr mit der
Abnahme der korperlichen Kriifte zugleich das Feuer der Begierden
erlischt, desto kriiftiger wird der Geist, desto klarer dessen Auffassung,
desto grisser dessen Freude an der Erkenntniss. Wenn dann
der so fortschreitende Mensch alt geworden und dem Tode sich nihert,
erhebt sich seine Fassungskraft zu hoherer Stufe und die Wonne des

1y 8. ob. 8. 14, A. 7 8chl. — Unerheblich ist, dass BacHIA in der daselbst
angegebenen Stelle Moseh nicht mitzihlt, vermuthlich wegen dessen vermeint-
licher Lebensweise nach der Gesetzgebung (s. BacuHJA das. und M. in Jes, hat. VII,
6 und ob. 8. 112), und dafiir andere aunsserhalb des mosaischen (Gesetzes stehende
Fromme anfithrt: pysy ovw - -« i man.

") Vgl. ob. 8. 113 und A, 5 daselbst. %) Jes. 59, 2.

Y) Vgl. Mor. II, 23; III, 12 und sonst. ©) Vgl. Mor. 111, 17 g. E. und III, 18,

6 Jes. 41, 10; 48, 2. ) Ps. 118, 6; Jj. 22, 21; Ps. 91, bes. V. 14.

%) amistT. VE. 1, 1 (ob. 8. 37, A, §); II, 15: »ax’ émduplay yap Loon X, 10:
0 1ap cwpplvwg xal wapreprag Ly oby 480 tolg moldois dhhwg Te xal véog.
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Erkennens wie die Liebe zu dessen heiligem Gegenstande — Gott —
erreicht den hochsten Gipfel!), bis mitten in diesem geistigen
Genusse die Seele vom Korper sich trennt. Das ist der
Kuss Gottes, der nach dem Ausdruck unserer alten Lehrer die pro-
phetischen Geschwister Moseh, Ahron und Mirjam aus dem irdischen
Dagein in das Jenseits versetzt hat?). Und dann ist es nicht zu Ende
mit dem Geiste, der zu solcher Hohe gelangt ist. Er setzt sein Da-
sein — wie wir?), sagt M., und Andere vor uns') bereits bemerkt
haben — befreit von der scheidenden Korperhiille, in unmittelbarem
Anschauen des Gottlichen fort und verharret in einer Seligkeit, womit
kirperlicher Genuss sich nimmer vergleichen lisst®).

II. Die wirkliche Gotteserkenntniss, der eigentliche Gegenstand
der wahren Gliickseligkeit, bringt die sittliche Reinheit und Vortreff-
lichkeit, die ihr in einem hinreichenden Grade schon als Bedingung
vorangehen musste, in dem zur Vollendung gediehenen Menschen erst
zur Stufe der hochsten Vollkommenheit. Jener all unser Erkennen
fordernde wirksame Geist, der das Band zwischen unserem Schipfer
und uns bildet®), durch dessen Licht wir Gott erkemnen und Gott
seine gnidige Obhut uns zuwendet — er gewihrt uns einen Antrieb
zur thitigen Ausiibung alles Guten und Vermeidung alles Bosen. Wir
filhlen uns stets wie unter den Augen eines Konigs, der grosser ist
als alle Machthaber der Erde. Ist doch unser Sitzen und Gehen,
unser Thun und Reden in unserem eignen Hause, im Kreise unserer
Familie ganz anders als im Thronsaale und in der Gegenwart eines
Kénigs. So muss denn Jeder, der menschliche Vollkommenheit er-
strebt und in Wahrheit ein Gottesmann sein will, sich aufraffen und
sich dessen bewusst werden, von welch einem Konige er stets geseben
wird. «Kann Jemand», sagt der Prophet), in einem Versteck sich
verbergen, ohne dass ich ihn sehe? spricht der Ewige®). In der That

1) Vgl. 1BN siNa bei scnamrast II, 280 Haarbr.

