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Yorrede.

Die Sehrift, von der ich hiermit die erste Halfte der
Oeffentlichkeit iibergebe, ist eine Ausliuferin von meinem
Werk iiber den Geist des romischen Rechts. Der letzte
Band desselben (Theil III, Abth. 1), der 1865 in erster
Auflage erschien, schloss ab mit einer Grundlegung der
Theorie der Rechte im subjectiven Sinn, in der ich eine
von der herrschenden abweichende Begriffshestimmung
des Rechts im subjectiven Sinn gab, indem ich an Stelle
des Willens, auf den jene den Begriff desselben griindete,
das Interesse setzte. Dem folgenden Bande war die
weitere Rechtfertignng und Verwerthung dieses Gesichts-
punktes vorbehalten. Bei der Ausfiihrung kam ich aber
iiber diesen Gesichtspunkt sehr bald hinaus. Der Begriff
des Interesses nothigte mich, den Zweck ins Apge zu
fassen, und das Recht im subjectiven Sinn driingte mich
zu dem im objectiven Sinn, und so gestaltete sich das
urspriingliche Untersuchungsobject zu einem ungleich er-
weiterten, zu dem des gegenwiirtigen Buches: der Zweck
im Recht. Nachdem diese Frage mir einmal entgegen-
getreten war, war ich nicht mehr im Stande ihr auszu-
weichen , fiberall tauchte sie in dieser oder jemer Gestalt
wieder auf, es war die Sphinx, welche mir den Weg ver-
trat, und deren Rithsel ich l6sen musste, wenn ich meinen
wissenschaftlichen Frieden wieder gewinnen wollte.

Ich habe es fiir nothig gehalten, dies mitzutheilen,
weil darin der Grund gelegen ist, der sich der Fortsetzung
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des obigen Werkes in den Weg gestellt hat. Zu letzte-
rem kann ich erst zuriickkehren, wenn das gegenwiirtige
Werk beendet ist. Fiir mich personlich ist letzteres zu
einer Lebensfrage geworden, welche das obige Werk, das
ich frither als meine eigentliche Lebensaufgabe betrachtet
hatte, in zweite Linie zuriickgedriingt hat. Maoglich, dass
das Urtheil der Welt das Werthverhiiltniss beider Werke
anders bestimmen wird, als ich selber es thue — mir
personlich blieb zwischen beiden keine Wahl.

Der Grundgedanke des gegenwiirtigen Werkes besteht
darin, dass der Zweck der Schipfer des gesammten
Rechts ist, dass es keinen Rechtssatz gibt, der nicht einem
Zweck, d.i. einem praktischen Motiv seinen Ursprung
verdankt. Der Begriindung dieses Gedankens und der
detaillirteren Durchfithrung und Verwerthung desselben
an den wichtigsten Erscheinungen des Rechts ist der
zweite Theil der Schrift gewidmet. Der erste Theil der-
selben lag urspriinglich giinzlich ausser meiner Berech-
nung; er ist mir abgenothigt wider meinen Willen. Ich
musste mir sagen, dass eine Schrift, welche den Zweck
zur Grundlage des ganzen Rechtssystems zu machen ge-
denkt, Rede und Antwort stehen muss iiher den Zweck-
begriff. Gern hiitte ich denselben von Andern entlehnt
und auf den von ihnen gewonnenen Resultaten weiter
fortgebaut, aber ich iiberzeugte mich, dass sie mir das-
Jenige, was ich suchte, nicht gewihrten. Das Beste, was
mir bei meinem Suchen begegnet ist, sind meines Er-
achtens die Ausfithrungen von Trendelenburg in seinen
logischen Untersuchungen ,*) meisterhaft nach Form und
Inhalt. Aber die Hohe und Weite, in der hier die Auf-
gabe erfasst wird: der Zweck als welthildendes Prineip,

*) Logische Untersuchungen, Bd. 2 Aufl. 3 T
S. 14 u. ff. e . Leipzig 1870,
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warf mir fiir den beschriinkten Gesichtspunkt, unter dem
ich den Zweck zu betrachten hatte: die Bedeutung des-
selben fiir den menschlichen Willen nichts ab, und auch
bei anderen Schriftstellern habe ich nichts gefunden, was
mich in dieser Richtung befriedigte, weder bei Philo-
sophen, noch bei Juristen.

So habe ich mich denn genithigt gesehen, selber das
Problem in Angriff zu nehmen. Dem Versuch seiner
Losung ist der erste Theil der Schrift (der Zweckbegriff)
gewidmet. Ich hatte urspriinglich fiir beide Theile nur
einen missigen Band gerechnet. Wiihrend der Ausarbei-
tung nahm jedoch schon der erste Theil allein eine solche
Ausdehnung an, dass ich fiir ihn einen eigenen starken
Band in Aussicht nehmen musste, und auch dies erwei-
terte Maass bin ich nicht im Stande gewesen innezuhal-
ten, indem ich mich aus #ussern Griinden, um den ersten
Band im Verhiltniss zum zweiten nicht zu sehr anschwel-
len zu lassen, gensthigt gefunden habe, die Schlusskapitel
des ersten Theils dem zweiten Bande zu iiberweisen und
dadurch ein fusseres Gleichgewicht beider zu erzielen.

Die Aufgabe des ersten Theils hat mich auf ein
Gebiet versetzt, auf dem ich Dilettant bin. Wenn ich es
je bedauert habe, dass meine Entwicklungszeit in eine
Periode gefallen ist, wo die Philosophie in Misseredit
gekommen war, so ist es bei dem gegenwiirticen Werk.
Was damals unter der Ungunst der herrschenden Stim-
mung von dem jungen Manne versiumt worden ist, hat
von dem gereiften nicht mehr nachgeholt werden kinnen.
Wenn ich gleichwohl vor der Aufgabe, ein philosophi-
sches Thema zu behandeln, nicht zuriickgeschreckt bin,
8o ist es geschehen in der Hoffnung, dass die Kenntniss
des positiv juristischen Materials, die ich vor dem Philo-
sophen von Fach voraus habe, ihm wenigstens stofflich
manches zufiihren wird, das ihm fiir seine Zwecke for-
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derlich sein kann. Der Bann, unter dem zur Zeit Hegels
die Philosophie beschlossen lag, die Aechtung eines Jeden,
der, ohne durch die Schule gegangen zu sein, sein Wort
tiber philosophische Fragen zu erheben wagte, die sou-
verine Verachtung, mit der der Philosoph der Hegelschen
Schule auf den Mann des positiven Wissens herabschaute,
hat gliicklicherweise einer anderen Stimmung Platz ge-
macht. Gewiss nicht zum Schaden der Philosophie. Mige
sie verwerfen oder berichtigen, was der philosophische
Naturalist zu Tage bringt, aber der Versuch desselben, anf
seinem Gebiete Philosophie zu treiben, d.h. die allgemeinen
Ideen aufzusuchen, geht, wenn der Mann sonst nur die
nothige Sachkenntniss, den wissenschaftlichen Ernst und
den Blick fiir das Allgemeine mitbringt, auch fiir sie
schwerlich ohne irgend einen Nutzen voriiber; ich hoffe,
dass sich dies auch bei dem meinigen bewiihren wird.

An reichlichem Stoff habe ich es nicht fehlen lassen,
gleichmiissig des Philosophen wie des Juristen wegen.
Ich habe jede Gelegenheit benutzt, welche sich mir dar-
bot, das Einzelne in den Dienst der allgemeinen Ideen
heranzuziehen. Des Philosophen wegen, um ihm das
Material, des Juristen wegen, um ihm in dem Material
den allgemeinen Gedanken und in dem Einzelnen den
Zusammenhang desselben mit dem Ganzen vor Augen zu
bringen. Dabei habe ich mich bestrebt, auch das rein
Juristische so darzustellen, dass es dem Verstindniss des
gebildeten Laien zugiinglich wird.

Ich muss auf Leser gefasst sein, welche den Werth
der Schrift nur nach den in ihr enthaltenen einzelnen
Ansichten beurtheilen; es ist der gewohnliche Maassstab
des Juristen bei Beurtheilung der Schriften seines Fachs.
Bei einer Schrift, welche wie die vorliegende keinen prak-
tisch dogmatischen Zweck verfolgt, sondern sich die Dar- °
legung des Gesammtzusammenhanges des Rechts zur Auf-
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gabe gestellt hat, wiirde eine derartige Beurtheilung den
Mangel jeglichen Verstiindnisses fiir den Sinn der Aufgabe
bekunden. Die Schwierigkeit derselben, nachdem ich mit
meiner Grundidee ins Reine gekommen war, steckte fiir
mich gerade in dem Aufbau des Ganzen: der Entdeckung
des richtigen Zusammenhangs, wie sich eins zum andern
fiigt, der logischen Gliederung der einzelnen Theile, der
durch keine Spriinge unterbrochenen Begriffsentwicklung,
die vom Einfachsten ausgehend schrittweise zum Hoheren
gelangt. Auf dies systematische oder dialektische Element
habe ich die fusserste Sorgfalt verwandt, und ich habe zu
dem Zwecke im streng logischen Fortschritt der Entwick-
lung eine Menge von Punkten und Fragen beriihrt, lediglich
um den Punkt zu bezeichnen, wo sie in den Gesammt-
zusammenhang des Rechts eingreifen. .

Diesem Bestreben nach streng logischer Gliederung
entstammt die Anordnung meiner Kapitel. Jedes derselben
behandelt ein fiir sich abgeschlossenes Ganze. Darauf be-
ruht die grosse Ungleichmiissigkeit der Kapitel, die fiir
denjenigen, der von einem Kapitel nichts weiter verlangt
als einen Ruhepunkt, um Athem zu schopfen, etwas hochst
Befremdendes haben mag; bei meinem siebenten und ach-
ten Kapitel kann einem solchen Leser schon der Athem
ausgehen! In anderer Form findet er aber auch bei ihnen
seine Kapitel wieder, es sind die einzelnen Nummern,
die ich in ihmen angebracht habe. Sie bezeichnen die
Gliederungen oder einzelnen Triebe des Grundgedankens,
dem diese beiden Kapitel (Lohn und Zwang) gewidmet sind,
und gerade fiir sie gilt ganz besonders dasjenige, was ich
80 eben iiber die streng fortschreitende Begriffsentwicklung,
die ich mir zum Gesetz gemacht habe, gesagt habe.

Im iibrigen verweise ich auf das Buch selbst. Nur
iiber einen Punkt bin ich noch gendthigt, einige Worte
hinzuzufiigen.
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Es ist der Gegensatz des Causalitiits- und Zweck-
gesetzes im ersten Kapitel. Kein Philosoph der Gegen-
wart wird einen solchen Gegensatz zugeben, und mit
vollem Recht. Es gibt nur eins von Beiden: entweder ist
die Ursache die bewegende Kraft der Welt, oder es ist
der Zweck. Nach meinem Glauben ist es der Zweck.
Der Zweck vermag das Causalitiitsgesetz aus sich zu ent-
lagsen, nicht aber das Causalitiitsgesetz den Zweck. Oder
deutlicher gesprochen: die Annahme eines Zweckes in
der Welt, was fiir mich, der ich beschrinkt genug bin
mir den Zweck nicht ohne einen bewussten Willen den-
ken zu komnen, gleich bedeutend ist mit der Annahme
von Gott — also die Annahme eines von Gott gesetzten
Zweckes in der Welt oder des gottlichen Zweckgedankens
vertriigt sich nach meinem Dafiirhalten vollkommen mit der
Statuirung des strengsten Causalititsgesetzes. Mag letzteres
arbeiten ganz so, wie die extremste Linke des Darwinismus
es lehrt, unerbittlich zermalmend , was sich nicht halten
kann im Kampf des Daseins, mit der Monere beginnend
und ohne weitern Schopfungsakt alles aus sich gebirend,
von einer Stufe zur andern fortschreitend bis zum Men-
schen — — wenn ich den Felsblock in Bewegung setze
auf dem Gipfel des Berges, dass er hinabfalle ins Thal,
war es nicht der Zweck, der an ihm das Causalitiitsgesetz
erst in Bewegung gesetzt hat? Wenn die Ursache von allem
Anfang an durch den Zweck so gestaltet worden ist, dass
sie fort und fort sich bewegend eins aus dem andern erzeugt
und schliesslich anlangt bei dem Punkt, den der Zweck
vorausgesehen und gewollt hat, ist es der Zweck oder die
Ursache, welche die ganze Bewegung regiert? Wenn vor
dem Geiste des Bildhauers die Statue steht, die er schaffen
will, und Jahre vergehen, bis die Hand nach Gesetzen
der Mechanik d. h. nach dem Causalitiitsgesetz sie voll-
endet hat, ist sie ein Werk der Hand oder des Geistes? Ich
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denke doch : der Hand im Dienste des Geistes. Ich meiner-
seits maasse mir kein Urtheil iiber die Richtigkeit der
Darwinschen Theorie an, obschon gerade die Resultate,
zu denen ich meinerseits in Bezug auf die historische Ent-
wicklung des Rechts gelangt bin, sie auf meinem Gebiete
im vollsten Maasse bestitigen. Aber wenn die Richtigkeit
derselben mir auch felsenfest stinde, ich wiisste nicht,
wie mich dies in meinem Glauben an einen gottlichen
Zweckgedanken nur im Geringsten beirren sollte. In der
Monere, die nach Hickel mit Nothwendigkeit zum Men-
schen fiihren soll, hat Gott den Menschen vorausgesehen,
wie der Bildhauer im Marmor den Apollo, oder, wie Leib-
niz bereits sagte: in Adam hat Gott das ganze Menschen-
geschlecht vorgebildet und gewollt.

Mit dieser Auffassung steht die Annahme eines dop-
pelten Gesetzes fiir die Welt der Erscheinung: des Causa-
lititsgesetzes fiir die unbelebte und des Zweckgesetzes fiir
die belebte Schipfung im Mindesten nicht in Widerspruch.
Beide finden in dem Zweckgesetz als hichstem welthilden-
den Princip ihre Einheit. Mag die Materie dem einen
gehorchen, der Wille dem andern, beide vollfiihren jedes
in seiner Weise und Sphiire nur die Werke, die ihnen
von Anfang durch den Zweck aufgetragen sind; mit der-
selben Nothwendigkeit, mit der sich nach der Darwin-
schen Theorie die eine Thierart aus der andern entwickelt,
erzeugt sich aus dem einen Rechtszweck der andere, und
wenn tausend Mal die Welt so erschaffen wiirde, wie sie es
einmal ward, nach Milliarden Jahren miisste die Welt des
Rechts stets dieselbe Grestalt an sich tragen, denn der Zweck
hat fiir die Schépfungen des Willens im’ Recht dieselbe un-
widerstehliche Gewalt wie die Ursache fiir die Gestaltung
der Materie. Mogen tausende von Jahren vergehen, be-
vor diese zwingende Kraft des Zweckes an einem ein-
zelnen Punkte im Recht sichtbar wird — was sind tausend
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Jahre gegen Milliarden? — gezwungen wird jedoch das
Recht, es mag wollen oder nicht. Aber schrittweise wird
es gezwungén. Das Recht kennt eben so wenig Spriinge
wie die Natur, erst muss das Vorhergehende da sein, be-
vor das Hohere nachfolgen kann. Wenn es aber einmal
da ist, so ist das Hohere unvermeidlich — jeder vorher-
gehende Zweck erzeugt den folgenden, und aus der Summe
alles Einzelnen ergibt sich spiter durch bewusste oder
unbewusste Abstraction das Allgemeine: die Rechtsideen,
die Rechtsanschauung, das Rechtsgefiihl. Nicht das Rechts-
gefilhl hat das Recht erzeugt, sondern das Recht das
Rechtsgefiihl, — das Recht kennt nur eine Quelle, das
ist die praktische des Zwecks.

Doch ich breche ab, um nicht Ausfiihrungen, die dem
zweiten Theil meiner Schrift vorbehalten bleiben miissen,
vorweg zu nehmen. Das Gesagte wird ausreichen, um
den Anfechtungen, denen meine Unterscheidung des Cau-
salitits- und Zweckgesetzes ausgesetzt sein konnte, zu
rechtfertigen.

Gottingen, den 6. December 1877.

Dr. Rudolf von Jhering.



Vorrede zur zweiten Auflage.

Die gegenwiirtige zweite Auflage des ersten Bandes
meines Werkes ist von mir gegeniiber der ersten erheb-
lich veriindert und, wie ich hoffe, verbessert worden. Die
Grundanlage desselben ist unveriindert beibehalten wor-
den, und auch die von mir verfochtenen Ansichten haben
im Wesentlichen keine Aenderung erfahren; nur eine ein-
zige, die mit Recht von der Kritik als irrig geriigt worden
ist, habe ich zuriickgenommen, das Verhiltniss des Thie-
res zum Thier (S. 77 Note). Dagegen bin ich bestrebt
gewesen, den ausgesprochenen Ansichten, wo mir der
Anlags dazu geboten schien, eine bessere Begriindung
oder Fassung zu geben. Einige Partien sind vollstindig
umgearbeitet worden, so z. B. die iiber den Credit (S. 156),
iiber das Verhiltniss der Gewalt zum Recht (S. 249), iiber
das Erforderniss des Zwanges fiir den Rechtsbegriff (S. 349),
iiber die Gleichheit und Gerechtigkeit (S. 365), iiber die
Rechtsverhiiltnisse an Sachen (S. 466). In Bezug auf die
Form der Darstellung habe ich unausgesetzt gefeilt. Breiten
und Wiederholungen sind getilgt, ungenaue Fassungen
durch zutreffendere ersetzt, Uebertreibungen eines an sich
richtigen Gedankens auf das richtige Maass zuriickge-
fiihrt, die einzelnen Glieder eines zusammenhiingenden
Gedankencomplexes besser geordnet. Endlich habe ich
auch den Werth der gegenwiirtigen Auflage dadurch zu
erhthen gesucht, dass ich ein sehr genaues Inhaltsver-
zeichniss hinzugefiigt habe, welches dem Leser die Mog-
lichkeit bieten wird, jeden der von mir beriihrten Punkte
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im Werk selber leicht aufzufinden, wihrend die erste
Auflage sich bloss auf den Abdruck der nichts weniger
als ausreichenden Kapiteliiberschriften beschrinkt hatte.

Auf die Besprechungen, welche dieser Band Seitens
der Kritik theils in offentlichen Blittern, theils in der
urspriinglich als Recension beabsichtigten, dann zum Buch
erwachsenen Schrift von Felix Dahn: »Die Vernunft
im Recht«, Berlin 1879, erfahren hat, kann ich mich hier
leider nicht einlassen. Meine Vorrede wiirde sich zu einer
langen Abhandlung gestalten, wozu ich mich um so
weniger verstehen mag, als schon die zur ersten Auflage,
die ich fiir nothig erachtet habe wieder abdrucken zu
lassen, einen stattlichen Raum einnimmt, und als eine
wirksame Verstindigung mit meinen Gegnern doch nicht
eher moglich ist, als das ganze Werk fertig vorliegt.
Aber ich will doch schon bei dieser Gelegenheit nicht
unterlassen, dem Verfasser der genannten Schrift, meinem
verehrten Freunde, fiir die ausserordentlich eingehende,
fir mich vielfach sehr lehrreich gewesene und von mir
auch beherzjgte Beurtheilung, der er mein Buch unter-
zogen hat, offentlich meinen Dank auszusprechen. Nach
Beendigung meines Buches muss es sich zeigen, ob der
St.andpunkt, von dem aus mein Aufbau des Rechts so
wie der ganzen Ordnung der Gesellschaft versucht worden
ist, der richtige gewesen ist oder nicht — vielleicht finden
der »Zweck im Recht« und die »Vernunft im Recht« sich
noch zusammen !

Gottingen den 9. Februar 1884.

Rudolf von Jhering.
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Erster Abschnitt.
Der Zweckbegriff.

Kap. L.
Das Zweckgesetz.

Ursache und Zweck — Aufgabe des Willens beim lebenden Wesen. —
Das Thier; psychologischer Hebel seines Willens; Einfluss der Erfahrung ;
der Begriff des Lebens. — Der Willensprocess beim Menschen — Inneres
Stadium. — Der Zweck ; Verhaltniss desselben zur Handlung; das Zweck-
gesetz; der Zweck in Gestalt des Grundes; das gewohnheitsmissige Han-
deln. — Aeusseres Stadium beim Willensprocess; das Causalititsgesetz.

Nach der Lehre vom zureichenden Grunde geschieht
nichts in der Welt von selbst (causa swi), sondern alles,
was geschieh(, d. h. jede Verdinderung in der Sinnenwelt
ist die Folge einer vorangegangenen andern, ohne die sie
selber nicht eingetreten sein wiirde. Diese durch unser
Denken postulirte und durch die Erfahrung bestiitigte That—
sache bezeichnen wir bekanntlich als Causalitidts-

Ll
gesetz.

Dieses Gesetz besteht auch fir den Willen. Ohne
zureichenden Grund ist eine Bewegung des Willens ehenso
undenkbar wie die Bewegung der Materie; Freiheit des
Willens in dem Sinn, dass der Wille sich spontan ohne

irgend einen treihenden Grund in Bewegung versetzen
1*
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konne, ist der Miinchhausen, der sich selber beim Schopf
aus dem Sumpf zieht.

Also des zureichenden Grundes bedarf es fiir den
Willen ganz so gut wie fiir die Natur. Aber bei letzterer
ist er mechanischer Art: die Ursache (causa effi-
ciens), bei dem Willen psychologischer Art: der
Zweck (causa finalis). Der Stein fallt nicht, um zu fallen,
sondern weil er muss, d. h. weil ihm die Stiitze eni-
zogen ist, aber der Mensch, welcher handelt, thut es nicht
eines »Weilc, sondern eines »Umc« wegen, — um etwas
damit zu erreichen. Dieses »Umc ist fiir den Willen ebenso
unerlisslich wie das »Weil« fiir den Stein; so wenig die
Bewegung des Steins ohne Ursache moglich ist, so wenig
die des Willens ohne Zweck. Im ersteren Fall sprechen
wir von dem mechanischen, im letztern vom psycho-
logischen Causalititsgesetz. Ich werde letzteres fortan
als Zweckgesetz bezeichnen , theils der Kiirze wegen,
theils um schon im Namen hervortreten zu lassen, dass
es der Zweck ist, der den einzigen psychologischen Grund
des Willens enthilt. Fir das mechanische Causalitits-
gesetz wird dadurch der adjectivische Zusatz entbehrlich,
und werde ich dasselbe fortan als Causalititsgesetz schlecht-
hin bezeichnen.

Das Causalititsgesetz in diesem letztern Sinn lautet:
kein Vorgang in der iussern Sinnenwelt ohne einen vor-
angegangenen andern, der ihn hewirkt hat, oder in be-

kannter Fassung: keine Wirkung ohne Ursache.



Ursache und Zweck. b

Das Zweckgesetz lautet: kein Wollen, oder was das-
selbe, keine Handlung ohne Zweck.

Bei der Ursache verhilt sich der Gegenstand, an dem
die Wirkung eintritt, leidend, er erscheint dabei lediglich
als ein einzelner Punkt im Universum, an dem sich in
diesem Moment das Causalititsgesetz vollzieht, heim Zweck
dagegen stellt sich das Wesen, das durch ihn in Bewe-
gung gesetzt wird, als selbstthitig dar, es handelt. Die
Ursache gehirt der Vergangenheit an, der Zweck der Zu-
kunft. Die #ussere Natur, nach dem Grunde ihrer Vor-
ginge befragt, weist den Fragenden nach riickwiirts, der
Wille nach vorwirts, jene antwortet mit quia, dieser mit
ut. Allerdings ist diese Behauptung nicht in dem Sinne
gemeint, als ob beim Zweck die Ordnung der Weltschopfung,
der zufolge das Bestimmende dem Bestimmten der Zeit
nach vorausgehen muss, sich umkehre. Der bestimmende
Grund gehort auch hier der Gegenwart an, das Bestim-
mende geht auch hier der Zeit nach dem dadurch Bestimm-
ten voran, es ist die im Handelnden lebendige und ihn
zum Handeln veranlassende Vorstellung (der Zweck), aber
den Inhalt dieser Vorstellung bildet eben das Zukiinf-
tige, was der Handelnde erreichen will, und in diesem
Sinn kann man behaupten, dass beim Wollen das prak-
tische Motiv in der Zukunft liege.

Wo das Leben in der Natur sich entwickelt zur Seele,
da beginnt auch die eigene Fiirsorge fiir das Leben, die

Selbsthestimmung und die Selbsterhaltung, d. i. der Wille
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und der Zweck. Jedes lebende Wesen ist sich selber zum
Hiiter, Wichter und Erhalter seiner selbst gesetzt, und
die Natur hat daftr gesorgt, dass ihm dies nicht verbor-
gen bleibe, und dass es ihm an den nothigen Mitteln, die
Aufgabe zu losen, nicht fehle.

Das Leben in diesem Sinn beginnt in der Natur beim
Thiere und damit auch die Aufgabe des Willens, und an
dieser niedersten Stelle, wo mit dem Willen auch die un-
erlissliche Triebfeder desselben: der Zweck zuerst zur
Erscheinung gelangt, wollen wir unsere erste Anschau-
\ung von demselben zu gewinnen suchen.

Der trockene Schwamm fiillt sich mit Wasser, das
durstige Thier trinkt. Ist es derselbe Vorgang? Aeusserlich:
ja; innerlich: nein. Denn der Schwamm fiillt sich nicht,
um es zu thun, das Thier aber trinkt, um seinen Durst
zu lgschen. Wer sagt es uns? Das Thier selber. Ein
gut dressirter Hund siuft nicht, wenn der Herr es ihm
verbietet. Wie geht das zu? Der Vorstellung des Wassers,
von dem er weiss, dass es im Stande ist, seinen Durst zu
loschen, stellt sich bei ihm die Yorstellung der Priigel ent-
gegen, die er erhilt, wenn er wider Verbot sduft, eine
Vorstellung, die durch keinen’ gegenwirtigen sinnlichen
Eindruck hervorgerufen wird, vielmehr lediglich auf Rech-
nung des Geddchtnisses kommt. Die Vorstellung der
Schlige hebt in dem Hunde die Trockenheit des Gaumens
und den dadurch hervorgerufenen sinnlichen Zustand des

Durstes nicht auf — eine Thatsache kann durch eine Vor-
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stellung nicht aufgehoben werden — sondern die Vorstel-
lung kann nur bekdmpfen, was ihr gleichartig ist: eine
andere Vorstellung, und sie bezwingt dieselbe nur, wenn
sie selber stirker ist. Wenn aber die Ueberwindung des
Reizes zum Trinken in diesem Fall, da er auf Mitwirkung
des Gediichtnisses beruht, ein psychologischer, kein mecha-
nischer Vorgang ist, so ist auch der Reiz selber, mag das
Thier ihm widerstehen oder nachgeben, eine psycholo-
gische Thatsache.

Der physische Zustand der Trockenheit des Gaumens
bewirkt also nicht als solcher das Trinken, sondern nur
dadurch, dass sich der physische oder mechanische Druck
in einen psychologischen umsetzt, der Vorgang fillt dem-
nach nicht unter das Causalitits-, sondern das Zweck-
gesetz. Das Thier trinkt, um seinen Durst zu loschen, es
unterldsst es, um keine Schlige zu bekommen; in beiden
Fillen ist es die Vorstellung eines Zukiinftigen, die das
Thier zur Action treibt.

Von der Richtigkeit des eben Gesagten kinnen wir
uns auch auf folgendem Wege iiberzeugen. Ob man den
Schwamm in Wasser oder Schwefelsidure oder worein sonst
taucht, er fiillt sich immer, selbst wenn die Fliissigkeit
ihn zerstort; das Thier nimmt das Wasser zu sich, die
Schwefelsidure lisst es stehen. Warum? Weil es fiihlt,
dass sie ihm verderblich ist. Das Thier also unterschei-
det zwischen dem, was seinem Leben -zutriglich und

nachtheilig ist, es bt eine Kritik, bevor es sich ent-
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schliesst, und es benutzt dabei seine Erfahrungen, die es
frither gemacht hat. Denn dem Thiere ist das richtige
Handeln keineswegs durch den Instinkt allein vorgezeichnet,
sondern auch das Thier — die Gattung sowohl wie das
Individuum — ist auf die Erfahrung angewiesen. Das
Verstindniss fiir Héhe und Tiefe und das Augenmaass
fir dieselbe, die Beurtheilung des ihm zutriiglichen oder
schiadlichen Wirmegrades der Speisen und Getriinke u. a. m.
muss von dem jungen Hunde und der jungen Katze erst
durch Herabfallen von der Treppe und Verbrennen der
Schnauze erlernt werden — auch das Thier muss durch
Schaden klug werden. Ein Stock kann tausendmal fallen
und fillt immer von neuem, fiir den Stock gibt es keine
Erfahrung; ein Hund aber, der sich einmal durch eine
Attrappe in Form eines Brodes oder durch einen Stein hat
tauschen lassen, ist fiir immer gewitzigt. Fir das Thier
also gibt es eine Erfahrung, d. h. eine Erinnerung dessen,
was ihm angenehm oder unangenehm, forderlich oder
schidlich gewesen ist, und eine praktische Verwerthung
seiner Eindriicke fiir die Zukunft: eine Zweckverwen-
dung.

Damit hingt aufs engste zusammen der Begriff des
thierisehen Lebens. Denken allein ist noch kein Leben.
Wenn dem Stein das Denkvermogen geschenkt wiirde, er
wiirde Stein bleiben, es wiirden sich in ihm nur die Bil-
der der Husseren Welt abspiegeln wie der Mond im Was-

ser. Auch das reichste Wissen ist kein Leben; ein Buch,
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in dem das Geheimniss der ganzen Welt enthiillt wiire,
wenn es das Bewusstsein seiner selbst erhielte, bliebe
gleichwohl nur ein Buch. Ebensowenig ist Empfindung
Leben. Wenn die Pflanze die Verletzung ihrer selbst
ebenso schmerzhaft empfinde wie das Thier, so wiirde
sie dadurch noch nicht ihm gleich. Sondern das thieri-
sche Leben, wie die Natur es nun einmal gedacht und
gestaltet hat, ist die Behauptung der Existenz aus
eigener Kraft (volo, nicht cogito, ergo sum), Leben ist
praktische Zweckbeziehung der Aussenwelt
auf das eigene Dasein. Die ganze Ausstattung des
lebenden Wesens: Empfindung, Verstand, Gedichtniss hat
bloss den Sinn, das lebende Wesen dabei zu unterstiitzen.
Verstand und Empfindung allein wiirden es nicht ver-
mogen, wenn nicht das Gedichtniss hinzukime; erst das
Gedichtniss sammelt und sichert in der Erfahrung die
Frucht beider, um sie fiir die Zwecke des Daseins zu ver-
wenden.

So wenig wie das Leben, so wenig ist der Wille an
das Selbstbewusstsein gekniipft, und wer den innigen Zu-
sammenhang, der zwischen ihnen herrscht, begriffen hat,
der wird die Ansicht, welche dem Wollen des Thieres
wegen des mangelnden Selbsthewusstseins den Namen des
Willens versagt und ihn ausschliesslich dem menschlichen
vindicirt, anstatt fiir eine tiefe, wofiir sie selber sich aus-
geben michte, fiir eine recht oberflichliche und befangene

halten. Die entscheidenden Ziige des menschlichen Wil-
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lens Vmit Ausnahme des Selbsthewusstseins, welches auch
beim Menschen dauernd oder voriibergehend fehlen oder
ausser Anwendung treten kann, wiederholen sich, wie wir
spiiter sehen werden, auch beim Thiere. Und selbst das
Denkvermogen des Thieres, welches bei seinem Wollen
vorausgesetzt wird, ist ein ungleich hoheres, als es auf
den ersten Blick den Anschein hat. Es spricht sich so
leicht aus: die Vorstellung eines Zukiinftigen treibt das
Thier zum Handeln. Und doch wie viel liegt darin! Die
Vorstellung eines Zukiinftigen heisst eine Vorstellung, er-
fasst unter der Kategorie der Moglichkeit; das Thier do-
cumentirt also, indem es diese Vorstellung mit der des
gegenwirtigen Zustandes vergleicht, die Fihigkeit, beide
Kategorien, die des Wirklichen und des Moglichen prak-
tisch zu handhaben. Ebenso handhabt es die Kategorie
des Zweckes und des Mittels; es wire bei ihm gar kein
Wollen denkbar, wenn sein Verstand iber sie nicht ver-
fiigte. Ich meinerseits bin so weit entfernt davon, auf den
Willen des Thieres geringschiitzig herabzublicken, dass ich
ihn umgekehrt der hochsten Beachtung fiir wiirdig halte
und im folgenden Kapitel den Versuch machen werde, ihm
das Schema des Zwecks iiberhaupt zu entnehmen.

Die bisherige Betrachtung hat uns gezeigt, dass der
Zweck die Vorstellung eines Zukiinftigen ist, welches der
Wille zu realisiren gedenkt. Dieser Begriff des Zweckes,
welcher das Wesen desselben in keiner Weise erschopft,

muss uns vorliufig geniigen, bis der Fortgang unserer
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Untersuchung uns in Stand gesetzt hat, ihn durch einen
villig zutreffenden zu ersetzen. Wir operiren im Folgenden
mit ihm, wie der Mathematiker mit dem x, als mit einer
unbekannten Grosse.

Indem wir uns jetzt dem menschlichen Willen zuwen-
den, beschrinken wir unsere Aufgabe in diesem Kapitel
lediglich auf den Nachweis d\es Zweckgesetzes oder des
Satzes: kein Wollen ohne Zweck. Negativ ausge-
driickt heisst das: das Wollen, der innere Process der
Bildung des Willens steht nicht unter dem Causalititsge-
setz, der bewegende Grund fiir ihn ist nicht die Ur-
sache, sondern der Zweck. Aber die Verwirklichung des
Willens, seine Erscheinung in der Sinnenwelt fillt unter
das Causalititsgesetz. Jenes Stadium des Willens ist das
innere, dieses das dussere.

Das innere Stadium beginnt mit einem Akt des Vor-
stellungsvermigens. In der Seele taucht ein Bild, eine
Vorstellung von einem kiinftigen moglichen Zustande auf,
welcher dem Subject eine grissere Befriedigung verspri.cht
als derjenige, in dem es sich augenblicklich befindet. Der
Grund, warum es auftaucht, liegt theils im Subjekt selber,
in seiner Individualitiit, seinem Character, seinen Grund-
sitzen, seiner Lebensanschauung, theils in Husseren Ein-
fliissen. Dass in der Seele des Verbrechers der Gedanke
der bhiosen That auftaucht, hat ihn selber mit seiner Ver-
brechernatur zur Voraussetzung; in der Seele des Guten

erhebt sich ein solcher Gedanke nicht. Ebenso verhiilt
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es sich mit der Vorstellung einer guten That, die in der
Seele des Letzteren aufsteigt; bei Ersterem wiire sie
nicht moglich gewesen. Die Moglichkeit der ersten Re-
gung zur That ist also bedingt durch die gegebene In-
dividualitit des Subjects; in ihr liegt der letzte Grund
derselben. Die dusseren Einwirkungen dagegen geben nur
den Impuls zur That, die Gelegenheitsursache. Sie be-
zeichnen uns den Punkt, wo das Causalititsgesetz einen
Einfluss auf die Bildung des Willens auszuiiben vermag,
aber auch zugleich die Grenze dieses Einflusses. Denn,
wie oben (S. 7) bei der Betrachtung des Willensvorganges
im Thier schon ausgefiihrt ward, haben diese #usseren
Einflisse keine directe Macht iiber den Willen, sie gewin-
nen dieselbe vielmehr nur dadiurch, dass und wenn sie
sich in psychologische Motive umsetzen; ob sie dies ver-
mogen, hingt von dem Maasse des Widerstandes ab, den
sie im Innern des Subjectes vorfinden.

Jene Vorstellung eines Zukiinftigen unterscheidet sich
von sonstigen Vorstellungen dadurch, dass sie praktischer
Art ist; sie schliesst eine Aufforderung zum Handeln in
sich, es ist ein Entwurf der That, den das Vorstellungs-
und Begehrungsvermogen dem Willen vorlegt. Die An-
nahme dieses Vorschlages hiingt ab von dem Uebergewicht
der Griinde, die fiir ihn, iiber die, welche gegen ihn spre-
chen.  Ohne dieses Uebergewicht setzt sich der Wille
ebensowenig in Bewegung, wie die Waage es vermag,

wenn das Gewicht in heiden Waagschalen gleich ist — es
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ist Buridans bekannter Esel zwischen den beiden Biindeln
Heu. Der Entschluss beweist, dass nach dem Urtheil des
Handelnden das Uebergewicht vorhanden war; jedem Ent-
schluss geht ein vorheriges »Schliessen« d. h. Priifen vor-
an, dem man durch den Ent-schluss ein Ende macht.
Die Befriedigung, welche der Wollende sich von der
Handlung verspricht, ist der Zweck seines Wollens. Die
Handlung selber ist nie Zweck, sondern nur Mittel zum
Zweck. Wer trinkt, der will zwar das Trinken, aber er
will es nur des Erfolges halber, den es fiir ihn so hat,
m. a. W. bei jeder Handlung wollen wir nie sie sel-
ber, sondern nur ihre Wirkung auf uns. Das heisst
mit anderen Worten: wir wollen bei der Handlung nur
den Zweck. Man kionnte mir einwenden: das trifft im
obigen Beispiel nur dann zu, wenn Jemand des Durstes
wegen trinkt, — da ist es ihm allerdings nicht um das
Trinken, sondern nur um die Stillung des Durstes zu thun
— nicht aber, wenn er des Genusses wegen trinkt, denn
da ist ihm das Trinken Zweck, nicht Mittel. Allein wenn
letzteres ihm keinen Genuss gewihrt, z. B. weil der Wein
verdorben oder ungeniessbar ist, unterlisst er es. Die
Tduschung, als ob die Handlung selber Zweck sein kinne,
hat nur darin ihren Grund, dass er sich mit ihr in dop-
pelter Weise zu verbinden vermag. Er kann nidmlich ge-
richtet sein entweder auf die Wirkung, welche sie w.ih-
rend des Aktes ihrer Vornahme, oder aber auf die, welche

sie nach Beendigung desselben erzeugt. Wer Wasser
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trinkt des Durstes wegen, oder wer eine Geschiiftsreise
macht, dem ist es zu thun um das, was fiir ihn hinter
dem Trinken, hinter der Reise liegt; wer Wein trinkt
des Genusses wegen, oder wer eine Vergniigungsreise
macht, der bezweckt das, was fiir ihn in der Handlung
liegt. Dass der Zweck sich gleichmissig auf beides er-
strecken kann, bedarf nicht der Erwihnung.

Wie aber auch der Zweck sich mit der Handlung ver-
binden, und welcher Art er auch sein moge, ohne einen
Zweck ist sie undenkbar. Handeln und um eines
Zweckes willen handeln ist gleichbedeutend;
eine Handlung ohne Zweck ist ein eben solches Unding
wie eine Wirkung ohne Ursache. Wir langen hier bei
dem Punkt an, welchen wir oben zum Beweise verstellt
haben: der Existenz des Zweckgesetzes. Den Namen eines
Gesetzes verdient dasselbe nur dann, wenn seine Verwirk-
lichung eine absolut nothwendige, die Moglichkeit einer
Abweichung oder Ausnahme undenkbar ist: entgegenge-
setzten Falles ist es eine Regel, kein Gesetz. Hat es
auf jenen Namen wirklich Anspruch? So weit ich sehe,
lasst sich dies nur aus zwei Griinden bestreiten. Zuerst
damit: man handle nicht bloss eines Zweckes, sondern
auch eines Grundes wegen, z. B. weil man gezwungen
wird, weil die Pflicht oder das Gesetz des Staates es ge-
bietet. Zweitens damit: es gebe auch ein vollig bewusst-

und’ absichtsloses Handeln, z. B. das des Wahnsinnigen,
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oder ein in dem Maasse zur Gewohnheit gewordenes Han-
deln, dass man sich bei ihm gar nichts mehr denke.

Der erste Einwand scheint ein unwiderleglicher zu
sein. Wire er grundlos, so diirfte man sich zur Angabe
des Motivs einer Handlung nicht der Partikel: weil (quia),
welche den Grund, sondern nur der Partikeln: um, dass,
damit (u?), welche den Zweck ausdriicken, bedienen;
der Sprachgebrauch aller Vilker aber bringt gleichmiissig
beide Partikeln zur Anwendung.

Priifen wir, wie es sich mit diesem » Weil« in Wirk-
lichkeit verhidlt. Wenn Jemand sagt: ich trinke, weil
ich Durst habe, so ist das fiir Jeden durchaus verstind-
lich. Wenn er sagen wiirde: weil es gestern gerégnet
hat, so wiirde ihn Niemand verstehen. Warum nicht?
Weil zwischen diesem »Weilc und dem Trinken gar kein
Zusammenhang abzusehen wiire. Ein solcher Zusammen-
hang aber wird durch das »Weil« nur da hergestellt, wo
sich ein »Umc hinter ihm verbirgt. . Der Grund bei der
Handlung ist nur eine andere Ausdrucksform des Zw ecks:
wo er dies nicht ist, liegt keine Handlung, sondern ein
Ereigniss vor. »Er ist vom Thurm gesprungen, weil er
sich das Leben nehmen wollte« — hier ist das »Weil« ein
»Ume; »er hat das Leben verloren, weil er vom Thurm
gefallen ist« — hier ist das »Weil« ein wirkliches »Weilc:
dort liegt eine Handlung vor, hier ein Ereigniss.

Aber warum bedienen wir uns des »Weil« statt des

»Um«? Wir thun es vorzugsweise da, wo der Handelnde
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nicht die vollige Freiheit des Entschlusses besass, sondern
wo fuar ihn irgend eine Nothigung, sei es physischer, sei
es rechtlicher, moralischer oder socialer Art, bestand. Wo
dies nicht der Fall ist, theilen wir entweder, wenn iiber
den Zweck kein Zweifel bestehen kann, einfach das Fac-
tum mit, oder wo sich mehrere Zwecke denken lassen,
geben wir zur Motivirung des Factums auch den Zweck
an. Es wird so leicht Niemand sagen: er habe seinen
Kindern Weihnachtsgeschenke gemacht, um ihnen Freude
zu bereiten, sich ein Haus gekauft, um darin zu wohnen.
Wer dagegen ein Haus gekauft hat, um es abzureissen,
zu vermiethen, weiter zu verkaufen, wird, wenn er uns
seinen Entschluss motiviren will, den Zweck hinzufiigen.

Versuchen wir, ob die obige Behauptung die Probe
besteht. Nehmen wir zuerst den Fall des physischen
Zwanges. Wo der Riuber seinem Opfer gewaltsam Uhr
und Borse entreisst, liegt gar keine Handlung des Letzteren,
sondern des Ersteren  vor. Wo aber die Drohungen des
Riubers den Bedrohten bestimmen, Uhr und Borse aus—
zuliefern, handelt Letzterer, wenn auch unter dem Ein-
fluss eines (psychologischen) Zwanges. Handelt er hier
eines Grundes oder eines Zweckes wegen? Zweifellos letz—
teres. Er gibt Borse und Uhr, um sein Leben zu retten;
sein Leben gilt ihm hoher als seine Uhr, er opfert das
Geringere, um das Werthvollere zu behaupten. Moglicher—
weise erblickt er in seiner Nachgiebigkeit einen Schimpf

fir seine Ehre und nimmt den Kampf mit dem Riuber
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auf; auch hier ist es wieder nur ein Zweck, den er im
Auge hat. Dass in diesem Fall ein wirklicher Willens-
akt, nicht bloss der iussere Schein eines solchen vorliegt,
haben die romischen Juristen mit ihrem scharfen Verstande
richtig erkannt,*) und es ist schwer zu begreifen, dass
es unter unseren heutigen Juristen immer noch solche
gibt, fiir welche diese Wahrheit vergebens entdeckt ist.
Denn wenn irgend Jemand ein offenes Auge fiir sie haben
solltg, so ist es der Jurist, dem, wenn er diesen Namen
verdient, sein praktischer Verstand sagen muss, wohin es
fihren wiirde, wenn man im Fall des Zwanges das Da-
sein des Willens in Abrede nehmen wollte. Dann wire
schliesslich Jeder unfrei, der tusseren Einwirkungen bei
der Fassung seines Entschlusses nachgibe. Der Gefing-
nisswiirter, der, durch die Thrinen und Beschwirungen
der niichsten Angehorigen erweicht, den zum Tode ver-
urtheilten Verbrecher entspringen lisst, ist unfrei; der
Kassenbeamte, der, um seinen hungernden Kindern Brod
zu schaffen, sich an der Kasse vergreift, ist unfrei. Wo
wire die Grenze! Wenn der Ertrinkende, der fiir den
ihm zugeworfenen Strick sein Vermigen verspricht, sein
Versprechen anfechten darf, weil nur die Zwangslage, in
der er sich befand, es ihm abngthigte, warum nicht auch

der Reisende, der auf der Reise gendthigt ist, sich hohere

*) Mit zwei Worten frifft Paulus in 1. 21 § 5 Quod met. (4. 2)
den Nagel auf den Kopf: coactus volui = ich habe gewollt aus An-
lass des Zwanges.

v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl.

{8
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Preise gefallen zu lassen als der Einheimische, oder als
er selber in seiner Heimath gezahlt haben wiirde? Die
Casuistik setzt leicht eine ganze Keite solcher Fille mit
stets steigender oder abnehmender Nothigung zusammen;
es soll einmal Jemand sagen, bei welchem einzelnen Gliede
der Kette die Unfreiheit aufhort und die Freiheit beginnt.
Das Gesetz mag in manchen derartigen Fillen der Hand-
lung ihre rechtliche Wirksamkeit absprechen, wie das ro-
mische Recht dies z. B. da gethan hat, wo der Zwang das
Maass der gewohnlichen Widerstandskraft des Menschen
tiberstiegen hat (metus non vani hominis, sed qui merito
et in hominem constantissimum cadat, 1. 6 quod metus &. 2);
aber fiir die Frage, ob ein Willensact anzunehmen sei,
ist dies ohne Bedeutung, denn diese Frage gehort gar
nicht vor das Forum des Gesetzes,*) sondern der Psycho-
logie. Das Gesetz erklirt auch unmoralische Vertrige fiir
nichtig, aber es ist noch nie Jemandem eingefallen, ihnen
darum den Character von Willensacten abzusprechen.
Auch der Staat zwingt uns durch seine Gesetze — handeln
wir unfrei, indem wir sie befolgen?

Die Frage fiihrt uns auf ein Verhiltniss, bei dem eben-
falls der Grund den Zweck aus dem Felde zu schlagen

*) Es gilt in dieser Beziehung dasjenige, was Gajus III 194 sagt.
neque enim lex facere potest, ut qui manifestus fur non sit, mani-
festus sit, non magis, quam qui omnino fur non sit, fur sit et qui
adulter aut homicida non sit, adulter vel homicida sit. At illud sane

lex facere potest, ut perinde aliquis poena teneatur atqui si furtum

vel adulterium vel homicidium admisisset, quamvis nihil eorum ad-
miserit.
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scheint. Der Schuldner bezahlt seine Schuld. Warum?
Wer wird nicht geneigt sein zu antworten: weil er schul-
dig ist? Aber auch hier steckt hinter dem »Weil« nur ein
verkapptes »Um«: der Schuldner zahlt, um sich von sei-
ner Schuld zu befreien. Ist dies auf andere Weise zu
ermoglichen, oder sind die Umstinde derart, dass der
dussere Act der Zahlung juristisch zu jenem Zweck nicht
ausreicht, so zahlt er nicht. Wer in dem Druck der Schuld
den Bestimmungsgrund der Zahlung erblickt, der konnte
eben so gut bei dem Gefangenen, der die Fesseln von
sich wirft, als Grund dieses Actes die Fesseln nennen —
wenn der Gefangene nicht das Verlangen nach Freiheit
geftihlt hitte, so wiirde er die Gelegenheit, sich ihrer zu
entledigen, gar nicht benutzt haben. Ebenso ist es bei
der Schuld. Wen sie nicht drickt, der zahlt sie nicht,
und wer sie zahlt, der thut es nicht der Schuld, d. h.
einer in der Vergangenheit liegenden Thatsache wegen,
sondern um eines Zukiinftigen, eines Zweckes willen:
um ein ehrlicher Mann zu bleiben, um seinen Kredit, sei-
nen Ruf nicht zu gefihrden, um sich keinem Process aus-
zusetzen. Wenn wir uns dieser speciellen Zwecke bei
unsern Zahlungen nicht immer bewusst sind, so schligt
das in das Kapitel des Zwecks bei dem gewohnheitsmiissi-
gen Handeln (s. u.). Die Befolgung der Gesetze geschieht
von Seiten der meisten Menschen rein gewohnheitsmiissig,
ohne alle Reflexion; zur Klarheit tther das Warum gelan-

gen sie regelmissig erst dann, wenn sie in Versuchung
2%
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gerathen, das Gesetz zu iibertreten, wobei sie bei genauer
Selbstpriifung hinter jedem »Warumc einen Zweck ent-
decken werden.

Von der Erfiilllung sittlicher Pflichten gilt nichts an-
deres als von der der rechtlichen Verbindlichkeiten. Wenn
ich einem Armen ein Almosen gebe, so geschieht es nicht,
weil er arm ist, sondern um meinerseits einem Bedring-
ten zu helfen; das »Weil« hat nur die Bedeutung, das
» Um « hervorzurufen.

Gegen die bisherige Deduction, welche im Wesent-
lichen darauf hinausliuft, dass jeder Grund sich in einen
Zweck umsetzen lisst, konnte man den Einwand erheben,
dass das Gegentheil eben so gut moglich sei. Statt zu
sagen: ich kaufe ein Haus, um darin zu wohnen, brauche
man nur sich so auszudriicken: weil ich es zum Wohnen
ngthig habe. Der Einwand wire begriindet, wenn meine
Meinung bloss die Moglichkeit einer verschiedenen sprach-
lichen Ausdrucksweise zum Gegenstand hitte, sie geht
aber nicht dahin, dass jeder Grund sich sprachlich als
Lweck ausdriicken lisst, sondern dass er sachlich
ein Zweck ist. In dem Wort »nothig habenc« gelangt der
sprachlich verdeckte Zweck sachlich wieder zum Vorschein,
und das wird sich in allen Fillen wiederholen.

Der zweite Einwand gegen die von mir behauptete
absolute Nothwendigkeit eines Zweckes (S. 14) bestand in
der Moglichkeit eines absichts- und bewusstlosen Handelns.

Er ist bereits widerlegt worden, bevor er noch erhoben
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ward, ndmlich durch den friiher (S. 9) beim Thier erbrach-
ten Nachweis, dass es zum Wollen und mithin auch zum
Zweck nicht des Bewusstseins bedarf. Auch der Wahn-
sinnige handelt, soweit man sein Thun noch mit diesem
Namen belegen darf, nicht zwecklos, seine Handlungen
unterscheiden sich von denen des verniinftigen Menschen
nicht durch den Mangel, sondern durch die Seltsamkeit,
Abnormitit des Zweckes, und ich machte behaupten, dass
gerade daran sich bei ihm noch der letzte Rest der
Menschlichkeit gegeniiber dem Thier documentirt, dass er
sich Zwecke setzt, die iber das rein thierische Leben
hinausgehen, und deren das Thier eben darum gar nicht
fahig wire — noch im Zerrbilde bleibt der Mensch in
ihm erkennbar.

Auch das gewohnheitsmissige Handeln, bei dem man
sich nichts mehr denkt, ist ein Zweckhandeln. Es stellt
uns fiir das Leben des Individuums dasselbe Phénomen
dar, wie fiir das Leben des Volkes die Sitte und das Ge-
wohnheitsrecht. Bei beiden, dem Individuum wie dem
Volk, hat urspriinglich ein mehr oder weniger klar be-
wusster oder empfundener Zweck das Handeln hervorge-
rufen, die hiufige Wiederholung desselben Handelns aus
denselben Anlissen und zu demselben Zweck hat aber
Zweck und Handlung in dem Maasse verkettet, dass der
Zweck aufgehort hat, ein fir das Bewusstsein wahrnehm-
barer Moment des Willenprocesses zu sein.

Meine Entwickelung des Zweckgesetzes ist hiermit
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beschlossen, und als Resultat derselben nehmen wir den
Satz mit hinweg: wollen und um eines Zweckes halber
wollen ist gleichbedeutend, es gibt keine zwecklosen
Handlungen. Wenn die Sprache sich gleichwohl dieses
Ausdrucks bedient, so meint sie damit nicht die Abwe-
senheit eines Zweckes iiberhaupt, sondern eines verstin-
digen Zweckes. Als Beispiel nenne ich die Thierquilerei.
Sie ist objectiv zwecklos, d. h. durch keinen Lebenszweck
geboten, aber subjectiv ist sie-es nicht, denn der Thier-
quiler hat den Zweck, sich’ an den Qualen des Thieres zu
weiden. Dem zwecklosen Handeln, welches sich im
Zweck , steht gegeniiber das zweckwidrige, welches
sich in der Wahl der Mittel vergreift.

Das innere Stadium der Handlung endet mit dem Ent-
schluss, dem Act, mit dem sich der Wille des ferneren
Schliessens enthebt, der -Unschliissigkeit ein Ende
macht, und daran reiht sich die Ausfiihrung des Ent-
schlusses: die That. Mittelst der That beschreitet der
Wille das Reich der Aussenwelt und - gelangt damit unter
die Herrschaft ihrer Gesetze; an die Stelle des Zweckge-
setzes tritt fiir ihn jetzt das Causalititsgesetz. Nicht etwa
bloss in dem negativen Sinn, dass er nichts gegen das-
selbe vermag, sondern auch in dem positiven, dass er zu
seiner Realisirung der Mitwirkung desselben bedarf. Wer
sich vom Thurme stiirzt, um sich -das Leben zu nehmen,
ibertrigt die Vollzil‘ehung seines Entschlusses dem Gesetz

der Schwere, und wenn es nur ein Wort ist, das er zu
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sprechen hat, das blosse Ja am Altar, durch das er die
Ehe eingeht, so zihlt er darauf, dass die Schallwellen der
Luft den Ton an das fremde Ohr tragen, kurz jedes Han-
deln, worin es auch bestehe, erfordert die Mitwirkung der
Naturgesetze.. Darum ist der Erfolg eines jeden Handelns
bedingt durch die richtige Kenntniss und Anwendung die-
ser Gesetze (naturae non imperatur nisi parendo). Wenn
die Kugel vor dem Ziel zu Boden schligt, so enthiilt dies
den Beweis, dass der Schiessende weniger Pulver genom-
men hat, als die Natur verlangte, um die Kugel ans Ziel
zu fordern. Bei jeder Handlung haben wir die Natur als
Dienerin zur Seite, die alle unsere Auftrige unweigerlich
vollzieht, wenn dieselben nur in richtiger Weise ertheilt
worden sind.

Scheinbar steht diese dussere Action des Willens mit
den iibrigen Vorgiingen der Natur auf einer Linie. Ob der
Stein vom Dach fillt, oder ob der Mensch ihn wirft, ob
das Wort oder der Donner die Schallwellen der Luft in
Bewegung setzt: vom Standpunkt der Natur aus scheint
dies vollig gleich zu sein. In Wirklichkeit aber ist es
durchaus verschieden. Das Fallen des Steines und das
Rollen des Donners ist durch die Natur selber mittelst vor-
ausgegangener Ursachen bewirkt. Das Werfen des Stei-
nes und das Sprechen des Wortes dagegen ist ein Act, an
dem sie unbetheiligt ist, es greift damit eine Macht in ihr
Gebiet ein, iiber die sie keine Gewalt hat: der mensch-

liche Wille. Der menschliche Wille bezeichnet die Grenze
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ihres Reichs: wo sein Gebiet beginnt, hort das ihrige auf.
Der Wellenschlag von Ursache und Wirkung, der in der
Sinnenwelt in unendlicher Folge sich fortsetzt, bricht sich
an jedem mensehlichen Willen; iiber ihn hat das Causali-
titsgesetz keine Macht, sondern nur das Zweckgesetz. Der
Wille ist der Natur gegeniiber frei, er gehorcht nicht
ihrem, sondern seinem eigenen Gesetz. Aber wihrend sie
keine Macht hat iiber ihn, hat er Macht iiber sie, sie muss
ihm gehorchen, wenn er will — jeder menschliche Wille
ist Quelle der Causalitit fiir die dussere Welt. So lésst
sich der Wille als das Ende und der Anfang der Causali-
titshewegung in der Natur bezeichnen — Wille heisst
das Vermogen der eigenen Causalitit gegeniiber
der Aussenwelt.

Diese Unabhiingigkeit des Willens vom Causalititsge-
setz oder seine Freiheit nach aussen hin ist aber nicht in
dem Sinne gemeint, als kénne der Wille sich in sich selbst
zuriickziehen wie in eine feste Burg, die ihn gegen alle
Anfechtungen von aussen schiitze. Die Aussenwelt kennt
sein Versteck und pocht Einlass begehrend oft mit rauher
Hand ans Thor: die Natur mit Hunger und Durst, der
Mensch mit Drohung und Gewalt. Aber wenn nicht der
Wille selber ihm das Thor ffnet, kommt der Belagerer
nicht hinein, und wenn ein fester Wille die Burg bewacht,
so mag die ganze Welt sie bestiirmen, sie richtet nichts
aus. Es gibt keine Schrecknisse und Qualen, die nicht

der Mensch angewandt hat, um den Willen zu beugen,
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aber die moralische Macht der Ueberzeugung, der Herois-
mus der Pflicht, der personlichen Liebe, des religiosen
Glaubens, der Vaterlandsliebe hat ihnen allen getrotzt —
die Blutzeugen fiir die unbeugsame Kraft des Willens zih-
len nach Millionen. Freilich die Zeugen fiir die Schwach-
heit des menschlichen Willens nach Milliarden, aber auch
sie widerlegen unsere Behauptung nicht, denn dieselbe
besteht nicht darin, dass nicht iussere Einfliisse mittel-
bar (durch psychologischen Druck, S. 6) auf den Willen
einzuwirken vermogen, sondern darin, dass sie keine di-
recte (mechanische) Gewalt iiber ihn haben, oder was
dasselbe ist, dass er nicht unter dem Causalititsgesetz,
sondern dem Zweckgesetz steht.

Daher ist der Wille die wahrhaft schipferische, d. h.
aus sich selber gestaltende Kraft in der Welt — so in
Gott, so nachbildlich auch im Menschen.

Der Hebel dieser Kraft ist der Zweck. In dem
Zweck steckt der Mensch, die Menschheit, die Geschichte.
In den beiden Partikeln quia und ut spiegelt sich der Ge-
gensatz zweier Welten ab: das quia ist die Natur, das wut
der Mensch. In diesem wt hat er die Anwartschaft auf
die ganze Welt, denn u¢ heisst die Moglichkeit der Zweck-
beziehung der Aussenwelt auf das Iech, und dieser Be-
ziehung setzt weder sein Ich, noch die Aussenwelt eine
Grenze; mit dem u¢ hat Gott dem Menschen die ganze
Erde - gegeben, wie die mosaische Schopfungsgeschichte

(Genesis 1, 26, 28) es ihn selber verkiinden lisst.



Kap. II.
Der Zweckbegriff beim Thier als Ausgangspunkt fiir
das Zweckproblem beim Menschen.

Der Mechanismus -des thierischen Willens; — die Selbstbeziehung im
Zweck; — die Verwirklichung der Daseinsbedingungen durch den Willen.

Wir haben im Bisherigen das Resultat gefunden : kein
Wollen ohne Zweck ; aber was der Zweck ist, wissen wir
zur Zeit noch nicht, denn die Begriffshestimmung, mit der
wir uns vorldufig begniigt haben: Richtung des Willens
auf ein Zukiinftiges, das er zu realisiren gedenkt, ist eine
ungeniigende und muss durch eine zutreffendere ersetzt
werden.

Wir kénnen uns unser Suchen sehr erschweren oder
erleichtern je nach dem Punkt, wo wir es beginnen. Wir
kinnen den Zweck suchen da, wo er zu seiner vollen Ent-
faltung gelangt: auf dem Markt des Lebens, im bunten
sinnverwirrenden Gewiihl der menschlichen Bestrebungen
— hier haben wir wenig Aussicht, uns seiner so bald zu
bemiichtigen, denn proteusartig wechselt er unausgesetzt

seine Gestalt. Wir kionnen ihn aber auch suchen an einer
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Stelle, wo er in so einfacher Gestalt zu Tage tritt, dass
kaum ein Verkennen moglich ist, ich meine auf derjenigen
Stufe, wo er zuerst in der Schopfung auftaucht: auf der
niederen Stufe des Thierlebens. An dieser Stelle wollen
wir versuchen, seiner habhaft zu werden.

Richten wir also die Frage an das Thier: Was ist der
Zweck? Der Vorgang im Leben des Thieres, der uns auf
unsere Frage Antwort geben soll, mige das Trinken sein.
Wir wollen uns der Momente bewusst werden, die in die-
sem Vorgang beschlossen liegen.

Das Thier trinkt, das Thier athmet. Beide Vorgiinge
sind Lebensfunktionen des Thieres, die zur Erhaltung sei-
nes Lebens unerlisslich sind.‘v Aber beide sind wesentlich
verschieden. Das _Athmeﬁ geschieht unfreiwillig, es ge-
schieht auch im Schlaf, das Trinken nur freiwillig, im
Schlaf ist es undenkbar. Ersteres zu bewirken, hat sich
die Natur selber vorbehalten, es erfolgt ausschliesslich nach
dem Gesetz der Causalitit; letzteres hat sie dem Thier
iiberwiesen, es wird vermittelt durch einen Willensact des
Thieres, d. h. es steht unter dem Zweckgesetz. Wie ge-
bieterisch immerhin auch der Reiz zum Trinken sein mag,
den die Natur mittelst des Durstes im Thiere hervorruft,
der Reiz lisst sich durch einen hoheren Gegenreiz iiber—
winden; ein gut dressirter Hund trinkt nicht eher, als sein
Herr es ihm verstattet.

Das heisst aber mit anderen Worten : das Trinken er-

folgt beim Thiere in Form der Selbstbestimmung. Selbst-
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bestimmung ist demnach das erste Moment, das wir je-
nem Vorgange entnehmen.

Warum trinkt das Thier? Man wird antworten: weil
es Durst empfindet. Allein wir haben schon oben (S. 15)
das Unrichtige dieser Antwort nachgewiesen. Wenn das
Trinken ein wirklicher Willensact im Thier ist, so kann
es nach dem im vorigen Kapitel begriindeten Zweckgesetz
nicht eines »Weil¢, sondern nur eines »Um« wegen erfolgen.

So wiirden wir denn statt dessen wohl zu antworten
haben: zum Zweck der Selbsterhaltung? Die Antwort ist
richtig und falsch. Riéhtig ist sie vom Standpunkt des
Naturzweckes aus. Im Plane der Natur, wie dieselbe
nun einmal den thierischen Organismus gestaltet hat, ist
das Trinken ein unerlissliches Mittel zum Zweck der Er-
haltung des Lebens. Aber dieser Zweck der Natur ist
nicht zugleich der des Thieres. Fiir den Naturzweck ist
auch die Begattung des Thieres unmerldsslich, aber das
Thier, indem es den Act vornimmt, hat nicht den Zweck
vor Augen, die Gattung zu erhalten, es folgt dabei ledig-
lich seinem Drange, es will dem Unbehagen, das es ver-
spiirt, ein Ende machen. In beiden Fillen, wenn es
trinkt und wenn es sich begattet, dient es dem Zweck der
Natur, aber es dient ihm nur, indem es sich selber dient,
d. h. zwei Zwecke coincidiren: der allgemeine der Natur

und der individuelle des Thieres (Kap. 3).%)

' .Auf diesen Gfagensatz des allgemeinen und individuellen oder
objectiven und subjectiven Zwecks komme ich im zweiten Bande

*)
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Zweck des Trinkens vom Standpunkt des Thieres aus
ist mithin nicht die Selbsterhaltung; es ist daher ver-
kehrt, wenn man sich den Trieb der Selbsterhaltung als
ein das Thier selbst bewegendes Motiv denkt, man konnte
mit demselben Recht von einem Triebe der Gattungser-
haltung sprechen. Das Thier, das von seinem Selbst nichts
weiss, sondern dasselbe nur fithlt, kann nicht den
Gedanken haben, sein Selbst als etwas ihm Werthvolles
zu erhalten. Das Motiv, das die Natur in Bewegung setzt,
um jene Selbsterhaltung praktisch zu bewerkstelligen, ist
ein anderes: das Gefithl der Lust und des Unbehagens.
Das Unbehagen, welches das Thier empfindet, wenn es
nach dem Gebot der Natur irgend einen Act vollziehen
soll, ist die Aufforderung seitens der Natur zur Vornahme
des Acts; die Lust, die es empfindet, wenn es gethan
hat, was es soll, die Primie dafir. Lust vom Standpunkt
der Natur aus heisst bei jedem lebenden Wesen: Du be-
findest dich mit mir in Einklang; Unbehagen, Schmerz,
Pein: Du befindest dich mit mir in Widerspruch.

Der Zweck, den das Thier beim Trinken verfolgt, ist
also nicht der der Selbsterhaltung, sondern der, das Un-

behagen, das es empfindet, zu enden. Den Anstoss zu

bei Gelegenheit der Teleologie des Sittlichen (Erster Abschnitt, No.16,
Aufl. 1 8. 432) zuriick und nenne dort den von dem Zweck des ob-
jectiv Sittlichen (der sittlichen Normen) abweichenden subjectiven
Bestimmungsgrund Motiv. Das Kriterium der sittlichen Handlung
ist die Uebereinstimmung des subjectiven Bestimmungsgrundes mit
dem objectiven Zweck des Sittlichen.



30 Kap. II. Der Zweckbegriff beim Thier.

diesem seinem Zweck gibt ihm mithin der eigene innere
Zustand, er kommt ihm nicht von aussen zu, sondern von
innen. Damit haben wir als zweites jenem Vorgang zu
entnehmendes Moment gefunden: den im Subject selber
gelegenen Grund des Zweckes, die innere Nothigung

(»Sollicitirung«, wie Manche sagen), sich ihn zu setzen.

Das Thier wendet sich dem Wasser zu; es weiss aus
Erfahrung, dass das Wasser tauglich ist, seinen Durst zu
loschen. Indem es sein Begehrungsvermogen auf das Was-
ser richtet, setzt es damit eine praktische Beziehung zwi-
schen sich und dem Wasser, und dies ist das dritte Mo-
ment beim Willensvorgange : die Zweck- oder Selbst-
beziehung. Diese Beziehung aber iussert sich im Thier
in Form des Gefiihls der eigenen Abhiingigkeit vom Was-
ser, seiner Bedingtheit durch dasselbe. Es ist dasselbe
Moment, das wir seiner Zeit (Kap. 12) beim Menschen als
Interesse (d. i. als Gefithl der Lebensbedingtheit) wieder-

finden werden.

Die Zweckbezie.hung vermittelt den Uebergang vom
‘Grunde des Willens zum Zweck. Concret ausgedriickt:
das Unbehagen des Thieres (der Grund der Willenshewe-
gung) I‘llf.t in ihm das Verlangen nach Aufhebung dessel-
ben hervor (erster Ansatz des Zwecks). Im Wasser er-
kennt es das Mittel, diesen Zweck zu erreichen (Zweck-
beziehung); dadurch gewinnt also das bisher unbestimmte

Wollen eine bestimmte Richtung. Der Ausdruck fiir den
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innern Zustand des Subjects in diesem Stadium des Wil-
lensprocesses ist das Gefiihl der Abhingigkeit.

Nachdem das Thier das Wasser zu sich genommen
hat, ist der Zweck erreicht, d. h. sein Abhiingigkeitsver-
hiltniss zu demselben hat aufgehort. Aber es hat nicht
bloss aufgehért, sondern es ist in sein Gegentheil umge-
schlagen. Das Wasser, welches bisher iiber das Thier
Macht hatte, dasselbe bestimmte, ist nunmehr in die Macht
des Thieres gekommen, es ist das von ihm Bestimmte,
das Dienende geworden, d. h. Mittel fiir seinen Zweck.
Der Begriff des Mittels ist demnach in die Zweckabhin-
gigkeit des Subjects von ihm zu setzen.

Fassen wir die wesentlichen Ziige, welche uns die
Betrachtung dieses Willensvorgangs beim Thier ergeben hat,
mit Hinzufiigung des frither (S. 22) bereits erorterten Mo-
ments der #ussern That in eine Formel zusammen, so
lautet sie: Aufhebung (1) eines innerlich empfundenen
Abhiingigkeitsverhiltnisses (2) durch eigene Kraft (3) mit-
telst Einwirkung auf die Sinnenwelt (). Das dritte und
vierte Moment dieser Formel (Selbstbestimmung und #ussere
That) haben fiir unseren Zweck einer Vergleichung des
Willensvorganges beim Menschen mit dem beim Thiere
kein weiteres Interesse, ein um so héheres aber die bei-
den ersten. In ihnen scheint der Satz enthalten zu sein:
Grund und Zweck des Willens liegen im Thier selber, die
Willensbewegung geht vom Thier aus und kehrt zu ihm

zuriick, oder: das Thier thut alles seinetwegen.
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Ist dieser Satz wahr?*) Er ist einem Vorgange ent-
nommen , bei dem er zutrifft, aber es gibt im Leben des
Thieres andere Vorgiinge, zu denen er nicht stimmt. Das
Thier fiittert und schiitzt seine Jungen, und manche setzen
fiir letztere sogar ihr Leben ein. Mithin handelt das Thier
nicht bloss fiir sich, sondern auch fiir Andere, wir haben
daher mit jener Formel des Handelns fiir sich und der
dadurch von der Natur bezweckten Selbsterhaltung das
Wesen und die Function des thierischen Willens im Plane
der Schopfung mit Nichten erschopft. Gleichwohl werden
wir uns im Folgenden bei der Betrachtung des mensch-
lichen Willens zuniichst an jene Formel halten, um zu
sehen, wie weit sie ausreicht, das menschliche Handeln
zu verstehen.

Bei dem Menschen bezeichnen wir die ausschliessliche
Willensrichtung auf das eigene Selbst als Egoismus.**)
Die folgende Untersuchung (Kap. 3—8) soll darlegen, wel-
che Rolle dem Egoismus in der menschlichen Welt zu-
Kommt, was er zu leisten vermag, und wo er versagt.
Nachdem wir sein ganzes Leistungsvermogen kennen gelernt
haben, wird die Theorie des Sittlichen (Kap. 9) uns Ge-
legenheit geben, das vom Standpunkt des Egoismus aus
scheinbar vollig unerklirliche Phanomen des Handelns fiir

Andere ins Auge zu fassen.
%)

- In der ersten Auflage hatte ich ihn behauptet.
)

Der Grund, warum der Ausdruck auf das Thier nicht an-

gewandt wird, wird bei Gelegenheit des Sittlichen (II S. 73) dnge=
geben werden.



Kap. IIL.

Der Egoismus im Dienste fremder Zwecke.

Der Gesichtspunkt der Coincidenz der Zwecke — die Natur — der
Verkehr — organisirte und nicht organisirte Zwecke — der Staat und
das Recht.

Wie kann die Welt bestehen beim Egoismus, der
nichts filr sie, sondern alles nur fiir sich selber will? Die
Antwort lautet: dadurch, dass sie ihn in ihre Dienste
nimmt, dass sie ihm den Lohn zahlt, den er begehrt. Sie
interessire ihn bei ihren Zwecken, dann ist sie seiner
Mitwirk\.mg sicher.

Dies ist die einfache Maxime, durch welche die Na-
tur sowohl wie die Menschheit und der einzelne Mensch
des Egoismus fiir ihre Zwecke habhaft werden.

Die Natur will, dass die Menschheit bestehe. Zur
Verwirklichung dieses ihres Willens ist nithig, dass der
einzelne Mensch das Leben, das sie ihm gegeben, erhalte
und weiter gebe. Selbsterhaltung und Fortpflanzung des
Einzelnen sind also die nothwendigen Bedingungen zur
Erreichung ihres Zweckes. Wie erreicht sie diesep Zweck?

Dadurch, dass sie den Egoismus bei demselben interessirt;
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I, 2. Aufl. 3
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dies aber bewirkt sie in der Weise, dass sie ihm eine
Primie aussetzt fir den Fall, dass er thut, was er soll:
die Lust, und eine Strafe androht, wenn er nicht thut,
was er soll, oder thut, was er nicht soll: den Schmerz.
Versagen beide ausnahmsweise ihre Wirkung. so ist die
Natur machtlos. Ist die Summe des physischen oder mo-
ralischen Leids, welches das Leben fiir einen Menschen
in sich schliesst, grosser als die Summe der Annehmlich-
keiten oder Geniisse, die es ihm bietet, so ist das Leben
fiir ihn kein Gut mehr, sondern eine Last, und wie Jeder
ein Gut wegwirft, das sich in eine Last verwandelt hat,
so auch der Egoist das Leben — der Selbstmord ist in
einer solchen Lage die wunabwendliche Conclusion des
Egoismus. Ob es nicht einen andern Standpunkt gibt,
auf den sich der Mensch in dieser Lage zu stellen hat,
ist eine Frage, die wir spiter Gelegenheit erhalten werden
zu untersuchen; der Natur gegeniiber rechtfertigt .sich der
Mensch einfach damit: die Primie, die du mir fir Er-
haltung des Lebens ausgesetzt hast, war zu gering gegen-
iiber den Leiden und Qualen, die du mir aufgebiirdet
hast, es ist deine eigene Schuld, wenn ich dir ein Ge-
schenk zuriick gebe, welches keinen Werth mehr fiir mich
hat, und das ich keine Pflicht habe zu behalten; zwischen
uns beiden besteht lediglich der Fuss gegenseitiger Ab-
rechnung.

Aber die Natur hat dafir gesorgt, dass solche Fiille,

in denen die Rechnung gegen sie ausschligt, hochst ver-
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einzelte bleiben, sie hat das Durchschnittsverhiiltniss zwi-
schen Lust und Schmerz im Leben so gestaltet, dass erstere
regelmissig das Uebérgewicht behilt. Hitte sie es nicht,
oder wire ‘es moglich, dass das Verhiltniss sich in einer
Weise inderte, dass die Lust geringer wiirde als die Last,
sie wiirde ganz dieselbe Erfahrung machen wie ein Ar-
beitgeber, der den Arbeitern den Lohn iiber die Gebiihr
verkirzt, und dem sie aus diesem Grunde davonlaufen;
die Welt wiirde mit der zweiten Generation aussterben.

- Auch die Natur kann den Menschen fiir ihre Zwecke
nur in der Weise gewinnen, dass sie in ihm den Hebel des
eigenen Interesses in Bewegung setzt. Diesen Weg hat
sie sich selber vorgezeichnet; hitte sie ihn nicht gewollt,
so hitte sie den Menschen anders einrichten miissen. So
wie er einmal ist, hat sie kein anderes Mittel, ihn ihrem
Zwecke dienstbar zu machen, als indem sie an sein eig-
nes Interesse appellirt. Dies Interesse hat sie ihm gege-
ben in Gestalt von Lust und Schmerz. Durch Lust und
Schmerz weiss die Natur uns in die Bahnen zu leiten, die
wir gehen sollen, durch beide verbindet sie unsere In-
teressen mit ihren Zwecken. Wer etwas der Lust wegen
thut oder der iiblen Folgen wegen unterlisst, der han-
delt seinetwegen, aber er vollzieht damit zugleich die Ge-
bote der Natur. Wenn mich irgend etwas in meinem
Glauben an den Zweckgedanken in der Natur bestirkt, so
ist es der Gebrauch, den sie von Schmerz und Lust macht.

Beide hinweg gedacht oder mit einander vertauscht, den
3*
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Schmerz auf die Erndhrung und die Lust auf das Sterben
gesetzt — und das Menschengeschlecht wire mit der ersten
Generation untergegangen. Wenn dem Gefithl der Lust
keine Absicht der Natur zu Grunde lige, warum hat sie
dasselbe bloss an die freiwilligen oder absichtlichen, warum
nicht auch an die unfreiwilligen Functionen des mensch-
lichen Organismus gekniipft, warum verursacht der Blut-
umlauf und das Athmen dem Menschen nicht dasselbe Ver-
gntigen wie die Befriedigung von Hunger und Durst? Wer
die Materie sich selber gestalten ldsst ohne Zweck und
Plan, hat auf diese Frage keine Antwort. Es wire nicht
zu begreifen, warum die rein dem Zufall iiberlassene Lust
bloss auf diesem, nicht auch auf jenem Punkt des thie-
rischen Lebens zum Durchbruch gekommen ist, warum
sie sich nicht ebenso gut auf den Eintritt und den Ab-
gang der Zshne, das Wachsen der Haare u. s. w. ge-
worfen hat, wie auf die Erndhrung und Begattung. Aber
die Natur tkonomisirt mit der Lust — sie bewilligt sie
nur da, wo sie dieselbe nicht entbehren kann, nur als
Pramie fiir etwas, wozu sie das Thier oder den Menschen
nothig hat. Ebenso verfihrt sie mit dem Schmerz; auch
er tritt nicht planlos auf, sondern er ist von der Natur
ganz so berechnet wie die Lust. Eine Unterbrechung der
normalen Functionen unserer Organe, welche den Fort-
bestand des Lebens nicht bedroht, z. B. des Sehens und
Horens durch Schliessung der Augen und Ohren, ist mit

keinem Schmerz verkniipft, aber das Einhalten des Athems
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erzeugt sofort Unbehagen. Der Schmerz dient in der
Schopfung als Warner vor Gefahr.

Die Natur selber hat dem Menschen den Weg ge-
wiesen, den er einschlagen muss, um einen Andern fiir
seine Zwecke zu gewinnen, es ist der der Verkniipfung
deseigenen Zwecks mit dem fremden Interesse.
Auf dieser Formel beruht unser ganzes menschliches Le-
ben: der Staat, die Gesellschaft, Handel und Verkehr.
Eine Cooperation mehrerer Menschen fiir denselben Zweck
kommt nur dadurch zu Stande, dass die Interessen aller
convergirend in demselben Endpunkt zusammentreffen.
Keiner hat vielleicht den Zweck als solchen, sondern Jeder
nur sein eigenes Interesse, einen von jenem objectiven
ginzlich verschiedenen subjectiven Zweck im Auge, aber
die Coincidenz ihrer Interessen mit dem allgemeinen Zweck
bewirkt, dass Jeder, indem er sich bloss fiir sich bemiiht,
zugleich fir letzteren thiitig wird.

Wo ein solches Interesse von vornherein nicht vor-
handen ist, kommt es darauf an, es in kiinstlicher Weise
zu schaffen. Wir nehmen den einfachsten Fall: den Zweck
eines Einzelnen, der zu seiner Erreichung der Mitwirkung
eines Andern bedarf. Die Erweiterung meiner Fabrik
erfordert die Abtretung eines Grundstiicks von Seiten
meines Nachbarn. Jeder weiss, auf welchem Wege allein
ich Aussicht habe, in den Besitz desselben zu kommen:
durch Kauf. Mittelst der Kaufofferte schaffe ich in der

Person meines Nachbarn kiinstlich ein Interesse an der
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Verwirklichung meines Zwecks, vorausgesetzt dass ich ihm
so viel Geld biete, dass sein Interesse, die Sache fortzu-
geben, hoher ist, als das, sie zu behalten. Fordert er mehr,
als mein Interesse vertréigt, so fehlt es an der Congruenz
unserer beiderseitigen Interessen, und der Kauf unterbleibt.
Erst wenn der Preis fiir ihn hoch genug ist, um den Ver-
kauf, und fiir mich niedrig genug, um den Ankauf vor-
theilhafter zu machen als den bisherigen Zustand, ist der
Punkt erreicht, wo die beiderseitigen Interessen ins Gleich-
gewicht kommen, und die Folge davon ist der Abschluss
des Kaufcontracts. Die Thatsache des Abschlusses des Con-
tracts enthilt den Beweis, dass jener Indifferenzpunkt der
beiderseitigen Interessen nach dem Urtheil beider Contra-
henten erreicht worden ist. Das Urtheil mag ein falsches
gewesen sein, die subjective Ueberzeugung davon oder der
objective Stand des Interesses mag sich spiter gedndert
haben, immerhin aber bleibt es wahr, dass in dem ent-
scheidenden Moment beide Theile subjectiv von der Ueber-
einstimmung ihrer Interessen iiberzeugt gewesen sind,
sonst ‘wiren sie nicht einig geworden; Einigkeit des Wil-
lens beim Contract (consensus) heisst Einigkeit der Par-
teien uber die vollstindige Congruenz ihres beiderseitigen
Interesses.

Da nicht das objective Interesse, sondern nur das
subjective Urtheil itber das Vorhandensein desselben den
Ausschlag gibt, so sind alle Mittel, welche dieses Urtheil

hervorzurufen im Stande sind, ganz so geeignet, die Eini-
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gung herbeizufiihren, wie diejenigen, welche die objective
Herstellung eines Interesses bezwecken. Darauf beruht
der Werth der geschiftlichen Beredsamkeit hei Abschluss
der Vertrige — wer gut spricht, zahlt weniger, oder em-
pfingt mehr, als wer es nicht vermag. Der Kidufer macht
die Sache schlecht, d. h. er sucht den Verkiufer zu iiber-
zeugen : er habe ein Interesse daran, sie fiir den gebote-
nen Preis fortzugeben; der Verkiufer streicht sie heraus,
d. h. er sucht den Kiufer zu iiberzeugen: sein Interesse
erfordere, sie fiir den verlangten Preis zu nehmen, jeder
von beiden Theilen bemitht sich, den Nachweis eines fiir
den Gegner vorhandenen, aber von demselben nicht rich-
tig gewiirdigten Interesses zu erbringen, und die Erfah-
rung zeigt, dass auch der Beredsamkeit des tiglichen Le-
bens ihr Lohn nicht entfillt. )

Auf dem eben dargelegten Hergang beruht der ganze
Verkehr. Und nicht bloss der geschiftliche, an den ich
dabei zuniichst denke, sondern selbst der gesellige. Auch
die Zwecke des geselligen Lebens lassen sich nur errei-
chen dadurch, dass man fiir sie den Hebel des Interesses

auf der anderen Seite in Bewegung setzt, nur dass das

*) In engem Zusammenhang hiermit steht der juristische Begriff
des dolus bei Eingehung der Contracte. Der Zweck des dolus besteht
darin, die Ueberzeugung vom Interesse hervorzurufen, aber nicht
mittelst der vom Recht vollkommen folerirten geschiftlichen Bered-
samkeit (. 37 de dolo 43: quod venditor dicit, ut commendet), son-
dern durch Vorspiegelung falscher, fiir den Entschluss des Andern
voraussichtlichermaassen relevanter Thatsachen — also mit Hilfe der
Liige.
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Interesse hier anderer Art ist als im geschiiftlichen Leben:
das Interesse der Unterhaltung, Zerstreuung, des Vergnii-
gens, der Eitelkeit, des Ehrgeizes, der socialen Riicksich-
ten u. s. w. — aber ohne ein solches Interesse bringt
man auch hier keine Person aus der Stelle, es ist keine
Gesellschaft auch im geselligen Sinn denkbar, wenn nicht
die Giaste ihre Rechnung dabei finden; dadurch, dass sie
erscheinen, documentiren sie, dass in ihrer Person ein
solches Interesse — wenn vielleicht auch bloss das nega-
tive der schuldigen socialen Riicksicht — existirt.

Ich habe bisher den Fall im Auge gehabt, wo es sich
um die Zwecke des Individuums bhandelt, die zu ihrer
Verwirklichung der Mitwirkung anderer Personen bediir-
fen; und es hat sich gezeigt, dass der Egoismus oder die
Betheiligung des fremden Interesses am eignen Zweck das
sichere Mittel ist, diese Mitwirkung herbeizufithren. Ganz
dasselbe gilt von den Zwecken der Gesammtheit.

Es gibt zwei Klassen dieser Zwecke : solche, fiir deren
Verfolgung ein auf der geregelten, festen Vereinigung der
Zweckgenossen heruhender Apparat besteht — organi-
sirte Zwecke — und solche, die desselben entbehren
und ausschliesslich auf die jeder Zeit freie Entschliessung
des einzelnen Individuums angewiesen sind — unorga-
nisirte Zwecke. Die letsteren haben kein erhebliches
Interesse fiir uns, ich beschrinke mich darauf, einige Bei-
spiele zu geben.

Die Wissenschaft vereinigt alle ihre Mitglieder zu einer
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unsichtbaren Gemeinde, sie alle setzen ihre Kraft ein fiir
ihren Zweek, und das Gesammtresultat der Cooperation
aller ihrer Junger besteht in der Erhaltung, Ausbreitung
und Fortbildung der Wissenschaft. Die Form dieser Thi-
tigkeit ist im Ganzen und Grossen eine vollig freie, denn
wenn es auch fiir sie eine Organisation gibt: die der
Lehre in Form von Unterrichtsanstalten und die der For-
sechung in Form von Akademien, so bedarf es doch
keiner Bemerkung, dass diese Organisation die spontane
Bewegung der Wissenschaft weder ersetzen soll, noch
kann, selbst nicht einmal innerhalb des einzelnen Staats-
gebiets, geschweige denn dass sich auf ihr jene hochste
Einheit der Wissenschaft aufzubauen vermochte, welche
die ganze Welt umfasst.

Diese Weltherrschaft verschafft die Wissenschaft sich
selber. Wodurch? Durch ihre eigene Macht und Anziehungs-
kraft, lautet die Antwort. Allein das ist nur ein anderer
Ausdruck ftir das Interesse, das jeden Einzelnen bestimmt,
sich ihr zu widmen; man kounte eben so gut die An-
ziehungskraft des Geldes als den Hebel des Verkehrs be-
zeichnen. Bei beiden: dem Verkehr wie der Wissenschaft,
ist es das rein individuelle Interesse des Einzelnen, das
die Bewegung hervorbringt, nur dass das Interesse bei der
Wissenschaft ein unvergleichlich mannigfaltigeres ist: die
innere Befriedigung, die sie gewihrt, das Pflichtgefiihl,
der Ehrgeiz, die Eitelkeit, das Brod, das sie bietet, und

nach dem Ersterben aller anderen Motive selbst noch die
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blosse Gewohnheit: die sonst zu befiirchtende Langeweile.
Wer nicht in irgend einer Weise seine Rechnung bei der
Wissenschaft findet; wird auch nicht fiir sie arbeiten, so
wenig wie ein Arbeiter zu haben ist, den der Lohn nicht
lockt. Wo der Lohn, den die Wissenschaft bietet, nach
Zeit und Ort keinen Reiz hat; wird sie sich vergebens
nach Jiingern umsehen:

Als zweites Beispiel einer lediglich durch das Inter-
esse bewirkten unorganisirten Cooperation fiir denselben
Zweck nenne ich die politische Partei — die Garantie
dieser Cooperation beruht lediglich auf dem Dasein und
der Stirke des Interesses in den einzelnen Mitgliedern.