% Bab. batr, 17 a. 5 8. ob. 8 b7, A. 1.

4 8. ob. B, 98 A. 6; ferner die lautern Briider bei DIETERICI, Anthro-
pologie der Arab. 8. 991f.; aazz, M, Zed. S. 224; ABR. 1BN EsRA zu 2 Mos. 33, 23:

9 Seemn mn YR e Vgl. anch das M. nicht vorliegende Buch Mikrok.

von IBN ZADDIE, 5. 78 ff
%) Mor. III, 51. °) 8. ob. 8. 116 und A. 2—4 daselbst. N Jer. 23, 24,

% Das hier wiedergegebene Stiick aus Mor. 11T, 52 wird benutzt mit Aende-
rungen und Kiirzungen von R. MOSEH ISEAELS (np) zu Orach chaj. L1
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haben die besten Minner der jidischen Vorzeit auch in ihrem ganz
gewthnlichen Thun, auch in der Stille und Verborgenheit ihres hiius-
lichen Lebens und Verkehrs ihre Frommigkeit und Gottesfurcht be-
kundet und bewihrt. Zu dieser aus Verehrung und Erkenntniss her-
riihrenden edelsten Gottesfurcht sollen uns namentlich die prak-
tischen Gesetze unserer Offenbarungslehre anleiten; die Ausiibung der-
selben soll uns eine Schule der Unterordnung und der Scheu
vor Gott werden, wie die Schrift dies ausdriicklich sagt?).

Wiihrend also, sagt M. zum Schlusse, die unserem Gesetze ge-
mészen Handlungen ups zur echten und hthern Furceht Gottes
leiten sollen, sind die in unserer Lehre uns dargebotenen Wahr-
heiten dazu bestimmt, uns zur Liebe Gottes, zu ginzlicher Hin-
gebung an ihn zu fithren, weshalb denn anch mit ausserordentlichem
Nachdrucke, wie schon bemerkt, das Gesetz der Liebe in den Worten
ausgesprochen wird: «Und du sollst liehen den Ewigen, deinen Gott,
mit deinem ganzen Herzen und mit deiner ganzen Seele und mit deinem
ganzen Vermigen» (5. Mos. 6, 5)2). —

Anhang.

Ethische Terminologie des Maimonides.

Zur Ergiinzung der allgemeinen Ethik des M. schliessen wir hieran noch
eine Uebersicht seiner Erklirungen fiir ethische Ausdriicke, die er zumeist seinen
Jidischen Quellen entnimmt. Wir ziihlen, seiner Eintheilung der Tugenden und
Laster gemtisz, zuerst die auf das Erkennen, dann die auf die Sitt-
lichkeit vorwiegend beztiglichen Benennungen auf.

A. Vorwiegend auf das Erkennen beziigliche Benennungen.

I. Die Ausdriicke pon und fwan beziehen sich®) auf viererlei:

1. Theoretische Wissenschaft und metaphysische Erkenntniss, nach
Spr. 2, 4 ff. und Ijob 28, 12%).

2. Kunst, nach 2. Mos. 35, 10, 25,

3. Praktische Weisheit und tugendhaftes Wesen, nach Ps. 105, 22;
Ijob 12, 12°).

4. Schlauheit und List, nach 2. Mps. 1, 10; 2. Sam. 14, 2;
Jer, 4, 22, Vielleicht, meint M., ist diese Bedeutung ohne schlimmen Neben-
sinn die urspriingliche, aus der die anderen hervorgegangen sind. —