Die organisirten Zwecke finden sich in unserer heu-
tigen Welt in so uniibersehbarer Menge vertreten; dass es
kaum nithig ist, Beispiele anzufithren. Dem Juristen
brauche ich nur die Formen dieser Organisation zu nen-
nen: den Verein, die Genossenschaft, die Gesellschaft, die
juristische Person, um in ihm sofort eine Anschauung von
dem unendlichen Reichthum dieser Zwecke hervorzurufen.
Es moge mir verstattet sein, aus ihrer Zahl ein Beispiel
heraus zu greifen, das fiir unseren Gesichtspunkt ganz be-
sonders instructiv ist: die Bildung einer Actiengesellschaft
zum Zweck des Baues einer Eisenbahn. Von allen Actien-
zeichnern ist es vielleicht keinem einzigen um den objec-
tiven Zweck der Eisenbahn: die Eréffnung eines neuen
Verkehrsweges zu thun. Nur die Regierung bei Erthei-

lung der Concession hat ihn im Auge, fiir sie also decken
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sich Interesse und Zweck, und vielleicht hat es selbst in
den Regionen der Regierung noch eines kiinstlichen Vor-
spannes bedurft, um das Unternehmen aus der Stelle zu
fordern. Von den Actienzeichnern hat der eine die dau-
ernde Anlage seines Kapitals im Auge, der andere zeich-
net, um sofort wieder zu verkaufen, der dritte: ein reicher
Gutsbesitzer oder Fabrikant im Interesse der leichteren
Verwerthung seiner Producte und Fabrikate, der vierte,
weil er Actien einer Concurrenzbahn besitzt, der fiinfie :
eine Gemeinde, weil dies die Bedingung einer fiir sie giin-
stigen Richtung der Bahnlinie ist — kurz jeder hat sein
eigenes Interesse im Auge, keiner den Zweck, und doch
wird derselbe auf diesem Wege vielleicht sicherer und
rascher gefordert, als wenn er direect von der Regierung
verfolgt worden wire. ¥

Die Organisation des Zweckes erreicht ihren hichsten
Gipfelpunkt im Staat. Nicht in der Kirche. Denn nach
der Natur ihres Zweckes steht sie in Bezug auf die Or-
ganisation, d. h. das rein Aeusserliche des Mechanis-
mus, der zur Verwirklichung desselben in Scene gesetzt
wird, hinter dem Staat weit zuriick.

Die Organisation des Staatszwecks characterisirt sich
durch die ausgedehnte Verwendung des Rechts. Ist da-
mit innerhalb dieses Bereiches der Hebel des Egoismus
oder des Interesses fiir unzureichend oder iiberflissig er-
klirt? Keineswegs, denn das Recht selber, wenn es auch

die Nothwendigkeit in seinem Panier fiihrt, ist doch wie-
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derum genothigt, an das Interesse, d. h. das freie Han-
deln nach eigner Wahl zu appelliren, es erreicht in den
meisten Fillen seinen Zweck nur dadurch, dass es das In-
teresse auf seine Seite bringt. Den Verbrecher kitmmert
nicht der Zweck des Staats oder der Gesellschaft, ihn lei-
tet bei seiner That lediglich sein eigener Zweck, seine
Leidenschaft, seine Bosheit, seine Gier, kurz sein Interesse.
Eben darauf aber ist das Mittel berechnet, dureh das der
Staat sich seiner zu erwehren sucht: die Strafe. Denn
die Strafe ruft ihm zu: folge deinem Interesse, aber
siehe zu, nach welcher Seite sich das Uebergewicht des-
selben neigt, nachdem ich die Strafe in die eine Wag-
schale geworfen habe. Wenn das Mittel so hiufig seinen
Dienst versagt, trotzdem dass die Strafe hoch genug be-
messen war, so beruht das zumeist darauf, dass die Drohung
der Strafe eben nur eine blosse Drohung ist, deren psy-
chologischer Erfolg im einzelnen Fall wesentlich beeinflusst
wird durch die Wahrscheinlichkeitsherechnung des Ver-
brechers in Bezug auf die Entdeckung seiner Thiterschaft.

Aber nicht jedes Gesetz droht eine Strafe; das Gesetz,
welches dem Schuldner die Bezahlung der Schuld oder
dem Besitzer einer fremden Sache die Herausgabe dersel-
ben an den Eigenthiimer anbefiehlt, thut es nicht. Wo-
durch werden nun diese Personen bestimmt, zu thun, was
sie sollen? Sie haben allerdings keine Strafe zu be-
sorgen, wohl aber sonstige Nachtheile (Processkosten) .

Wenn trotz dieser Aussicht so viele Processe gefiihrt
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werden von solchen, die wissen, dass sie im Unrecht sind,
so hat das denselben Grund, wie oben bei dem Verbrecher :
die Hoffnung, dass das Gesetz wegen mangelnden Bewei-
ses gegen sie nicht zum Vollzug gelangen werde.

Aber wenn das Gesetz auch in dem letzteren Verhilt-
niss das Interesse noch bis zu einem gewissen Grade zu
seinem Verbiindeten hat, so gibt es doch einen Punkt, wo
die Moglichkeit dieser Bundesgenossenschaft aufhort, und
wo der directe Zwang allein die Sache machen muss. Das
Interesse wird den Angeschuldigten oder Verurtheilten
nicht bestimmen, sich in die Untersuchungshaft oder ins
Zuchthaus zu verfiigen, oder gar aufs Schaffot zu steigen,
es bedarf des directen Zwanges. Ebenso gegen den verur-
theilten Schuldner, der nicht gutwillig die Schuld zahlt
(Realexecution in sein Vermogen].

Der Verwirklichungsapparat, den der Staat fiir seine
Zwecke in Anwendung bringt, ist ganz derselbe wie der,
dessen sich die Natur fiir die ihrigen bedient. Er beruht
auf einer doppelten Art des Zwanges: dem directen oder
mechanischen und dem indirecten oder psychologischen.
Die Circulation des Blutes, die Verdauung u. a. m. er-
zwingt die Natur auf mechanischem Wege, sie besorgt die
Sache selber; ebenso macht es der Staat in Bezug auf die
Vollziehung der Strafen, die Execution der civilrechtlichen
Urtheile, die Beitreibung der Steuern. Andere Acte und
Handlungen dagegen haben beide dem eigenen Entschluss

des. Individuums iberwiesen und zwar solche, die fiir
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ihren Zweck nicht nothwendig sind, frei von jeder Nothi-
gung — sie rep-réisentiren uns das Gebiet der (physischen,
rechtlichen) Freiheit des Individluums —; diejenigen da-
gegen, welche durch diesen Zweck gehoten sind, haben
beide -gesichert durch indirecten Zwang (psychologische
Néthigung).

Coincidenz der beiderseitigen Zwecke und Interessen —
das ist die Formel, wodurch die Natur, der Staat und der
Einzelne iiber den Egoismus Macht gewinnt. Auf ihr beruht
das Wunder der menschlichen Welt, dass eine Kraft, die
das Kleinste will, das Grosste schafft. Sie will bloss sich
selber: ihr armseliges, vergingliches Ich mit seinen diirfti-
gen Interessen, und sie ruft Werke und Bildungen hervor,
denen gegeniiber dies Ich sich ausnimmt wie ein Sandkorn
im Vergleich zu den Alpen. Die Natur hat es an einem
Seitenstiick nicht fehlen lassen, es sind die Kreidefelsen
der Infusorien — ein Thier, dem blossen Auge nicht wahr-
nehmbar, schafft ein ganzes Gebirge. Das Infusorium ist
der Egoismus — er kennt und will bloss sich selber und
baut die Welt.



Kap. IV.
Das Problem der Selbstverleugnung.

Unmbglichkeit eines Handelns ohne Interesse — das Interesse bei der

Selbstverleugnung — Gegensatz des eigenniitzigen und uneigenniitzigen

Handelns — Selbstverleugnung und Selbstlosigkeit — Plan der Unter-

suchung: die Systematik der menschlichen Zwecke — die Arten der
Selbstbehauptung.

Die vorhergehende Entwicklung hat gezeigt, dass das
Handeln fiir Andere das Vermogen des Egoismus nicht tiber-
steigt. Aber sie hat dasselbe an eine ganz erhebliche Vor-
aussetzung gekniipft, daran, dass mit dem Handeln fiir An-
dere zugleich ein Handeln fir uns selber verbunden sei.

Diese Voraussetzung trifft bei unzihligen Handlungen
unseres Lebens zu — aber wer mochte behaupten: bei
allen?

Will die Mutter etwas fiir sich, indem sie sich opfert
fir ihr Kind? Oder die barmherzige Schwester, die am
Lager des Pestkranken ihr eigenes Leben einsetzt, um ein
fremdes zu retten? Wer kein weiteres Motiv des mensch-
lichen Handelns kennt als den Egoismus, dem bietet das
menschliche Leben unlosbare Rithsel. Das eigene Ein-

gestindniss, dass er selber nicht im Stande ist, solche
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Acte der Selbstverleugnung zu vollbringen, muss dem
Egoisten das Zugestindniss abnithigen, dass es noch eine
andere Triebfeder des menschlichen Handelns in der Welt
gibt als den Egoismus.

Die Sprache bezeichnet die Gesinnung, aus der diese
Handlungen hervorgehen, als Selbstverleugnung: der
Handelnde will bei der Handlung nichts fiir sich, sondern
fir den Anderen. Die Moglichkeit eines solchen Handelns
steht mit dem Gesetz des Willens, das wir bisher con-
statirt haben: dem Zweckgesetz, nicht in Widerspruch;
auch die Selbstverleugnung will etwas Zukiinftiges,
sie will es nur nicht fiir sich, sondern fiir Andere. Aber
in diesem »fiir Andere« liegt die Schwierigkeit! Wer nie
daritber nachgedacht hat, wird es nicht begreifen, wenn
wir darin das schwierigste Problem des menschlichen
Willens erblicken. Was ist einfacher als das? wird er
uns erwidern; die tigliche Erfahrung zeigt es uns, nur
der Egoist, in dessen enger Seele der Gedanke einer Auf-
opferung fiir Andere keinen Platz hat, kann daran Anstoss
nehmen. Aber die tigliche Erfahrung zeigt uns auch,
dass der Stein fillt, allein eine Erscheinung sehen und sie
begreifen ist zweierlei; die Wissenschaft hat Jahrtausende
gebraucht, um das Fallen des Steins zu begreifen. Fiir
den Psychologen enthiilt das Problem des uneigenniitzigen
Handelns fiir Andere kein geringeres Problem als das
Fallen des Steins fir den Naturforscher oder richtiger

gesagt ein viel schwierigeres. Fiir ihn ist diese That-
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sache um nichts weniger wunderbar, als wenn plitzlich
das Wasser den Berg hinansteigen wiirde. Ein neuerer
Philosoph™) erklirt das Mitleiden fiir eine mysterigse That-
sache — wie weit aber bleibt das Mitleiden, das blosse
Fithlen und Empfinden mit dem Andern noch zuriick gegen-
iiber der praktischen Selbstverleugnung, dem Handeln fiir
Andere auf Kosten unserer selbst!

Aber nicht alle Philosophen haben die Sache so an-
gesehen. In den Augen eines der grissten Philosophen
aller Zeiten: Kant’s hat sie nicht die mindeste Schwierig-
keit. Sein Pflichthegriff enthilt das Postulat der absoluten
Selbstentidusserung; der Mensch soll die Pflicht erfiillen
ohne alle und jede Beziehung auf sich selbst, d. i. nicht
um eines subjectiven Zwecks (Motiv), sondern des objec-
tiven Zwecks willen (S. 28 Note). Kant's kategorischer
Imperativ, auf dem seine ganze Sittenlehre beruht**),
richtet an den Willen die Zumuthung, sich ohne alles In-

teresse in Bewegung zu setzen, lediglich veranlasst »durch

*) Schopenhauer, Die beiden Grundprobleme der Ethik, Aufl.
2. Leipzig. 1860 S. 209, 229. Es ist »etwas, wovon die Vernunft
keine unmittelbare Rechenschaft geben kann, und dessen Griinde auf
dem Wege der Erfahrung nicht auszumitteln sind.« Es ist »das grosse
Mysterium der Ethik, ihr Urphéinomen und der Grenzstein, iiber
welchen hinaus nur noch die metaphysische Speculation einen Schritt
wagen kann.« Diesen Versuch der metaphysischen Erklirung macht
er S.260—275. Ich glaubz demnidchst auf einfacherem Wege zu dem-
selben Resultat gelangen zu kénnen. i
**) Siehe dessen »Grundlegung zur Metaphysik der Sittenc« und
»Die Kritik der praktischen Vernunft.« Die Citate im Text beziehen
sich auf die Ausgabe von Kant’s simmtlichen Werken von Rosenkranz
Band VIII.
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 4
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das formelle Princip des Wollens iiberhaupt, ohne auf die
daraus erwartete Wirkung Riicksicht zu nehmenc (S. 20).
Der Wille wird »aller Antriebe beraubt, die ihm aus der
Befolgung irgend eines Gesetzes entspringen kénnen, und
es bleibt daher nichts als die allgemeine Gesetzmiissigkeit
der Handlungen iiberhaupt iibrig, welche allein dem Wil-
len als Princip dienen soll« (S. 22). Der Imperativ schliesst
»alle Beimischung irgend eines Interesses als Triebfeder
aus« (S. 60).%) Das Sittengesetz soll »nicht in der Natur
des Menschen (dem Subjectiven), noch in den Umstinden
der Welt (dem Objectiven) gesucht werden diirfen, es darf
dabei nicht das Mindeste entlehnt werden aus der Kennt-
niss des Menschen, d. i. der Anthropologie« (S. 3, 6).
Ein blosser Begriff also soll den Menschen zum Han-
deln treiben — nichts anderes. Kant protestirt sogar aus-
driicklich gegen jede »moralische Schwirmereic (S. 244):
»das Gefithl des Mitleids und der weichherzigen Theil-
nehmung ..... ist wohldenkenden Personen selbst lastige
(S. 257), »die sittliche Stufe, worauf der Mensch steht,
ist Achtung vor dem moralischen Gesetz« (S. 212). Der

Mitleidige soll sich des Armen nicht erbarmen auf Grund

*) In nech schirferer Weise spitzt den Gedanken zu Fichte in
seinem »System der Sittenlehre.« Eine Blumenlese von Stellen daraus
s. bei Schopénhauer a. a. 0. S, 184, z. B. »lch bin nur Instru-
ment, blosses Werkzeug des Sittengesetzes, schlechthin nicht Zweck.
— — Man darf den Leib nur ernihren und die Gesundheit desselben
nur beférdern zu keinem andern Zweck, als um ein tiichtiges Werk-
zeug zur Beforderung des Vernunftzweckes zu sein.
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einer Regung des Mitleids, der Pflichtgetreue die Pflicht
nicht erfiillen des innern Friedens wegen — die blosse
Achtung vor dem formalen Begriff der Gesetzmissigkeit
soll das einzige Motiv sein. Alles das, damit der katego-
rische Imperativ in seiner ganzen Herrlichkeit offenbar
werde und alles ganz allein mache!

Wenn er es nur konnte!*) Man diirfte eben so gut
hoffen, einen Lastwagen aus der Stelle zu schaffen mittelst
einer Vorlesung iber die Theorie der Bewegung als den
menschlichen Willen vermittelst des kategorischen Impe-
rativs. Der gleitet spurlos an ihm ab! Wire der Wille
eine logische Potenz, so wiirde er dem Begriffszwang
nachgeben miissen, aber er ist ein sehr reales Wesen,
das man mit blossen logischen Deductionen nicht aus der
Stelle bringt, es gehort ein realer Druck dazu, ihn in Be-
wegung zu verseizen. Dieser reale Driicker ist fiir den
menschlichen Willen das Interesse.

Untersuchen wir, ob sich dies bei der Selbstverleug-
nung anders verhiilt, ob der Wille, wie Kant es ihm zu-
muthet, sich hier ohne alles und jedes Interesse in Be-
wegung zu setzen vermag.

Fiir meine Kinder bringe ich Opfer, fiir meine Freunde,

fiir einen gemeinniitzigen Zweek, aber nicht fiir den Schach

*) Kant selber hat so ﬁ'enig Vertrauen dazu, dass er (8. 97) zu-
gesteht: »die menschliche Vernunft sei gdnzlich unvermogend zu er-
kliren, wie reine Vernunft ohne andere Triebfedern ... fiir sich
selbst praktisch sein konne.c

4*
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von Persien, nicht fiir einen Tempelbau in Indien. Meine
Selbstverleugnung fihrt nicht so blindlings ins Geschirr,
dass ihr jeder Zweck recht wire, sie iibt Kritik, sie unter-
scheidet zwischen den Zwecken. Dieselben miissen eine
gewisse Beziehung zu mir haben, wenn ich mich fiir sie
erwirmen soll. Der Protestant steuert nicht bei zum Pius-
verein, der Katholik nicht zum Gustav-Adolfs-Verein, fiir
einen vollig Fremden thue ich nicht, was fiir einen nahen
Freund.

Diese Beziehung bezeichnet die Sprache bekanntlich
mit dem Ausdruck: sich fiir etwas interessiren, Antheil
nehmen. Es ist hier noch nicht der Ort, genauer festzu-
stellen, worin dieses Sich-Interessiren besteht, und worauf
es beruht — das kann erst am Schluss unserer ganzen
Untersuchung (Kap. 12) geschehen; hier acceptiren wir
die Vorstellung, welche sich sprachlich in diesem Aus-
druck ausgeprigt hat, und die wir bei Jedem voraussetzen
diirfen.

Ein »Sich-Interessiren« fiir den Zweck, oder sagen
wir kurz: Interesse ist die unerlissliche Voraussetzung
einer jeden Handlung — ein Handeln ohne Interesse ist
ein eben solches Unding als ein Handeln ohne Zweck, es
ist eine psychologische Unmoglichkeit.*) Mag das Interesse

auch noch so gering und noch so entfernt sein, aber irgend

*) Schopenhauer S. 165 »ein Wollen ohne Interesse ist ein

Wollen ohne Motiv, also eine Wirkung ohne Ursache.«
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eines Interesses bedarf es stets, wenn der Zweck Macht
haben soll ither den Willen.

Ist das Interesse die Beziehung des Zweckes auf den
Handelnden, und ist kein Handeln denkbar ohne Interesse,
so muss die Selbstverleugnung unter den Gesichtspunkt
des Handelns fiir sich fallen. Damit wiire sie denn,
wie es scheint, als das, was sie sein will, vollig besei-
tigt, und jene Moralisten hiitten Recht, welche behaupten,
die Triebfeder jeder menschlichen Handlung sei eine
egoistische.

Der Schluss ist ein ibereilter. Auch die Selbstver-
leugnung setzt ein Interesse voraus, aber es ist vollig an-
derer Art als das des Egoismus, und die Sprache hat ganz
das Richtige getroffen, wenn sie zwischen beiden scharf
unterscheidet und die »selbstlose, uneigenniitzige, selbst-
verleugnende« Gesinnung der »egoistischen, eigenniitzigen,
selbststichtigen« gegeniiberstellt.

Bei dem egoistischen Handeln fiir einen Andern ist
dem Handelnden die Wirkung, die er dadurch fiir den
Andern erzeugt, so vollig gleichgiiltig, dass er am liebsten
seinen Zweck ohne sie erreichen wiirde; fiir ihn ist sie
lediglich Mittel zum Zweck. Bei der selbstverleugnenden
Handlung aber ist gerade umgekehrt jene Wirkung der
Zweck, den der Handelnde im Auge hat; ist sie nicht
oder nicht mehr zu erreichen, so unterlisst er die Hand-
lung. Niemand wird in die Flammen oder ins Wasser

springen, um eine Person zu retten, die bereits verbrannt
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oder ertrunken ist — er mag sich aus Verzweiflung iiber
ihren Tod das Leben nehmen, aber dies nennen wir keine
Selbstverleugnung, denn es ist kein Handeln fir einen
Andern. Was bei dem Act der Selbstverleugnung auf den
Handelnden selber kommt, ist lediglich das Gefiihl, einem
Andern in der Noth geholfen, ihm eine Freude gemacht
zu haben, es ist der Reflex des fremden Gliickes, der
fremden Freude in der eigener Seele. Es ist ein Mini-
mum des Antheils, mit dem er sich begniigt, und eben
in dieser vollendeten Anspruchslosigkeit liegt das Schine
und Hohe der Selbstverleugnung. Nicht die innere Be-
friedigung iiber die eigene gute That ist es, die der Han-
delnde erstrebt, — das ist die blosse kithle Pflichtstim-
mung ohne Wirme des Herzens — sondern es ist die
des Denkens an sich selber sich ginzlich entschlagende
Befriedigung iiber den Erfolg derselben in der Person
des Andern, die Freude an fremdem Gliick.

Also doch ein Lohn! wird der Egoist ausrufen, mit-
hin ebenfalls Egoismus! Er versuche einmal, ob er seine
Rechnung dabei finde! Der Lohn, der dem Helden zu
Theil wird, der sich, um das Kriegsschiff oder das Fort
nicht in Feindeshand fallen zu lassen, mit demselben in
die Luft sprengt, diirfte wenig Verlockendes fiir ihn haben:
einige Minuten oder Secunden der inneren Befriedigung
bezahlt mit dem ganzen Leben — — in Wahrheit ein
theuer erkauftes Vergniigen! Preis und Gewinn stehen da-

bei in demselben Verhiltniss, wie wenn Jemand, um sich
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zu wirmen, den Ofen mit seinen Werthpapieren heizen
wollte. Der Egoismus rechnet besser, die Selbstverleug-
nung ist ein Luxus, den er sich nicht verstattet, und den
er im Grunde seines Herzens, wo er ihn bei Andern trifft,
fiir Thorheit erachtet oder durch das Hineintragen unedler
egoistischer Motive von seinem Standpunkte aus sich zu-
recht zu legen sucht. Dass solche Motive sich beimischen
konnen: Eitelkeit, Hoffnung auf Dankbarkeit, Anerken-
nung u. s. w., ist eben so unbestreitbar, wie es zweifel-
los ist, dass sie es nicht miissen.

Unsere Sprache kennt neben der Selbstverleug-
nung noch die Selbstlosigkeit. Ob beide Ausdriicke
vollig synonym sind, oder ob sie nicht eine kleine Be-
griffsniiancirung enthalten, lasse ich dahingestellt, jeden-
falls will ich darauf aufmerksam machen, dass sachlich
eine solche Niiancirung existirt, und dass es wohlgethan
sein wiirde, jene Ausdriicke demgemiiss zu gebrauchen.
Man kann zwei Arten uneigenniitziger Handlungen unter-
scheiden : solche, zu denen sich der Egoismus véllig in-
different verhilt, die ihm keinen Vortheil, aber auch kei-
nen Nachtheil bringen, und solche, die ihm ein Opfer,
also eine Verleugnung seiner selbst zumuthen. Fiir letz-
tere wiirde der Ausdruck: Selbstverleugnung, fiir erstere:
Selbstlosigkeit der zutreffende sein. Den Juristen erinnere
ich an die Form, in der sich der Gegensatz im Recht aus-
geprigt hat. Von den uneigenniitzigen Handlungen (li-

berale Geschiifte) fallen nach Auffassung des romischen
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Rechts unter die Kategorie der selbstlosen: die Gefil-
ligkeitsvertrige (unentgeltliche Gebrauchsiiberlassung einer
Sache : commodatum, precarium; unentgeltliche Aufbewah-
rung einer fremden Sache: depositum; unentgeltliche Be-
sorgung fremder Geschifte : mandatum, negotiorum gestio) ;
unter die Kategorie der Selbstverleugnung: die Schenkung
(donatio mit ihren Abarten: pollicitatio und woiwm); sie
ist die juristische Form der vermogensrechtlichen Selbst-
verleugnung, das vermogensrechtliche Opfer.*)

Fassen wir das Resultat des Bisherigen zusammen, so
lautet es: es gibt kein Handeln fiir Andere, bei dem das
Subject nicht zugleich etwas fiir sich will. Bei dem ego-
istischen Handeln steht nach dem Maassstab menschlicher
Werthschitzung dasjenige, was das Subject aufwendet, in
Gleichgewicht mit demjenigen, was es dafiir erstrebt, bei
dem uneigenniitzigen Handeln waltet zwischen beiden ein
Missverhiltniss ob, welches einen solchen Grad erreichen
kann, dass wir die Handlung vom Standpunkt des Egois-

mus aus fir eine unbegreifliche erkliren miissen. Dieser

*) Bei den letztwilligen Zuwendungen liegt eine Selbstverleugnung
psychologisch nicht vor; juristisch unterscheiden sie sich von
der Schenkung dadurch, dass zwar beide eine Vermehrung des Ver—
mogens des Bedachten enthalten, aber nur letztere allein eine Ver-
minderung des Vermogens des Gebers. Von ihnen gilt, was der
romische Jurist von einer Art derselben: der mortis causa donatio
sagt: (magis) se habere vult, quam eum, cui donat, 1. 1 pr. de don.
m. c. (39. 6). Bei der Schenkung unter Lebenden verhilt es sich um-
gekehrt: magis eum quam se habere vult, Psychologisch liegt darin
die zutreffendste Unterscheidung der beiden Arten der Schenkung.
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Umstand nothigt uns zu der Erkenntniss: der Egoismus
ist nicht die einzige Triebfeder des menschlichen Willens,
es gibt ausser ihr noch eine andere. Damit, dass wir die-
selbe nennen — nennen wir sie Selbstverleugnnng,
Selbstlosigkeit, Aufopferungsfihigkeit, Liebe, Hingebung,
Mitleid, Wohlwollen u. s. w. — haben: wir sie noch nicht
begriffen, und so lange dies nicht geschehen ist, harrt
unsere Frage nach der Bedeutung des Zwecks beim mensch-
lichen Willen vergebens ihrer Lésung.

Wo nun Aufschluss suchen? In der Tiefe des eignen
Herzens? Ich glaube, es gibt nur einen Weg, der sicher
zum Ziel fiihrt, das ist der, die Losung des Problems zu
suchen in der realen Welt. Hier muss es sich zeigen, was
diese beiden Triebfedern fiir die Welt bedeuten, welchen
Antheil sie haben an der Bewegung, die wir menschliches
Leben nennen. Wenn wir wissen, was sie hierfiir bedeu-
ten, so werden wir sie begriffen haben.

Das menschliche Leben heisst der Inbegriff der mensch-
lichen Zwecke. So gestaltet sich denn die Aufgabe, der
wir uns im Folgenden zuwenden, zu einer Systematik
der menschlichen Zwecke. Ich sage Systematik.
Das soll heissen: ich will diese Zwecke nicht bloss iusser-
lich neben einander stellen, sondern ich will den Versuch
machen, den inneren Zusammenhang, in dem éie‘untel'
einander stehen, aufzudecken, nachzuweisen, wie einer an
den andern ankniipft, der hthere an den niedern, und

nicht bloss ankniipft, sondern wie einer in der Conse-
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quenz seiner selbst mit zwingender Nothwendigkeit den
andern aus sich hervortreibt.

Nur eine Beschrinkung lege ich mir dabei auf. Der
Zweck der ganzen Schrift ist auf den Juristen berechnet,
und wie die Riicksicht auf ihn mich bestimmt hat, in ne-
bensichlichen Dingen manches einzuflechten, was nur fiir
ihn ein Interesse hat, so leitet sie mich auch bei der dusse-
ren Begrenzung und der innern Gestaltung jener Systema-
tik der menschlichen Zwecke. Sie ist nicht auf den Psy-
chologen, sondern auf den Juristen berechnet, vielleicht
treffe ich am besten, was mir vorschwebt, wenn ich sage:
sie soll sein eine Theorie des praktischen Lebens, und
zwar nicht entworfen um ihrer selbst willen, sondern le-
diglich zu dem Zweck, um mit ihrer Hilfe schliesslich die
Frage zu beantworten: worin besteht der Zweck beim
menschlichen Willen ?

Die Zwecke des gesammten menschlichen Daseins zer-
fallen in zwei grosse Gruppen: die des Individuums
und die der Gemeinschaft (Gesellschaft). Diesen Ge-
gensatz legen wir unserer Darstellung zu Grunde. Der-
selbe ist nicht in dem Sinn gemeint, als ob wir nach Art
des Naturrechts das Individuum aus seinem geschichtlichen
Zusammenhange mit der Gesellschaft kiinstlich ablisen, es
isoliren und diesem bloss gedachten Fiir-sich-sein des In-
dividuums dann das wirkliche Leben in der Gemeinschaft,
das Auch-fir-andere-sein gegeniiberstellen wollten, sondern

wir betrachten das Individuum in der Stellung, die es
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thatsichlich in der wirklichen Welt einnimmt, aber wir
greifen, indem wir uns sein Leben vergegenwirtigen, aus
ihm diejenigen Zwecke heraus, bei denen das Individuum
lediglich sich selbst, nicht die Gesellschaft, d. i. irgend
eine andere Person oder einen hoheren Zweck im Auge
hat. Diese, vom Subject ausgehenden und zu ihm zuriick-
kehrenden Zwecke bezeichnen wir bekanntlich als egoi-
stische. Von ihnen verdienen aber fiir die Zwecke un-
serer Untersuchung Hervorhebung nur drei, die ich unter
dem gemeinsamen Namen der individuellen oder ego-
istischen Selbstbehauptung zusammenfasse und
nach den drei Richtungen, wie sich der Zweck der Selbst-
behauptung bei ihnen verwirklicht, bezeichne als phy-
sische, 6konomische, rechtliche Selbstbehauptung.
Den Ausdruck der Selbsterhaltung habe ich dafiir ver-
mieden, da er von der Sprache eine ausschliessliche Be-
ziehung auf die erstgenannte Art erhalten hat.

Die Zwecke der zweiten Art: des Gemeinschaftslebens,
welche auch die Aufgabe des Staats in sich schliessen, be-
zeichne ich als sociale. Das Interesse, das sie uns dar-
bieten, liegt nicht in ihnen selber, sondern lediglich in
der Art, wie die Gesellschaft und der Staat das Individu-
um zur Mitwirkung an ihrer Verwirklichung heranziehen.
Die Thitigkeit des Individuums fiir diese Zwecke der Ge-
sellschaft wird passend mit dem Ausdruck social bezeich-
net. Die Triebfedern, welche dieses sociale Handeln des

Individuums bewirken, sind doppelter Art. Die erste ist
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der uns bereits bekannte Egoismus; die Mittel, durch
welche der Staat und die Gesellschaft sich seiner hemei-
stern, sind Lohn und Strafe. Die zweite Triebfeder ist
diejenige, welche die Losung unseres obigen Problems der
Selbstverleugnung in sich schliesst. Sie ist das Gefiihl des
Subjects von der ethischen Bestimmung seines Daseins,
d. h. davon, dass ihm letzteres nicht bloss fiir sich, son-
dern zugleich im Dienste der Menschheit verliehen ist. In-
dem das Individuum diesem Gefithle Folge leistet und da-
mit seinen hohern Daseinszweck verwirklicht, behauptet
es sich selber, und ich werde darum alles unter diesen
Gesichtspunkt fallende Handeln ethische Selbsthe-
hauptung des Individuums nennen.

Wir wenden uns im folgenden Kap. 5 zuniichst der
egoistischen Selbstbehauptung zu. Den Uebergang zu
dem socialen Handeln werden wir vermitteln durch eine
Betrachtung der Gesellschaft (Kap. 6). Wir fassen dann
zunichst die zwei egoistischen Hebel der socialen Be-
wegung ins Auge: Lohn (Kap. 7) und Zwang (Kap. 8).
Der erste fillt vorzugsweise dem Verkehr, der zweite
vorzugsweise dem Staat zu, und die Form desselben ist
das Recht.

Es folgt dann die ethische Selbstbehauptung. Sie
hat zur Voraussetzung, das Dasein des Sittlichen und zwar
besteht sie darin, dass sie das Sittliche als ideale Lebens-
bedingung des Subjects erfasst — vollige Einheit des

subjectiven mit dem objectiven Zweck. Um dies
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subjective Verhalten zum objectiv Sittlichen zu verstehen,
ist die Darlegung des letzteren und der Nachweis nithig,
wie sich die subjective Erfassung und Verwirklichung des-
selben mit der im Bisherigen entwickelten Willenstheorie,
welche nur ein Handeln des Subjects seiner selbst willen
kennt, vertrdgt. Dieser Aufgabe ist das neunte Kapitel
gewidmet: Die Theorie des Sittlichen.

Nachdem wir den Begriff der ethischen Selbsthehaup-
tung gewonnen und festgestellt haben, fassen wir die zwei
Formen ins Auge, in denen sie sich bethitigt: das
Pflichtgefithl (Kap. 10) und die Liebe (Kap. 11).

Haben wir auf diese Weise das Ziel, das wir uns oben
(S. 87) gesteckt haben, erreicht, eine Anschauung der
simmtlichen Zwecke zu gewinnen, fiir welche der Mensch
in Thitigkeit treten kann, so nehmen wir am Schlusse
dieses ersten Theils die oben unterbrochene Willensfrage
wiederum auf, um dieselbe durch die Bestimmung der
beiden Begriffe: Interesse und Zweck zum Abschluss
zu bringen (Kap. 12). Die Anwendung der in diesem
ganzen ersten Theil der Schrift gewonnenen Resultate auf

das Recht ist dem zweiten Theile derselben iiberlassen.



Kap. V.
Die Zwecke der egoistischen Selbstbehauptung.

Die physische Selbstbehauptung; Blick in die Ferne — die okonomische

Selbstbehauptung; Aufgabe des Vermigens — rechtliche Form desselben;

Begriff von Recht und Pflicht; die Arbeit; der Tauschverkehr; der Ver-
trag — Das Recht; die rechtliche Selbstbehauptung.

Die egoistische Selbstbehauptung hat zu ihrem Grund
den Gedanken des Egoismus, dass das Subject fiir sich
selber da ist, seinen Daseinszweck in und an sich selber
hat. Von den drei Richtungen oder Arten der Selbstbe-
hauptung, die wir oben (S. 60) unterschieden haben, ent-
hilt die physische die niederste Form, in welcher der
Zweck beim Menschen zuerst zur Erscheinung gelangt;
sie versetzt uns zuriick auf die Stufe, auf der wir ihm
im zweiten Kapitel in der belebten Schopfung zuerst be-
gegnet sind: auf die Stufe des Thieres.

Das erste Willensziel, welches der Mensch vorfindet,
ist ihm ganz so wie dem Thiere durch die Natur vorge-
zeichnet, es ist die Erhaltung des eigenen Daseins.

Unbehagen und Schmerz lehren ihn, was seiner Na-

tur widerstrebt, und treiben ihn an, es zu vermeiden;
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Behagen und Lust und das Gefithl der Gesundheit ver-
schaffen ihm die Gewissheit, dass er den Bedingungen
seines Lebens entsprochen hat. Aber die Art, wie der
Mensch dieser Aufgabe nachkommt, nimmt unter der Bei-
hilfe des menschlichen Geistes eine andere Gestalt an als
beim Thiere. Ich meine damit nicht bloss die Erkennt-
niss und Pflege der feineren Bedingungen des Lebens, son-
dern den ihm vergonnten Riickblick in die Vergangenheit
und den Fernblick in die Zukunft. Die physische Selbst-
erhaltung des Thieres ist mit wenig Ausnahmen nur auf
den nichsten Moment berechnet — wenn der Hunger ge-
stillt ist, sorgen die meisten Thiere nicht fiir den kom-
menden Tag —, und sie ist regelmissig nur durch die
eigene Erfahrung des Thieres geleitet. Bei dem Menschen
dagegen stiitzt sie sich nicht bloss auf die eigene, sondern
auch auf die fremde Erfahrung, und nicht bloss auf die
einzelner Individuen, sondern auf die des ganzen Ge-
schlechts, und bei ihm geht sie nicht wie beim Thiere in
der Sorge fiir die Gegenwart auf, sondern sie gedenkt in
der Gegenwart schon der Zukunft, insbesondere durch die
Sicherung der kiinftigen Subsistenzmittel. Diese Sorge fiir
den kommenden Tag, hervorgerufen durch die bittern Er-
fahrungen, welche die Menschheit zu einer Zeit machte,
als die Natur nicht mehr ungesucht alles in geniigender
Fille darbot, ist das urspriingliche praktische Motiv des
Vermogens, d. h. des auf Gewinnung, nicht bloss des

momentanen Bedarfs, sondern auf Gewinnung und Auf-
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speicherung der erst in der Zukunft nothig werdenden
Unterhaltungsmittel gerichteten Strebens.

Damit gelangen wir zur zweiten Art der Selbstbe-
hauptung : der 6konomischen. Von ihr finden sich in
der Thierwelt nur schwache, vereinzelte Ansiitze. Threm
begrifflichen und historischen Ausgangspunkt nach an den
Zweck der physischen Selbsterhaltung ankniipfend, ge-
winnt dieselbe in demselben Maasse, wie die Zwecke des
Lebens sich steigern, auch ihrerseits hohere Ziele und
Aufgaben. Die Sicherung des zukiinftigen Lebens wird
Sicherung des zukiinftigen Wohllebens, die Beschaffung
des Nothwendigen und Unentbehrlichen bereitet dem Ent-
behrlichen, Angenehmen die Stitte; der Befriedigung des
Gaumens folgt die des Auges, des Geistes, Gemiiths.
Ueberall bleibt das Vermégen der Cultur, die stets neue
Bediirfnisse und Zwecke kennen lehrt, als der bereite Die-
ner, welcher fiir alles die nothigen Mittel beschafft, zur
Seite. Kein Zweck, keine Aufgabe weder des Einzelnen
noch der Gesellschaft noch des Staats, die nicht durch das
Vermogen in wirksamster Weise gefordert wiirde; keine
Tugend, kein Laster, weder des Einzelnen noch der Na-
tion, das nicht im Vermogen zum Ausdruck gelangte. Die
Art, wie er sein Vermogen verwendet, ist fiir den Menschen
einer der sichersten Maassstibe fiir die Beurtheilung sei-
nes Characters und Bildungsgrades — in den Zwecken,
fir die er sein Geld ausgibt, zeichnet er sich selbst.

Die Art, wie er es verdient, liegt nur zu oft nicht in
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seiner Hand, aber die Art, wie er es ausgibt, ist regel-
miissig die Sache des freien Entschlusses. Keine schone
Phrase, keine schwungvolle Rede, kein Gefiihlserguss in
Worten und Thréinen hat die tiberzeugende Kraft des Tha-
lers, der aus der Tasche wandert; das Ausgabenbuch
eines Menschen sagt iiber seinen wahren Character unter
Umstinden mehr aus als seine Tagebiicher.

Diese Erhebung des Vermidgens von seiner urspriing-
lichen Function der Sicherung der physischen Existenz zu
dieser seiner allumfassenden civilisatorischen Mission und
ethischen Bedeutung wire gar nicht denkbar gewesen,
wenn es seine uranfingliche Function der Fristung des
physischen Daseins fiir einen erheblichen Bruchtheil der
Bevilkerung nicht fortdauernd, sei es ausschliesslich, sei
es vorherrschend, beibehalten hitte. Die Kraft des Ver-
mogens in den Hinden dessen, der mehr hat, als die
Sicherung der physischen Nothdurft und selbst des Wohl-
lebens verlangt, beruht darauf, dass Andere weniger haben,
also gezwungen sind, durch Arbeit das Fehlende zu er-
setzen, sich unausgesetzt ihren Lebensunterhalt zu ver-
dienen.

Der Zweck der Fristung des Lebens trieb das Ver-
mogen hervor — ohne Vermogen keine gesicherte Zukunft
des Lebens; der Zweck beider zusammen treibt weiter
zum Recht — ohne Recht keine Sicherung des Lebens
und Vermiogens.

Die Form, in der das Recht im objectiven Sinn beiden
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 5
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Interessen seinen Schutz gewihrt, ist bekanntlich die des
Rechts im subjectiven Sinn. Ein Recht haben heisst: es
ist etwas fiir uns da, und die Staatsgewalt erkennt dies
an, schiitzt uns. Das aber, was fiir uns da ist, kann sein:

1) wir selbst.

Der rechtliche Ausdruck dafiir ist das Recht der Per-
sonlichkeit. Der ethische Grund dieses Begriffes ist
der Satz: der Mensch ist Selbstzweck. Der Sklave
ist nicht fiir sich, sondern fiir den Herrn da, nicht Selbst-
zweck , sondern ausschliesslich Mittel fiir fremde Zwecke.

Das, was fiir uns da ist, kann sein:

2) eine Sache.

Der Ausdruck fiir dieses Bestimmungsverhiltniss der
Sache fiir unsere Zwecke ist das Recht an der Sache oder
das Eigenthum im weiteren Sinn.*) Das, was fiir uns
da ist, kann sein: ;

3) eine Person, sei es in ihrer Totalitit und mit
Reciprocitit des Bestimmungsverhilfnisses (die Rechtsver-
hiltnisse der Familie), sei es in Bezug auf einzelne Lei-
stungen (die Forderung).

Das, was fiir uns da ist, kann endlich sein "

&) der Staat.

Der rechtliche Ausdruck fiir dieses sein Bestimmungs-

verhiltniss fir uns ist das Staatsbhiirgerrecht.

*) In diesem Sinn pflegen die Philosophen und Nationalokonomen
den Ausdruck zu gebrauchen; er umfasst dann das Eigenthum im

Sinn des Juristen, den Besitz, die Rechte an fremder Sache und das
Erbrecht.
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Dem Recht gegeniiber steht die Pflicht. Jener Be-
griff sagt aus, dass etwas filr uns da ist, dieser, dass
wir fir einen Andern da sind, aber nicht so, dass
unser ganzer Bestimmungszweck darin aufginge — dann
wiire das Verhiltniss Sklaverei — sondern so,”dass dieses
Bestimmungsverhiltniss nur ein einzelnes Moment in un-
serem Daseinszweck bildet.

Somit beruht die Stellung der Person in der Welt
auf drei Sitzen: den zwei, denen sie ihr Recht entnimmt,
und dem dritten, auf den die Welt ihre Pflicht gegen sie
stitzt

1) Ich bin fir mich da;

2) Die Welt ist fiir mich da;

3) Du bist fiir mich da.

Auf diesen drei Lapidarsiitzen beruht die ganze Ord-
nung des Rechts und nicht bloss die des Rechts, son-
dern die ganze sittliche Weltofdnung: unser Privatleben,
das Leben in der Familie, der Verkehr, die Gesellschaft,
der Staat, der Vilkerverkehr, das gegenseitige Bestim-
mungsverhiltniss der Vilker, der gleichzeitig lebenden
sowohl wie der lingst dahingegangenen (Kap. 6).

Kehren wir zum Vermigen zuriick, das uns zu dieser
Einschaltung Veranlassung gab. Der Rechtshegriff des
Vermogens schliesst fiir die rechtliche Auffassung den
Satz in sich, dass die Natur des Menschen wegen da ist.*)

*) Der Ausspruch des romischen Juristen: Omnes fructus rerum
natura hominum gratia comparavit, 1. 28 § 1 de usur. (22. 1).

5%
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Aber die Natur schenkt ihre Gaben nicht, es bedarf der
Mithe und Anstrengung des Menschen, um sie ihr abzu-
gewinnen. Reicht seine eigene Kraft nicht aus, so muss
er eine fremde zu Hilfe nehmen, was ihm im Ganzen und
Grossen nur gelingt gegen Leistung eines Aequivalents:
des Lohns. Das Recht erkennt die Nothwendigkeit dieser
Ausdehnung auf fremde Arbeitskraft an, indem es den
darauf gerichteten Vertrigen Rechtsschutz gewihrt. So
reiht sich neben der Sache auch die Arbeit dem System
des Vermiogensrechts ein.

Mit dem Vermogen, das sich von dem dringendsten,
aber zugleich niedersten Zweck der Sorge fiir das phy-
sische Leben nach und nach zu immer hshern Zwecken
erhoben hat, hilt auch die Arbeit gleichen Schritt; sie
beginnt mit der primitivsten Form: der Bestellung des
Feldes und der Beschaffung dessen, was zum physischen
Dasein gehort, und steigert sich dann im Fortgang der
Cultur zu immer hgheren Leistungen und Aufgaben.

Der Arbeiter tauscht Geld ein gegen Arbeitskraft, der
andere Theil Arbeitskraft gegen Geld; beide haben das,
was sie erhalten, nothiger als das, was sie haben. Der
Lohn ist das Mittel, die tiberschiissige Arbeitskraft, welche
sonst feiern oder sich nur unvollkommen verwerthen
wiirde, dahin zu lenken, wo sie im Interesse sowohl des
Arbeiters als der Gesellschaft die beste Verwendung fin-
den kann. Ganz dasselbe wiederholt sich bei' der Sache,

indem die eine gegen die andere (Tauschvertrag im juri-
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stischen Sinn) oder gegen Geld (Kauf) ausgetauscht wird.
Von beiden Seiten beruht der Vorgang darauf, dass etwas,
wofilr man entweder gar keine oder wenigstens nicht die
richtige Verwendung hat, gegen etwas dahingegeben wird,
was man gebrauchen kann. Der Tauschverkehr ist dem-
nach die Form, um jede Sache dahin zu fithren, wo sie
ihre Bestimmung erreicht. Keine Sache hilt sich
auf die Dauer da, wo sie ihre tkonomische Bestimmung,
dem Menschen zu dienen, verfehlt, jede sucht ihren rich-
tigen Eigenthiimer auf, der Ambos den Schmied, die:Geige’
den Musiker, der abgetragene Rock den Armen, ein Rafael
die Gemildegallerie.*) Der Tauschverkehr lisst sich als
die 6konomische Vorsehung definiren, welche jedes
Ding (Sache, Arbeitskraft) an den Ort seiner Bestimmung
bringt.

Indem wir von einer Bestimmung der Sache spre-
chen, haben wir einen Begriff, der unserer eigenen Lehre
zufolge auf die Person beschriinkt ist: den Zweckbe-
griff auf das rein Sachliche iibertragen. Wie reimt sich
das? Die Antwort liegt auf der Hand. Jene Bezeichnung

sagt aus, dass die Person in der Sache ein taugliches Mittel

*) Selbstverstindlich innerhalb des Gebietes, wo sie iiberhaupt
suchen kann. Ein Rafael kann ihn auf der ganzen Welt suchen, der
Ambos nur bei den Schmieden der Umgegend. Ganz so verhilt es
sich mit der Arbeitskraft; der gewohnliche Fabrikarbeiter kann nicht
so weit suchen als der gebildete Techniker, die Nitherin nicht so
weit wie die Singerin, der Dorfschulmeister nicht so weit wie der
Gelehrte.
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fiir ihre Zwecke erkennt; sie legt damit das, was sie sel-
ber mit der Sache will, in sie hinein als deren Bestimmung,
als ihren (objectiven, dem subjectiven substituirten) Zweck.
Der ckonomische Zweck der Dinge ist nichts als die vom
Standpunkt des subjectiven tkonomischen Zweckbewusst-
seins ihnen zuerkannte, sei es von vornherein vorhandene
oder erst durch menschliche Arbeit ihnen verliehene Taug-
lichkeit fiir die menschlichen Zwecke. Niitzlichkeit, Brauch-
barkeit, Zweckmiissigkeit, Bestimmung, Zweck der Sache,
und welcher Wendung man sich sonst bedienen mag, be-
ruhen auf der friiher (S. 30) bei Gelegenheit der Untersu-
chung des Zweckes im Thier nachgewiesenen Operation:
der Selbstbeziehung oder Zweckbeziehung, nur nicht auf
einer concreten, sondern abstracten, d. h. auf einem un-
abhingig von dem einzelnen Fall ausgesprochenen allge-
meinen, generalisirenden Urtheil. Die Zwecke der Sachen
sind nichts als die Zwecke der Person, die sie mit ihnen
verfolgt — allmiilige Erweiterung des Zweckhorizonts der
Menschen bedeutet historisch dieselbe Thatsache fiir die
Sachen.

Da der Tauscheontract jedem Theil dasjenige zufiihrt,
was fiir seine Zwecke eine relativ hohere Brauchbarkeit
besitzt, als das, was er selber hat, so lisst er sich vom
Standpunkt der Person aus bezeichnen als ein Act der
tkonomischen Selbstbehauptung, der Tauschver-
kehr mithin, der die geregelte Ordnung dieser einzelnen

Acte enthilt, als das System oder die Organisation der
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skonomischen Selbstbehauptung des Menschen. Je mehr
der Tauschverkehr sich entwickelt, je weiter sich das Ge-
biet ausdehnt, iiber das er sich erstreckt, und je mehr
die Zahl der Giiter, Fertigkeiten u. s. w. wichst, die er
verwerthen kann, um so mehr wird die okonomische
Selbstbehauptung des Einzelnen dadurch ermoglicht, er-
leichtert, gefordert. Ein neuer Handelsartikel verschafft
Tausenden von Menschen Brod; Ersffnung, Abkiirzung eines
Weges, Vervollkommnung der Transportmittel, ein billiger
Frachtsatz, kurz alles, was dazu dient, es den Sachen und
der Arbeitskraft zu ermioglichen, in weiteren Kreisen nach
Verwendung zu suchen, verbreitet Leben und Wohlstand
in Kreise, wo sonst Mangel und Elend herrschen wiirden ;
ein Mensch, der frither verhungert wire, wird heut zu
Tage ein wohlhabender Mann.

Die Form des Tauschverkehrs ist der Vertrag. Der
Jurist definirt den Vertrag als die Willenseinigung (consen-
sus) zweier Personen. Vom juristischen Standpunkt
aus vollkommen richtig; denn das verpflichtende Moment
des Vertrages liegt im Willen. Aber fiir uns, die wir bei
dieser ganzen Untersuchung nicht den Willen als solchen,
sondern das bestimmende Moment desselben: den Zweck
im Auge haben, nimmt die Sache eine andere und, wie
ich glaube, instructivere Gestalt an. Wenn der Zweck
den Willen bestimmt, so enthdlt der Umstand, dass die
Willen zweier oder mehrerer Personen in demselben Punkt

zusammentreffen (convenire, conventio, iberein- [zusam-
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men-| kommen, Uebereinkunft), den Beweis dafir, dass
ihre Zwecke oder Interessen in diesem Punkte sich begeg-
nen, dass das fiir die Zukunft in Aussicht genommene
Handeln, sei es des einen Theils, sei es beider, geeignet
ist, diesen iibereinstimmenden Zweck zu erreichen. Mit
der Uebergabe der verkauften Sache gegen den bedunge-
nen Preis erlangen beide : Kiufer wie Verkiufer dasjenige,
was sie bezwecken. Mittelst des Vertrages constatiren sie
die Coincidenz ihrer Interessen (S. 37}, aber nicht als
einen Gegenstand des theoretischen Erkennens, wie wenn
sie inne werden, dass ihre beiderseitigen Speculationen
von dem Eintreten einer und derselben Conjunctur abhiin-
gen, sondern als praktisches Ziel einer Cooperation, zu
der sie sich beide vereinigen.

Aber die Interessen, die jetzt zusammentreffen, kin-
nen spiter wieder auseinanderfallen. In einer solchen
Lage wird der eine Theil, dessen Interesse inzwischen ein
anderes geworden, wiinschen, dass die Ausfithrung des
Contracts unterbleibe, wihrend sie dem andern Theil,
dessen Interesse dasselbe geblieben ist, wie bei Abschluss
des Vertrages, ebenso begehrenswerth erscheint wie da- .
mals. Tréte nun nicht das Recht mit dem Zwange dazwi-
schen, der den einmal geschlossenen Vertrag aufrecht er-
halt, so wiirde wegen mangelnder gegenwirtiger Congru-
enz der Interessen die friihere Vereinbarung nicht zum
Vollzug gelangen. Die Anerkennung der bindenden Kraft

der Vertrige, vom Standpunkt des Zweckgedankens aus
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betrachtet, heisst nichts als Sicherung des urspriinglichen
Zweckes gegen den nachtheiligen Einfluss einer spiteren
Interessen-Verschiebung oder verinderten Interessen-
Beurtheilung in der Person des einen Theils oder:
rechtliche Einflusslosigkeit der Interessenin-
derung.*) Wer auf Ausfiihrung des urspriinglichen Ver-
trages besteht, constatirt damit, dass sein Interesse das-
selbe geblieben ist, der Gegner, welcher sich weigert, dass
das seinige oder sein Urtheil iiber dasselbe sich geiindert
hat ; ist ganz dasselbe auch bei jenem eingetreten, so ge-
langt der Vertrag nicht zur Ausfithrung, das Interesse be-
stimmt, wie den Abschluss, so auch die Ausfihrung aller
Vertriige.

Die Person, d. h. der Zweck ihrer physischen Selbst-
erhaltung, trieb das Vermogen aus sich hervor, d. h. den
Zweck der geregelten und gesicherten Verwirklichung je-
nes Zwecks. Beide zusammen treiben wiederum zum
Recht, d. h. zu der Sicherung ihrer beiderseitigen Zwecke,
die ohne das Recht lediglich auf die physische Kraft des
Subjects gestellt wire, durch die Staatsgewalt. Der Be-

*) Wo das Recht ausnahmsweise eine Aufhebung des Contracts
wegen spiterer eingetretener Umstinde verstattet (z. B. Kiindigung
des Mandats, der Societiit, Zuriickforderung des Depositums vor der
ausgemachten Zeit, Aufhebung des Miethcontractes, 1. 3 Cod. Loc. 4.
65), macht es die Aufrechterhaltung des Vertrages fiir die dazu be-
rechtigte Partei zu einer reinen Interessenfrage, — nicht der friihere,
sondern der gegenwiirtige Stand des Interesses soll fiir sie der maass-
gebende sein, eine Gestaltung des Vertragsverhiiltnisses, welche die

juristische Dogmatik zwar bei den einzelnen Fillen namhaft macht,
aber bei der allgemeinen Vertragstheorie nicht beriicksichtigt.



74 Kap. V. Die Zwecke der egoistischen Selbstbehauptung.

griff des Rechts schliesst daher zwei Momente in sich: ein
System der Zwecke und ein System der Verwirkli-
chung derselben. Wie die Person und das Vermogen das
Recht, so postulirt das Recht den Staat; die (praktische)
Triebkraft des Zwecks, nicht die (logische) des Begriffs
dringt mit Nothwendigkeit von dem einen zum andern.
Das Recht umfasst die Person nach allen Seiten ihres
Daseins hin. Die Behauptung dieser ihr vom Recht ein-
gerdumten Stellung nennen wir die rechtliche Selbsi-
behauptung der Person. Dieselbe erstreckt sich auf
alles, was die Person ist und hat: Leib und Lebhgn, Ehre,
Vermigen, Familie, offentliche Rechtsstellung. Dieselbe
scheint in Richtung auf das Vermogen die tkonomische
Selbsthehauptung zu absorbiren. Allein beide decken sich
nicht. Der Zweck der tkonomischen Selbstbehauptung,
d. h. des Vermégenserwerbs ist nicht das Recht an der
Sache, sondern letztere; wire es anders, so wiirde kein
Dieb stehlen, denn der Diebstahl verschafft ihm nicht das
Recht, sondern die Sache. Fiir den rein skonomischen
Zweck des Erwerbs der Sache und die Mittel, die man fir
ihn aufbietet, ist daher ganz entscheidend der Werth der
Sache. Das trifft selbst fir den Dieb zu — fir einen
Groschen setzt er sich nicht derselben Gefahr aus wie fir
tausend Thaler, so wenig wie ein Arbeiter um einen Tha-
ler dieselbe Kraftanstrengung vornimmt wie um zehn. Der-
selbe Gesichtspunkt trifft auch fur das okomomische Be-

halten der Sache zu — man setzt nicht zehn Thaler
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daran, um sich einen Thaler wieder zu verschaffen — fiir
die Behauptung der Sache ist also der konomische
Werth derselben ganz entscheidend. Aber fiir die Be-
hauptung des Rechts an der Sache ist er es nicht; er
kann es sein, aber er braucht es nicht. Der Kampf um
das Recht an der Sache kann sich ndmlich so gestalten,
dass er die Person in Mitleidenschaft zieht. In diesem
Fall handelt es sich nicht mehr um die Sache, sondern
um die Person, um die Behauptung ihrer selbst als
Rechtssubject, das dkonomische Moment ist dafiir ganz so
gleichgiiltig, wie bei der Rechtsverletzung, die sich direct
gegen die Person richtet: der Ehrenkrinkung. Die genau-
ere Behandlung die ich der rechtlichen Selbstbehauptung
in meinem »Kampf ums Rechtc (Wien, Aufl. 7, 1883)%)
gewidmet habe, iiberhebt mich an dieser Stelle einer ein-
gehenden Erdrterung.

Wir sind damit am Ende. Die Betrachtung der drei
Richtungen der egoistischen Selbstbehauptung hat uns nicht

bloss die Hauptzwecke des individuellen, auf sich selbst

* An der nicht seltenen Caricatur meiner Ansicht, als solle man
um jedes streitige Recht einen Process fithren, bin ich meinerseits
unschuldig, da ich die Voraussetzungen, unter denen allein ich eine
Pflicht zur Behauptung des Rechts annehme, deutlich genug angege-
ben habe. Aber was hilft alle objective Klarheit, wenn es subjectiv
im Kopf des Lesers dunkel ist, wenn Leute sich herausnehmen, eine
Schrift zu beurtheilen, die nicht lesen konnen, die, wenn sie am
Ende derselben angelangt sind, nicht mehr wissen, was sie vorne
gelesen haben und dem Verfasser der Schrift Verkehrtheiten aufbiir-
den, fiir die sie lediglich ihr eigenes liederliches Lesen und Denken
verantwortlich machen sollten?
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bezogenen Daseins, sondern in ihnen zugleich die praktische
Triebkraft des Zweckbegriffs vor Augen gefithrt. Unauf-
haltsam dringt derselbe weiter, von einem Begriff zum
andern: von der Person zum Vermﬁgeﬁ, von beiden zum
Recht, vom Recht zum Staat — es ist kein Halten in die-
ser Evolution des Zweckgedankens, bis die hochste Spitze
erreicht ist.

Es ergibt sich daraus, dass, wenn wir uns im Bis-
herigen auf den Standpunkt des Individuums gestellt haben,
dies, wie bereits oben (S. 59) bemerkt, nicht so gemeint
war, als hielten wir eine Isolirung desselben auf sich
selbst fiir denkbar — dann hiitten wir nicht dem Satz:
vich bin fiir mich dac die zwei andern: »die Welt ist fir
mich da« und »ich bin fiir die Welt da« zur Seite stellen
dirfen — sondern wir haben nur die Stellung gezeichnet,
welche das Individuum zur Welt einnimmt, indem es die-
selbe lediglich unter dem Gesichtspunkt seines Interesses
betrachtet. Wie dieses Interesse, indem es die Welt sich
dienstbar macht, sich selber damit zugleich der Welt

dienstbar macht, wird im Folgenden gezeigt werden.



Kap. VL
Das Leben durch und fiir Andere oder die Gesellschaft.*)

Gesellschaftliche Form des menschlichen Daseins — Die unbeabsichtigten
Einwirkungen des Einen auf den Andern; Fortdauer der Einwirkungen
iiber das. Leben hinaus; das Erbrecht in culturhistorischer Beziehung.
Das gesellschaftliche Leben als Culturgesetz — Begriff der Gesellschaft;
Unterschied vom Staat. Aufgabe der gesellschaftlichen Bewegung.

Unsere ganze Cultur, unsere ganze Geschichte beruht

auf der Verwerthung des einzelnen menschlichen Daseins

*) In der ersten Auflage begann dieses Kapitel mit einer Ausfiih-
rung, von deren ginzlicher Unhaltbarkeit ich mich inzwischen iiber-
zeugt habe, und von der ich jetzf kaum noch begreife, wie ich
mich zu ihr habe hinreissen lassen kinnen. Sie hatte zum Gegen-
stand die Behauptung, dass das Thier andere Thiere nur als Mittel
fiir seine Zwecke verwende, nicht selber aber fiir deren Zwecke
thitig werde, und dass darin einer der Hauptunterschiede des thie-
rischen und menschlichen Lebens gelegen sei. Die Beweise fiir das
Gegentheil, z. B. die Sorge der Thiere fiir ihre Jungen und selbst fiir
hilflose Jungen anderer Thiere liegen so sehr auf offner Hand, dass
es gar nicht nothig ist, sie erst anzufiihren. Selbst der Gedanke
der Gesellschaft, d. h. des geregelten gemeinsamen Zusammenlebens
zum Zweck der Verfolgung gemeinsamer Zwecke kommt in der Thier-
welt bereits zur Erscheinung, und nicht minder der von mir friiher
bestrittene der Gattungserfahrung. Auch die Thiere, wenigstens ge-
wisse, lernen, das eine vom andern, theilen sich ihre Erfahrungen
mit und verwerthen dieselben; auch fiir die Thiere ist die Geschichte
eine Lehrmeisterin, meine friithere Behauptung, dass das Thier seine
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fir die Zwecke der Gesammtheit. Es gibt kein Menschen-
leben, das bloss fiir sich da wire, jedes ist zugleich der
Welt wegen da, jeder Mensch arbeitet an seiner, wenn
auch noch so engbegrenzten Stelle mit an dem Culturzweck
der Menschheit. Und wire er der geringste Arbeiter, er
betheiligt sich an einer ihrer Aufgaben, und arbeitete er
gar nicht, er arbeitet mit, indeﬁl er spricht, denn damit
allein schon erhilt er den iiberlieferten Sprachschatz leben—
dig und gibt ihn weiter. Ich kann mir kein Menschen-
dasein denken, so arm, so inhaltslos, so enge, so elend,
das nicht einem andern Dasein zu gute kime; nicht sel-
ten hat selbst ein solches fiir die Welt die reichste Frucht
getragen. Die Wiege des grossten Mannes stand oft in
der drmsten Hiitte; das Weib, das ihm das Dasein gege-
ben, das ihn gesiugt und gepﬂegt hat, hat der Menschheit
einen grosseren Dienst geleistet als mancher Konig auf sei-
nem Thron. Was kann ein Kind dem Kinde sein? Oft
mehr als Eltern und Lehrer zusammengenommen. Im
Spiel mit seinen Genossen lernt das Kind fiir das praktische
Leben mitunter mehr und Besseres als aus den »Lehren
der Weisheit und Tugend«. Am Spielball seines Kamera-
den, den es sich anzueignen versucht, macht es die erste

praktische Bekanntschaft mit dem Eigenthumsbegriff, und

Er!’ahru.ng nur fiir sich mache, und dass mit jedem Thier dasselbe
Spiel wieder von neuem beginne, um mit ihm wieder zu enden —
resultatlos fiir die Gattung — mag fiir manche Thierklasse zutreffen,

in der Allgemeinheit, in der ich sie aufgestellt hatte, ist sie einfach
unwahr.
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der abschreckende Eindruck der Untugenden seiner Kame-
raden predigt ihm die erste Moral.

Niemand ist fiir sich allein da, so wenig wie durch
sich allein, sondern Jeder ist, wie durch Andere, so zu-
gleich fiir Andere da, einerlei, ob mit oder ohne Absicht.
Wie der Korper, der die Wirme, die er von aussen auf-
genommen, wieder ausstrahlt, so der Mensch das intellek-
tuelle oder ethische Fluidum, das er in der Culturatmo-
sphire der Gesellschaft eingeathmet hat. Leben ist unaus-
gesetztes Athmen: Aufnehmen und Zurtickgeben von und
an die Umgebung; das gilt gleichmissig fiir das physische
wie das geistige Leben. Jedes Verhiiltniss unseres mensch-
lichen Lebens enthilt ein solches »Fiir einander seinc, die
meisten ein gegenseitiges. Die Frau ist fir den Maun da,
aber der Mann wiederum fiir die Frau; die Eltern fiir die
Kinder, aber die Kinder auch fiir die Eltern. Dienstboten
und Herrschaft, Meister und Gesellen, der Arbeiter und
Arbeitgeber, Freund und Freund, die Gemeinde und ihre
Mitglieder, der Staat und seine Birger, die Gesellschaft
und der Einzelne, Volk und Volk, und das einzelne Volk
und die Menschheit — wer nennt ein Verhiltniss, in dem
nicht der Eine fiir den Anderen und dieser wiederum fiir
ihn da wire? Und ganz abgesehen von den dauernden
Verhiiltnissen, welche die stehenden Formen unseres Le-
bens bilden, was wirkt der Mensch nicht selten durch sein
blosses Dasein, durch sein Beispiel, seine Persinlichkeit,

selbst durch ein hingeworfenes Wort! Kurz, wohin ich
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meinen Blick wende, iiberall dieselbe Erscheinung: Nie~
mand ist fiir sich allein, Jeder ist zugleich fiir Andere,
sagen wir: fir die Welt da. Nur seine Welt sowie das
Maass und die Dauer der Einwirkungen, die er auf sie
austiibt, ist verschieden. Bei dem Einen endet seine Welt
mit seinem Hause, seinen Kindern, Freunden, Kunden, bei
dem Andern dehnt sie sich aus iiber ein Volk, tiber die
Menschheit. Die Frucht des einen Daseins fiir die Gesell-
schaft fasst sich zusammen in das Quantum Kartoffeln,
Riocke, Stiefeln u. s. w., die der Mann ihr geliefert hat,
wihrend die des andern die Wirksamkeit eines grossen
Dichters, Kiinstlers, Technikers, Gelehrten, Staatsmannes
Dimensionen annehmen kann, die aller Versuche, sie zu
ermessen, spotten. Denn wihrend bei dem gewdhnlichen
Mann der Tod rasch die Spuren seines Daseins tilgt, ent-
faltet sich das Dasein der historischen Personlichkeit erst
nach ihrem Tode zu seiner ganzen Kraft und Herrlichkeit,
zu immer weiteren und reicheren Wirkungen. Noch Jahr-
hunderte und Jahrtausende, nachdem die Asche des grossen
Mannes lingst in alle Winde verstreut ist, arbeitet sein
Geist unausgesetzt mit an dem Culturzweck der Menschheit.
Homer, Plato, Aristoteles, Dante, Shakespeare — und wer
nennt alle die Heroen des Geistes, der Kunst und Wissen-
schaft, von denen dasselbe gilt? — sie alle stehen noch
heute mitten unter uns in lebendiger, ungeschwichter, ja
gesteigerter Kraft — sie haben gesungen, gelehrt, gedacht

fiir die ganze Menschheit.
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Mit diesem Nachwirken eines Daseins, nachdem es
selber geendet, berithren wir diejenige Form des Daseins
fir Andere, auf welcher die Sicherung und der Fortschritt
unserer gesammten Cultur beruht. Der juristische Aus-
druck dafiir ist die Erbschaft. Die Idee des Erbrechts
ist: die Frucht meines Daseins endet nicht mit mir selbst,
sie kommt einem Andern zu gute. Der Jurist kennt das
Erbrecht nur, so weit es das Vermogen zum Gegen-
stande hat, Erbschaft bedeutet fiir ihn nur den 6konomi-
schen Niederschlag der Person, die Summe ihres Lebens
in Thalern und Groschen ausgedriickt; fiir den Historiker
und Philosophen dagegen erstreckt sich der Begriff der
Erbschaft so weit wie die menschliche Cultur. Erbgang
ist die Bedingung jedes menschlichen Fortschrittes, Erbgang
im culturhistorischen Sinn bedeutet: der Nachfolger ar-
beitet mit den Erfahrungen, dem geistigen und ethischen
Kapital seines Vorgingers — die Geschichte ist das Erb-
recht im Leben der Menschheit.

So sind es also zwei Richtungen, nach denen das
»Fiir Andere sein« sich vollzieht: die Wirkungen unseres
Daseins auf die Mitwelt und die auf die Nachwelt.

Das Maass beider gibt uns den Maassstab fiir den Werth
des menschlichen Daseins, sowohl der Individuen wie der
Volker. Der Werthbegriff ist bekanntlich ein relativer, er
ist die Tauglichkeit eines Dinges fiir irgend einen Zweck.
In Anwendung auf das menschliche Leben bedeutet die

Frage nach dem Werth: was ist von demselben der Ge-
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 6
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sellschaft zu gute gekommen? Darnach bemisst sie den
Werth desselben. Ein Kriterium fir den Werth, den sie
ihm beilegt, ist die Bekanntschaft des Namens. Unser
Name in der Welt reicht regelmiissig so weit und dauert
so lange als unsere Bedeutung fiir die Welt. Wenn der
Name historischer Personlichkeiten fordauert, so ist das nur
ein Beweis dafiir, dass, sie selber fiir die Welt noch fort-
leben. Denn das Fortleben eines historischen Namens:
der Ruhm ist kein blosser Tribut der Dankbarkeit, den
die Welt zollt, sondern er ist der Ausdruck der fort-
dauernden Wirksamkeit seines Triigers. Wie gross Jemand
an sich gewesen, ist der Welt vollig gleichgiiltig; sie
fragt nur, und sie behilt nur, was er ihr gewesen. Im
Buch der Geschichte bedeutet Name wie einst das nomen
im rémischen Hausbuch einen Schuldposten; dem Genie,
welehes fiir die Welt nichts gethan hat, wird im Schuld-
buch der Geschichte nicht der kleinste Posten zu gute
geschrieben. Dass die Bekanntschaft eines Namens ein
Zeichen der Bedeutung seines Trigers ist, gilt selbst fiir
die kleine und kleinste Welt des biirgerlichen Lebens;
auch innerhalb ihrer erstreckt sich die Bekanntschaft eines
Namens nur so weit, als die Gesellschaft die Bedeutung
seines Trigers fiir sie empfindet: den Namen des gewiohn-
lichen Fabrikarbeiters kenmen nur seine Genossen und
Nachbarn, den des Fabrikherrn die ganze Gegend.

So ist ein gefeierter Name ein Zeugniss nicht bloss da-

fur, dass Jemand der Gesellschaft oder der Welt etwas ge-



Bekanntschaft des Namens als Maassstab der Bedeutung. 83

worden ist, sondern zugleich dafiir, dass sie sich dessen
bewusst geworden ist — es ist die Anerkennung ihrer
Schuld durch Ausstellung eines Wechsels auf Anerkennung.
Die Schuld existirt auch ohne den Wechsel, aber erst der
Wechsel verleiht dem Anspruch den Character unbestreit-
barer Geltung. Sein Werth beruht nicht auf der Ehre und
Anerkennung, mit der er eingelost wird, sondern auf der
Sicherheit, die er seinem Triger gibt, dass sein Leben fiir
die Menschheit nicht verloren gewesen ist. Die Gesellschaft
untersucht dabei nicht, was ihn geleitet hat, ob Ehrgeiz,
Ruhmsucht oder das Streben, der Menschheit zu niitzen,
sie hilt sich lediglich an den Erfolg, nicht an das Motiv.
Und sie thut wohl daran. Denn indem sie auch diejenigen
kront, denen es bloss um den Lohn zu thun war, den sie
zahlt, versichert sie sich damit auch ihrer fiir ihre Zwecke;
den Kranz, den sie ihnen reicht, kann ihnen nur derjenige
missginnen, welcher dem Arbeiter den Lohn neidet —
die Lorbeern fallen Niemandem miihelos und unverdient
in den Schoos, sie erfordern regelmiissig den Einsatz des
ganzen Lebens.

Alles, was ich bisher von den Individuen gesagt habe,
gilt eben so von den Vilkern. Auch sie sind nicht bloss
fiir sich, sondern fiir die iibrigen Volker, fiir die Mensch-
heit da.*) Und auch bei ihnen beschrinkt sich die Ein-
wirkung, welche sie auf Andere ausiiben, nicht bloss auf

* Eine weitere Ausfiilhrung des Gedankens s. in meinem Geist
des romischen Rechts, B. 1 S. 6 fl. (Aufl. 4).

6*
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ihre Lebenszeit, sondern je nach dem, was sie gewesen
sind und geleistet haben, erstreckt sie sich auf die fern-
sten Zeiten. Die Kunst, Literatur und Philosophie der
Griechen, das Recht der Rémer bildet noch bis auf den
heutigen Tag eine unerschopfliche Quelle unserer Bildung.
Die Muster des Schonen, Edlen, Gewaltigen, die sie uns
in ihren Kunstwerken, Gedanken, Thaten, Minnern hinter-
lassen haben, treiben auf empfinglichem Boden noch tag-
lich neue Friichte. Alle Culturvislker der Welt haben an
unserer heutigen Cultur mitgearbeitet; konnten wir
unsere heutige Cultur in ihre Elemente auflssen, sie bis
in jhre ersten Urspriinge zuriickverfolgen, wir bekiimen
eine ganze Volkertafel und auf ihr Namen von Volkern,
welche keine urkundliche Geschichte nennt.

Um diese Ueberzeugung in uns zu begritnden, dazu
geniigt schon der Stand der heutigen, erst in den ersten
Ansitzen zu einer Culturgeschichte der Menschheit begrif-
fenen Forschung; der Zukunft wird auf diesem Gebiete
noch eine grosse Ausbeute hevorstehen. Fiir unseren
Zweck reicht dasjenige, was wir bis Jjetzt wissen, und
was sich tiglich vor Augen abspielt, vollkommen aus, um
darauf die Behauptung zu griinden, dass der Satz: »leder
ist fiir die Welt dac fur die Volker ganz dieselbe Geltung
hat wie fur die Individuen. In ihm besitzen wir das
oberste Gulturgesetz der Geschichte. Die Gultur-
entwicklung der Menschheit bestimmt sich nach dem Maasse,

in dem sie den obigen Satz verwirklicht, und es bedarf
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nur des Schlusses von dem, was die Geschichte thut, auf
das, was sie will, und der Constatirung der Weise, wie
sie das erreicht, was sie will, um in jenem Satz das
oberste Gesetz aller geschichtlichen Entwicklung und in der
Verwirklichung desselben die Bestimmung des Menschen-
geschlechts zu finden. Bevor dieser Zweck nicht fiir das
ganze Menschengeschlecht verwirklicht ist, hat die Ge-
schichte nicht erreicht, was sie will.

Die bisherige Ausfithrung war darauf gerichtet, die
thatsichliche. Geltung dieses Gesetzes nachzuweisen, wir
kniipfen daran nunmehr die Frage nach der Form seiner
Verwirklichung.

Ein Blick auf die uns umgebende Welt belehrt uns,
dass diese Form doppelter Art ist: eine freie und eine
erzwungene. Ob ich meinen Kopf oder meine Hiinde im
Dienste der Gesellschaft verwenden will oder nicht, ist
Sache meines freien Beliehens, der Militairpflichtige da-
gegen wird nicht gefragt, ob er dienen will. Ob und was
ich von meinem Vermogen unter Lebenden oder im Testa-
ment an Andere vergeben will, hiingt von mir ab, die Ent-
richtung der Steuern und Abgaben an die Gemeinde und
den Staat und die Hinterlassung des Pflichttheils an meine
Kinder nicht. Die Sphire des Zwanges fillt zusammen
mit der des Rechts und Staats. Nicht freilich in dem
Sinn, als ob der Staat simmtliche Zwecke, die er verfolgt,
direct erzwinge — Kunst und Wissenschaft kann er nicht

erzwingen, wund doch zihlt die Pflege beider zu den
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Zwecken des heutigen Staats — wohl aber in dem Sinn,
dass er wenigstens die Mittel, deren er fiir sie bedarf,
durch Zwang aufbringt.

Von den freiwilligen Handlungen, die wir fiir Andere
vornehmen, sind manche vom Standpunkt der Gesellschaft
aus ohne alles oder wenigstens ohne erhebliches Interesse,
andere dagegen sind ihr vollig unentbehrlich. Ob Jemand
etwas fiir seine Freunde thut, oder ob er zu irgend einer
Collecte beisteuert, ist fiir die Gesellschaft gleichgiiltig,
aber dass der Landmann Korn, der Bicker Brod, der
Schlidchter Fleisch liefere, dass sie fiir alle ihre Bediirfnisse
und Zwecke stets bereite Hinde und Kopfe finde, Hand-
werker und Tagelshner, Kaufleute, Geistliche, Lehrer, Be-
amte, daran hat sie das allergrosste Interesse, und die
ganze Ordnung und Gewohnheit des Lebens hiingt an die-
ser Voraussetzung. Welche Sicherheit besitzt sie, dass
diese Voraussetzung sich stets verwirkliche? Es ist die
Frage von der Organisation der Gesellschaft. Es wird
nothig sein, dass wir, um sie zu beantworten, uns zu-
nichst iiber den bisher bereits gebrauchten, aber noch
nicht erklarten Begriff der Gesellschaft verstindigen ; nach-
dem dies geschehen, werden wir die Hebel betrachten,
welche sie behufs der Erreichung ihrer Aufgabe_in Bewe-
gung setzt.

Der Begriff der Gesellschaft ist bekanntlich ein mo-
derner, er ist uns, so viel ich weiss, von Frankreich zu-

gekommen. Der Umstand, dass Jeder den Ausdruck ge—
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braucht, wihrend iiber die Begriffshestimmung desselben
nichts weniger als Einverstindniss herrscht, beweist, dass
ihm eine Anschauung zu Grunde liegen muss, deren unser
heutiges Denken unabweislich bedarf, und die sich nur
noch erst zu ihrer vollen begrifflichen Klarheit durchar-
beiten muss. Bei dieser noch unfertigen Gestalt der Sache,
wo Jeder sich bei diesem Ausdruck das Seinige denkt,
mag es auch mir nicht verwehrt sein, ganz dasselbe zu
thun und ihn mit meinem Gesichtspunkt des Handelns fiir
Andere in Zusammenhang zu bringen.

Eine Gesellschaft (societas) im juristischen Sinn ist ein
Verein mehrerer Personen, welche sich zur Verfolgung
eines gemeinsamen Zwecks verbunden haben, von denen
dahér jede, indem sie fiir den Gesellschaftszweek thitig
wird, zugleich fiir sich handelt. Eine Gesellschaft in die-
sem juristischen Sinn setzt einen auf ihre Errichtung und
Regelung gerichteten Vertrag, den Gesellschaftsvertrag
voraus. Aber das Factische der Gesellschaft: die Coope-
ration zu gemeinsamen Zwecken wiederholt sich im Leben
auch ohne diese Form. Unser ganzes Leben, unser ganzer
Verkehr ist in diesem thatsichlichen unjuristischen Sinn
eine Gesellschaft: ein Zusammenwirken fiir gemeinsame
Zwecke, bei dem Jeder, indem er fiir Andere, auch fiir
sich, und indem er fiir sich, auch fiir Andere handelt. Auf
dieser gegenseitigen Forderung der Zwecke beruht meines
Erachtens der Begriff der Gesellschaft. Die Gesellschaft

ist dementsprechend zu definiren als die thatsichliche Or-
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ganisation des Lebens fiir und durch Andere und, da
der Einzelne das, was er ist, nur durch Andere ist, als
die unerlissliche Form des Lebens fiir sich, sie ist also
in Wirklichkeit die Form des menschlichen Lebens iiber-
haupt. ~ Menschliches und gesellschaftliches Leben sind
gleichbedeutend. Das haben bereits die alten griechischen
Philosophen vollkommen richtig erkannt; es gibt keinen
Ausspruch, der die gesellschaftliche Bestimmung des Men-
schen kiirzer und treffender wiedergiibe als die Bezeich-
nung desselben als {wov mohirixoy, d. h. gesellschaftli-
ches Wesen. Die Stadt (mokwg) d. i. das stidtische Leben
mit der unausgesetzten gegenseitigen Berithrung und Frie-
tion ist die Bedingung und die Erzeugerin jeglicher Cultur;
nicht etwa bloss der politischen, woran man bei dem grie-
chischen Wort zundchst denkt, sondern aller und jeder:
der intellektuellen, ethischen, okonomischen, kiinstleri-
schen, kurz der gesammten Entwicklung des Volks. Erst
die Gesellschaft macht unseren obigen (S. 72) Satz wahr:
die Welt ist fii mich da. Aber sie kann es nur mittelst
der Antithese: Du bist fir die Welt da, sie hat an Dir
ganz dasselbe Anrecht, wie Du an ihr. Das Maass, in
dem der erste der beiden Sitze sich im Leben des Ein-
zelnen verwirklicht, ist gleichbedeutend mit dem, was man
die gesellschaftliche Stellung nennt: Reichthum, Ehre,
Macht, Einfluss; das Maass, in dem das Individuum den
zweiten Satz in seinem Leben zur ‘Wahrheit macht, be-

stimmt den Werth seines Daseins fiir die Gesellschaft, in
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weitester Ausdehnung fiir die Menschheit. Spriiche nicht
die tigliche Erfahrung und die Geschichte der Meinung in
grellster Weise Hohn, so mochte man glauben, dass die
Herstellung des Gleichgewichts zwischen beiden Siitzen das
Motiv und die Aufgabe einer jeden gesellschaftlichen Ord-
nung sein miisse; vielleicht trigt eine ferne Zukunft im
Schoosse, was die bisherige Entwicklung der Dinge noch
nicht zu zeitigen vermochte. _

Es ergibt sich hieraus, dass der Begriff der Gesell-
schaft zum Theil mit dem des Staats zusammenfillt. Aber
auch nur zum Theil; so weit nimlich, als der Gesell-
schaftszweck zu seiner Realisirung der Vermittlung durch
dusseren Zwang bedarf. Dessen bedarf er aber nur zum
geringen Theil. Handel und Gewerbe, Ackerbau, Fabri-
kation und Industrie, Kunst und Wissenschaft, die Sitte
des Hauses und des Lebens organisiren sich im wesent-
lichen durch sich selbst. Der Staat mit seinem Recht
greift nur hie und da ein, so weit es unerlisslich ist, um
die Ordnung, die diese Zwecke sich selber gegeben haben,
gegen Verletzung zu sichern.

Aber auch geographisch fillt das Gebiet der Gesell-
schaft mit dem des Staats nicht zusammen: dieses endet
mit den Grenzpfihlen seines Territoriums, jenes erstreckt
sich iiber die ganze Erde. Denn der Satz: »Jeder ist fiir
den Andern dac gilt fir die ganze Menschheit, und der
Zug der gesellschaftlichen Bewegung geht unausgesetzt da-

hin, ihn geographisch in immer weiterer Ausdehnung zu
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verwirklichen, immer neue Vilker fiir die Mitarbeit zu ge-
winnen, alle Linder, Volker, Krifte, Giiter fiir ihre Zwecke
nutzbar zu machen. Die Arbeit des Einzelnen, sei es die
der Hand, oder die des Kopfes, fiir Andere und dadurch
mittelbar fiir ihn selber moglichst nutzbringend zu machen,
jede Kraft im Dienst der Menschheit zu verwerthen —
das ist die Aufgabe, die jedes Culturvolk zu lésen, und
auf die es darum alle seine Einrichtungen zu berechnen
hat. Mit der Production und Fabrikation, kurz mit der
Arbeit allein ist es nicht gethan. Die blosse Arbeit bildet
nur den einen Theil der Aufgabe, der zweite besteht da-
rin, Denjenigen, bei dem das Arbeitsproduct seine hichste
Verwerthung findet, aufzusuchen — wo moglich auf dem
ganzen Erdenrund. Die meisten Erfindungen der moder-
nen Zeit bewegen sich in den durch diese beiden Aufga-
ben bezeichneten Richtungen, die einen haben die Arbeit
selber zum Gegenstande: ihre Vereinfachung, Vervollkomm-
nung, Erleichterung, die anderen ihre Verwerthung mit-
telst des Handels, die Beforderung und Uebertragung dessen,
was der Eine fiir die Gesellschaft producirt hat, bestehe
es in der Frucht seines Feldes, dem Werk seiner Hiinde,
dem Product seines Geistes, seiner Phantasie, an den rich-
tigen Abnehmer d. h. an Denjenigen, fiir den das Product
den hochsten Werth hat, und der eben darum den héch-
sten Preis dafiir zahlt, Wenn man sich alle die Mittel
vergegenwirtigt, welche der erfinderische Geist der mo-

dernen Culturvilker seit dem Mittelalter fiir den letzteren
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Zweck geschaffen hat, so darf man behaupten, dass heut-
zutage keine Kraft, welche die Fihigkeit besitzt, der Mensch-
heit zu niitzen, fiir den Dienst derselben verloren geht;
jede findet in unserer heutigen Zeit ihre angemessene Ver-
wendung. Die Presse triigt den Gedanken, der eine Be-
rechtigung darauf hat, sofort von einem Punkte der Erde
zum andern; jede grosse Wahrheit, jede wichtige Ent-
deckung, jede brauchbare Erfindung wird in kiirzester Zeit
Gemeingut der ganzen civilisirten Welt, und was die Erde
erzeugt auf irgend einem Punkt, unter den Tropen wie in
der kalten Zone, das theilt der Handel allen ihren Bewoh-
nern mit. Damit aber ermoglicht er es selbst dem gering-
sten Arbeiter, Segen zu stiften auf Tausende von Meilen
Entfernung. Der Chinarinde, welche der peruanische
Tagelohner sammelt, verdanken Hunderte bei uns ihre Ge-
nesung —, das Verdienst der Erhaltung eines Lebens, an
dem die Zukunft einer ganzen Nation oder eine neue Aera
der Kunst und Wissenschaft hing, gebiihrt in letzter Instanz
vielleicht dem Wallfischfinger, der dem Schwindsiichtigen
den Thran geliefert hat. Der Arbeiter in Niirnberg, So-
lingen arbeitet fiir den Perser, der Chinese, Japanese fiir
uns, nach Jahrtausenden wird der Neger im Innern Afri-
kas uns ebenso nothig haben, wie wir ihn, denn in die
Fusstapfen des Mannes der Wissenschaft, der das Innere
von Afrika erschliesst, tritt sehr bald nachher der Kaufmann
und der Missioniir, der eine dauernde Verbindung begriindet.

Das also: die verwirklichte Wahrheit des Satzes: Je-
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der ist fiir die Welt, und die Welt ist fiir Jeden
da —, das ist die Gesellschaft.*) Nachdem wir diesen
Begriff bestimmt haben, kommen wir auf die Frage zuriick,
die wir oben ausgesetzt haben: welche Garantien besitzt
die Gesellschaft, dass Jeder zu seinem Theil den Satz ver—
wirkliche, auf dem ihr ganzes Dasein beruht: Du bist fiir
mich da? Darauf soll die folgende Ausfithrung die Antwort

ertheilen.

*) Ueber die Einwendungen gegen diesen Begriff vom juristischen
Standpunkt B. II S.192. Dass der Begriff der Gesellschaft sich selbst
bei der Theorie des Rechts nicht umgehen lisst, wird sich in Ka-
pitel VIII bei Gelegenheit der Zuriickfithrung der vom Recht ge-
schiitzten Interessen auf ihr Zwecksubject (Individuum, Staat, Ge-
sellschaft) zeigen, seine werthvollste Verwendung wird er aber erst
im zweiten Bande bei der Begriffshestimmung des Sittlichen (S. 92,
S. 1931l.) und im dritten bei der Verwirklichung des Sittlichen (so-
ciales Zwangssystem) finden.



Kap. VIL

Die sociale Mechanik oder die Hebel der socialen *
Bewegung.

1. Die egoistischen — der Lohn.

Die sociale Mechanik. — Der Verkehr. — Die Unzulinglichkeit des
Wohlwollens fiir den Verkehrszweck (Gefilligkeits- und Geschaftsvertrige ;
romisches Verkehrssystem in ilterer und neuerer Zeit). — Fundirung des
gesammten Verkehrs auf den Egoismus: der Grundsatz der Eutgeltlich-
keit. — Die zwei Grundformen des Verkehrs — die erste: Tausch (Ver-
schiedenheit des beiderseitigen Zweckes) reale Leistung und Gegenlei-
stung; Fortschritt von der realen Gegenleistung zum Lohn; Erhebung
des Lohnes zum Aequivalent; die Organisation der Arbeit in Form des
Erwerbszweiges — der Credit — der ideale Lohn und die Combination
desselben mit dem okonomischen (Gehalt, Honorar; die Sustentation im
Gegensatz zum Lohn). — Die zweite Grundform des Verkehrs: Societit
(Identitit des beiderseit'gen Zweckes); die Association, der Gemeinsinn,
die Mingel dieser zweiten Grundform. Die Lichtseiten des Verkehrs;
ethische Bedeutung desselben.