1) 5. Mos. 28, 58. 5 Mor. 111, 52,
%) Nach Mor. I1I, 54. Y) Vel Zu Adbot V, 12; Mor. II1, 51.
*) Ebenso Deot I, 4,
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Was dann insbesondere den Namen des Weisen (oon) betrifft, so zeigt sich
folgender Sprachgebrauch: a) Hs trligt ihn der des Offenbarungsgesetzes
Kundige, inwiefern er dessen philosophischen und ethischen Inhalt erfasst
hat; — b) es heisst so der philosophiseh Gebildete im Gegensatz zu
jenem auf Ueberlieferung fussenden Gesetzeskundigen; — ¢) es fithrt, wer die
Tugenden des Denkgebietes und der Sittlichkeit in vollkommner
Weise besitzt, jenen Namen in doppelter Bedeutung, — wie denn auch M.
anderswo’) ausdriicklich sagt: der Gelehrte miisse sich vom gemeinen Haufen
durch seine Sitten ebenfalls unterscheiden.

II. Ein géttlicher Mann (nxk woan ™k wN) nach den Philosophen,
ein Gottesmann (@on wn)?) oder Gottesbote (1 T85m) nach biblischem
Ausdrucke wiire nach M.?) der Name fiir den Inbegriff aller Tugenden sowohl
des Denkvermtgens als der Sittlichkeit, wenn nur ein Mensch dieser Art (der
Idealmensech) sich in Wirklichkeit finde, — was aber die Philosophen in
Abrede stellen®).

ITI. Thierisch (bestialisch) ist, heisst es dann weiter®), wer ohne jede
Tugend alle Laster des diano#tischen und ethischen Gebietes in sich vereinigt —
eine Erscheinung, deren Vorkommen die Philosophen®) ebenfalls als eine tiusserst
seltene bezeichnen.

IV. Roh und charakterlos (m3) ist, wer weder ethische noch dianot-
tische Tugenden hat, aber auch ohne biise Eigenschaften ist7).

V. Unwissend, dabei brav sind die als pown oy bezeichneten
Menschen. Sie haben zwar ethische, aber nicht dianottische Tugenden. «Volk
des Landes» heissen sie nach M., weil sie eben ganz gut sind fiir Landeseultur
und biirgerliche Verbiinde, da ihre Sitten eine gedeihliche Gemeinschaft mit
Anderen mioglich machen®).

VI. Ungeschliffen (ohi: Abot V, 7) ist der Mensch, der beiderlei
Tugenden hat, aber weder in vollkommnem noch in geordnetem Zustande, sondern
verworren und mit eingemischten Mingeln. Nach M.’ trefflicher Bemerkung ist
der Name von unfertigen Gerithen entlehnt, hat aber seinen Ursprung,
allerdings mit anderer Bedeutung, in der Bibel (Ps. 1389, 16)Y).

VII. Versttindig (p23) heisst, wer leicht auffasst und versteht 19),

‘} Deot V, 1. ) Vgl. JEH. HaL, in Kus. IV, 3 p. 316. %) Zu Abot V, 14.

4) 8.8.91, A. 2. Die Benennung #eiog aviip entnimmt srist, das. (NE. VII, 1)
der Volkssprache, da die Lacediimonier, wie vor ihm schon praTo (Men. 99 D)
bemerkt hat, mit dieser Bezeichnung schnell bei der Hand sind, wenn sie ihre Be-
wunderung fiir einen Menschen ausdriicken wollen. %) M. zu Abot V, 14 u. Brfs.5aBr.

%) ARIST. & 8. O. hat die Benennung #npubdns, anf welche auch die etwas
befremdlichen Worte: MPMEN My NN [ NRN TR oW i on hindeuten,
obgleich deren eigenthiimliche Fassung wohl einem Bearbeiter des amist. ihren
Ursprung verdanken. Sonderbar bleibt jedenfalls die Heranziehung des Salo-
monischen bSy=aw 79, wozu doch Spr. 17, 12 kaum eine Veranlassung giebt. —
Uebrigens ist mbown 1 on statt pubown pap zu lesen.

") Zu Abot V, 7. Das. ist zu lesen: my=n PIP 1P DA b g — Anders wird
=15 in Talmud (Sotah 22a) erklirt. %) mam. a. a. U — Auch auer‘m vgl. Sota 22a.