Das ist das Bild der Gesellschaft, wie die Wirklich-
keit es uns tiglich vor Augen fiihrt. Rastlos bewegen
sich wie in einer gewaltigen Maschine Tausende von Wal-
zen, Ridern, Messern, die einen in dieser, die andern in
jener Richtung, scheinbar vollig unabhingig von einander,
gleich als wiren sie nur fir sich da, ja in feindseliger
Stellung zu einander, als wollten sie sich gegenseitig ver-

nichten — und doch wirken alle schliesslich harmonisch
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zu einem Zweck zusammen,‘ und ein einziger Plan
regiert das Ganze. Was zwingt die elementaren Kriifte
der Gesellschaft zur Ordnung und zum Zusammenwirken,
wer zeichnet ihmen ihre Bahnen und Bewegungen vor?
Die Maschine muss dem Meister gehorchen, die Mechanik
setzt ihn in Stand, sie zu zwingen. Aber die Kraft,
welche das Riderwerk der menschlichen Gesellschaft be-
wegt, ist der menschliche Wille, jene Kraft, die im Ge-
gensatz zu den Kriften der Natur sich der Freiheit riihmt,
der Wille aber in jener Function heisst der Wille von
Tausenden und Millionen von Individuen, heisst der Kampf
der Interessen, die Gegensitzlichkeit der Bestrebungen,
heisst Egoismus, Eigensinn, Widersetzlichkeit, Triigheit,
Schwiiche, Bosheit, Verbrechen. Es gibt kein grisseres
Wunderwerk in der Welt als die Disciplin und Béindigung
des menschlichen Willens, deren verwirklichte Losung im
weitesten Umfange wir unter dem Wort Gesellschaft er-
fassen.

Den Inbegriff der Triebfedern und Miichte, welche dies
Werk fertig bringen, nenne ich die sociale Mechanik.
Wiirde es an ihnen fehlen, wer biirgte der Gesellschaft
dafiir, dass nicht die bewegenden Krifte, auf die sie rech-
net, einmal ihren Dienst versagten oder eine ihren Zwecken
feindselige Richtung einschliigen, dass nicht der Wille an
diesem oder jenem Punkt des grossen Ganzen sich einmal
auflehnte gegen die Rolle, die ihm gerade da zugedacht

ist, und das ganze Riderwerk ins Stocken briichte? Yor-
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iibergehend kommen in der That solche Stockungen an
einzelnen Punkten vor, ja selbst Erschiitterungen, welche
die ganze Existenz der Gesellschaft zu bedrohen scheinen,
ganz so wie im menschlichen Korper. Aber die Lebens-
kraft der Gesellschaft ist eine so ziihe und unverwiistliche,
dass sie diese Storungen immer rasch wieder iiberwindet;
an Stelle der Anarchie tritt regelm‘assig- sofort wieder die
Ordnung, — jede sociale Storung ist nur das Suchen einer
neuen bessern Ordnung, — die Anarchie ist nur Mittel,
nie Zweck, etwas Voriibergehendes, nie etwas Dauerndes,
der Kampf der Anarchie mit der Gesellschaft endet stets
mit dem Siege der letztern.

Das heisst aber nichts anders als: die Gesellschaft
besitzt eine zwingende Kraft iiber den menschlichen Wil-
len, es gibt eben so gut eine sociale Mechanik, um den
menschlichen Willen, wie eine physikalische, um die
Maschine zu zwingen. Diese sociale Mechanik ist gleich-
bedeutend mit der Lehre von den Hebeln, durch welche
die Gesellschaft den Willen fiir ihre Zwecke in Bewegung
setzt, oder kurz gesagt: der Lehre von den Hebeln der
socialen Bewegung.

Solcher Hebel gibt es vier. Zwei davon haben den
Egoismus zu ihrem Motiv und ihrer Vorraussetzung, ich
nenne sie die niederen oder egoistischen socialen
Hebel; es sind der Lohn und der Zwang. Ohne sie ist
das gesellschaftliche Leben nicht zu denken, ohne Lohn

nicht der Verkehr, ohne Zwang nicht das Recht und
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der Staat, sie l'epl‘ase;1Li1‘611 uns daher die elementaren
Voraussetzungen der Gesellschaft, die nothwendigen Trieh-
krifte, die nirgend sfehlen kénnen und fehlen, sei ihr Zu-
stand auch ein noch so unentwickeller oder verkommener.
Ihnen stehen gegeniiber zwei andere Triebfedern, welche
nicht den Egoismus zu ihrem Motiv und ihrer Voraussetzung
haben, vielmehr gerade umgekehrt die Verleugnung des-
selben, und die ich, da sie nicht in der niedern Region
der rein individuellen, sondern in der héthern der allge-
meinen Zwecke spielen, als die hoheren oder da, wie ich
spiter (Kap. 9) nachweisen werde, die Gesellschaft die
Quelle der Sittlichkeit ist, die sittlichen oder ethi-
schen Hebel der socialen Bewegung nenne. Sie sind das
Pflichtgefiihl und die Liebe, jene die Prosa, diese die
Poesie des sittlichen Geistes.

Von den beiden egoistischen Hebeln nimmt der Zwang
psychologisch die niederste Stelle ein. Der Lohn steht in
psychologischer Beziehung bereits eine Stufe hiher, denn
der Lohn appellirt an die Freiheit des Subjects, er erwar-
tet seinen Erfolg ausschliesslich von dem freien Entschluss
desselben, bei dem Faulen verfehlt er seinen Zweck, wiih-
rend der Zwang auch an ihm seine Macht bewihrt, da er
entweder als mechanischer (S. 50) die Freiheit ginz-
lich ausschliesst, oder als psychologischer (S. 16) sie
beschriinkt. Der Zwang zieht das niederste Register beim
Menschen, er bezeichnet den tiefsten Punkt der socialen

Mechanik. Letztere miisste mithin eigentlich mit ihm be-
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ginnen. Allein der Gesichtspunkt, unter dem wir jene
beiden Hebel zu erértern haben, ist nicht die Art ihrer
psychologischen Einwirkung auf das Individuum, sondern
ihre praktische Bedeutung fiir die Gesellschaft, und wenn
wir diesen Gesichtspunkt der socialen Gestaltung der bei-
den Motive als Maassstab anlegen, kann es keinem Zweifel
unterliegen, dass die sociale Oi'ganisation des Lohns, d. i.
der Verkehr, gegeniiber der das Zwanges, d. i. dem
Recht und dem Staat, als das Niedere zu bezeichnen
ist, und dass eine Darstellung, die sich zur Aufgabe ge-
macht hat, bei der Betrachtung der Gesellschaft von dem
Niedern zum Hohern aufzusteigen, mit dem Lohn zu begin-
nen hat, wie dies unsererseits geschehen soll.

Der Verkehr ist die Organisation der auf dem Hebel
des Lohns beruhenden gesicherten Befriedigung der mensch-
lichen Bediirfnisse. Diese Begriffshestimmung schliesst
drei Momente in sich: das Bedirfniss als das Motiv,
den Lohn als das Mittel und die Organisation ihres
beiderseitigen Verhiltnisses als die Form des Verkehrs.
Diese Organisation ist wie vielleicht kein anderes Stiick
der menschlichen Welt das natiirliche Produkt der freien
Zweckentfaltung; es ist die Dialektik, nicht die logische
des Begriffs, an die ich nicht glaube, sondern die prak-
tisch zwingende des Zweckes, welche aus jenen beiden
Factoren: dem Bediirfniss und dem Lohn in stufenmiissigem
Fortschritt den unermesslichen Reichthum der Gestaltung

hervorgetrieben hat, den wir mit dem einen Wort: Ver-
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 7
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kehr kennzeichnen, und es gibt kaum eine dankbarere
Aufgabe fiir ein dem Praktischen sich zuwendendes Den-
ken, als hier dem Zweck nachzugehen, wie er sich seine
Wege sucht, zu beobachten, wie aus einfachstem Keim mit
zwingender Nothwendigkeit sich {nach und nach immer
hohere Formen und Bildungen erschliessen. Ich will den
Versuch machen, diese Zweckdialektik zur Anschauung zu
bringen, indem ich fiir alle Erscheinungen, welche der
Verkehr darbietet, diejenigen Punkte aufsuche, wo sie
gleich den Aesten und Zweigen am Stamm von ihm aus-
gehen, von der Tiefe an bis in die Krone hinauf, indem
ich dabei zugleich die zwingenden Griinde darlege, welche
diese einzelnen Triebe hervorgetrieben haben. Die natio-
nalskonomische Seite der Frage liegt meiner Untersuchung,
die lediglich socialer Art ist, ginzlich fern, mir kommt es
nur auf die Einrichtungen an, auf denen fiir die Ge-
sellschaft die Sicherung der Befriedigung des menschlichen
Bediirfnisses beruht, nicht aber auf die Gesetze, nach
denen sich die Verkehrshewegung regulirt. Von jener Auf-
gabe ist die juristische Gestalt, welche die Sache annimmt,
unzertrennlich.

Der entscheidende Gesichtspunkt, den ich bei der
folgenden Betrachtung unausgesetzt im Auge behalten
werde, ist der der Sicherung der Befriedigung des
menschlichen Bediirfnisses, es ist der Maassstab, mit dem
ich alle Erscheinungen des Verkehrs zu messen gedenke.

Das Bediirfniss ist das Band, mit dem die Natur den
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Menschen in die Gesellschaft zieht, das Mittel, durch das
sie die zwei Grundgesetze aller Sittlichkeit und Cultur:
Jeder ist fiir die Welt da, und: die Welt ist fiir Jeden
da (S. 67), verwirklicht. Abhingig von seinen Neben-
menschen durch sein Bediirfniss, und in um so hoherem
Grade, als dasselbe sich steigert, wiire der Mensch das
ungliickseligste Wesen von der Welt, wenn die Befriedi-
gung seines Bediirfnisses vom Zufall abhinge, wenn er
dabei nicht vielmehr mit aller Sicherheit auf die Mitwir-
kung und Beihilfe seiner Nebenmenschen zihlen kionnte.
Dann wiirde das Thier fiir ihn ein Gegenstand des Neides
sein, denn das Thier ist von der Natur so eingerichtet,
dass es, wenn es in den Besitz der ihm von ihr zuge-
dachten Krifte gelangt ist, einer solchen Unterstiitzung
nicht bedarf. Die Verwirklichung des gegenseitigen Be-
stimmungsverhiltnisses des Menschen fiir diesen Zweck,
die Ausschliessung des Zufalls, die Herstellung der Sicher-
heit der Befriedigung des menschlichen Bediirfnisses als
Grundform der gesellschaftlichen Existenz, das geregelte,
gesicherte, mit dem Bediirfniss stets gleichen Schritt hal-
tende reale System dieser Befriedigung — das ist der
Verkehr.

Die einfachste Form der Befriedigung des Bediirfnisses
ist beim Menschen wie heim Thiere die durch eigene
Kraft. Aber wihrend beim Thier Bediirfniss und Kraft
sich decken, ist dies beim Menschen nicht der Fall, und

eben dieses Missverhiltniss, diese Unzulinglichkeit seiner
T*
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eigenen Kraft ist das Mittel, wodurch die Natur ihn zwingt,
Mensch zu sein, d. h. den Menschen zu suchen und in
Gemeinschaft mit andern die Zwecke zu erreichen, denén
er allein nicht gewachsen ist. In seinen Bediirfnissen hat
sie ihm eine Anweisung auf die Welt und seines Gleichen
gegeben. Untersuchen wir, wie er sich der letzteren fiir

die Befriedigung seiner Bediirfnisse bedient.

1) Die Unzulédnglichkeit des Wohlwollens
fir den Verkehrszweck.

Wohlwollen und Wohlthun ist das »Wollen« und
»Thun« des »Wohls« eines Andern um seiner selbst
willen ohne eignen Nutzen, es hat also zu seiner Voraus-
setzung die Gesinnung der Uneigenniitzigkeit, Selbstlosig-
keit. Dass sich auf dieses Motiv das System des Verkehrs
nicht bauen lisst, ist so einleuchtend, dass dariiber kein
Wort verloren zu werden braucht. Aber damit ist nicht
ausgeschlossen, dass das Wohiwollen nicht dennoch eine
gewisse, wenn auch beschrinkte Function fiir den Ver-
kehrszweck auszuiiben vermochte; sehen wir zu, ob und
wie weit dies der Fall ist.

Lautete die Frage: wie weit sich der juristische
Spielraum des Wohlwollens erstreckt, so miissten wir ant-
worten: ganz so weit wie der des Egoismus, denn das
Schema der unentgeltlichen (liberalen, Gefallig-
keits-, Freundschafts-) Vertrige enthalt ein voll-

standig congruentes Seitenstiick zu dem der entgelt-
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lichen (egoistischen, Geschifts-) Vertrige. Man
kann iiberlassen :

entgeltlich: wunentgeltlich:

1) eine Sache Kauf, Tausch. Schenkung.
2) die Benutzung
a) einer Sache Pacht, Miethe. Commodat, Preka-
rium.

b) eines Kapitals verzinsliches Dar- unverzinsliches

lehn. Darlehn.
3) eine Dienstlei-
stung Dienstmiethe. Mandat, Depositum,
Dienstvertrag. unbeauftragte Ge-
schiftsfithrung.

So entspricht jedem Geschiftsvertrag ein Gefilligkeits-
vertrag, und damit, sollte man sagen, wire die Bedeutung
des Wohlwollens fiir das Verkehrsleben zur Geniige dar-
gethan. Aber daraus, dass auch das Wohlwollen auf dem
Gebiete des Rechts zur Erscheinung gelangt und der
rechtlichen Gestaltung theilhaftig wird, ergibt sich noch
keineswegs, dass es fiir den Verkehrszweck eine nennens-

werthe praktische Bedeutung hat.

Die Vertrige der ersten Columne sind an keine wei-
tere Voraussetzung als das Geld gekniipft — wer das
meiste Geld zahlt, bekommt die Sache, einerlei ob er per-
sonlich bekannt ist oder nicht; die der zweiten Golumne
dagegen setzen gewisse persinliche Beziehungen oder in-

dividuelle Eigenschaften voraus, welche einen solchen Akt
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des Wohlwollens motiviren,*) — man schenkt, leiht, dient
nicht jedem Beliebigen, sondern man sieht sich die Person
an, und dieser Einfluss des persénlichen Moments macht
das Wohlwollen fiir den Verkehrszweck, welcher die giinz-
liche Gleichgiiltigkeit der Person postulirt (s. u.), un-
brauchbar.

Die Initiative, welche bei allen Leistungen, die man
zur Befriedigung seines Bediirfnisses von einem Andern
begehrt, von demjenigen ausgeht, der dies Bediirfniss
empfindet, heisst bei den Geschaftsvertrigen Antrag, bei
den Gefilligkeitsvertrigen Bitte, bei den Wohlthitigkeits-
vertrigen Betteln, und mit diesen drei Ausdriicken ist
die Verschiedenheit des persionlichen Verhiltnisses in allen
drei Fillen zur Geniige gekennzeichnet. Der Antrag er-
fordert, wenn man nur im ibrigen die Geneigtheit des
andern Theils zum Contrahiren erwarten darf, keine be-
sondere individuelle Beziehungen oder Eigenschaften, wohl
aber die beiden andern Formen der Initiative. Ein Be-
gehren, das von demjenigen, der es stellt, mit seiner Ar-
muth, Hilfsbediirftigkeit motivirt wird:,, heisst Betteln,
die gewihrte Gabe Almosen (juristisch von dem Ge-

schenk, der donatio nicht unterschieden), und in dem

*) Insbesondere das Freundesverhiltniss. Dies Moment wird von
den romischen Juristen bei jenen Vertriigen o6fter hervorgehoben :
affectio, 1. 3 § 9 de neg. gest. (3. 5) 1. 5 de don. (39. 5), officium
amicitiae, 1. 23 de reb. auct. (42. 5), officium atque amicitia, 1. 1 § &
Mand. (17.1). Der Dienst, der erwiesen wird, ist eine Gefilligkeit,
Wohlthat: beneficium, 1. 17 § 8 Comm. (13. 6), liberalitas, 1. 1 §1,12
§ 2 de prec. (43. 26), liberalitas et munificentia, 1. 1 pr. de don. (39. 5).
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wegwerfenden Urtheil, das die Sprache damit ausspricht,
liegt schon die Unbrauchbarkeit dieser Art der Hilfe fiir
die Zwecke des Verkehrs. Eine Aushilfe, die mit einer
Demiithigung der Person erkauft werden muss, ist gerade
das Gegentheil von dem, was, wie wir spiter sehen wer-
den, das hochste und schonste Ziel des Verkehrs bildet:
die Unabhiingigkeit der Person. Diese Demiithigung fillt
zwar hinweg bei der Bitte, aber die Bitte hat einen sehr
engen Spielraum, sowohl in sachlicher als personlicher
Beziehung, man kann nicht um alles bitten, — es giht
einen Punkt, wo das Bitten in Betteln iibergeht — und
man kann nicht Jeden bitten, wenn nicht etwa der In-
halt der Bitte sich nur auf solche Gefilligkeiten beschriinkt,
die Jeder ohne die mindeste Anstrengung erfiillen kann:
die Gefilligkeiten der Strasse, Bitte um Auskunft u. s. w.
Sie allein sind von jeder persinlichen Voraussetzung ent-
bunden und stehen insofern auf einer Linie mit den
Verkehrsleistungen — Jeder darf sie begehren und sicher
sein, dass sie ihm gewihrt werden. Aber das inhaltliche
Maass dieser Gefilligkeiten ist andererseits ein so unend-
lich diirftiges, dass sie gegeniiber dem Reichthum der
Zwecke, welche der Verkehr zu befriedigen hat, in Nichts
verschwinden. Ueber dieses Minimalmaass hinaus ist so-
wohl "die Bitte als die Aussicht auf Erfiillung derselben an
individuelle personliche Beziehungen (Freundschalt, Nach-
barschaft, Bekanntschaft, Abhingigkeitsverhiltniss u. s. w.)

gebunden, und selbst bei Vorhandensein derselben ist
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doch stets noch der Spielraum derselben inhaltlich ein so
eng umgrenzter, dass die Unmoglichkeit, irgend einen
Verkehrszweek statt auf den Egoismus (Lohn) auf die
Selbstverleugnung (Gefilligkeit) zu griinden, auf offener
Hand liegt.

Ich bin genithigt, mir selber hier einen Einwand zu
machen. Die aufgestellte Theorie ist entlehnt der Betrach-
tung unseres heutigen Lebens, sie trifft zu fir die Entwick-
lungsstufe des Verkehrswesens in der Gegenwart, heutzu-
tage hat das Geld die Gefalligkeit fiir den Verkehr giinzlich
aus dem Felde geschlagen. Aber so war es nicht immer.
Es gab Zeiten, wo man Leistungen, die man heutzutage
nur um Geld bekommt, umsonst erhielt, und zwar nicht
etwa bloss bei Vorhandensein besonderer personlicher Be-
ziehungen, sondern schlechthin und unbeschriinkt, wo also
die Gefdlligkeit in der That einen Factor des Ver-
kehrslebens bildete, eine Verkehrsfunction austiibte.
Aehnliche Zustinde wiederholen sich bei uncivilisirten
Volkern auch jetzt, in Bezug auf die Gastfreundschaft, in
menschenarmen Gegenden selbst bei civilisirten Volkern.

Der Einwand ist ein vollkommen richtiger, und ich
halte es nicht fir verlorene Miihe, linger bei ihm zu
verweilen, da er ganz geeignet ist, die Einsicht in das
Verkehrsleben zu fordern. Zu dem Zweck aber wird es
rathsam “sein, uns den Zustand der Gesellschaft, auf den
er uns verweist, in concret historischer Gestaltung zu ver-

anschaulichen, und ich wisste — ganz abgesehen von der
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besonderen Beziehung, welche der Gegenstand fir den Ju-
risten hat — keine bessere Wahl zu treffen, als indem ich
den Gegensalz zwischen den entgeltlichen und den unent-
geltlichen Dienstleistungen, wie er im alten Rom Jahrhun-
derte lang praktisch bestanden hat, zur Anschauung bringe,
woran sich dann die Darstellung der Umgestaltung der
Sache in der spiiteren Zeit reihen soll. Der historische
Excurs, den ich damit einschalte, wird fur die Zwecke
unserer Untersuchung nicht fruchtlos sein.

Der Gegensatz der entgeltlichen und unentgeltlichen
Arbeit im alten Rom fallt zusammen mit dem der korper-
lichen und geistigen, nur jene, nicht diese streckte die Hand
nach Lohn aus. Die Auffassungsweise, welche dem zu
Grunde lag, war keine eigenthiimlich romische, sie wieder-
holt sich bei allen Volkern und Individuen auf niederer
Culturstufe, denn sie ist nichts als die Bethiitigung der
ihnen eigenen grobsinnlichen Anschauungsweise in Anwen-
dung auf die Arbeit. Die korperliche Arbeit ist eine
Thatsache der sinnlichen Wahrnehmung fiir alle Personen :
das Subject, welches sich ihr unterzieht, fithlt sie, der
Dritte sieht sie und zwar nicht bloss die Arbeit selber als
Akt, sondern auch ihr Product, ihren bleibenden Nieder-
schlag. Nur sie hat Anspruch auf Lohn, einmal weil nur
sie Schweiss kostet, und sodann weil nach der rohen Vor-

stellung nur sie schafft.*) Die geistige Arbeit dagegen gilt

*) Ausprigung dieser Vorstellung in der Sprache: Beschrinkung

des Ausdrucks Geschift (von Schaffen) auf die Arbeit im obigen
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nicht als Arbeit, denn sie strengt den Menschen nicht an,
sie kostet ihn keine Miihe.*) Mit welchem Recht konnte
ein Mann einen Lohn von uns begehren, dessen ganze Ar-
beit fiir uns nur im Denken, dessen Dienstleistung fiir uns
nur im Sprechen bestanden hat? Worte kosten kein Geld
— wer sie gegeben, dem zahlt man dieselbe Miinze zu-
ziick, man dankt mit Worten, mit »Gotteslohn«, aber man
gibt ihm nichts.

Diese Auffassung, wie sie noch heutzutage beim ge-
meinen Manne besteht, ist iiberall die urspriingliche ge-
wesen. Im alten Rom hatte sie sich bis zu der Schirfe
zugespitzt, dass es sogar fiir unehrenhaft galt, sich geistige
Arbeit bezahlen zu lassen. Nur die Arbeit der Hinde
ward bezahlt, eben darum aber auch verachtet. Denn der
Lohn (merces) stellt sie der Waare (merx) gleich, sie

wird ausgeboten (locatur von locus)**) und gekauft

Sinn. Zusammenhang der Arbeit mit dem Schaffen und dem Ver-
mogen. Im Lateinischen: opera, die Miihe, opus, das Werk, opes
und c-opia, das Vermogen ; im Deutschen: Arbeit (arb, arbi, arpi,
mit Umsetzung im Slavischen rab-ota, polnisch: robola), und Erbe
(arbja, arbi, arpi, erbi, das Erbe = das Vermogen) Dienen und
Verdienen.

*) Ausprigung der Vorstellung in der lateinischen Sprache :
otium, die Musse, negotium (Festus: quod non sit otium) das
Geschiift — wer ein Geschift hat, hat keine Musse und umgekehrt.

**) Das »Locare«, Ausstellen ist gleichbedeutend mit 6ffentlichem
Ausbieten. Bei Plautus stehen die Koche auf dem Markte aus-
gestellt und werden von dem, der ein Essen veranstaltet, mit nach
Hause gefiihrt; bei dem »opus« erfolgt die locatio, d. h. das Gffent-
liche Ausbieten umgekehrt von Seiten dessen, der Jemanden sucht,
der es auf sich nimmt (conducit). Derselben Vorstellung des Aus-
stellens, des Suchens um Arbeit entlehnt die deutsche: Sprache den
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ganz wie jene, der Lohnherr nimmt sich den Mann mit
(conducere mit sich fithren) ganz wie die Sache, die er
kauft (emere = nehmen). Die Ausdriicke fiir Miethen sind
bei freien Menschen, Sklaven, Sachen ganz dieselben; der
Dienstmann oder Handwerker gilt als ein voriibergehender
vertragsmissiger Sklave, sein Dienst enthilt eine sociale
Herabwiirdigung (ministerium),*) er verpflichtet ihn zu
Leistungen, zu denen der Freie sich eigentlich nicht her-
geben, die er dem Sklaven iberlassen sollte (operae illi-
berales).*®) Der Dienst des freien Mannes ist kein »mini-
steriume, sondern ein »munusc, er besteht nicht in kor-
perlicher, sondern in geistiger Thitigkeit, und er wird
nicht des Lohnes halber, sondern aus Wohlwollen (gratia),
unentgeltlich (gratis) geleistet, er ist eine Gefilligkeit
(munificentia, beneficium, officium), die des
Freien wiirdig ist (liber, liberalitas), und die fiir den
andern Theil nur die Verpflichtung zum Dank erzeugt

ratiae ratum facere —=gratificatio). Das munus
g y 8 g

Ausdruck »Gewerbe«, es ist das »Werben« um Arbeit und Lohn;
auf geistige Berufszweige findet derselbe keine Anwendung, ebenso
wenig wie in Rom die Terminologie der Miethe (merces, locatio,
conductio) auf sie erstreckt ward.

*) Von Minus, minuere, ministerium, d.i. Verringerung im
Gegensatz zu magis, magister, magistratus, d. i. Erhthung iiber das
sociale Niveau des gewohnlichen Biirgers.

#¥) Cicero de off. I 42: merces auctoramentum servitutis.
Schmutzig, sagt er hier, ist der Erwerb aller Lohnarbeiten: quorum
operae, non quorum artes emuntur, ebenso aller Handwerker (in
sordida arte versantur), der Hausirer und selbst der Krimer. Daher
sordidum = der Maklerlohn, 1. 3 de prox. (50. 14).
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kann von der anderen Seite erwidert werden (re-mune-
rari), unter Umstinden selbst in Geld, aber diese Ver-
giitung ist keine »merces«, sondern »honor, honorari-
ume, ein Ehrengeschenk, das der Ehre beider Theile
keinen Abbruch thut.*) Bedarf es zu der Dienstleistung
einer besonderen Fertigkeit oder eines besonderen Wissens,
so ist das ein Vorzug, eine Tugend (apety = ars), die den
freien Mann' ziert (ars liberalis), die Mihe, die er auf-
wendet, sie sich anzueignen, ist nicht »labor, operac,
sondern »studiume, ein Gegenstand des Strebens (stu-
dere) seiner selbst willen.

Das ist die altromische Auffassung. Landbau, Geld-
geschiift, Grosshandel sind anstéindig, jedem andern Er-
werbszweig klebt ein Makel an; die geistige Kraft, das
Talent, das Wissen ist ein Gut, das Jeder, der auf Ehre
halt, seinen Mithiirgern und dem Staat unentgeltlich zur
Verfiigung ‘stellen muss. Der Staatsbeamte erhilt keine
Besoldung (nur der Subalterndienst, soweit er nicht von
offentlichen Sklaven versehen wird, wird bezahlt), die
Magistraturen sind reine Ehrenposten (honores). Eben

so wenig wirft der fir das romische Leben so vollig

*) 1. 1 pr. Si mensor (11. 6) . . .. ad remunerandum dari et
inde honorarium appellari. Der Werth desselben liegt nicht in dem
Gelde, sondern in der Gesinnung, eine Auffassung, die in dem »ho-
norare« beim Legat wiederkehrt: dem anstindigen Manne ist es
mehr um die Anerkennung, die Ehre (honor legati 1. 36 pr. de exc.

27. 1), als um das Geld zu thun — — selbst wenn er es noch so
gern nimmt, 4
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unentbehrliche Beruf des Rechtsconsulenten (Jurisconsultus)
einen Ertrag ab.

Fiir das alte Rom behauptete diese Auffassung eine
eminente sociale Bedeutung. Ich meine dies nicht in dem
Sinn, dass sie die sociale Stellung des Individuums und
den Gegensetz der Stinde bestimmte, sondern in Bezug
auf die Verkehrsfunction der unentgeltlichen Dienstleistun—
gen. In Rom deckten die unentgeltlichen Dienstleistungen
wesentliche Bediirfnisse der Gesellschaft und des ‘Staates ;
der Zustand beider beruhte Jahrhunderte lang auf der Vor-
aussetzung, dass diese Dienstleistungen jeder Zeit in genii-
gender Menge ohne Entgelt mit Sicherheit zu haben seien,
ganz so wie bei uns das Trinkwasser — unentbehrlich und
doch zugleich unentgeltlich.

Was war es nun, das den Romer zur unentgeltlichen
Gewidhrung seiner Dienste veranlasste? Das Wohlwollen,
die Selbstlosigkeit? Man miisste wenig von den Rémern
wissen, um dies zu glauben. Nein! auf den Lohn ver-
zichtete der Romer bei jenen Dienstleistungen nicht, der-
selbe bestand nur nicht in klingender Miinze, sondern in
einem Gut, das fir den Mann der hoheren Stinde keine
geringere Anziehungskraft hatte, als fiir den der niederen
das Geld: Ehre, Ansehn, Popularitit, Einfluss, Macht. Das
war der Preis, den der vornehme Mann regelmiissig bei
dem, was er fiir das Volk that, im Auge hatte, und dar-
nach bemass er den Werth der Magistraturen — die rein

kirchlichen Posten, die des rex sacrificulus, der flami-
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nes u. s. w., die keine Macht gewiihrten, lockten ihn so
wenig, dass, wihrend bei den honores die Leute das Amt,
hier das Amt die Leute suchte.

So war es also nicht die Selbstverleugnung, sondern
der uns wohlbekannte Grundzug des Egoismus, auf dem
fir Rom die Garantie jener dem Staat und der Gesellschaft
unentbehrlichen Dienstleistungen beruhte, nur dass der
Lohn, den man im Auge hatte, nicht 6konomischer,
sondern idealer Art war. Gleichwohl iibt diese fiir uns
so fremdartige Erscheinung des Ersatzes der prosaischen
Triebkraft des Geldes durch idealere Motive auf uns einen
eigenthiimlichen Reiz aus.

Aber die Sache hatte neben der idealen Seite auch
ihre ganz bedenkliche praktische Kehrseite.

Ein Beruf, der nur Ehre, kein Brod gewiihrt, ist dem
Unbemittelten verschlossen. So war es in Rom. Staats-
dienst und Jurisprudenz bildeten thatsichlich in Rom das
Monopol der Wohlhabenden. Einer der angesehensten Ju-
risten im Anfang der Kaiserzeit,*) der ohne Vermogen sich
der Wissenschaft gewidmet hatte, musste dies Wagniss in
der Wahl seines Berufes damit erkaufen, dass er genothigt
war, von seinen Zuhérern Unterstiitzungen anzunehmen
— wo die Wissenschaft sich ihr Recht, d. h. den Anspruch
auf Lohn noch nicht erstritten, vertritt das Gnaden-

geschenk die Stelle desselben.

*) Masurius Sabinus; 1. 2 § 47 de 0. J. (4. 92).



Geistige Arbeit in Rom. 111

Diese Unvollkommenheit hat der ganzen Einrichtung
ihr Ende bereitet, und die Aenderung: der Uebergang zum
Lohnsystem enthielt in socialer Beziehung einen grossen
Fortschritt. Der Umschwung erfolgte zuerst bei der
Wissenschaft, und zwar kam er bei ihr auf Rechnung aus-
wirtigen Einflusses. Die griechischen Lehrmeister in allen
Zweigen der Kunst und des Wissens: die rhetores, gram-
matici, philosophi, mathematici, geometrae, architecti, pae-
dagogi, und wie alle die Lehrmeister, welche in grossen
Massen nach der Weltstadt pilgerten, um hier ihr Gliick
zu versuchen, sonst heissen mogen, und die schon durch
ihren Namen den griechischen Ursprung verkiinden, — sie
alle brachten zwar reiches Wissen und geschickte Hinde
mit, aber leere Taschen und einen begehrlichen Magen,
und die Noth zwang sie, dem romischen Vorurtheil zu
trotzen und fir den Unterricht Geld zu nehmen. So ge-
wohnten sie zuerst den Romer an das ihm bis dahin neue
Schauspiel, die Wissenschaft nach Brod gehen zu sehen,
und ihnen gebiihrt das Verdienst, — denn ein Verdienst
war es — das nationale Vorurtheil besiegt und der Kunst
und Wissenschaft auf romischem Grund und Boden ihre
Rechtsstellung erkimpft zu haben. Denn so kionnen wir
es bezeichnen, wenn das Recht nicht die demiithigende
Form der actio »locatic mit der »merces« auf sie in An-
wendung brachte, sondern fiir sie eine neue Form: die
extraordinaria cognitio des Priitors tiher das Honorar schuf

— der processualische Ausdruck der Thatsache, dass
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man Kunst und Wissenschaft nicht mit dem Handwerk
auf eine Linie stellte.*) Dem Honorar der Privaten folgte
spiter die Besoldung der Lehrer aus Staats- und Ge-
meindemitteln.

Auch an der Jurisprudenz sollte der Umschwung nicht
spurlos voriibergehen. Der griechische Einfluss bewirkte
innerhalb ihrer eine Spaltung des Berufs, welche der alten
Zeit vollig unbekannt gewesen war, nimlich in den rein
praktischen oder geschiftlichen und in den rein wissen-
schaftlichen oder theoretischen Betrieb. Den ersteren ver-
gegenwirtigt uns der »Pragmaticuse der Jurist mit grie-
chischem Namen und nach griechischem Vorbilde, eine
Sorte des Juristen, die dem alten Rom vollig fremd gewe-
sen war. Er ist der Geschiftsmann, der fiir Geld zu
allem, was das Geschift mit sich bringt, zu Dienst steht,
ein juristischer Commissionér oder Agent, ein Mann fiir
alles. Den zweiten Berufszweig représentirt der Jurist
mit romischem Namen (Jurisconsultus) und im alt-
romischen Styl, der Mann der Wissenschaft, der, festhal-
tend an den Traditionen der alten Zeit, es verschmiiht, aus
der Wissenschaft eine Erwerbsquelle zu machen, Jedem,
der seinen Rath oder Unterricht begehrt, unentgeltlich zu
Dienste stehend, aber in vornehmer Zuriickgezogenheit dem
Gezank des Marktes und dem Getiimmel des Geschiftsle-
bens fernbleibend und abwartend, dass man ihn sucht —

*) Dass jene Form als Auszeichnung, als Privilegium gemeint
war, ergibt sich aus 1. 4 § 6, 7. de extr. cogn. (50. 13).
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hochangesehen in der offentlichen Meinung und hoch erha-
ben iber jenen Brodjuristen. Das héchste Ziel seines Ehr-
geizes in der Kaiserzeit war die Verleihung des jus re-
spondendi, welches ihn zum officiellen juristischen Orakel
des Volkes stempelte. Die Unvertriiglichkeit des Lohns
mit dem wissenschaftlichen Beruf des Juristen galt den ro-
mischen Juristen fiir ein so feststehendes Axiom, dass noch
im dritten Jahrhundert der Kaiserzeit, als der obige Um-
schwung sich bei allen andern Disciplinen lingst vollzogen
hatte, einer derselben dem Lehrer des Rechts den Anspruch
auf das Honorar absprach,*) und dass letzterem selbst die
offentliche Besoldung, deren alle andern offentlich ange-
stellten Lehrer lingst theilhaftig geworden waren, noch zur
Zeit von Constantin gefehlt und ihm erst in der Periode
des Verfalls von Constantin bis Justinian zu Theil gewor-
den zu sein scheint.**)
Wie Rom die Uebertragung des Lohnes auf Kunst und
*) Ulpian in 1. 1 § 4, 5 de extr. cogn. (50.13). .. est quidem res
sanctissima civilis sapientia, sed quae pretio nummario non sit aesti-
manda nec dehonestanda. Auch die Lehrer der Philosophie partici-
piren an dieser zweifelhaften Auszeichnung; von ihnen heisst es: hoc
primum profiteri eos oportet mercenariam operam spernere, gleich
als ob ein Philosoph von der Luft leben konnte! Nur die Annahme
eines freiwillig gewiihrten Honorars wird beiden verstattet, »quaedam
enim tametsi . . honeste accipiantur, inhoneste tamen petuntur.«c
**) In der 1. 6 Cod. de profess. (10. 52) von Constantin, in der
die »mercedes ac salaria« sich nicht, wie die Glossatoren annah-
men, auf Honorar, sondern auf die Gffentliche Besoldung beziehen
(arg. 1. 1 § 5 de extr. cogn. 50. 13), ist der entscheidende Zusatz »doc-
tores legum«, der in dem Originaltext des Gesetzes in 1. un. Cod.
Theod. de praeb. salar. (12. 2) fehlt, erst von Justinians Compila-

toren hinzugefiigt. Dies mag den Schluss im Texte rechtfertigen.
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. S
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Wissenschaft den Griechen verdankte, so den Provinzen die
Einfiilhrung der Besoldung im Staatsdienst. Die Ueber-
schreitung der vom Senat fiir die offentlichen Spiele aus-
geworfenen Summen von Seiten der Aedilen, die dann
das nicht selten ganz enorme Deficit aus eigenen Mitteln
zu decken hatten, war in dem letzten Jahrhundert der
Republik in dem Maasse tiblich geworden, dass, wer es mit
dem Volk nicht verderben und sich nicht jede politische
Zukunft abschneiden wollte, als Aedil nicht rechnen noch
geizen durfte, selbst wenn sein Vermogen darauf ging.
Dafiir aber verstattete ihm die Volksmoral, sich als Provin-
zialstatthalter schadlos zu halten. Rechtlich bekam er
nur seine standesmissige Equipirung, spiter dafiir eine
Aversionalsumme (vasarium), aber thatsichlich galt sein
Posten als Schadloshaltung fiir die Kosten des Aedilats und
der stidtischen Magistratur, als eine Anweisung, sich sein
bei seinem Eintritt in den Staatsdienst aufgewandtes An-
lagekapital bei seinem Austritt aus demselben wieder zu
verschaffen — ein von Volk und Senat ausgestellter Caper-
brief auf die Provinzialen — und wer bei Ausnutzung
desselben nicht gar zu plump verfuhr, hatte nichts zu
firchten. Die Kaiser fanden es gerathener, das Geschift
der Auspliinderung der Provinzen selber zu besorgen, und
zu dem Zweck die unliebsame Concurrenz der Provinzial-
statthalter durch einen Gehalt abzukaufen. Das ist der
Ursprung der Besoldung im spitern romischen Staatsdienst.

Von diesem Verhiltniss aus ward sie sehr bald auf alle
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kaiserlichen Beamten ausgedehnt, wihrend man es bei den
bedeutungslos gewordenen republikanischen Magistraturen
beim Alten liess.

Das Resultat des Bisherigen besteht in dem Nachweis,
dass die romische Gesellschaft Jahrhunderte lang hindurch
einen betrichtlichen Zweig der ihr nithigen Arbeit ledig-
lich mit dem idealen Lohn in Macht, Einfluss, Ehre, Ansehen
zu bestreiten vermocht hat, dass sie aber in spiterer Zeit
gendthigt worden ist, den okonomischen Lohn in Geld zu
Hilfe zu rufen. Wenn ich sage: zu Hilfe zu rufen und
nicht: ihn an die Stelle des ersteren zu setzen, so geschieht
es im Hinblick auf eine Ansicht, die ich erst spiter (unter
Nr. 7) werde begriinden kénnen, die Ansicht néimlich, dass
die Art des Geldlohns, die auf den beiden angegebenen
Gebieten zum Vorschein gelangt, keinen einfachen Anwen-
dungsfall des skonomischen Lohns, sondern eine Combina-

tion des okonomisechen und idealen Lohns enthilt.

2. Der Grundsatz der Entgeltlichkeit.

Die Entgeltlichkeit‘ im Verkehrsleben enthiilt nur einen
einzelnen Anwendungsfall eines allgemeinen Gedankens,
welcher die ganze Menschenwelt durchdringt, des Gedan-
kens der Vergeltung. Ansetzend mit der Rache, der
Vergeltung des Uebeln mit Uebeln, treibt der Gedanke der
Vergeltung in seiner Auswirkung immer hohere Triebe,
bis er endlich, hinausgewachsen iiber die Region des

menschlichen Daseins, in der Idee einer gottlichen Ver-
|*
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geltung und Gerechtigkeit seinen hochsten Abschluss findet.
Versuchen wir an der Hand der Sprache, uns des Inhalts,
den er in sich schliesst, zu bemichtigen.

»Gelten« driickt Werthgleichheit aus und zwar in der
urspriinglichen, heutzutage nur in den Compositis »Ent-
geltenc »Vergelten« erhaltenen transitiven Bedeutung
das Gewihren, in der intransitiven das Dasein derselben,
daher »Geld« (frither Gelt) das werthgleiche (intransitiv)
und das den Werth ausgleichende (transitiv) Ding. Die
dlteste historisch verfolgbare sprachliche Anwendung des
Ausdrucks (géltan, keltan, gildan) geht auf den heid-
nischen Gottesdienst zurtick (J. Grimm, Mythologie S.34%),
mit dem Dankopfer »galt« der Mann dem Gotte das ihm
widerfahrene Gute, mit dem Sithnopfer das von ihm be-
gangene Bise. Unser heutiger Sprachgebrauch hat dafiir
»Vergelten« gesetzt, das er von »Entgelten« unterscheidet.
Den letzteren Ausdruck hat das Recht in Besitz genommen
fir die sei es im voraus versprochene, sei es den Umstin-
den nach zu erwartende Ausgleichung einer Leistung (ent-
geltliche Vertrige), des ersteren Ausdrucks bedient sich die
Sprache fiir die iu.l voraus nicht in Aussicht genommene
Erwiderung des Biosen mit Bosem, des Guten mit Gutem.

Die Organisation des Entgeltens im gesellschaft-
lichen Leben ist der Verkehr, die des Vergeltens des
social Bésen die Strafrechtspflege. In die Vergel-
tung des social Guten theilen sich der Staat, die 6ffent-

biche Meinung und die Geschichte, seinen idealen
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Hohepunkt erreicht der Gedanke der Vergeltung nach bei-
den Richtungen hin in der Idee der géttlichen Gerech-
tigkeit. Es gibt keine Idee, die fiir den Menschen etwas
so Zwingendes hitte, wie die der Ausgleichung. Worauf
dies beruht, ob dieselbe dem Menschen angeboren oder
wie so manche Ideen, die wir fiir angeborene halten, nur
der Niederschlag eines geschichtlichen Processes ist, soll
uns hier nicht kiimmern, wir werden die Frage an ge-
eigneter Stelle aufnehmen.

Auf welche letzte Quelle aber immerhin auch der Ge-
danke der Ausgleichung zuriickgefihrt werden miisse,
daritber kann kein Zweifel bestehen, dass die Verwirk-
lichung desselben im Verkehr lediglich den Egoismus zum
treibenden Motiv hat. Der Verkehr ist das vollendete
System des Egoismus, weiter nichts. Damit constatire ich
nicht einen Mangel, ein Gebrechen des Verkehrs, sondern
einen Vorzug desselben, das Moment, worauf seine Grisse
und Stirke beruht, und nach dessen Durchbildung sich
der Hohegrad seiner Entwicklung bestimmt. Je mehr es
ihm gelingt, in allen Lebensverhiltnissen die Garantie
der Befriedigung des menschlichen Bediirfnisses ausschliess-
lich auf den Egoismus zu griinden, das Wohlwollen und
die Uneigenniitzigkeit durch den Eigennutz und den Er-
werbstrieb zu ersetzen, um so vollkommner erfillt er
seine Aufgabe.

Ich bin mir bewusst, mit diesem Loblied auf den

Egoismus bei jedem meiner Leser, der iher die Sache
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nicht weiter nachgedacht hat, Anstoss zu erregen. Der
Egoismus im Verkehr, wird er mir einwenden, ist ein
nothwendiges Uebel, aber wo er sich noch nicht eingestellt
hat, soll man ihn nicht herbeirufen, sondern sich freuen,
dass man ohne ihn auskommen kann. Der Leser soll an
einem speciellen Verhiltniss selber die Probe machen.

Er denke sich, dass er die Wahl habe zwischen einer
Reise in ein Land, in dem er iiberall Gasthsfe vorfindet,
oder in ein solches, wo es an denselben vollig fehlt, die-
ser Mangel aber durch eine allgemein iibliche Gastfreund-
schaft ersetzt wird. Wohin wird er lieber seine Schritte
lenken, vorausgesetzt, dass im ibrigen kein sonstiger
Umstand seine Wahl beeinflusst? Ich zweifle nicht, dass
er sich fir das erstere Land entscheiden wird.

Es ist zwar ein schines Ding um die Gastfreundschaft,
die dem miiden Wanderer das Thor offnet, und der poe-
tische Reiz der Sache soll keineswegs bestritten werden,
so wenig wie der der Raubritter, Rauber, Lowen, allein
fir das praktische Leben sind sichere Strassen besser als
unsichere, Ochsen und Polizeidiener, die Einem begeg-
nen, besser als Lowen und Raubritter, eine Gast-wirth—
schaft besser als eine Gast-freundschaft. Denn die Gast-
wirthschaft gewihrt mir die Sicherheit der Aufnahme, die
ich bei der Gastfreundschaft nicht habe, und mein Geld
erspart mir das Demiithigende der Bitte, der empfangenen
Wohlthat, des Dankes — in meinem Geldbeutel steckt

meine Freiheit und Unabhﬁngigkeit auf der Reise. Darum
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enthilt es einen Fortschritt von nicht hoch genug anzu-
schlagendem Werth, wenn in einer menschenleeren Ge-
gend, in der bisher der Fremde darauf angewiesen war,
sein Unterkommen zu erbetteln, sich Gastwirthschaften
etabliren; erst damif ist ein solches Land dem reisenden
Publikum wahrhaft erschlossen — fiir das Reisen hat der
Gastwirth keine geringere Bedeutung, als fiir den Tausch-
verkehr der Kaufmann, beide garantiren die miihelose,
gesicherte Befriedigung einer gewissen Art des menschli-
chen Bediirfnisses, sie schliessen die verkehrsmiissige,
d. h. auf den Grundsatz der Entgeltlichkeit gebaute Or-
ganisation dieser Befriedigung in sich.

Der an diesem Beispiel veranschaulichte Uebergang von
der Unentgeltlichkeit zur Entgeltlichkeit oder vom Gefallig-
keitsfuss zum Verkehrsfuss hat sich noch an manchen
andern Verhiltnissen vollzogen und wiederholt sich unter
unsern Augen. Jeder, der dazu mitwirkt, erwirbt sich ein
Verdienst um die Gesellschaft, obschon er bei der grossen
Masse dafiir eher Tadel als Anerkennung erntet. Die
meisten Leute halten sich nur an die ihnen unbequeme
Seite der Neuerung, dass sie fortan etwas bezahlen miissen,
was sie bisher umsonst hatten, ohne zu bemerken, wie
reichlich dieser Nachtheil durch die Vortheile derselben
aufgewogen wird. Ich kann mich der Aufgabe nicht ent-
ziehen, diese Vortheile in ihr volles Licht zu setzen.

Also der Vorzug des Geldes vor der Unentgeltlich-
keit! Nur das Geld ist im Stande, die Aufgabe des Ver-
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kehrs wirklich zu losen, d. h. das reale System der ge-
sicherten Befriedigung der menschlichen Bediirfnisse in
vollendeter Weise herzustellen. Das »Vollendete« des Sys-
tems liegt theils in der extensiven Erstreckung desselben
— das Geld befriedigt alle Bediirfnisse, die edelsten wie
die niedersten, und in jedem beliebigen Maasse, im grossten
wie im kleinsten — theils darin, dass die Voraussetzungen
zur Befriedigung aller gedenkbaren Bediirfnisse auf eine
einzige, unendlich einfache, ewig gleiche und berechen-
bare reducirt werden: das Geld. Es gibt Bemerkungen,
die so platt scheinen, dass man sich fast scheut, sie zu
machen, und deren man sich doch, wenn man einée Sache
in ihr volles Licht riicken will, nicht itherheben darf.
Dazu gehort die von der absoluten Voraussetzungs-
losigkeit des Geldes. Die Gefilligkeit hat viele Vor-
aussefzungen, das Geld keine andere als sich selbst. Die
Gefilligkeit will mit Schonung und Geschick angesprochen
sein, sie hat ihre Stimmungen, ihre Laumen und Anti-
pathien, sie kehrt sich vielleicht gerade von demjenigen
ab, der ihrer am meisten bedarf, oder zu der Zeit, in der
Lage, wo sie ihm am nothigsten ist, und selbst wenn sie
immer willig wire, so hat sie doch ihre eng bemessenen
Grenzen. Von alle dem weiss das Geld nichts. Das Geld
kennt kein Ansehen der Person, es leidet nicht an Launen,
es hat keine Zeiten, wo es minder zuginglich wire, und
es kennt schliesslich keine Grenze, bei der seine Bereit-

willigkeit sich erschopfte. Der Egoismus hat das lebhafteste
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Interesse daran — Jedem — zu jeder Zeit — in jeder
Ausdehnung — zu Diensten zu stehen; je mehr man
ihm zumuthet, desto mehr leistet er, je mehr man von ihm
begehrt, desto williger wird er. Es gibe keinen uner-
traglicheren Zustand, als wenn wir alles, was wir nithig
haben, von der Gefilligkeit erwarten miissten, es wiire
das Loos des Bettlers! Unsere persionliche Freiheit und
Unabhingigkeit beruht nicht bloss darauf, dass wir zahlen
konnen, sondern zugleich darauf, dass wir zahlen miissen
— im Geld steckt wie unsere skonomische, so auch
unsere moralische Unabhiingigkeit.

Der Gegensatz der Entgeltlichkeit zur Unentgeltlichkeit
wird durch das Geld nicht erschopft, die Gegenleistung,
kann statt in Geld auch in andern Dingen: Sachen oder
Dienstleistungen bestehen (S. 101). Alle solche entgelt-
liche Vertrige heissen in der Terminologie des Juristen
onerose oder zweiseitige Vertrige, die unentgeltlichen
liberale, lukrative oder einseitige. Die psycho-
logisch unabweishare Bedingung des Vorganges ‘bei den
ersteren ist die Ueberzeugung beider Theile, "dass: das-
jenige, was jeder erhilt, ihm werthvoller ist, als das, was
er gibt, jeder sucht nicht bloss zu gewinnen, sondern ist
iberzeugt, dass er gewinne — ohne diese Voraussetzung,
mag sie auch objectiv nicht zutreffen, kann kein Austausch
zu Stande kommen. Die objective Bezeichnung der Gegen-
leistung als Aequivalent, so richtig sie, wie sich spiiter

zeigen wird, vom Standpunkt des Verkehrslebens aus ist,
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enthilt daher subjectiv. von dem der Parteien aus eine
entschiedene Unrichtigkeit. Eine Gegenleistung, die fiir
die Partei nichts weiter ist als ein Aequivalent, d. i. der
Leistung gleichwerthig, hat psychologisch nicht die Kraft,
eine Aenderung des bestehenden Zustandes zu bewirken,
dazu bedarf es vielmehr eines Uebergewichts, eines Plus-
valents, selbstverstindlich nicht im objectiven, sondern
nur im subjectiven Sinn, beide Theile miissen itberzeugt
sein, dass sie beim Tausch géwinnen.

Moglich ist es, dass dies fiir beide wirklich zutrifft.
Wer seine Sache, fiir die er absolut keine Verwendung
hat, fiir einen miissigen Preis verkauft, verbessert seine
okonomische Lage, denn er bekommt an Stelle von etwas
Unbrauchbarem etwas Brauchbares, und ebenso gewinnt
der Kiufer, der die Sache billig gekauft hat. Diese Mog-
lichkeit des beiderseitigen Gewinnes beim Geschiift beruht
auf der Verschiedenheit des beiderseitigen Bediirfnisses,
jeder von beiden Theilen hat fiir die beiden Sachen oder
Leistungen, welche den Gegenstand des Austausches bil-
den, in seinem eigenartigen Bediirfniss einen von dem des
Andern abweichenden individuellen Werthmaassstab, und
so kommt es, dass Jeder gewinnt, ohne dass der Andere
verliert.

Das also ist die Logik des zweiseitigen Vertrages:
Jeder sucht seinen Vortheil und weiss, dass der Andere es
thut, und das Recht erkennt ihnen diese Befugniss 7 *)

*) 1. 22 § 8 Loc. (19. 2). Quemadmodum in emendo et vendendo
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es verstattet dem Egoismus véllig freies Spiel, sofern er
sich zur Verfolgung seines Zweckes nur nicht unerlaubter
Mittel bedient.

Das auf die Voraussetzung des beiderseitigen Egois-
mus der Parteien basirte Verhiltniss derselben zu ein-
ander, wie es durch das Geschiftsleben geboten ist, heisst
Geschiftsfuss. Den Gegensatz zu ihm bildet der Ge-
falligkeitsfuss: das Verhiltniss der beiden Theile bei
den liberalen Vertrigen (S. 100), bei denen beide darither
einverstanden sind, dass der eine dem andern eine Wohl-
that erweist, eine Verschiedenheit der Stellung, an welche
das romische Recht einflussreiche Folgen kniipft (z. B. in
Bezug auf die Auflosung des Verhilinisses, das Maass der
culpa, die Evictionsverbindlichkeit, die Infamie).

Der Vorgang beim onerosen Vertrag, objectiv be-
trachtet, ist der des Ortswechsels der beiderseitigen Sachen
oder Leistungen. Jede von ihnen sucht die Person auf,
bei der sie ihre Bestimmung besser erreichen kann, fiir
die sie also relativ einen hohern Werth hat als bei ihrem
bisherigen Inhaber, sie tauscht mithin ihren bisherigen

Platz gegen einen neuen aus. Der Ausdruck: Tausch-

naturaliter concessum est, quod pluris sif, minoris emere, quod mi-
noris sit, pluris vendere et ita invicem se circumscribere, ita in
locationibus quoque et conductionibus juris est. Die Natur des Ver—
trauensverhiltnisses (Mandat, Vormundschaft, Societit u. s. w.) bringt
das Entgegengesetzte mit sich, hier beginnt der dolus schon mit der
Verfolgung des eigenen Vortheils, in den Geschiftsverhiiltnissen erst
mit der Verfolgung desselben mittelst bewusster Entstellung der
Wahrheit. ¥
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vertrag, den der Jurist bloss fiir den Austausch zweier
Sachen gebraucht,*} trifft fur alle Verkehrswerthe (Sachen,
Geld, Dienste) zu. Der Vorstellung des Wanderns der-
selben von einem Ort zum andern entstammt unser deut-
scher Ausdruck: Verkehr — er kehrt, ver-kehrt d. h.
vertauscht die Sachen —, ebenso Wandel (Handel und
Wandel), wiihrend der entsprechende lateinische Ausdruck :
commercium der Waare (merx, mercari) entlehnt ist
und das Moment der durch sie veranlassten Gemeinsamkeit
der Parteien- (com-mercium) betont. Verkehr ist also
sprachlich gleichbedeutend mit Tauschverkehr.

Aber der Verkehr fillt im Leben keineswegs mit dem
Tauschverkehr zusammen, er umfasst vielmehr zwei Grup-
pen von Geschiften, von  denen nur die eine den Aus-
tausch von Leistungen, die andere dagegen die Vereini-
gung mehrerer zu einem gemeinschaftlichen Zweck zum
Motiv hat. Das Tauschgeschift hat zu seiner Voraussetzung
die Verschiedenheit des beiderseitigen 'Bediirfnisses
und dem entsprechend auch die des Mittels, wodurch das-
selbe befriedigt werden soll: der beiderseitigen Leistungen.
Den Gegensatz dazu bildet der Fall, wenn die Bediirfnisse
beider Theile identisch sind, hier treffen ihre Interessen
in einem und demselben Zweck zusammen. Kann nun

Jeder von ihnen den Zweck fiir sich allein ebenso leicht

*) Im Anschluss an den romischen Begriff der permutatio. Mit

mutare (movitare bewegen) hiingt zusammen das mutuum, das Dar-
lehn ; sprachlich characterisirt es sich als Ortswechsel (der fun-
giblen Sache mit Verabredung demniichstiger Riickkehr).
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und sicher erreichen als in Gemeinschaft mit dem An-
dern, so liegt kein Grund vor, ihn zur Mitwirkung heran-
zuziehen. Anders aber, wenn der Zweck die Krifte des
Einzelnen iibersteigt, oder wenn die gemeinsame Verfol-
gung desselben eine Ersparniss in Bezug auf die aufzu-
bietenden Mittel oder eine grossere Sicherheit der Zweck-
erreichung in Aussicht stellt; in diesem Fall entspricht es
dem beiderseitigen Interesse, ihre Kriifte und Mittel zu
vereinigen. Die juristische Form dafiir ist der Socie-
tatsvertrag. Wie der Tauschvertrag in dem weitern
Sinn, den wir oben mit ihm verbunden haben, nicht einen
einzelnen Vertrag, sondern eine eigenthiimliche Sphire des
Vertrages im Verkehrsleben in sich schliesst, eben so der
Societitsvertrag. Er enthilt gleich jenem eine Grund-
form des Verkehrs von unbegrenzter Verwendbarkeit: es
ist die der Association. Der principielle Unterschied
dieser beiden Grundformen des Verkehrslebens beruht auf
dem Gegensatz der Verschiedenheit und Identitit
des Zwecks. Beim Tausch ist der Zweck des Einen ein
anderer als der des Andern, und darin eben liegt der
Grund, warum sie tauschen, bei der Societit ist der
Lweck, das Ziel dasselbe, und eben darauf beruht es,
warum sie sich vereinigen. Eine dritte Grundform gibt
es nicht, kann es nicht geben, denn ein Anderes, als dass
der Zweck, der die beiden Theile zusammenfiihrt, entweder
verschieden oder derselbe ist, ist undenkbar, Dass die

Societiit zu den onerosen Vertrigen gehirt, oder was das-
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selbe: dass der Grundsatz der Entgeltlichkeit auch bei ihr
Platz greift, liegt auf der Hand.

Von jenen beiden Grundformen ist die des Tausches
die niedere und darum historisch die iltere, sie ist die
Urform des Verkehrs, nach der er selber getauft worden
ist. Um den Nutzen des Austausches zweier Sachen oder
Leistungen einzusehen, dazu reichte auch der blsdeste
Verstand aus, aber der Gedanke einer gemeinschaftlichen
Verkehrsoperation war das Werk eines findigen, denkenden
Kopfes, und selbst in einem solchen Kopf erst moglich auf
einer gewissen Stufe der Verkehrsentwicklung.*)

Mit diesem Verhiltniss der beiden Grundformen des
Verkehrs ist uns die Ordnung der folgenden Darstellung
vorgezeichnet. Wir wenden uns zuerst der niedern und
dlteren zu, indem wir versuchen, die verschiedenen Mo-

mente und Bildungstriebe, in denen sich die Triebkraft

*) Die societas als klagbarer Vertrag gehort in Rom dem mo-
dernen Handelsrecht (jus gentium) an, withrend der Kauf in Gestalt
der mancipatio und das Darlehn in Gestalt des nexum in die Urzeit
hinauf reichen, womit freilich nicht gesagt sein. soll, dass nicht auch
schon vor Einfiihrung der actio pro socio thatsichlich Societéitsver-
trdge vorkamen, sei es unverbindlich und rein auf die beiderseitige
Ehrlichkeit (fides) bez. die Scheu vor der Gffentlichen Meinung (In-
famie im Fall der Treulosigkeit) gegriindet, sei es mit rechtlich bin-
dender Kraft in Form der Stipulation abgeschlossen. Den Ursprung
der Societdt in das altromische Familienleben zuriickverlegen zu
wollen, halte ich fiir eine Verirrung; so weit Geschwister nach dem
Tode des Vaters das bisherige gemeinsame Leben fortsetzten, stand
es rechtlich unter dem Schutz der act. fam. erciscundae, und auch
spiterhin ist dies Verhiiltniss der Miterben ebenso wenig wie das
der Miteigenthiimer von den romischen Juristen unter den Gesichts-
punkt der Societit gebracht worden.
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des Zweckes in ihr entfaltet und verwirklicht, in richtiger

Reihenfolge zur Anschauung zu bringen.

3. Der Lohn (das Geld).

Das einfachste Schema des zweiseitigen Vertrages ist
die unmittelbare Befriedigung des beiderseitigen Bediirf-
nisses; jeder von beiden Theilen erhilt diejenige Sache
oder Leistung, die er nothig hat, der Vertrag tibt also fiir
beide ganz dieselbe Function aus, und darnach werde ich
diese Gestaltung des Tauschvertrages mit dem Namen der
Functionsgleichheit hezeichnen.

Diese einfachste Gestalt des Vertrages ist aber auch
zugleich die unvollkommenste, denn sie setzt voraus, dass
jeder Theil gerade das besitzt und feil hat, was der an-
dere sucht; eine Voraussetzung, die nur selten zutrifft, und
die den Verkehr, wenn er sich nicht von ihr losreissen
konnte, ganz ausserordentlich schwerfillig und unbeholfen
machen wiirde. Das Mittel, wodurch er sich von ihr befreit
hat, enthilt einen der genialsten praktischen Gedanken des
Menschen*) — es ist das Geld. Der Dienst, den dasselbe
dem Verkehr leistet, liegt so klar und offen vor, dass ich
dartiber kein Wort verliere, ich beschriinke mich auf eine
einzige Bemerkung.

*) Ich kann mich nicht enthalten, fiir Nichtjuristen die Darstel-
lung des romischen Juristen (Paulus) in L 4 pr. de contr. emt. (18. 1)
einzuschalten. Origo emendi vendendique a permutationibus coepit,
Olim enim non ita erat nummus, neque aliud merx, aliud pretium

nominabatur, sed unusquisque secundum necessitatem temporum ac
rerum utilibus inutilia permutabat, quando plerumque evenit, ut,
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Ich habe den Verkehr definirt als das System der
Befriedigung der menschlichen Bediirfnisse; trifft die De-
finition auch fiir das Geld zu, befriedigt das Geld das Be-
dirfniss dessen, der dafiir etwas leistet? Nicht actuell,
aber potentiell. In dem Gelde, das der Kiufer ihm fiir
die Sache zahlt, erhilt der Verkiufer das Mittel zur Be-
friedigung seines Bediirfnisses, er hat nur die richtige
Person, die dazu im Stande ist, zu suchen, es verleiht
ihm in Bezug auf alle Formen und Modalititen der Bediirf-
nisshefriedigung (Zeit — Ort — Personen — Umfang) die
unbegrenzteste Wahlfreiheit. Das Geld befriedigt also nicht
das Bediirfniss unmittelbar, aber es gewihrt eine absolut
sichere, weil von Jedem respectirte Anweisung auf dem-
nichstige Befriedigung des Bediirfnisses. Der Unterschied
zwischen dem Tauschvertrag im engern Sinn und dem
Kaufvertrag besteht also darin, dass die Befriedigung der
beiderseitigen Bediirfnisse bei jenem durch einen und den-
selben Akt geschieht, wihrend sie beim Kaufcontract in
mehrere Akte auseinander fillt; nur der Kiufer, nicht
der Verkiufer erhilt hier unmittelbar dasjenige, dessen er
bensthigt ist.

Damit tritt dem obigen auf Functionsgleichheit

quod alteri superest, alteri desit. Sed quia non semper nec facile
concurrebat, ut, cum tu haberes, quod ego desiderarem, invicem
haberem, quod tu accipere velles, electa materia est, cujus publica
ac perpetua aestimatio difficultatibus permutationum aequalitate
quantitatis subyeniret, eaque materia forma publica percussa usum
dominiumque non tam ex substantia praebet quam ex quantitate nec
ultra merx utrumque, sed alterum pretium vocatur.
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beruhenden Schema des zweiseitigen Vertrages ein anderes
auf Functionsverschiedenheitberuhendes gegeniiber,
bei dem die eine Leistung die actuelle, die andere bloss
die potentielle Befriedigung des Bediirfnisses vermittelt,
oder was dasselbe: bei dem auf der einen Seite reale
oder individuelle Leistungen, auf der anderen eine ideale
oder abstracte: das Geld steht. Wir erhalten damit das
folgende, frither bereits (S. 101) mitgetheilte, simmtliche
gedenkbaren Vertrige des Tauschverkehrs im weitern Sinn

in sich fassende Schema.

Realleistung: Geld: Vertrag:
1) Dauernde Ueber- Preis. Kauf.
lassung einer
Sache.
2) Voriibergehende
Ueberlassung
a) einer Sache Miethzins Miethcontract.
b) eines Kapitals. Zinsen. Darlehn.
3} Dienstleistungen. Lohn. Dienstvertrag.

(Honorar, Gehalt).

Es ist wiinschenswerth, fiir die Function, welche das Geld
in allen diesen Fillen ausiibt, einen bestimmten Ausdruck
zu haben. Der Ausdruck Aequivalent passt dafiir nicht,
denn er betont ein Werthverhiltniss beider Leistungen zu
einander, das mit dem Gelde als solchem nichts zu schaffen
hat — auch die Sache kann Aequivalent einer andern sein.
(No. £.) Es moge mir verstattet sein, den Begriff des Loh-

nes, der im wissenschaftlichen Sprachgebrauch regelmissig
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 9
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mit dem Arbeitslohn identificirt wird, im Sprachgebrauch
des Lebens aber bekanntlich eine ungleich weitere Bedeu-
tung hat, fir alle drei obigen Fille der Geldleistung zu
gebrauchen, unter Lohn im weitern Sinn also nicht bloss
den Arbeitslohn, sondern auch den Kaufpreis, den Mieth-
zins und die Geldzinsen zu verstehen. Auch der Begriff
des Lohns in der ersten Anwendung (Arbeitslohn) wird
unten (Nr. 7) in dem Begriff des idealen Lohns, den ich
dem Geldlohn oder okonomischen Lohn gegeniiberstelle,
und des aus ihnen beiden combinirten: des gemischten
Lohns noch eine Erweiterung erfahren. Dadurch hat der
Lohnbegriff eine solche Allgemeinheit gewonnen, dass wir
den Lohn, wie von mir in der Uebersicht dieses Kapitels
geschehen ist, als die Triebkraft oder den Hebel der ge-
sammten Verkehrsbewegung bezeichnen diirfen, wobei wir
freilich die Ungenauigkeit begehen, dass wir uns nur an
die vollkommene Form des Tauschverkehrs (gegen Geld)
halten, die unvollkommene des Austausches zweier Real-
leistungen dagegen als fiir die Verkehrshewegung im Gan-
zen und Grossen unerheblich bei Seite lassen. '
Hat der Begriff aber durch diese Weite der Fassung
nicht vielleicht seine scharfe Bestimmtheit und damit seine
Brauchbarkeit eingebiisst? Ich glaube nicht. ~ Geld und
Realleistung sind die beiden durch die Natur der Sache
selber sich gegentibergestellten Formen der Entgeltlichkeit,
der Ausgleichung der einen Leistung durch die andere.

Wie sehr es nun auch immerhin vom ‘Standpunkt des
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Juristen sowohl wie des Nationalokonomen geboten sein
mag, innerhalb der Verkehrsfunction des Geldes Arbeits—
lohn, Kaufpreis, Miethzinsen, Geldzinsen von einander zu
unterscheiden, so kommen doch diese Unterschiede bei der
Frage, die wir hier aufgeworfen und zu beantworten haben :
wie vermittelt der Verkehr die Befriedigung der mensch-
lichen Bediirfnisse? gar nicht in Betracht. Auf diese Frage
gibt es nur die Antwort: unmittelbar oder mittelbar,
jenes durch Realleistung, dieses durch Geld, und fiir diese
Function des Geldes bedarf es eines Ausdruckes. Der
Lohn, den der Arbeiter erhilt, befriedigt sein Bedirfniss
nicht unmittelbar, sondern er gewihrt ihm nur das Mittel
dazu, nicht anders der Kaufpreis, der Miethzins, die Geld-
zinsen dem Verkiufer, Vermiether, Darleiher. Ob die un-
mittelbare Noth den Einen treibt zu arbeiten, den Andern
zu verkaufen, den Dritten zu vermiethen, oder ob nur
der Wunsch, ihre Arbeitskraft, Sachen, ihr Kapital ange-
messen zu verwerthen, sie dazu veranlasst, prigt dem
Gelde, das sie dafiir erhalten, keinen andern Charakter auf,
das Geld befriedigt in dem einen wie dem andern Falle
das Bediirfniss nicht unmittelbar, sondern gewithrt nur die

Miglichkeit seiner demniichstigen Befriedigung.

k. Das Aequivalent.

Die Begriffe Lohn und Aequivaleht decken sich nicht.
Das Aequivalent kann in etwas anderem als in Lohn be-

stehen (Realleistung) und der Lohn braucht kein Aequi-
9*
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=

valent zu enthalten, er kann iiber den Betrag desselben
hinausgehen oder hinter ihm zuriickbleiben. Unter Aequi-
valent verstehen wir das Gleichmaass zwischen Leistung
und Gegenleistung, bemessen nach dem durch den Ver-
kehr auf dem Wege der Erfahrung ermittelten Werth der
Giiter und Leistungen. Wie der Werthmaassstab dafiir
sich bildet, und worauf er beruht, ist eine Frage der Na-
tionalokonomie, die wir nicht zu erortern haben; unser
Absehen ist lediglich darauf gerichtet, den Fortschritt zu
constatiren, der sich fiir den Verkehr an die Erhebung des
Lohnes zum Aequivalent kniipft.

Die Feststellung des Lohnes im einzelnen Fall ist Sache
der individuellen Vereinbarung, und das Recht erkennt
dafiir den Egoismus als maassgebend und berechtigt an,*) die
Auffassung, von der es ausgeht, ist: jeder von beiden
Theilen ist auf den eignen Vortheil bedacht, jeder bestrebt,
die Ungunst der Lage des andern zu seinen Gunsten aus-
zunutzen. Diese Ungunst kann sich zu einer wahren
Zwangslage steigern, wenn mit dem hochsten Grade des
Bediirfnisses auf der einen die ausschliessliche Moglichkeit
der Befriedigung desselben auf der andern Seite zusam-
mentrifft. Hier bleibt dem Bediirftigen keine andere Wahl

als die Annahme der vom Gegenpart dictirten Bedingungen.

*) 1. 16 § 4 de minor. (4. 4): In pretio emtionis et venditionis

naturaliter licere contrahentibus se circumscribere. 1. 22 § 3 Locat.
(19. 2): .. ita in locationibus quoque et conductionibus juris est:
L. 10 Cod. de resc. vend. (4. 44): dolus emtoris .. non quantitate
pretii aestimatur.
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Der Ertrinkende verspricht auf Verlangen ein Vermigen
fir ein Tau, der Verdurstende in der Wiiste gibt seine
Perlen dahin fiir einen Schlauch Wasser, Richard III. bietet
bei Shakespeare »ein Konigreich fiir ein Pferd« — das
geringste Gut gewinnt den hichsten Werth, wenn das Le-
ben daran hiingt.

Das also: die unbarmherzige Ausnutzung der fremden
Noth, ist die Frucht des von uns so verherrlichten Egois-
mus! Zwingt uns dies Resultat, das jedes sittliche Gefiihl
emport, nicht, uns mit unserer ganzen Theorie des Egois-
mus fiir banquerott zu erkliren und offen anzuerkennen,
dass derselbe nicht im Stande ist, der Forderung des Ver-
kehrs: der Beschaffung der geregelten und gesicherten Be-
friedigung des menschlichen Bediirfnisses zu entsprechen?
Miissen wir nicht eingestehen, dass es eines Princips be-
darf, um dem Egoismus, der seiner Natur nach unersitt-
lich ist, das Maass, das er selber nicht in sich trigt, von
aussen aufzuerlegén‘?

Dem Egoismus des Einen stellt sich der des Andern
entgegen, jener darauf gerichtet, moglichst viel zu nehmen,
dieser darauf, moglichst wenig zu geben. Der Indifferenz-
oder Nullpunkt, bei dem beide miteinander ins Gleichge~
wicht kommen, ist das Aequivalent. Aequivalent ist
das erfahrungsmissig ermittelte Gleichgewicht zwischen
Leistung und Gegenleistung, ein Betrag des Lohnes (der
Realleistung), bei dem beide Theile zu ihrem Recht kom-

men, keiner von beiden verliert. Das Aequivalent ist die
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Verwirklichurg der Idee der Gerechtigkeit auf dem
Gebiete des Verkehrslebens. Denn Gerechtigkeit —
plan und verstindlich ausgedriickt — ist nichts anders als
das, was Allen passt, wobei Alle bestehen kénnen. Den
Grundsatz des Aequivalents in allen Verhiltnissen moglichst
zur Geltung zu bringen, ist demnach eine der hochsten
Aufgaben im Verkehrsleben.

Wie lost die Gesellschaft sie? Durch das Gesetz?
Wenn es wahr ist, dass es sich um eine Aufgabe der Ge-
rechtigkeit handelt, so scheint dies unabwendlich zu sein,
denn was die Gerechtigkeit fordert, soll und muss durch
das Gesetz verwirklicht werden. Nach meinem Dafiirhal-
ten nicht, sondern wenn fest steht, dass das Interesse
Aller eine gewisse Ordnung erfordert, so kommt es noch
erst darauf an, ob das Interesse nicht michtig genug ist,
die Ordnung selber herzustellen, in diesem Fall bedarf es
des Gesetzes nicht — kein Gesetz hat nothig, das Heirathen
zu befehlen und den Selbstmord zu verbieten.

Besitzt nun der Verkehr die Fahigkeit, die Idee des
Aequivalents aus eigener Macht zu realisiren? Im Grossen
und Ganzen muss dies offenbar der Fall sein; kein Gesetz
zeichnet dem Handwerker, Fabrikanten, Krimer u. s. w.
die Preise vor, und doch halten sie Preis. Offenbar nicht
aus uneigenniifziger Gesinnung oder als sociale Doctrinire,
um die Idee des Aequivalents zu verwirklichen, sondern
weil sie nicht anders konnen. Wer zwingt sie? Niemand

anders als ihr eigener Egoismus. Der Egoismus gestaltet
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sich hier zu seinem eigenen Correctiv. Und zwar in dop-
pelter Weise. Zuerst miltelst der Concurrenz. Der Egois-
mus des Verkiiufers, der einen zu hohen Preis zu erzwin-
gen sucht, wird durch den eines andern, der lieber zu
einem missigen Preis als gar nicht verkauft, der des
Kdufers, der zu wenig, durch den des andern, der mehr
bietet, paralysirt — die Concurrenz ist die sociale
Selbstregulirung des Egoismus.

Aber so richtig dies im Ganzen und Grossen ist, so
kann doch in besonderen Lagen oder unter ganz eigen-
thiimlichen Verhiltnissen die Concurrenz momentan oder
sogar dauernd ausgeschlossen sein. Der einzige Gastwirth,
Arzt, Apotheker am Ort hat keine Concurrenz zu besorgen,
und selbst, wo es ihrer mehrere gibt, kann Jemand, der
ihrer Dienstleistungen bedarf, sich in einer solchen Lage
befinden, dass er schlechtérdings nur an den einen von
ihnen gewiesen ist und sich die von ihm gestellten Be-
dingungen gefallen lassen muss. Der Chirurg, welcher die
Operation vollbracht, aber den Blutlauf noch nicht gestillt
hat, hat den Patienten in seiner Hand, ebenso der Gast-
wirth, bei dem derselbe sein Lager hat; wer hindert sie:
den Einen, fiir die Beendigung der Operation, den Andern,
fir die fernere Einrdumung des Zimmers einen ganz un-
verhiltnissmiissigen Preis zu fordern? Wenn sie auf fer-
nere Patienten und Giiste rechnen: die Riicksicht auf ihren
eigenen Vortheil. Wie mittelst der Concurrenz der Egois-

mus des Einen den des Andern in Schach halt, so hier
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der Egoismus sich selber. Der egoistischen Ausnutzung
der Gegenwart stellt sich die Riicksicht auf die Zukunft
entgegen, der Egoismus wigt die beiden moglichen Vor-
theile gegen einander ab und opfert den voriibergehen-
den, vielleicht noch so hohen des Moments, um sich den
geringeren, aber dauernden des ganzen iibrigen Lebens
zu sichern — der Blick in die Zukunft ist die in-
dividuelle Selbstregulirung des Egoismus in
Fillen, wo die sociale: die Concurrenz ihre
Dienste versagt.

Aber um in die Zukunft blicken zu konnen, muss
man ein Auge dafiir haben, das Auge mancher Menschen
. ist aber so blode, dass es iiber die Gegenwart nicht hinaus-
trigt, und bei andern ist wiederum der Wille so schwach,
dass sie der Versuchung, die Zukunft dem Moment zu
opfern, nicht widerstehen konnen. Und selbst der Fall
ist moglich, dass eine einzige grossartige Erpressung*) den
Verlust der ganzen Zukunft aufwiegt, oder dass selbst die
Erpressung als dauerndes Geschift betrieben (Wucher)

sich dauernd als durchfithrbar erweist. Hier versagt der

*) Den Ausdruck gebrauche ich hier und im Folgenden nicht im

kriminalistischen Sinn, sondern im ¢konomischen als Ausnutzung der
Nothlage eines Andern zum Zweck der Steigerung des Preises oder
Lohnes iiber das Aequivalent hinaus. Systematisch oder gewerbs-
missig betrieben wird die Erpressung Wucher. Von der Erpres-
sung haben wir zu unterscheiden die Prellerei. Wihrend jene
auf die Nothlage des Gegners speculirt, so diese auf seine Unkennt-
niss des wahren Preises oder auf seine UnJust, das Missverhiltniss
zwischen diesem und dem geforderten Preise zum Gegenstand uner-
quicklicher Verhandlungen zu machen.
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Schutz, den der Egoismus gegen sich selbst gewihrt, und
es bleibt der Gesellschaft, wenn die Gefahren, die letzterer
ihr droht, einen fiir sie bedenklichen Character annehmen,
nichts weiter iibrig als dasjenige Mittel, wodurch sie sich
iiberhaupt der ihr bedrohlichen Ausschreitungen des Ego-
ismus zu erwehren sucht: das Gesetz. Der Klasse der-
artiger den Ueberschreitungen des Egoismus im Verkehrs-
leben vorbeugender Gesetze gehioren an: die gesetzlichen
Taxen, die Zinsbeschrinkungen, die Strafen gegen den
Wucher, u. a. m.*) Die Erfahrung hat gezeigt, dass
manche derselben ihren Zweck nur hochst unvollkommen
erreichen, und die Freihandelsstimmung unserer Zeit be-
trachtet sie mit ungiinstigen Augen und mochte sie als
Schranken des Verkehrs am liebsten vollig beseitigen, wie

sie es in der That mit manchen derselben bereits ge-

*) Die verschiedenen Gesetzgebungen weichen in dieser Be-
ziehung ausserordentlich von einander ab. Das iltere romische
Recht hatte sein Augenmerk fast nur auf den Wucher gerichtet, das
neuere hat noch einige andere hinzugezogen (Erpressung von Seiten
des Arztes 1. 9 Cod. de prof. (10. 52) 1. 3 de extr. cogn. (50. 13),
von Seiten des Advocaten: das s. g. pactum de quota litis u. pal-
marium, 1. 53 de pact. (2. 14) 1. 1 § 12 de extr. cogn. (50. 13) L. 5
Cod. de post. (2. 6), Verbot der lex commissoria beim Pfande, An-
fechtung des Kaufconfracts wegen s. g. laesio enormis u. a. m.). Am
weitesten ist nach der entgegengesetzten Seite wohl das moslemi-
tische Recht gegangen, welches dem Verkdufer die Angabe des
wahren Werths zur Pflicht macht und nur den handeltreibenden
Personen die Ausbedingung eines Vortheils iiber denselben hinaus
verstattet und Auctionsverkidufe, bei denen der Preis leicht iiber den
wahren Werth. hinausgetrieben werden kann, sogar ginzlich verbietet.
N. von [Tornauw, das moslemitische Recht, Leipzig 1855, S. 92,
93. Die Bestimmung erinnerf an das Verbot der Zinsen im kano-
nischen Recht.
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than hat. Es wird erst neuer bitterer Erfahrungen be-
diirfen, bis man wieder inne wird, welche Gefahren der
von allen Fesseln entbundene individuelle Egoismus fiir
die Gesellschaft in seinem Schoosse triigt, und warum die
Vergangenheit es fiir nothig gehalten hat, ihm einen Zaum
anzulegen. Unbeschrinkte Verkehrsfreiheit ist ein Frei-
brief zur Erpressung, ein Jagdpass fiir Riuber und Pira-
ten mit dem Recht der freien Piirsch auf alle, die in ihre
Hiénde fallen — wehe dem Schlachtopfer! Dass die Wolfe
nach Freiheit schreien, ist begreiflich; wenn aber die
Schafe, wie es bei jener Frage so oft der Fall gewesen
ist, in ihr. Geschrei einstimmen, so beweisen sie damit
nur, dass sie Schafe sind.

Die Befugniss, welche ich hiermit fiir die Gesetzge-
‘bung in Anspruch nehme, steht mit meiner Grundansicht
vom Verkehr als dem auf dem Egoismus beruhenden Sy-
stem der Befriedigung der menschlichen Bediirfnisse in
keiner Weise in Widerspruch. Allerdings vertrete ich die
Ansicht und halte anihr fest, dass der Egoismus die Trieb-
feder des ganzen Verkehrs, und dass er allein im Stande
ist, die Aufgabe zu lssen. Der Gedanke, ihn durch den
Lwang ersetzen zu wollen, schliesst eine solche Unmoglich-
keit in sich, dass man nur etwa, um sich um so besser
bewusst zu werden, wie untrennbar das Gedeihen der
Arbeit mit ihm, d. h. mit dem Lohn der Freiheit ver-
kniipft ist, einmal versuchen mag, sich ihn auszudenken.

Die Arbeit statt durch Lohn durch Zwang reguliren hiesse,
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die Gesellschaft in ein Arbeitshaus verwandeln und die
nationale Arbeit auf die der Hénde einschrinken, ‘denn
nur die Hdnde, nicht der Geist, lassen sich zwingen. Aber
selbst bei der Handarbeit kann der Zwang den Lohn nicht
verireten. - Der Zwang macht den Egoismus zum Gegner,
der Lohn zum Bundesgenossen der Arbeit, denn bei der
unfreien Arbeit hat der Arbeiter ein Interesse daran, mog-
lichst wenig, bei der freien, moglichst viel zu arbeiten,
bei jener betriigt er seinen Herrn, bei dieser sich selbst,
— der Zwang wirkt nur, so lange die Peitsche in Sicht
ist, der Lohn unausgesetzt.

Aber so sehr ich davon iiberzeugt bin, dass es fiir
den Verkehr keine andere  bewegende Kraft gibt als den
Egoismus, so fest bin ich es andererseits auch davon, dass
der Staat den Beruf hat, den Ausschreifungen desselben,
welche dem Gedeihen der Gesellschaft bedrohlich werden,
entgegenzutreten. Es gibt in meinen Augen keinen ver-
hingnissvolleren Irrthum, als ob der Vertrag als solcher,
sofern sein Inhalt nur nicht gesetzwidrig oder unmo-
ralisch sei, einen gerechtfertigten Anspruch auf den Schufz
des Gesetzes habe. Ich werde im zweilten Theil dieser
Schrift Gelegenheit finden, diesen Irrthum zu bekdmpfen,
an dieser Stelle begniige ich mich mit einem blossen Pro-
test. Dem Interesse des individuellen Egoismus ist die
Gesellschaft so berechtigt wie verpflichtet, ihr eigenes In-
teresse gegeniiberzustellen. Das Interesse der Gesellschaft

aber geht auf das, was nicht bloss dem Einzelnen, son-
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dern was Allen passt, bei dem Alle bestehen kénnen, und
das ist, wie oben (S.134) bereits bemerkt, nichts anders
als die Gerechtigkeit. Sie steht iiber der Freiheit.
Der Einzelne ist nicht bloss fiir sich, sondern auch fiir
die Welt da (S. 67) — darum hat die Freiheit: das,
was dem Einzelnen passt, sich der Gerechtigkeit: dem,
was Allen passt, unterzuordnen.

Mit dem im Bisherigen behandelten socialen Problem
der Erhebung des Lohnes zum Aequivalent oder der Ver-
wirklichung der Idee der Gerechtigkeit im Verkehrsleben
steht eine Erscheinung im engen Zusammenhange, zu der
ich nunmehr iibergehe, deren Bedeutung sich jedoch keines-
wegs daran erschopft, dass sie lediglich diese eine Auf-

gabe zu losen hat.

5. Der Erwerbszweig.

© Unter Beruf im socialen oder objectiven Sinn im Ge-
gensatz zum individuellen oder subjectiven Sinn des Worts :
der subjectiven Qualifikation, der inneren Stimme, welche
den Menschen zu einer Aufgabe »rufte, verstehen wir
eine bestimmte Art der Thitigkeit, fir welche sich der
Einzelne der Gesellschaft dauernd zur Verfiigung stellt:
den socialen Dienstposten. Verbindet sich mit dem
Beruf der skonomische Zweck des Subjects, davon zu leben,
so heisst er Erwerbsz weig. Erwerbszweig ist dem-
nach ein Zweig der Arbeit, fiir den und von dem der

Einzelne zu leben gedenkt. Fiir den — damit kehrt
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sich der Erwerbszweig der Gesellschaft zu; von dem —
damit kehrt er sich dem Subject zu. Das Individuum
»wirbt« bei der Gesellschaft (Ge-werbe), um dadurch zu
ver-werbeng, er »dient« ihr, um selber zu »verdienen«. Dies
gereicht nach unserer heutigen von der antiken (S. 108)
wesentlich verschiedenen Vorstellung Niemanden zur Un-
ehre, dem Hichstgestellten so wenig wie dem Niedersten;
so wenig wie die Arbeit schindet, eben so wenig die An-
nahme eines Lohnes fiir die Berufsarbeit. Etwas Unehren-
haftes pflegen wir nur darin zu erblicken, wenn Jemand
fir eine Dienstleistung, die fir ihn keine Berufsarbeit
bildet, sich einen Lohn zahlen lisst. Wenn ein Dienst-
mann einen Fremden vom Bahnhof in den Gasthof fiihrt,
so findet Jedermann es in der Ordnung, dass er sich dafiir
bezahlen lisst; bei jedem Andern wiirden wir es schmutzig
finden. Warum? Der Eine lebt von diesen Dienstleistun-
gen, sie gehoren fiir ihn zu seiner Berufsarbeit, und der
Lohn fiir die Berufsarbeit ist in den Augen der Gesell-
schaft ein Aequivalent nicht bloss fiir die einzelne Dienst-
leistung, sondern zugleich fiir die dem Interesse der Ge-
sellschaft dienstbare Berufsstellung, die dauernde Bereit-
schaft dazu, und nur wer fiar die Arbeit lebt, soll von
ihr leben.