" A, a a. 0, 19 Zu 4b, V, 12.
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B. Vorwiegend ethische Benennungen.

I Zum individuellen Leben gehtren folgende Bezeichnungen :

1. Heiligkeit (Menvp). Das Wort bedeutet: a) die richtige Weise der
Enthaltung vom Geschlechtsleben und vom Weingenusse'); — b) die willige
Befolgung der Gebote Gottes®); — ¢) Sauberkeit der #ussern Erscheinung,
entsprechend der Lauterkeit des Immern®); — d) Vermeidung levitischer
Unreinheit beim Verkehr im Heiligthum*).

2. Unreinheit (Mnoip) ist das Gegentheil der Heiligkeit in allen ange-
gebenen Stiicken®),

8. Reinheit (mnw) wird zur Bezeichnung der Enthaltung und des Ge-
horsams wie «Heiligkeit» (1, a. b.) gebraucht ).

4. Tugendhaft (750n) ist der mit ethischen und diano#tischen Tugenden
ausgestattete Mensch?), nither derjenige, welcher in den ethischen Tugenden
ein Uebriges thut, indem er dem bessern der beiden Extreme sich ein Wenig
zuneigt, so dass sein Thun noch vortrefflicher als sein Wissen ist®).

II. Im Verhalten zu Anderen kommen in Betracht:

1. =on, welches Wort im Zusammenhange mit der angegebenen Bedeutung
von Ton (I, 4) die Austibung des sittlich Gebithrenden an Anderen bezeichnet,
sofern sie fiber das Masz der berechtigten Anspriiche derselben hinausgeht.
Daher ist das Wort in der h. Schrift fir Wohlthétigkeit und bei Gott fur
Gnade gebriiuchlich?).

2. npy bedeuntet, sagt M., nach dem Sprachgebrauche der h. Schrift nicht
Gerechtigkeit, sondern ethische Tugend!®). Daher wird auch die Tugend
der Frommigkeit so genannt'!). — Nur das stammverwandte py vereinigt
die beiden erstgenannten Bedeutungen,

3. vowm bezeichnet die Rechtspflege, sowohl die lohnende als die
strafende”).

4. Btinder, eig. ein gegen die Sittlichkeit sich Vergehender (non)
heisst, wer in seinen Handlungen von dem richtigen Mittelmasze in dasjenige
Extrem gerathen ist, welches das minder schlimme von den beiden ist.
Das Vergehen (xwor) oder die ungebiihrliche Handlung (n23 snb2 Spp) ist der

Name fiir das Thun dieser Art. — Dagegen ist lasterhaft (yem), wer dem
schlimmern Extrem anheimgefallen ist. Aber beiden Extremen kommt
der gemeinsame Name <schlecht» (y7) zul?).

5. Durchtrieben lasterhaft (o pwm) ist, wer mit Lastern ethi-

') Mor. 111, 33 nach 2. Mos. 19, 10. 15 und 4. Mos. 6, 5; vgl. Mor. 1II, 48.
") Mor. 111, 83 nach Sifra zu 3. Mos. 11, 44; 111, 47,
% Mor. 111, 47. ) Mor. a. a. O, & Mor. 111, 88. 47.
¢) Mor. 111, 83, wo es bei TiBBoN nach Cod. 73 heissen muss? minan 1,
') Zu 4b. 11, 8. RATOM AONBA DN
") Zu Ab, V, 7; Perak. IV: Deot I, 5 (5. ob. 8. 85 £.). % Mor. 111, 58.
' Das. nach 5. Mos. 24, 13. 'Y) Das. nach 1. Mops. 15, 6 und 5. Mos. 6, 25.
%) Zu Ab. V, 14. — Anders saapia in Em. V, 1: ypyn 2w 0 P8 NP)
M vwpn N pwsy ot Ve 80 mwpn &5 mwn Sy sapn a0 NBIAN N
conn 5y b Sow
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