Wer einen bestimmten Erwerbszweig ergreift, der
erklirt dadurch offentlich seine Fihigkeit und Geneigtheit
zu allen damit verbundenen Dienstleistungen, er ertheilt

dem Publikum die Versicherung, dass Jeder, der seiner
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bedarf, auf ihn zihlen konne, und rdumt Jedem die Be-
fugniss ein, ihn in Anspruch zu nehmen.*) Fiir seine
Bereitwilligkeit biirgt zwar regelmissig sein eigenes
Interesse und der Sporn der Concurrenz, aber beide
Motive konnen einmal versagen; wie dann? Darf er den
Mann, der seiner Dienste bedarf, aus Bequemlichkeit oder
aus Laune zuriickweisen: der Gastwirth den Fremden,
der Kramer, Bicker, Schlichter den Kunden, der Apo-
theker, der Arzt den Patienten, der Advocat den Klienten?
Jeder richtige Geschiftsmann hat das Gefiihl, dass er es
nicht darf, er ist sich bewusst, dass er es mit der &ffent-
lichen Meinung verderben wiirde. Warum? Niemand ver-
iibelt es dem Hauseigenthiimer, wenn er sein leer stehen-
des Haus nicht vermiethen oder verkaufen will. “Warum
also dem Geschiftsmann, wenn er seine Dienste denen,
die sie begehren, vorenthilt? Weil er durch die Ergrei-
fung seines Berufszweiges der Gesellschaft eine Versiche-
rung ertheilt hat, die er nicht einlost. Alle, die einen
offentlichen Erwerbszweig betreiben, sind im Sinne des
Lebens offentliche Personen, d. h. fiir das Publikum da und
zum Dienst desselben verpflichtet, die offentliche Meinung

*) Besitzt er nicht die Fihigkeit, so ist er ein Pfuséher, ein
solcher, der nicht zum Beruf gehort, und den eine verstindige So-
cialpolitik sowohl im Interesse des Geschiifts als des Publikums fern
zu halten gebietet. Darauf zielte in der ehemaligen Zunftverfassung
das Meisterstiick bei den Handwerkern. Denselben Zweck ‘hat in der
Gegenwart die Staatspriifung bei Advocaten, Notaren, Aerzten, Apo-
thekern, Hebammen, Lehrern fiir Privatanstalten u. a.
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erblickt in ihrem Beruf eine Pflichtstellung gegen
die Gesellschaft.

Darum entzieht sie dem Geschiftsmanne ihre Achtung,
wenn er sein Geschift vernachlissigt, wenn er faul oder
unzuverlissig ist, mag er im iibrigen noch so achthar sein.
Sie erklart ihn fiir untiichtig und schitzt ihn gering, wenn
er seine Sache nicht versteht, wiahrend sie den tiichtigen
Geschiftsmann respectirt, selbst wenn sie im iibrigen
manches an ihm auszusetzen findet. Und dieser Maassstab
der socialen Bestimmung, nach dem sie ihn misst, ist
auch sein eigener, es ist der der »Ehrec des tiichtigen
Geschiftsmanns, seine »Ehre« verstattet ihm’nicht, sein
Geschift zu vernachlissigen, schlechte Arbeit zu liefern
u. s. w. Was hat die Ehre mit dem Geschift zu thun?
Die Antwort lautet: Ehre im objectiven Sinn (die Achtung
der Welt) ist die Anerkennung des socialen Werthes der
Person, im subjectiven das eigene Gefiihl und die that-
sichliche Behauptung dieses Werthes.*) Fiir die Ehre sind
alle Momente maassgebend, welche den Werth der Person
fiir die Gesellschaft bedingen, und so auch ihre specielle
sociale Bestimmung. Die Bestimmung des Handwerkers,
Arztes, Advocaten ist eine verschiedene, aber sie mit Auf-
bietung aller Kraft zu erfillen, wird ihnen allen zur
Ebre, sie zu verabsiumen zur Unehre angerechnet: ein
tichtiger Handwerker wird es mit seiner Ehre eben so

*) Die Rechtfertigung dieser Definition B. IT S. 502 und B. III bei
Gelegenheit des socialen Zwangsystems.
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unvertriglich finden, liederliche Arbeit zu liefern, wie ein
gewissenhafter Arzt oder Advocat, seine Patienten oder
Klienten im Stich zu lassen. Wer es thut, dessen »Rufc
leidet. »Rufc aber und »Beruf« hiingen aufs engste zu-
sammen. Die Art, wie der Mann seinem Beruf entspricht,
ist dasjenige, was die Gesellschaft bei der Beurtheilung
eines Menschen regelmissig zuerst in die Wagschale wirft,
wonach sie seine Tiichtigkeit, d. i. seine Tauglichkeit fiir
die Gesellschaft bestimmt.*)

Es ist der Egoismus der Gesellschaft, der nicht fragt,
was der Mann an sich ist, sondern was er ihr ist. Der
Gesellschaft nichts sein, bloss sich selber leben, ist zwar
keine befriedigende, aber eine immerhin ertrigliche Art
des Daseins, der Gesellschaft aber nicht das sein, was
man sein soll: untiichtig sein, ist ein so driickendes und
nagendes Gefiihl, dass es durch nichts vollig aufgewogen
werden kann, wihrend umgekehrt treue, energische Er-
filllung der Berufspflicht dem Menschen selbst bei harten
Schicksalsschligen einen Halt zu bieten vermag; sie erhilt
ihm die Thatsache gegenwirtig, dass sein Leben, wenn
auch fur ihn selber seines Werthes und Reizes beraubt,
so doch fiir Andere noch Werth und Bedeutung hat.

Mit der Pflicht kehrt der Beruf sich der Gesellschaft,
mit dem Lohn kehrt er sich dem Subject zu, und mag
der letztere Umstand auch hie und da fiir einen Einzelnen,

* Ueber den Zusammenhang des Begriffs der Tiichtigkeit mit
dem Tugendbegriff 1T S. 220.
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der des Lohnes nicht bedarf, nicht in Betracht kommen,
so ist er doch in der Massenwirkung ein so einflussreicher,
maassgebender, dass er das Verhiiltniss und die Person
erst zu dem macht, was sie erfahrungsmiissig sind und
sein sollen. Wer sich einem bestimmten Berufszweige
widmet, der setzt damit der Gesellschaft fiir die Lisung
der von ihm tbernommenen Aufgabe seine ganze Existenz
zum Unterpfand ein; ihr Interesse wird sein Interesse.
Will er prosperiren, so muss er seine ganze Kraft, sein
Kénnen und Wissen, sein Denken und Sinnen, sein Wollen
und Streben ihr widmen. Er darf nicht abwarten, bis sie
ein Bedirfniss @ussert, sondern er muss ihr zuvorkommen,
ihre Wiinsche und Gedanken errathen, bevor sie noch
ausgesprochen sind. Er muss sie Bediirfnisse oder Befrie-
digungsformen derselben lehren, welche sie bisher nicht
kannte, er muss wie ein Krankenwiirter jeden Athemzug
der Gesellschaft zu belauschen und wie ein Arzt den lei-
sesten Pulsschlag des socialen Bediirfnisses zu empfinden
und zu deuten verstehen. Geschick oder Ungeschick in
der Beurtheilung des socialen, nach Ort und Zeit unendlich
verschiedenen und stets variirenden Bediirfnisses bedeutet
fiir ihn Reichthum oder Armuth.

Aus dem Bisherigen erhellt zur Geniige die eminente
Bedeutung des Erwerbszweiges fiir das gesellschaftliche
Leben. Jeder Erwerbszweig enthilt die Organisation der
durch ihn vertretenen Art der socialen Thitigkeit und da-

mit fiir die Gesellschaft die Garantie der gesicherten, ge-
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I.' 2. Axfl, 10



146 Kap. VIL. Die sociale Mechanik. 4. Der Lohn.

regelten und unausgesetzten Befriedigung dieses Bediirf-
nisses. Erst dann also, kann man sagen, hat der Verkehr
seine Aufgabe in irgend einer Richtung wirklich gelost,
wenn er dafiir einen besondern Erwerbszweig hervorge-
trieben hat. Darum bildet die Ausdehnung und Durch-
bildung, in der diese Organisation sich vollzogen hat, den
Maassstab fiir die Beurtheilung der Entwicklungsstufe des
Verkehrs. Der Mangel eines bestimmten Berufszweiges in
dem Verkehrssystem einer gegebenen Zeit documentirt,
dass das entsprechende Bediirfniss von ihr noch nicht in
dem Maasse empfunden worden }st, um die gesicherte
Form seiner Befriedigung hervorzutreiben. In einem Lande,
in dem es zehn oder hundert Mal mehr Brantweinbren-
nereien als Buchhandlungen, Leihbibliotheken und weib-
liche Erziehungsanstalten gibt, ist offenbar das Bediirfniss
der Bevolkerung nach Brantwein ein unendlich stirkeres
als das nach geistiger Nahrung und weiblicher Bildung.
Der Schluss von dem Dasein oder Fehlen und der nume-
rischen Vertretung, kurz von der Statistik irgend eines
Erwerbszweiges auf den Intensititsgrad des ihm entspre-
chenden Bediirfnisses ist ein absolut zutreffender. Wo
das Bediirfniss gar nicht oder nicht in dem erforderlichen
Maasse empfunden wird, ist der Erwerbszweig unmaoglich;
wo dasselbe den nothigen Hohengrad erreicht hat, lisst er
nicht auf sich warten. Es verhilt sich damit eben so wie
mit dem Erwachen der Natur im Frithling. So lange die

nothige Wirme noch nicht da ist, schligt kein Baum aus:
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geschieht es aber, so ist das ein Beweis, dass das nothige
Quantum Wirme sich eingestellt hat. Ist der Verkehr das,
was er sein soll, so muss das System der menschlichen
Bedirfnisse auf der einen Seite sein vollkommen adiquates
Gegenstiick finden in dem System der Berufszweige auf
der andern Seite. Daran diirfte in unserer heutigen Zeit
kaum etwas fehlen. Der Mensch, wie er leibt und lebt,
wie er denkt und strebt, mit allen Bediirfnissen des Leibes
und Geistes, mit allen seinen Interessen, den niedersten
wie den hochsten — welchen Wunsch, welches Verlangen
kinnte er dussern, fir dessen Befriedigung nicht irgend
ein Berufszweig bereit stinde? Nur eine durch die Natur
der Sache selber gegebene Schranke stellt sich der abso-
luten Durchfithrung jener Organisation entgegen, das ist
die unbewegliche Sache. Es gibt alle Arten des Han-
dels, vom Lumpenhandel an bis zum Kunsthandel hinauf,
es gibt aber keinen Handel mit unbeweglichen Sachen ;*)
wer ein Grundstick kaufen, pachten, eine Wohnung
miethen will, muss sich an eine Privatperson wenden, es
existirt nirgends in der Welt ein Kaufmann, der mit Land-
gitern oder Hiusern handelt. Den einzigen Ansatz zur
Organisation in dieser Richtung haben die Baugesellschaften
in grossen Stidten genommen, welche Hiuser bauen zum

Zweck des Verkaufs oder Arbeiterwohnungen zum Zweck

*) Dem entsprechend beschrinkt unser Handelsgesetzbuch A. 271
den Begriff des Handelsgeschifts auf bewegliche Sachen; ebenso das
romische Recht auf sie den Begriff der merx, 1. 66 de V. S. (50 186).

10*
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des Vermiethens, und diesem letzteren Zweig diirfte eine
grosse Zukunft beschieden sein. :

Eine eigenthiimliche Art des Berufszweiges besteht in
dem Zwischengeschift, wie ich es nennen michte, d. h.
der Vermittlung zwischen denjenigen, welche Sachen oder
" Dienstleistungen suchen, und denjenigen, welche sie zu ge-
withren vermogen (Micklergeschiift, Nachweisungshureaus).*)
Bei manchen Verhiltnissen, bei denen der Verkehr sich heut-
zutage noch mit dem Zwischengeschift begniigt, diirfte er
wahrscheinlich im Laufe der Zeit das directe Geschift an
dessen Stelle setzen. Das Geldgeschiift befindet sich auf be- -
stem Wege dazu. Die einfachste und darum auch die ur-
spriingliche Gestalt des Geldgeschifts ist die, dass der des
Geldes Bediirftige die Privatperson sucht, welche in der Lage
ist, es ihm vorzustrecken, die nichste die, dass beide sich
an die Zwischenperson wenden, welche die Aufbringung und

Unterbringung vermittelt, die letzte die, dass der Darleiher

*) In Rom war das Zwischengeschift in der Kaiserzeit in den .
verschiedensten Richtungen sehr vollstindig organisirf, lingst vorher
bereits beim Geldgeschift, fir welches der Bankier (argentarius) die
Vermittlung iibernahm, indem er die anvertrauten Gelder (sei es auf
eigenen oder auf Namen des Darleihers) auslieh und die Zinsen bei-
trieb und zu gute schrieb, wozu dann spiter noch der Geldmiickler
kam. (. 2 de prox. 50. 44: proxeneta faciendi nominis, ut multi
solent.) Das Micklergeschift in Rom war nach Ausweis der Sprache
(proxeneta, proxeneticum, philanthropia, hermeneuticum, 1. 1, 3 ibid.)
griechischen Ursprungs. In der Kaiserzeit gab es in Rom ganz wie
bei uns eigene Nachweisungsbiireaus fiir Stellen aller Art, 1. 3 de
prox. (50. 14): sunt enim hujusmodi hominum ut in tam magna ci-
vitate officinae, sie waren dort noch nothiger als bei uns, wo In-
serate in Gffentlichen Blittern demselben Zweck dienen.
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sein Kapital dem Bankgeschiift itberlisst, welches das Ver-
leihen auf eigenes Risiko tibernimmt und ihn des Suchens
‘und der Gefahr itberhebt. Das Bankgeschift ist die voll-
endetste Form des Geldgeschifts und der Vortheil desselben
fir alle drei dabei betheiligten Personen ein so evidenter,
dass es die beiden unvollkommnen Formen desselben im
Laufe der Zeit muthmaasslich immer mehr verdriingen wird.

Wir sind im Bisherigen von der Ansicht ausgegangen,
dass die Bildung der verschiedenen Erwerbszweige der Ent-
wicklung des menschlichen Bediirfnisses parallel gehe, und
sie wird durch die Erfahrung bestitigt. Aber ein Grund
dafiir, warum das Bediirfniss sich gerade in Form eines be-
sondern Erwerbszweiges befriedigen soll, ist noch nicht
éugegeben. Ich kidme fast in Versuchung, es iiberhaupt
zu unterlassen, denn Jeder kennt diesen Grund: es ist die
Theilung der Arbeit. Der Vortheil, den dieselbe sowohl
fir den Arbeiter als fiir die Gesellschaft mit sich bringt,
ist ein so einleuchtender, dass er dem Menschen auf
keiner noch so niedrigen Stufe der Vérkéhx"sentwicklung
hat entgehen kénnen. In derselben Zeit, in der A in
seinem Geschiftszweig 10 a und der B in dem seinigen
10b producirt, wiirde A vielleicht nur ein b und der B
nur ein a fertig bringen; indem sich der eine auf a, der
andere auf b beschrinkt, und beide hinterher a gegen b
austauschen, gewinnt jener 9 a, dieser 9 b, und dieser
Gewinn von 9 a 4 9 b kommt nicht bloss ihnen, sondern

in dem billigeren Preise beider Producte schliesslich dem
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ganzen Publikum zu gute. Kein Schneider wird so thricht
sein, seine Stiefeln, kein Schuster so thoricht, seinen Rock
selber zu machen; jeder von beiden weiss, dass er besser
daran thut, sie zu kaufen, und dass sie beide an Arbeits-
kraft sparen, indem sie dieselbe ausschliesslich auf einen
einzelnen Arbeitszweig richten.

Ich fasse die Summe der bisherigen Entwicklung in
den Satz zusammen : der Erwerbszweig enthilt die sociale
Organisation. gleichmissig der Arbeit wie der Befriedigung
des Bediirfnisses.

Damit ist aber die Bedeutung desselben fiir den Ver-
kehr in keiner Weise erschopft, vielmehr gesellt sich zu
jenem Ersten noch ein Zweites und Drittes hinzu.

Das Zweite ist: der Erwerbszweig ist die Organi-
sation des Lohnes.

Die Organisation des Lohnes besteht in der Erhebung
desselben von dem Schwankenden und Zufilligen der nach
rein individuellen Momenten bemessenen Hohe desselben,
kurz des rein individuellen Maassstabes zur Gleichmissig-
keit und Sicherheit eines allgemeinen ‘Werthmaassstabes,
m. a. W. in der Realisirung der Idee des Aequivalents.
Der Einfluss, den der Erwerbszweig in dieser Hinsicht
ausiibt, ist ein doppelter: er ermittelt den Betrag des
Aequivalents und er sichert die praktische Innehaltung
desselben. Jenes, indem er auf dem Wege unausgesetzt
wiederholter Erfahrung das Maass und die Kosten der zur

Beschaffung der Leistung nothigen Arbeit feststellt. Dazu
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ist nur derjenige im Stande, der seine ganze Kraft und
sein ganzes Leben der Aufgabe gewidmet hat, nur er
weiss, was die Arbeit kostet, und seine etwa irrige, weil
durch besondere individuelle Momente beeinflusste Erfah-
rung wird berichtigt durch die aller Andern — die iib-
lichen Preise sind das Erfahrungsproduct des ganzen Er-
werbszweiges d. h. von Tausenden und Millionen von
Individuen, welche dasselbe Rechenexempel angestellt
haben und fortwihrend anstellen. Nicht der einzelne,
isolirte Akt der Arbeit ist es, den sie dabei in Anschlag
bringen, sondern der Akt im Zusammenhange des ganzen
Lebens, als aliquoter Theil desselben, also mit Riicksicht
auf die nothige Vorbereitung zu demselben, auf die durch
das Geschift gebotene jederzeitige Bereitschaft zum Dienst,
und die dadurch herbeigefiihrten unfreiwilligen Pausen in
der Arbeit u, s. w. Das Honorar des Arztes und des
Advocaten muss nicht bloss das Recept oder die Satz-
schrift, sondern auch die Studienzeit bezahlt machen, der
Lohn des Dienstmannes, des Droschkenkutschers, der Heb-
amme muss diesé Personen schadlos halten fiir die mit
ihrem Geschiift nothwendig verbundene unfreiwillige Warte-
zeit — der Kunde muss die Zeit bezahlen, wo der Dienst-
mann miissig an der Strassenecke steht, der Kutscher auf
dem Bocke schlift, die Hebamme feiert. Nur bei dem
Tagelohner fillt dies hinweg, der »Tagelohnc ist fiir ihn
sachlich, was er sprachlich aussagt: Lohn des Tages, d. h.

das Aequivalent fir den einzelnen Zeittheil, den er
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opfert, ohne alle Beziehung auf eine ausser ihm liegende
Vorbereitungs- oder Wartezeit.

Wie der Erwerbszweig den richtigen Betrag des Ae-
quivalents ermittelt, so sichert er auch die thatsichliche
Innehaltung desselben., Wer nur sporadisch in die Lage
kommt, einen Dienst zu leisten, eine Sache zu verkaufen
oder zu vermiethen, mag dafiir den Preis fordern, den er
bekommen kann; wer dagegen aus gewissen Dienstlei-
stungen oder aus Verkaufen oder Vermiethen ein Gesch:ft
macht, hat ein Interesse daran, nur denjenigen Preis zu
nehmen, der ihm gebihrt (S. 135).

So lasst sich demnach der Erwerhszweig als der Re-
gulator des Lohnes bezeichnen. Der Lohn, den er fest-
stellt, ist im grossen Ganzen stets der richtige, d. h. ein
der Leistung entsprechender und darum fir beide Theile
billiger, gerechter, und die Gesellschaft hat das lebhafteste
Interesse daran, dass er nicht unter dies Maass herabge-
driickt werde, denn der rechte Preis ist die Bedingung
der rechten Arbeit; der Erwerbszweig selber muss leiden,
wenn ihm nicht sein Recht wird. Daher ist derjenige,
welcher die Preise unter dieses Maass herabdriickt, nicht
ein Wohlthiter, sondern ein Feind der Gesellschaft, denn
er tastet die Grundlage des ganzen Erwerbszweiges an:
das erfahrungsmissig festgestellte Gleichgewicht zwischen
der Arbeit und dem Lohn. Auf seine Absicht dabei, ob
er es thut, um selber zu gewinnen, oder um ein Opfer

zu bringen, Kkommt nichts an. Der Volksinstinkt hat
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das social Gefihrliche eines solechen Verfahrens richtig
herausgefiihlt. Darauf beruhte die Vervehmung des P fu-
schers zur Zeit der Zunftverfassung und die durch sie
verstattete Verfolgung desselben (das Bénhasen jagen).
Der Mann vom Gewerb treibt sein Geschift offen in der
~Werkstatt oder im Laden, der Pfuscher treibt es heimlich
und verstohlen (im Winkel, daher der Winkelschreiber
und Winkeladvocat — auf dem Boden, Bén — daher
der Bonhase), und ihn jagt man auf, wie den Hasen im
Kohlgarten, bheide nihren sich vom Fremden. Der Lohn,
den das Geschift abwirft, gebithrt demjenigen, der sich
ihm gewidmet hat, denn der Lohn bildet wie oben (S. 151)
nachgewiesen das Aequivalent nicht fiir die einzelne
Arbeit, sondern fiir die ganze Berufsstellung, aus
der sie hervorgeht, dafiir dass man sich auf sie vorbereitet,
sich sachlich und personlich fiir sie eingerichtet hat und
sich jeder Zeit zu ihr bereit halt. Bei jedem Erwerbszweig
hat sich auf dem Wege der Erfahrung .ein Gleichgewicht
herausgestellt zwischen Lasten und Vortheilen, Pflichten und
Rechten. Wer, ohne die Pflichtstellung des Berufs zu iiber-
nehmen, bloss die Vortheile desselben sich aneignet, ver-
riickt dies Gleichgewicht und gefihrdet den Erwerbszweig;
er ist ein socialer Freibeuter, den dié Gesellschéft alle Ursache
hat zu unterdriicken. Die billigen Preise , die er bietet,
sind ein Danaergeschenk, es sind die hilligen Preise des
Wilderers — in fremdem Gehege lisst sich billig jagen!

Das Bonhasenjagen ist mit der Zunftverfassung, der
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es angehorte, gefallen, allein der Gedanke, der sich darin
aussprach: die Unstatthaftigkeit einer Concurrenz von
Leuten, die nicht zum Geschift gehoren, ist in meinen
Augen ein so richtiger, dass eine gesunde Socialpolitik
ihn nie aus den Augen verlieren sollte. Die Concurrenz
innerhalb des Geschifts regelt sich selber, die Concur-
renz von einem Punkt ausserhalb des Geschifts gleicht
einem Wettrennen, bei dem Jemand, der sich am Ausgangs-
punkt nicht mit aufgestellt hat, an spiterer Stelle einspringt,
um durch den Vorsprung, den er damit gewonnen hat, die
legalen Bewerber, welche den ganzen Weg haben zuriick-
legen miissen, um ihren verdienten Lohn zu bringen | *)
Es bleibt mir bei der Betrachtung der socialen Bedeu-
tung des Erwerbszweiges noch ein dritter Punkt. Es ist
der Vortheil, den die Organisation des Erwerbs der Gesell-
schaft dadurch gewthrt, dass sie ihr das Talent sichert.
So lange es in Rom fiir unehrenhaft galt, sich fiir
die geistige Arbeit bezahlen zu lassen, bildete der Staats-
dienst und die Pflege der Wissenschaft ein Monopol der
Reichen, dem mittellosen Talent war der Zutritt zu beiden

factisch verschlossen (S. 110). Dass beide spiiter biirger-

*) Einen Anwendungsfall bietet die unldngst in Oesterreich
ventilirte Frage, ob den pensionirten richterlichen Beamlen die Aus-
ibung der Advocatur zu gestatten sei. Meiner Ansicht nach ent-
schieden nicht! Ich kann darin nur eine Desorganisation der Advo-
catur erblicken. Ist die Pension, welche die Regierung den abgehen-
den richterlichen Beamten gewiihrt, zu klein, so hat sie dieselbe zu
erhéhen — aber aus ijhrer eigenen Tasche, jene Maassregel ge-
wihrt ihnen dieselbe auf Kosten der Advocaten.
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liche Erwerbszweige wurden, begriindete nicht bloss einen
Fortschritt fiir das Individuum, sondern auch fiir die Ge-
sellschaft. Man trostet sich gern mit dem Satz, dass das
Genie alle Schwierigkeiten iiberwindet, aber auch das
Genie bedarf des Brodes, um zu leben, und wenn der
Beruf ihm kein Brod verspricht, weil er sich noch nicht
zu einem biirgerlichen Erwerbszweig entwickelt hat, so
muss es sich einen andern erwihlen, der ihm diese Ge-
wissheit gewihrt. Dem musikalischen Genie des neun-
zehnten Jahrhunderts gewihrt die Musik ein gesichertes
Brod, das des vierzehnten Jahrhunderts musste es in den
Burgen und Palisten der Grossen erbetteln; das Betteln
ist aber nicht Jedermanns Sache, und gar Mancher mag
in jener Zeit es vorgezogen haben, ein ehrsamer Schuster
oder Schneider, als ein vagirender Musikant zu werden.
Heutzutage kann der Welt so leicht kein Genie verloren
gehen; wo es auch auftaucht, wird es bemerkt und an
diejenige Stelle geschoben, wo es seine richtige Verwer-
thung findet, und letztere gewihrt ihm zugleich sein Brod.
Eine Catalani, ein Paganini, ein Beethoven kénnen in der
heutigen Zeit nie etwas anders werden, als was sie ge-
worden sind — im Mittelalter hitten sie, wenn sie es
verschmiht hitten, Binkelsinger oder Bierfiedler zu werden,
ein ehrsames biirgerliches Gewerbe ergreifen miissen. In
einer Zeit, die auf das Genie nicht eingerichtet ist, ist das
Genie ein Fluch — der Adler im engen Kifig, der sich,

wenn er kithn und gewaltig die Schwingen riihrt, an den
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Eisenstaben den Kopf zerstosst — in der Gegenwart da-
gegen, die dem Genie auf allen Gebieten der Kunst und
des Wissens die Pfade geebnet hat, hat das Genie sich
selber anzuklagen, wenn es nicht eine Quelle des Gliicks
fir sich selbst und eine Quelle des Segens fiir die Welt
wird. : . »

Was hat diesen Umschwung bewirkt? Die Siche-
rung des Lohnes in Form des Berufszweiges. Der
Berufszweig enthilt fir Jeden, der tiichtig ist, eine An-
weisung auf ausreichendes Brod. In der Gegenwart wiirde
Hans Sachs nicht mehr nithig haben, Stiefeln zu machen,
um dichten, Spinoza nicht mehr, Brillen zu schleifen, um
philosophiren zu kénnen, Kunst und Wissenschaft haben
es dahin gebracht, Jedem, der eine ausreichende Begabung
mitbringt, ein ausreichendes Brod bieten zu konnen: das
Gnadenbrod, das beide in fritherer Zeit aus den Hinden
der Grossen entgegenn.ehmen mussten, ist ersetzt durch
Gehalt und Honorar. (Nr.7.) Lot

6. Der Credit.

Der Credit enthilt den Abschluss der Entwicklung des
Tauschsystems, ‘er ist durch den Verkehrszweck in einer
Weise postulirt, dass er bei einer gewissen Entwicklung
des Verkehrs sich stets mit Nothwendigkeit einstellen muss.
Ohne Credit wire der Verkehr das unvollkommenste schwer-
f‘aﬂigste Ding von der Welt — ein Vogel ohne F]ﬁgell; um

sich zu bewegen, bedarf er der Schwingen des Kredits,
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und wie dem Vogel die Fliigel wachsen, so wie er kaum
aus dem Ei gekrochen, so auch ihm.

Ueber den Begriff des Credits sind die Nationalsko-
nomen, denen es obliegt, ihn festzustellen, nichts weniger
als einverstanden®), und dieser Umstand hat mich be-
stimm{, um meinerseits von der juristischen Seite aus die
Sache zu fordern, den Anhalt, den das rémische Recht,
dem wir den Ausdruck Credit entlehnt haben, auch in sach-
licher Beziehung gewihrt, heranzuziehen und in der er-
sten Auflage dieser Schrift eine ausfithrliche Darstellung
der rechtlichen Gestaltung der Sache im rémischen Recht
zu geben. Ich habe mich bei der Durchsicht dieser Par-
tie iberzeugt, dass ich des Guten zu viel gethan habe,
und ich unterziehe dieselbe einer kiirzenden Umarbeitung,
bei der ich mich auf das Wesentliche, schlechthin Gebo-
tene beschriinke.

Unter credere im weiteren Sinn verstehen die romi-
schen Juristen das Hingeben einer Sache an einen An-
dern mit der Verpflichtung zur demniichstigen Zuriickgabe,
und der romische Priitor benutzte in seinem Edict den Aus-
druck res creditae als Titelitherschrift, um simmtliche hierher

gehorigen Vertrige zusammen zu fassen.*j An dieses

*) Eine Uebersicht iiber die verschiedenen Ansichten gibt Knies,
der Credit, Erste Hilfte, Berlin, 1876. = Die Ansicht des Verfassers
halte ich nicht fiir richtig, und sie hat mich vorzugsweise bestimmt,
der Begriffsbestimmung des Credits einen grisseren Raum zu wid-
men, als ich sonst gethan haben wiirde.

**) 1.1 de R. Cr. (12. 1) ... credendi generalis appellatio est,
ideo sub hoc titulo Praetor et de commodato et de pignore edixit,
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Verhiltniss der Begriindung der Verpflichtung durch Hin-
geben kniipfte sprachlich wie historisch der Ausdruck und
der Begriff creditor an, denn jene Art der Begriindung
derselben war, wie unten (Kap. 8, Nr. 5) dargethan wer-
den wird, urspriinglich die einzige — creditor war der-
jenige, der etwas gegeben, debitor derjenige, der etwas
erhalten hatte (creduere, credere von dare, debere von
habere).

Aber die Entwicklung der romischen Obligation gab
wie ihr selber einen weiteren Inhalt, so entsprechend auch
dem Ausdruck creditor einen weiteren Sinn, creditor im
Sinn des neuen Rechts ist jeder Glaubiger, auch wenn er
nichts gegeben,*) debitor jeder Schuldner, auch wenn er
nichts erhalten hat, der blosse in rechtlich bindender Ab-
sicht abgeschlossene Vertrag reicht aus, um sie dazu zu
machen.

Auf dieser spitern Entwicklungsstufe der Obligation
bilden die res creditae daher nur eine einzelne, wenn
auch weitumfassende Kategorie des obligatorischen Vertra-
ges. Dieselbe zerfillt ihrerseits wieder in zwei Klassen,
je nachdem das Hingeben der Sache bloss das factische
Geben (Besitz) oder das rechtliche (Eigenthum) iibertra-
gen hat, im ersteren Fall mit der Verpflichtung zur Zu-

riickgabe derselben, im zweiten zur Zuriickgabe einer

nam cuicumque rei assentiamur alienam fidem secuti mox recepturi
quid ex hoc contractu, credere dicimur.
*) L 10—12 de V. S, (50. 16).
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gleichartigen Sache (specifische und generische Be-
stimmung des Objects der Riickgabe, kurz species und genus).

An diesen Gegensatz kniipft sich fir den Gldaubiger
eine praktisch hichst wichtige, einflussreiche Verschieden-
heit. Im ersteren Fall, wo er das Eigenthum und in den
meisten Fillen auch den juristischen Besitz beibehiilt, ist
er dadurch in ungleich anderer Weise gesichert, als im
letzteren, wo er beide aufgibt, er kann neben dem obli-
gatorischen Schutzmittel, welches ihm das Recht zur Ver-
fugung stellt (actio in personam), auch die Besitz- und
Eigenthumsklagen anstellen, letztere selbst gegen dritte
Personen, ja nach altem Recht sogar gewaltsam sich die
Sache wieder verschaffen. Seine rechtliche Stellung zur Sache
ist keine andere, als wenn sie sich noch in seinem Besitz he-
fande, dieses credere ist juristisch fir ihn nicht mit
der mindesten Gefahr verbunden. Beispiele dafiir gewih-
ren das Hingeben einer Sache zum Zweck der Aufbewah-
rung (depositum) oder der voritbergehenden entgeltlichen
oder unentgeltlichen Benutzung (Pacht, Miethe, commo-
datum).

Ganz anders steht es im zweiten Fall. Hier geht der
Gldubiger, da er Besitz und Eigenthum auf den Schuld-
ner ithertragen hat, des sachenrechtlichen Schutzes giinz-
lich verlustig und ist ausschliesslich auf seinen obligato-
rischen Anspruch angewiesen. Der Schuldner kann die
Sache, die er soeben erhalten, sofort auf einen Andern

iibertragen, und vermag er seiner Verpflichtung demnichst
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nicht nachzukommen, so hat der Gliubiger das Nachsehen.
Die hier dem Gliubiger drohende Unsicherheit bedingt da-
her in seiner Person ein ungleich grisseres Vertrauen zum
Schuldner (credere im Sinn des Glaubens) als im ersten
Fall, und diese Erwigung wird es gewesen sein, welche
die romischen Juristen vermocht hat, hier eine gesteigerte
Art des credere anzunehmen, das sie als in ereditum
ire oder abire, in credito esse, in creditum dare,
accipere bezeichnen.*)

Ein solches credere, welches dem Bisherigen nach die
generische Form der Bestimmung des zurtickzugebenden
Objects zur Voraussetzung hat, ist nun zwar an sich auch
bei solchen Sachen moglich, welche individuell zu sehr
von einander abweichen, als dass man unbesehen die eine"
fiir die andere dahin gibe, allein im Verkehr findet es
sich nur bei solchen, bei denen man bei richtiger Bestim-
mung oder Specialisirung des Gattungsbegriffes die Gewiss-
heit hat, in der zuriickerhaltenen Sache ganz denselben
Werth zuriick zu erhalten, den man gegeben hat. Darauf
beruht der juristische Begriff der vertretbaren (fungib-
len) Sachen im Gegensatz der nicht vertretbaren; bei

Jjenen bildet die generische Bestimmung die Regel, bei die-

*) 1.2°§41.49 §1 de R.Cr. (12.1) L5 §18 de trib. act. (14. &)
.19 § 5 ad SC. Vell. (16. 1) 1. 31 Loc.. (19. 2).. Als Gegensatz des
in credito esse wird das suum esse bezeichnet, als Kennzeichen:
quod vindicari non possit, 1. 27 § 2 de auro (34. 2). Das in credito
esse ist also gleichbedeutend mit Aufgabe des Eigenthums, in den
Fillen der ersten Art verbleibt dem Glaubiger das suum esse und
damit die Verfolgung desselben durch Vindication.
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sen eine seltene Ausnahme. Den hichsten Grad erreicht
dieser Gedanke der Vertretbarkeit, d. i. der Werthgleich-
heit beim Gelde, — die Romer bezeichnen es als certum
im eminenten Sinn — und das Geld ist daher, ganz ab-
gesehen von den sonstigen Griinden, die dazu mitwirken,
durch seine Natur dazu ausersehen, den Hauptgegenstand
des credere im obigen Sinn abzugeben, alle anderen an
sich dazu tauglichen Sachen zusammengenommen konnen
sich in Bezug auf diese Art ihrer okonomischen Verwen-
dung nicht entfernt mit ihm messen. Mit diesem Fall er-
reicht das creditum fiir den Verkehr seine hiochste Héhe,
und das idltere romische Recht hat ihn durch besondere
Bestimmungen von den iibrigen abgehoben. An ihn haben
wir anzukniipfen, um unseren modernen Begriff des Cre-
dits zu gewinnen.

Gegenstand des Credits in unserem heutigen Sinn ist
ausschliesslich das Geld; der Krimer, welcher Waaren auf
CGredit gibt, creditirt nicht die Waaren — das hiesse, er
wolle sie selber zurtickhaben — sondern den Kaufpreis.

Aber nicht iberall, wo Geld mit der Bestimmung der
demnichstigen Zuriickgabe hingegeben wird, sprechen wir
von einem Creditgeben. Wer bei seiner Abreise sein dis-
ponibles Geld zur Sicherheit bei einem Banquier in der
Weise deponirt, dass ihm demnichst nicht die Geldstiicke
(depositum regulare), sondern die Summe zuriickgegeben
werde (s. g. depositum irregulare), nimmt zwar ein in

creditum abire im romischen Sinn vor, und er versetzt
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Anfl. 11



162 Kap. VII. Die sociale Mechanik. 4. Der Lohn.

sich rechtlich ganz in dieselbe Lage, als wenn er ihm
das Geld zum Darlehn gegeben hitte, allein dieser Fall ist
nicht unter den Gesichtspunkt des Credits im Sinne des
Verkehrs zu bringen, und auch die rémischen Juristen haben
ihn von dem des Darlehns unterschieden. Die Erwiigung,
welche sie dazu veranlasste, war die Verschiedenheit des
Motivs in beiden Fillen: der Deponent gibt das Geld sei-
netwegen, der Darleiher des Andern wegen. In beiden
Fillen kann der Empfinger allerdings fiir seine Zwecke
daritber disponiren, aber in dem einen Fall ist dies bloss
Folge der Hingabe, im andern Fall Zweck derselben. Ganz
dasselbe Verhiltniss liegt in dem Fall vor, wenn Jemand
einem von ihm Beauftragten die zur Ausfiihrung des Ge-
schiifts oder zur Bestreitung der Auslagen erforderlichen
Geldmittel einhindigt, er iihertrigt das Eigenthum auf ihn
und verldsst sich darauf, dass er das Geld der Auflage
gemiiss verwende; aber auch dies ist wiederum kein Cre-
ditgeben, letzteres setzt voraus, dass es im Interesse des
Empfingers geschehe.

Das Creditiren von Geld im Interesse des Empfingers
kann in doppelter Weise erfolgen: in Gestalt eines selb-
stindigen Contracts durch Hingabe von Geldstiicken
d.i. des Darlehns, und bei Gelegenheit eines andern
Contracts durch das Creditiren der Geldsumme, die er
auf Grund desselben schuldig geworden ist, sei es dass
dies sofort bei Abschluss desselben oder erst hinterher durch

gewihrten Zahlungsaufschub geschieht. Den hiufigsten
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Anlass dazu bildet der Abschluss eines Kaufcontracts; wird
dabei das Creditiren des Kaufpreises zur Bedingung ge-
macht, so sprechen wir von einem Kauf auf Gredit (auf
Ziel). Gerade an diesen Fall denken wir im Leben in
erster Linie, wenn von Creditgeben und Creditiren die Rede
ist. Unter diesen Gesichtspunkt fillt das Creditiren des
Krimers an seine Kunden, unter diesen der Credit,
dessen der Kaufmann fiir seine Opérationen benothigt ist.
Bedarf er fiir dieselben eines Darlehns, so ist das ein Be-
weis, dass er in der Handelswelt keinen Credit geniesst,
letzterer muss dem richtigen Kaufmann das Darlehn er-
selzen.

Das rémische Recht bietet nun fiir diese Form des
Creditgebens eine Auffassung dar, deren Mittheilung und
Verwerthung den einzigen Grund abgegeben hat, warum
ich diese ganze Ausfithrung iiber das romische Recht
itherhaupt hier eingeschaltet habe. Sie lisst sich kurz mit
den Worten wiedergeben: jenes Creditiren enthiilt ein
bei Gelegenheit des Hauptgeschifts vorgenommenes ac-
cessorisches Darlehn.

Hat ein Kiufer nicht das Geld, um den Kaufpreis zu
bezahlen, so muss er Jemanden suchen, der ihm das Geld
leiht — ein Darlehn muss den Kaufcontract ermoglichen.
So gut nun wie jeder Andere kann auch der Verkiufer

ihm dies Darlehn geben*®), und dies thut er, indem er ihm

*) Ein Seitenstiick dazu in 1. 15 § 6 Loe. (19. 2), wo der Passa-
gier dem Schiffer vor Beendigung der Fahrt das Fihrgeld in Form

11%
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den Kaufpreis creditirt. Nicht aus Wohlwoellen, sondern im
eignen Interesse, um den Verkauf zu dem von ihm ver-
langten Kaufpreise zu ermiglichen; finde er einen Kiufer,
der ihm die Sache gegen Baarzahlung zu demselben Preise
abndhme, so wiirde er es nicht thun — im Verkehrsleben
gibt Niemand Credit, der nicht seine Rechnung dabei fin-
det. Auch in dem Fall, wenn der Verkiufer nicht die Ver-
zinsung des Kaufpreises ausbedingt, formell also keine
Zinsen erhilt, bekommt er sie doch materiell, sie stecken
im Kaufpreise, und der Kaufmann, der »auf Ziel« verkauft
hat, verstattet daher dem Kidufer, der davon keinen Ge-
brauch machen will, bei Baarzahlung ganz consequent einen
Abzug vom Kaufpreise (Decort, Disconto).

Der juristische Vorgang beim Creditiren des Kaufpreises
wire demnach so zu denken, dass der Verkiufer in seiner
Eigenschaft als Darlehnsgeber an sich in der ersteren
Eigenschaft den Kaufpreis entrichtet,*) letzterer ist damit
bezahlt.

Sollte der hier angenommene Vorgang seinen correcten
juristischen Ausdruck finden, so bedurfte es zum Zweck
eines Darlehns vorstreckt (vectura, quam pro mutuo acceperat), ein
accessorisches Darlehn, das demnichst nach Beendigung der Fahrt
zur Entrichtung des Fihrgeldes dient, der Empfinger zahlt es zu-
riick an sich in seiner Eigenschaft als Schiffer.

*) Derartige juristische Manipulationen sind bei den rémischen
Juristen nichts Seltenes [so z. B. soll der Vormund in seiner Eigen-
schaft als Schuldner des Miindels an sich in der Eigenschaft als
Vertreter desselben Zahlung leisten, d. h. sie als beschafft eintragen,

1.9 §5 de adm. tut. (26. 5); ein anderes Beispiel 1. 15 de R. Cr. (12. 1)]
fir die juristische Technik sind dieselben gar nicht zu enthehren.
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der Verwandlung der Kaufschuld in eine Dahrlehnsschuld
eines besonderen juristischen Geschifts, und wir miissten
wenig vom alten romischen Recht wissen, um nicht mit
aller Sicherheit behaupten zu diirfen, dass es der Sache
diese Gestalt gegeben hat. Die solenne Eigenthumsiiber-
tragung (mancipatio) bot dazu keinen Raum, das Credit-
geben musste entweder in die unserem heutigen Wechsel
entsprechende Form des Nexum oder in die einer Buch-
schuld (Literalcontract) *) oder einer Stipulation (Verbal-
contract)**) gebracht werden. Seitdem der formlose Kauf-
contract klagbar geworden war, erstreckte man die ver-
bindende Kraft desselben auch auf die Nebenberedung der
Creditirung des Kaufpreises, die Vermittlung derselben in
Gestalt eines besonderen Geschiifts: des accessorischen
Darlehns war also damit iiberfliissig geworden.***] Pro-
cessualisch fand dies seinen Ausdruck darin, dass der
creditirte Kaufpreis mit der act. venditi eingeklagt ward.
Eine materielle Nachwirkung der alten Auffassung, dass
dem Kiufer der Kaufpreis geliehen sei, erblicke ich noch
in dem Satz, dass er denselben vom Augenblicke der

Tradition der Sache an zu verzinsen hat.

*) Ein Beispiel in dem celebren Betrugsfall bei Cic. de off. ITI 14
nomina facit, negotium conficit.

**) Dass das Creditgeben damit die Gestalt des Darlehns annimmt,
wird in 1. 3 § 3 ad SC. Mac. (14. 6) ausdriicklich anerkannt: si in
creditum abii . . ex causa emtionis .. et stipulatus sim, licet coe-
perit esse pecunia muiua.

***) Die Moglichkeit, die Kaufschuld hinterher noch durch einfachen
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Die bisherige Ausfﬁﬁrung hatte zum Zweck, die ju-
ristische Form des Credits, wie sie sich im rgmischen
Recht ausgeprigt findet, zur Anschauung zu bringen, um
dadurch die folgende Ervrterung, welche sich der social-
okonomischen Bedeutung desselben zuwendet, vorzu-
bereiten.

Wir kniipfen an die Behauptung an, mit der wir oben
(S. 136) den Credit einfihrten: ohne Credit wire der
Verkehr das unvollkommenste, schwerfilligste Ding von der
Welt, er ist durch den Verkehrszweck in einer Weise ge-
boten, dass er iiberall mit zwingender Nothwendigkeit sich
einstellen wird.

Der Verkehrszweck besteht in der Befriedigung der
menschlichen Bediirfnisse, die Form, in der dieselbe sich
vollzieht, ist der Tauschvertrag im weitesten Sinn: Leistung
um Gegenleistung, oder, seitdem das Geld die normale
Form des Aequivalents fiir alle zu beschaffenden Leistun-
gen geworden ist, Beschaffung der Leistung durch Geld.

Wie nun, wenn es dem Bediirftigen daran gebricht?
In diesem Fall wiirde er, wenn er nicht in der Lage ist,
sich dasselbe durch Verkauf seiner Sachen — und dies
vielleicht nur mit schwerster Einbusse — zu verschaffen,
nicht im Stande sein, sein Bediirfniss zu befriedigen, das
Brod, an dem das Leben der Seinigen wie sein eigenes
hingt, wiirde ihm versagt bleiben, selbst dann, wenn er

Vertrag in ein Darlehn zu verwandeln, blieb aber auch jetzt noch
bestehen, 1. 15 de R. Cr. (12. [
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die gesichertste Aussicht hiitte, das ihm momentan feh-

lende Geld in kiirzester Frist zu erhalten.

In diese Liicke, welche das Tauschsystem in seiner
obigen Gestalt offen lisst, schiebt sich nun der Credit
ein, er hilft der Noth der Gegenwart ah durch Heran-
ziehung der Zukunft.

Der Noth der Gegenwart kann zuniichst abhelfen der
Freund. Aber Freundschaft und Wohlwollen bilden keinen
Factor des Verkehrs (S. 107), der Hebel, auf den er be-
rechnet ist und berechnet sein muss, ist der Egoismus, er

hat den Vorzug nie zu versagen.

Das Darlehn des Freundes ist ein unentgeltliches, das
des Egoisten ein entgeltliches, derselbe verlangt Zinsen.
Damit ordnet sich das Darlehn dem Grundzug des Tausch-
systems unter: Leistung um Gegenleistung — die Zinsen
bilden das Aequivalent fiir die zeitweise Ueberlassung des
Kapitals, Zeit ist Geld, eben sowohl in Bezug auf die Er-
werbskraft des Geldes als auf die des Menschen.

Auch unter dieser Bed'ingung. aber erhilt der Bediirf-
tige das Geld nur, wenn der Darleiher das Vertrauen
hegt, dass er es demniichst wieder erhalten werde — das
okonomische credere des Geldes hat das moralische
zur Person zur Voraussetzung — Credit ist der Glaube auf

okonomischem Gebiet, die Gliubigen sind die G]éi'ubiger.

Den Darleiher nennen wir als Innehaber von Geld-

mitteln, die er dem Anleiher zur Verfiigung stellt, Kapi-
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talisten, diese Geldmittel selber Kapitalien.*) Hat
die Gegenwart mehr, als sie bedarf, so legt sie bei guter
Wirthschaft den Ueberschuss fiir die Zukunft zuriick —
sie spart. Werden dieser Ersparnisse mehr, als bei dem
Normalmaass des individuellen Bediirfnisses verbraucht wer-
den, so mennen wir sie Kapitalien. Kapitalien sind
Ueberschiisse der Wirthschaft, welche die Anfechtung durch
das fortgesetzte Bediirfniss siegreich bestanden haben.
Es ergibt sich daraus, dass der Begriff ein relativer ist.
Eine Summe von 300, vielleicht selbst 30 Mark kann fiir
den Armen ein Kapital sein, d. h. eine bei ihm gegen
jene Anfechtungen vollstindig gesicherte Ersparniss, bei
dem Reichen ist es vielleicht die zehn- und hundertfache
Summe noch nicht — das Kapital beginnt, wo die Er-
schopfung durch das Bediirfniss endet.

Wie nun der Giiterverkehr die Sache von der Stelle,
wo sie ihre Bestimmung, dem menschlichen Bediirfniss zu
dienen, nicht erfiillt, dahin bringt, wo dies der Fall, so
der Geldverkehr die Kapitalien. Das Mittel dazu sind die
Zinsen. Sie locken das Geld von der Stelle, wo es sich

*) Die Bezeichnung »caput« fiir die Darlehnssumme (im Sinne der
Hauptsache gegeniiber den Zinsen als der Nebensache) entstammt der
spitern romischen Kaiserzeit, die friihere gebrauchte war sors.
Wie jener Ausdruck caput, so involviren auch die heutigen: Kapi-
talien, Kapitalist die okonomische Verwerthung des Geldes mittelst
Zinsen; wo wir sie nicht im Sinne haben , sprechen wir von Geld.
Die Bestimmung des Kapitals ist, Zinsen zu tragen, Kapitalist im
eminenten Sinn ist derjenige, der von seinen Zinsen (Renten, daher
Rentier) leben kann.
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angesammelt hat, ohne wirthschaftliche Verwendung zu
finden, an diejenige, wo es fehlt und nothig ist. Ueher-
fluss an der einen, Mangel an der andern Stelle gleichen
sich aus, was der Eine zu viel hat, kommt demjenigen zu
statten, der zu wenig hat. Es ist die Ausgleichung zwi-
schen Vergangenheit, Gegenwart, Zukunft der Wirthschaft,
vertheilt auf zwei Personen. Die Vergangenheit fillt auf
den Kapitalisten, er hat sparen miissen, um borgen zu
konnen, Gegenwart und Zukunft auf denjenigen, der das
Geld anleiht, die Gegenwart in Gestalt des Deficits, die
Zukunft mit der Aufgabe, durch die demnichstigen Ueber-
schiisse dies Deficit zu decken. Es ist dasselbe Phinomen
der Ausgleichung in der wirthschaftlichen Welt, wie in
der kosmischen die der Wirme iiber die verschiedenen
Jahreszeiten, Gegenden, Land und Meer.

Aber das Darlehn des Kapitalisten, der uns das baare
Geld borgt, sei es dass er selber es gibt, oder dass er uns
bei einem Andern Credit erdffnet, enthilt nicht das ein-
zige Mittel, wie wir unserer Noth abhelfen kionnen, zu ihm
gesellt sich die oben (S. 163) erwihnte zweite Art des
Creditgebens bei Gelegenheit eines anderen Contracts: das
Creditiren der Geldsumme im Gegensatz der baaren
Geldmittel hinzu. Den Hauptanlass dazu bietet der Kauf-
contract, und mit Hinblick darauf wollen wir diese Art
als Waareneredit im Gegensatz zum Gelderedit beim
Darlehn bezeichnen, indem wir uns dabei dem Sprachge-

brauch des gewohnlichen Lebens anschliessen, der hier
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von »Waaren auf Credit nehmen« spricht; dass juristisch
nicht sie, sondern der Kaufpreis creditirt wird, ist oben
(8. 161) bemerkt.

Im Sinne des Rechtes ist der Kaufpreis nur dann cre-
ditirt, wenn dies vereinbart ist; ist dies nicht der Fall,
so ist der Kauf, auch wenn der Verkiufer, ohne Zahlung
erhalten zu haben, die Waare aus der Hand gibt, juri-
stisch Baarkauf, das Creditiren ist hier etwas rein That-
siichliches, ein obligatorisches Precarium, dem der Ver-
kiufer jeder Zeit ein Ende machen kann, und an welches
sich daher nach fiimischem Rechte auch nicht der Ueber-
gang des Eigenthums kniipft, der vielmehr Zahlung oder
vertragsmissiges Creditiren des Kaufpreises voraussetzt.
Fir die okonomische Function des Credits in unserem
heutigen Verkehrsleben, die fir die folgende Betrachtung
allein in Betracht kommt, ist aber dieser Unterschied ohne
erhebliche Bedeutung, thatsichlich nimmt das rein fac-
tische Creditiren, bei dem der Verkiiufer, wenn er will,
sofort nach Ablieferung der Waaren den Preis begehren,
die Rechnung einsenden und auf Bezahlung derselben he-
stehen kann, es aber nicht thut, kaum einen geringeren
Raum ein als das Creditiren im Sinne des Rechts.

Von dem Gelderedit unterscheidet sich der Waaren-
eredit in diesem weitern Sinn dadurch, dass jener durch
die Natur des Geschiifts selber geboten ist — ein Darlehn
ohne Credit enthilt einen Widerspruch in sich selber —

wihrend er beim Kauf eine zufillige Beigabe bildet, die
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fehlen kann. Der Kaufcontract hat als Baarkauf begonnen,
und erst im Laufe der Entwicklung ist ihm der Creditkauf
zur Seite getreten, der Gedanke des Credits hat zuerst im
Darlehn, das ausschliesslich auf ihm beruht, das Licht der
Welt erblickt und ist dann erst von ihm auf den Kauf-
contract iibertragen worden: Auch ohne die historischen
Anhaltspunkte, welche das romische Recht fiir diese Be-
hauptung darbietet (S. 165), wiirden wir uns aus allgemei-
nen Griinden zu ihr gedriingt sehen. Der geborene Credit-
geber ist der Kapitalist, der durch seine Ersparnisse Geld
eriibrigt hat, sein Interesse geht dahin, einen Andern zu
finden, bei dem er es in Form von Zinsen verwerthen
kann. Er sucht das Geld los zu werden, der Verkiiufer
dagegen sucht es zu bekommen, und er ist hiufig so
wenig zugleich Kapitalist, dass umgekehrt der Mangel an
Geld fiir ihn nicht selten das einzige Motiv zum Verkaufen
abgibt.

Was veranlasst ihn dazu, den Kaufpreis zu creditiren?
Selbstverstindlich nur sein eigenes Interesse. Kann er
ebenso vortheilhaft gegen baar wie auf Credit verkaufen,
so gibt er keinen Credit; letzteren gewihrt er nur, um
entweder einen Verkauf, der sonst ginzlich unterblieben
wiire, zu ermdglichen oder um einen hiheren Kaufpreis zu
erzielen, in beiden Fillen muss der Kaufcontract ihm den
Credit, den er gibt, bezahlt machen. '

Indem der Verkdufer Credit gewihrt, iibernimmt er

damit tkonomisch die Rolle des Darlehnsgebers, des Kapi-
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talisten. Er erspart dem Kiufer die Nothwendigkeit, sich
die ihm fehlenden Geldmittel von letzterem zu verschaffen,
welcher der berufene Mann dafiir ist, er selber thut das-
jenige, was urspriinglich letzterer allein that: er stellt
ihm die ihm fehlenden, zum Abschluss des Kaufs erfor—
derlichen Geldmittel zur Verfiigung, d. h. er leiht sie ihm,
nur nicht wie jener in Gestalt eines selbstindigen, sondern
in Gestalt eines accessorischen Darlehns, das sich als Be-
standtheil in den Kaufcontract einschiebt. Ob dasselbe die
juristische Gestalt des Darlehns annimmt, wie es im altri-
mischen Verkehr der Fall war, und wie es bei uns im kauf-
minnischen Verkehr durch Ausstellung eines Wechsels ge-
schieht, ist fir die 6k onomische Betrachtung des Ver-
hiltnisses gleichgiltig. Der Verkiufer itht hier thatsiichlich
die Function des Darleihers aus. Die Zinsen, ohne welche
jener das Darlehn nicht gibt, stecken fiir ihn, wenn er
sie nicht ausdriicklich bedungen hat, im Kaufpreise, der
mit Riicksicht auf den gewiihrten Credit hoher bemessen
ist, als er es beim Baarkauf sein wiirde.

In dieser Weise erfasst ordnen sich Geldcredit und
Waarencredit demselben Gesichtspunkt unter: dem des
Darlehns. Der Geldcredit ist das selbstindige, offensicht-
liche, der Waarencredit das accessorische, versteckte Dar-
lehn.  Die praktische Bedeutung der Uebertragung des
Credits vom Darlehn auf den Kaufcontract lisst sich nicht
hoch genug anschlagen, sie gehort zur Zahl jener Ver-

kehrsthatsachen ersten Ranges, die dem ganzen Verkehr
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eine andere Gestalt geben. Erst mit der Aufnahme des
Credits in das Waarengeschift hat der Tauschverkehr die
vollendete Gestalt erhalten, deren er fihig ist, dariiber
hinaus gibt es keinen Fortschritt mehr fiir ihn.

Um die Bedeutung, welche der Waarencredit fiir den
Verkehr behauptet, richtig zu wiirdigen, haben wir, wie
ich glaube, zwei Gebiete desselben zu unterscheiden. Das
eine entfillt auf den biirgerlichen (nichtkaufminnischen),
das andere auf den kaufminnischen Verkehr: der Credit,
den der Privatmann (Nichtkaufmann), und derjenige.
den der Kaufmann nimmt, jenen will ich den biirger-
lichen, diesen den kaufminnischen (oder Handels-)
CGredit nennen.

Kaufeontracte iiber bewegliche Sachen, bei denen auf
beiden Seiten Privatleute stehen, bilden im Verkehr die
Ausnahme, regelmissig ist der andere Theil ein Kauf-

. mann im weitesten Sinn des Wortes, der aus Ankauf und
Verkauf ein Gewerbe macht: der Krimer, Tridler, Gast-
wirth, Buchhindler, Handwerker, Banquier u.s. w. Ge-
geniiber der ungeheuren Zahl von Kaufcontracten, die sich
tiglich in dieser Gestalt vollziehen, verschwinden diejenigen,
bei denen ein Privatmann dem andern verkauft, fast in
Nichts; im Leben mancher Menschen kinnen Jahre, viel-
leicht ein ganzes Leben vergehen, ohne dass ein solcher
Fall vorkommt, und wo er einmal eintritt, erfolgt der Verkauf
regelmissig gegen Baarzahlung. Nur die Auflosung eines

Haushaltes im Fall des Todes, der Ortsverinderung u. s. w.
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bringt auch den Privatmann in die Lage, als Verkiufer be-
weglicher Sachen aufzutreten, und zwar geschieht letzteres
regelmissig in der offentlichen Form der Versteigerung. Bei
dieser Veranlassung tritt auch an ihn die Frage vom Cre-
ditgeben heran. Es ist eine Erfahrung, die schon die
Rémer gemacht haben, dass bei Versteigerungen durch
Creditgeben hohere Preise erzielt werden als bei Baar-
kauf, und darauf beruhte in Rom die Organisation des
Creditgebens bei Auctionen. Sie bestand in der Uberwei-
sung des Creditgebens an den argentarius: den rémischen
Auctionator, der bei seiner Personalkenntniss der geeignete
Mann war, die Creditwiirdigkeit des einzelnen Bieters zu
beurtheilen, und der das Creditgeben gegen gewisse Pro-
cente vom Gesammtertrage auf eigene Gefahr iibernahm,
ganz so wie der heutige Auctionator, der gegen eine
gewisse Provision das del credere iibernimmt und dem
Versteigerer nach Abzug derselben den Gesammtertrag so- .
fort baar auszahlt — die Privatperson wehrt das Credit-
geben maglichst von sich ab und iberlisst es dem Ge-
schiiftsmann.

Vollig anders als beim Verkauf der beweglichen,
steht es bei dem der unbeweglichen Sachen. Hier bildet
das Creditgeben die Regel; ein Theil des Kaufgeldes wird
angezahlt, der andere Theil, in der Regel der grossere,
bleibt verzinslich und gegen Vorbehalt des Eigenthums
oder hypothekarisch gesichert auf dem Grundstiick stehen,

der Verkdufer schiesst dem Kiufer die Summe vor, die
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derselbe sonst bei einem Andern vernehmen mtiséte, er
itbernimmt tkonomisch die Rolle des Darleihers. Dieser
Fall des Credits fillt unter den Gesichtspunkt des Real-
credits im Gegensatz zum Personaleredit. Vom Cre-
dit im Sinne des Vertrauens hat er nichts an sich; indem
der Verkiufer reale Sicherheit begehrt, beweist er damit,
dass er zu dem Kiufer kein Vertrauen hat, er leiht ihm
zwar (credere im ckonomischen Sinn), aber er traut ihm
nicht (eredere im moralischen Sinn).

So darf man sagen: beim Verkauf des Privatmanns
spielt das Creditgeben in diesem letzteren Sinn eine hochst
untergeordnete Rolle, auf tausend Fille des vom Kauf-
mann kommt vielleicht nicht ein Fall des von ihm ge-
wiihrten Credits. Der Privatmann nimmt sich die Sache
sicher, und er kann es und muss es, er lebt nicht vom
Verkauf wie der Kaufmann, der, um seinen Absatz zu
steigern, genothigt ist, dies kiinstliche Lockmittel zu Hilfe
zu nehmen, und bei dem sich der Verlust, den er in
einem einzelnen Fall erleidet, auf eine grosse Masse von
Fillen vertheilt und dadurch wiederum ausgleicht. Wie sein
Geschiift ihn zum Creditgeben nathigt, so macht es ihm
auch die Nachtheile desselben mit den Vortheilen bezahlt,
— der Kaufmann versichert sich selber.

In Bezug auf die Personen, denen er Credit gewihrt,
haben wir den Privatmann und den Kaufmann zu unter-
scheiden. Fiir ihn selbst kniipft sich daran allerdings

kein wesentlicher Unterschied, er sucht in beiden Fillen
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dadurch den Abschluss eines Geschiifts zu ermoglichen, das
sonst vielleicht unterbliehen wire, und er wagt in dem
einen Fall so gut wie in dem andern, nur dass sein Wag-
niss beim Kaufmann ungleich héhere Dimensionen an-
nimmt. In Bezug auf den andern Theil dagegen bt der
Credit in beiden Fillen eine wesentlich verschiedene Func-
tion aus, die ich passend mit Consum- und Handels-
credit glaube wiedergeben zu kénnen. Jener findet sein
Motiv und sein Maass im momentanen Bediirfniss der-
Jjenigen Sache, die auf Credit gegeben wird. Die Voraus-
setzung der mangelnden Geldmittel zur Bestreitung des-
selben bildet hier die Ausnahme, nicht die Regel. Der
Betrieb der biirgerlichen Wirthschaft soll so eingerichtet
sein und ist regelmissig so eingerichtet, dass es des Cre-
dits beim Krimer, Bicker, Schlichter u. s. w. nicht be-
darf — der ordentliche Wirth macht keine Schulden, lebt
nicht auf Credit, so wenig wie er selber Gredit zu geben
pllegt. Baarzahlung ist das Prineip der geordneten biirger-
lichen Wirthschaft, Nothwendigkeit des Credits der Beweis
der verschuldeten oder unverschuldeten Storung des nor-
malen Verhiltnisses.

Ganz anders verhilt es sich mit dem Handelscredit,
bei dem es sich nicht um Erlangung der Sache zum Zweck
der Befriedigung des eigenen Bediirfnisses durch sie,
sondern des weiteren Verkaufes derselben handelt. Der
ordentliche Kaufmann darf Credit nehmen, ohne diesen

Namen einzubiissen, und er muss es, er wire gar nicht
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Kaufmann, wenn er ihn fiir seine Operationen nicht an-
spannen wiirde. Der Verkauf der Waaren muss ihm’ die
Mittel liefern, mit denen er den Ankauf deckt, er muss
mehr kaufen, als er sofort bezahlen kann. Der Credit
bildet einen wesentlichen, vollig unentbehrlichen Factor
und Hebel seines Geschiftsbetriebes, das Maass, in dem
er ihn geniesst, das Kriterium seiner Tiichtigkeit und seiner
Bedeutung in der kaufminnischen Welt. Der Gegensatz
der normalen Gestaltung der biirgerlichen Wirthschaft
und des kaufminnischen Geschiifts mit zwei Worten aus-
gedriickt lautet: Baarzahlung und Credit.

In Wirklichkeit hat aber auch fiir erstere der Credit
eine Ausdehnung gewonnen, die zu dieser Behauptung
wenig stimmt. Er beschrinkt sich niimlich keineswegs auf
den zwingenden Anlass, der ihn hier zuerst ins Leben ge-
rufen hat: den Mangel baarer Geldmittel — ich mochte
ihn in dieser Gestalt als Verlegenheitscredit bezeich-
nen — sondern er wird gegeben und genommen, auch wo
diese Voraussetzung gar nicht zutrifft, er wird mancher
Orten und in manchen Geschiften dem Kunden sogar wi-
der seinen Willen octroirt, die Baarzahlung wird zuriick-
gewiesen, gleich als ob es dem Verkidufer zur Unehre
gereichte, sie anzunehmen; eine Rechnung ist von ihm
ausser der Zeif, wo er gewohnt ist, sie auszustellen, oft
kaum zu erlangen. An die Stelle der sofortigen Zahlung
oder sofortigen Zustellung der Rechnung ist hier die

Sitte getreten, letztere nur periodisch, zu gewissen Ter-
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl, 12
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minen einzureichen. Worin besteht das Motiv derselben?
Ich habe es in der ersten Auflage dieser Schrift in die
dadurch fiir beide Theile zu beschaffende Erleichterung
des Zahlungsmodus gesetzt — die listigen, tiglichen
kleinen Zahlungen beim Kramer, Bicker, Fleischer werden
durch periodisch sich wiederholende grossere ersetzt —
und ich habe ihn darnach als Bequemlichkeitscredit
bezeichnet. Ich habe mich {iberzeugt, dass diese Auffas-
sung die Absicht, die dabei obwaltet, nicht deckt. Der
Bequemlichkeitscredit hat zugleich die Bestimmung, den
Verlegenheitscredit zu verdecken, er soll Kunden, bei de-
nen letzterer am Platz wire, die Beschimung, ihn zu er-
bitten, die sie vielleicht vom Kauf giinzlich abhalten konnte,
ersparen — um ihn denjenigen, auf die es eigentlich ab-
gesehen ist, in unverfinglicher Weise gewiihren zu kénnen,
wird er Allen gewihrt; die Einrichtung muss allgemein
sein, um denjenigen, auf die sie berechnet ist, ihren Dienst
zZu erweisen.

Das ist der Credit in der Region des biirgerlichen
Lebens. Zu seiner vollen Kraftentfaltung gelangt der Credit
aber erst in der Region des kaufminnischen Lebens.
Eine Privatperson, welche 1000 im Jahre einzunehmen
hat, wird bei ordentlicher Wirthschaft nicht fiir mehr als
1000 im Jahr auf Credit nehmen, aber auch ein solider
Kaufmann, der 10 000 im Vermigen hat, macht nicht selten
ein Geschift von 100000 und dariiber. Die Funection,

welche der kaufminnische Credit ausiibt, besteht nicht
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wie bei dem biirgerlichen darin, das momentane Missver—
hiiltniss zwischen dem Bediirfniss und den Geldmitteln un-
schédlich zu machen, sondern dem Geschiiftsmanne die Mog-
lichkeit zu verschaffen, fremdes Kapital fiir sein Geschiift
verwenden, damit speculiren zu konnen, und darnach
diirfen wir diese Form des Credits als Speculations-
credit bezeichnen. Die Waaren, welche ihm ohne Zah-
lung geliefert werden, bilden fiir ihn eine Art der Kapi-
talanleihe (Geldwerth statt Geld), der Credit, den er er-
hiilt, soll seine demniichstige Leistungsfihigkeit herbeifithren,
er wird gegeben im Hinblick auf den durch ihn selber erst
zu beschaffenden Erfolg.

Die Vortheile, welche der Credit dem kaufminnischen
Geschift gewihrt, miissen aber theuer bezahlt werden. In
dem Credit eroffnet sich fir den Verkehr, den sonst bei
seiner robusten Constitution nichts anfechten wiirde, eine
Quelle ernstlicher Gefahr, eine Ursache periodischer Stii-
rungen und Unterbrechungen seiner normalen Lebensfunc-
tionen. ~Der Credit gleicht den narkotischen Mitteln. Bei
richtigem Gebrauch geeignet, die Kriifte des Menschen anzu-
regen, zu beleben, zu steigern, rufen sie, im Uebermaass an-
gewandt, an Stelle der Anfrischung umgekehrt Abspannung
und Erschlaffung hervor. In derselben Weise verhilt es sich
mit dem Handelscredit. Richtig angewandt, die Krifte des
Einzelnen iiber das gewthnliche Maass erhebend, den Ver-
kehr belebend, wirkt er, maasslos angewandt, verhee-

rend, gleichmissig diejenigen verderbend, die ihn nehmen,
' 12%
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wie die, welche ihn geben. Bei berauschenden Getrinken
bezeichnet unsere Sprache den von der Natur verhingten
Zustand unfreiwilliger Busse fiir das Uebermaass in dem
Gebrauch derselben als Katzenjammer, beim Verkehr nennt
man ihn eine »Handelskrise«; in neuester Zeit ist dafiir
der Ausdruck: »Krache iblich geworden. Der Krach ist
der durch iibermissige Creditausnutzung bewirkte skonomi-
sche Katzenjammer — der Schwindel spielt bei beiden eine
grosse Rolle.

Der Grund dieser Gefahr liegt darin, dass der Gredit
mit fremdem Kapital operirt. Von dem Einsatz x, den
der Creditnehmer auf die Karte setzt, gehort ihm selber
vielleicht nur !/, x, die 9/, dem B. Schlidgt das Unter-
nehmen ein, so fillt der ganze Gewinn ihm zu, schligt
es fehl, so geht das Wagniss iiber /1 x hinaus nicht mehr
auf seine, sondern auf fremde Gefahr. Wire das ganze x
sein eigen, so wiirde er selber die ganze Gefahr tragen
und darum vorsichtiger im Wagen sein. Der Credit ist
ein Beforderungsmittel des Wagnisses — je weniger der
Mensch hat, um so vortheilhafter ist es fir ihn zu specu-
liren, wenn er Leute findet, die ihm creditiren.

Mit dem Handelscredit haben wir die hochste Stufe
des auf dem skonomischen Lohn ‘in unserem oben (S. 129)
entwickelten weitesten Sinn beruhenden Verkehrssystems
erreicht. Der skonomische Lohn ist aber nicht die einzige

Form, in der die Gesellschaft den Lohnbegriff fiir ihre
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Zwecke zur Verwendung bringt, es gibt noch eine zweite,

zu der wir nunmehr iibergehen.

7. Der ideale Lohn und die Combination

desselben mit dem ékonomischen.

Unsere Sprache beschrinkt den Begriff des Lohnes
nicht auf diejenige Form desselben, die wir bisher allein
im Auge hatten: das Geld, sondern sie gebraucht ihn im
moralischen Sinn fiir jedes Gut, das Jemandem als Aus-
gleichung fiir eine verdienstliche That zu Theil wird, sie
spricht z. B. von einem Lohn-der Tugend, des Fleisses
u. s. w. Ob dieser weitere Lohnbegriff fiir den Verkehr
irgend welche Bedeutung hat, wird sich demniichst zeigen;
dass er sie fiir die Gesellschaft hat, kann nicht Gegen-
stand des Zweifels sein. Der Lohn in diesem weiteren
Sinn bildet das Gegenstiick der Strafe; die Gesellschaft
straft denjenigen, welcher sich gegen sie vergangen, sie
belohnt denjenigen, der sich um sie verdient gemacht hat.

Die Verwendung, welche sie heutzutage wvon dem
Lohn macht, steht hinter der der Strafe weit zuriick,
sie hat in dieser Beziehung dem Alterthum gegeniiber
einen ganz erheblichen Rickschritt gemacht. In Rom
standen Lohn und Strafe als die beiden der Gesellschaft
zur Verfolgung ihrer Zwecke zur Verfiigung gestellten
Mittel in den Augen der Socialpolitiker sich vollig gleich;
ein romischer Jurist scheut sich nicht, bei der Frage vom

Endzweck des Rechts den Lohn mit der Strafe auf eine
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und dieselbe Linie zu riicken.*) Hochst bezeichnend ! Was
hat der Jurist mit dem Lohn zu thun? Heutzutage nichts,
heutzutage ist nur die Strafe seinen Hinden anvertraut,
ein rechtlicher Anspruch auf Belohnung hervorragender,
ungewdshnlicher Verdienste steht heutzutage Niemandem zu.
Gerade darin aber spiegelt sich der gewaltige Gegensatz
zwischen der romischen und unserer heutigen Welt ab,
dass der offentliche Lohn in Rom nicht wie bei uns eine
bloss sociale, sondern dass er eine rechtliche Bedeutung
hatte, dass dem Strafrecht ein Lohnrecht entsprach
— ein Begriff, den wir gar nicht kennen — ja es ist nicht
zu viel gesagt, wenn wir behaupten, dass bis zu der Codi-
fication des Strafrechts am Ende der Republik das Lohn-
recht sich einer grosseren Bestimmtheit erfreute als das
Strafrecht. Das Strafrecht ward vom romischen Volk mit
einer Freiheit gehandhabt, welche an Willkiir grenzte ; *¥)
ob es eine Strafe erkennen wollte, und welche, war rein
Sache seines freien Beliebens. Aber ob dem Feldherrn
ein Triumph oder eine Ovation gebiire, ob der Soldaf einen
Anspruch auf die eorona muralis, civica, castrensis, navalis
— die militdrischen Orden der Rémer — habe, war genau

geregelt und konnte selbst Gegenstand eines Processes

—_— e

ML o4 §1 deJ. et . (1. 1) . . bonos non solum metu poe-
narum, verum etiam praemiorum quoque exhortatione efficere cu-
pientes. .

**) Siehe meinen Geist des romischen Rechts IT § 25 (Aufl. 4,
S. 46 fl.).
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werden. *) Den Triumphen, den Oelkrinzen bei den
olympischen Spielen, den Mauer- und Biirgerkronen u. s. w.
des Alterthums entsprechen ihrer Bestimmung nach unsere
heutigen Orden, Titel, Standeserhhungen, aber sie sind nicht
Sache des Rechts, sondern allerhdchster Gnade (»Gnaden-
bezeugungen«), und vor dem Glauben, in ihnen die zwei-
fellosen Beweise hervorragender socialer Verdienste zu er-
blicken, ist man vielfach nirgends mehr bewahrt als an
der Quelle, von wo sie ausgehen, weil man die Motive,
Hebel, Riicksichten u. s. w. kennt, welche dabei mitwir-
ken; man mochte sie oft mit den Aepfeln vergleichen, die,
den ferner Stehenden unerreichbar, denjenigen, die unter
dem Baum sitzen, oder die in der Lage sind, ihn schiit-
teln zu kénnen, in den Schooss fallen. Ob diese Gestalt
der Sache im Laufe der Zeiten einer andern Platz machen,
ob auch fiir das staatliche Lohnsystem derselbe Umschwung
sich vollziehen wird, wie er fiir das staatliche Strafsystem
lingst stattgefunden hat: der Fortschritt von dem subjec-

tiven Belieben zu festen Regeln, d. h. zum Recht, was

*) Val. Max. II 8, 2 . . judicium, . .. in quo de jure trium-
phandi .. actum. Das ganze achte Kapitel bei diesem Schriftsteller
- handelt »de jure triumphandic«. Ein Process iiber den Anspruch auf
die corona muralis, der beinahe zu einem Soldatenaufstande gefiihrt
hitte, bei Livius 26, 48. Das »jus civicae coronae« bei Gell. VI, 5
§ 13. Andere Belohnungen rechtlicher Art, die an bestimmte Voraus-
setzungen gekniipft waren: die Erlangung des vollen Biirgerrechts
und der viterlichen Gewalt fiir einen Minderbiirger (Latini Juniani
Ulp. III Gaj. [ 66), das erbrechtlich und auch sonst so wichtige jus
liberorum: die Primie der fruchtbaren Ehe.
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nichts anders ist als die Riickkehr zur Weise des Alter-
thums, — dartiber lasse ich Jedem seine Ansicht, ich
meinerseits glaube daran. Ob der Lohn oder die Strafe,
die beide nichts als die Idee der Gerechtigkeit zu verwirk-
lichen haben, sich verirrt, d. h. den Rechten verfehlt und
den Unrechten aufsucht, ist mit der Idee der Gerechtig-
keit in gleicher Weise unvertriglich.

Aber nicht der personliche Trager der Staatsgewalt
allein ist es, welcher das Verdienst gegen die Gesellschaft
belohnt, sondern neben ihm gibt es noch eine unperson-
liche Macht: die &ffentliche Meinung und die Geschichte,
welche die Fehlgriffe, die jener begangen hat, rectificirt;
sie hat Ehren zu vergeben, mit denen die seinigen sich
nicht messen konnen. Denn diejenigen, iiber die er ge-
bietet, sind hichst verginglicher Art, sie werden mit jhrem
Triiger begraben — die naive Eitelkeit trifft das Richtige,
wenn sie die Orden an den Sarg heftet! Aber der Lorbeer
um Dantes Schlife griint unverwelklich fiir ewige Zeiten,
ein Blatt von ihm wiegt Wagenladungen von Grosskreuzen
auf. ;

Die Art des Lohnes, die ich im Bisherigen betrachtet
habe, bezeichne ich als idealen Lohn. Ideal nenne ich
ihn im Gegensatz zum realen Lohn (dem Gelde), welcher -
letztere seinen Werth in sich selber triigt, wihrend der
ideale Werth lediglich auf den Ideen beruht, die man mit
ihm verbindet. Was sind drei Rossschweife, eine Pfauen-

feder, ein Band im Knopfloch fiir denjenigen, der nicht
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weiss, was sie bedeuten, und was sind sie selbst fiir
denjenigen, der es weiss, aber auf solche Ehren keinen
Werth legt? Die #usseren Ehrenzeichen besitzen fiir ihren
Innehaber keinen hohern Werth, als er ihnen selber bei-
legt, das Geld dagegen behiilt seinen vollen Werth, d. h.
seine tkonomische Kraft auch in den Hinden desjenigen
bei, der es gering schitzt. Fiir die Gesellschaft ist es vom
dussersten Interesse, dass der ideale Lohn in maglichst
hoher Geltung stehe; je hoher der Werth, den man auf
ihn legt, desto wirksamer der Hebel, den sie in ihm fiir
ihre Zwecke besitzt.

Wir haben oben (S. 97) den Verkehr definirt als das
System ‘der geregelten\und gesicherten Befriedigung der
menschlichen Bediirfnisse. Zu diesen Bediirfnissen zihlen
aber nicht bloss die leiblichen: Essen und Trinken, Klei-
dung und Wohnung, sondern fiir einen gewissen Theil der
Bevilkerung auch die idealen Interessen der Kunst und
Wissenschaft; wer sie befriedigt, erfiillt damit einen Ver-
kehrszweck, der Kiinstler und der Gelehrte dient daher
nicht minder dem Verkehr als der Landwirth, der Hand-
werker, der Kaufmann. Auch die Kunst und Wissenschaft
gehen hinaus auf den Markt und hieten ihre Schitze feil,
der Maler sein Gemilde, der Bildhauer seine Statue, der
Componist seine Symphonie, der Gelehrte sein Manuscript.
Damit stellen sie sich, wie es scheint, auf eine Linie mit
allen Andern, welche ihre Producte oder Fabrikate feil

halten: dem Landmann, Fabrikanten, Handwerker, — auf
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das skonomische Niveau des Geschiiftslebens. Sie nehmen
Lohn fir ihre Arbeit, folglich ist derselbe Arbeitslohn —
alles, was von letzterem gilt, gilt auch von jenem.

Es ist durchaus erforderlich, sich von dieser Ansicht
los zu machen. Nicht etwa, weil sie die Kunst und Wissen-
schaft herabsetzt, sondern weil sie sich in einer Weise von
der Wahrheit entfernt, die das Verstindniss der Wirklich-
keit aufhebt. Das Richtige ist: es gibt zwei Gebiete der
socialen Arbeit, auf dem einen bildet das Geld den allei-
nigen Zweck und Hebel aller auf demselben vorkommen-
den Operationen, auf dem andern hat das Individuum
ausser dem Gelde noch ein anderes Ziel seines Strebens
im Auge. Dem letzteren Gebiet gehoren an die Kunst
und Wissenschaft, der Kirchen- und Staatsdienst. Die
Sprache mit ihrem feinen Treffer hat den Unterschied bei-
der Gebiete richtig erfasst, bei dem ersten nennt sie den
Lohn »Arbeitslohn«, bei dem zweiten vermeidet sie ge-
flissentlich diesen Ausdruck und ersetzt ihn durch andere.
Der Schriftsteller, Componist, Arzt erhilt keinen »Lohnc
oder »Arbeitslohn«, sondern »Honorar«, der Beamte »Ge-
halt«, »Besoldung« (im Fall einer ausserordentlichen Zu-
wendung »Remuneration«), der Schauspieler und der Offi-
zier »Gage«, der Advocat »Deserviten«. Das ist keine
blosse Courtoisie des Ausdrucks, welche die Thatsache
verhiillen soll, dass der Empfanger fiir Geld arbeitet, und
eben so wenig zielt die Verschiedenheit der- Bezeichnung

bloss auf den Gegensatz der physischen und geistigen Ar-
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beit, sondern es soll meines Erachtens damit die Verschie-
denheit der Beziehung des Lohnes zur Arbeit ausgedriickt
werden, und diese besteht darin, dass der Lohn fiir den
gewdohnlichen Arbeiter das einzige Motiv derselben bildet,
withrend der Arzt, Advocat, Kiinstler, Gelehrte, Lehrer,
Prediger, Staatsdiener, wenn er nicht ein reiner Hand-
werker iéf, das Motiv seiner Thiitigkeit und seine Befrie-
digung keineswegs ausschliesslich in dem Gelde, son-
dern noch in etwas Anderm sucht. Hitte jener Sprachge-
brauch in blosser Courtoisie seinen Grund, so wiirde die
Wissenschaft alle Ursache haben, sich von ihm loszusagen,
denn er wiirde dann nur auf dem von der heutigen Zeit
villig tiberwundenen antiken Vorurtheil beruhen, als ob
in der Annahme eines Lohnes fiir die Arbeit etwas Be-
schimendes liege (S. 106). Wo der Lohn sachlich Arbeits-
lohn ist, wire eine Umgehung dieses Ausdrucks wegen der
socialen Stellung des Empfingers eben so sinnlos, als wenn
man Kaufgelder, Pachtzinsen, Geldzinsen, Borsengeschiifte
bei Personen von hohem Stande mit einem andern Namen
belegen wollte als bei Personen niedern Standes. Die
Sprache ist zu verstindig, um auf solche vollig bedeu-
tungslose Momente Gewicht zu legen.

Das Wesen des Gehalts und aller ihm gleichartigen
Lohngestaltungen beruht auf der Verbindung des dkonomi-
schen und des idealen Lohnes. Dieselben fiigen zu den
zwei Arten des einfachen Lohns: dem rein skonomischen

und dem rein idealen noch eine dritte hinzu: den aus
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beiden zusammengesetzten, ich will ihn den gemischten
nennen. Es wire denkbar, dass bei dieser Verbindung
beide Elemente wie bei einem Gemenge sich nur ver-
einigten, ohne sich gegenseitig zu afficiren; in diesem
Falle wiirden die Grundsiitze iber den Arbeitslohn auch
auf das Gehalt volle Anwendung finden. Dass dieses aber
nicht der Fall ist, dass jene Combination den okonomischen
Lohn vielmehr in einer Weise beeinflusst, die von dem,
was sein Wesen ausmacht: der Gewihrung des Aequiva-
lents fiir die Arbeit, unter Umstinden kaum das Geringste
tibrig lisst, davon kann sich Jeder tiberzeugen, der an den
drei genannten Verhiltnissen: der Kunst, der Wissenschaft
und dem éffentlichen (Staats- und Kirchen-)Dienst die Probe
machen will.

Ist die hohe Besoldung eines katholisthen Kirchenfiirsten
ein Aequivalent fiir seine Arbeit? Entspricht die oft so
hohe Differenz zwischen dém Gehalt des Prisidenten eines
Collegiums und dem seiner Rithe dem verschiedenen Werth
ihrer Arbeitskraft oder dem verschiedenen Maass ihrer An-
spannung? Richtet sich das Honorar des Schriftstellers,
Componisten stets nach dem Werth seiner Schrift oder Com-
position? Schubert hat manche seiner unvergénglichsten
Compositionen fast fiir Nichts dahin gegeben, wihrend zu
derselben Zeit und an demselben Ort der Walzercomponist
Strauss fiir seine Walzer schweres Geld loste.

Ist es das Geld, was dem Maler, Bildhauer, Dichter,

Gelehrten die Hand fithrt? Gornelius opferte in der Villa
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Bartholdi in Rom ohne allen Lohn Jahre lang Zeit und
Mithe, nur um die Frescomalerei wieder in Aufnahme zu
bringen, und doch war er ein vollig mittelloser Mensch,
der sich oft in driickendster Noth befand. Alexander von
Humboldt hat sein ganzes Vermogen im Dienst der Wissen-
schaft zugesetzt, gar mancher Gelehrte wendet ein halbes
Leben voller Mithe an ein Werk, das ihm oft kaum so
viel eintriigt, um davon Papier, Dinte und Oel zu bezah-
len. Arbeitet ein Schuster, Schneider, ein Fabrikant,
Kaufmann Jahre lang umsonst, lediglich aus Liebe zur
Sache? Das Honorar des Kiinstlers, Dichters, Gelehrten ist
kein Arbeitslohn, es fehlt ihm das wesentlichste Merkmal
desselben: die Aequivalenteigenschaft (S.133). Es kann
hoch sein, wo die Arbeit leicht, gering sein, wo sie schwer
ist, und vollig fehlen, wo sie den hdchsten Grad erreicht.
Und das sind nicht bloss vereinzelte Fille, sondern es
gibt ganze Zweige der wissenschaftlichen Literatur, welche
sich in der Lage befinden, des Honorars ginzlich enthehren
zu miissen, und den thatsichlichen Beweis liefern, es zu
konnen, wie z. B. die Naturwissenschaften, bei denen die
Fachjournale ohne Honorar bestehen, und selbstindige, mit
Kupfertafeln versehene Werke nicht selten noch einen
Kostenzuschuss von Seiten des Verfassers erfordern.

In dem skonomischen Lohn kann also der Hebel,
welcher das Talent fiir die Kunst und Wissenschaft in

Thiitigkeit versetzt, nicht gefunden werden. Aber es gibt
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noch einen anderen Lohn, der zu ihm hinzukommt oder
ihn ginzlich ersetzt: der ideale.

Ich unterscheide zwei Arten desselben: den dussern
und innern Lohn. Unter jenem verstehe ich den Lohn,
den die Gesellschaft oder die Staatsgewalt (S. 184) zahlt:
Ruhm, Anerkennung, Ehre ; unter diesem die Befriedigung,
welche die Arbeit selber gewihrt: den Genuss der geisti-
gen Arbeit an sich, den Reiz der Erprobung der Kraft,
die Freude des Findens, die Wonne des Schaffens, das
Bewusstsein, der Welt einen Dienst geleistet, seine Kraft
zum Wohle der Menschheit verwerthet zu haben. Die so-
ciale Wirksamkeit des idealen Lohns setzt subjectiv die
Empfénglichkeit fiir denselben: den idealen Sinn voraus.
Vilker, Zeitalter, Individuen, denen dieser Sinn abgeht,
werden auf dem Gebiet der Kunst und Wissenschaft nie
etwas Grosses leisten — das Ideale gedeiht nur auf ide-
alem Boden. Das typische Motiv fiir Kunst und Wissen-
schaft, ohne welches sie ihren Beruf nicht erfiillen kénnen,
ist der Idealismus, das typische Motiv fir das Geschift
der Erwerbstrieb. Ein Kiinstler, dem es um weiter nichts
zu thun ist als um den Erwerb, der an dem Werk, das
er schafft, kein weiteres Interesse nimmt, als dass es ihm
bezahlt wird, ist ein htherer Handwerker und wird nie
ein wirkliches Kunstwerk schaffen, — wo das Interesse
des Erwerbs und der Kunst collidiren, wird er ersterem
den Vorzug geben. Das Gegenstiick zu diesem Manne,

der auf idealem Gebiete sich durch okonomische Motive
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leiten ldsst, wiirde der Geschiftsmann sein, der auf tko-
nomischem Gebiet anstatt des Erwerbs ideale Interessen
verfolgen wollte. Beide haben ihren Beruf verfehlt, sie
verfolgen innerhalb seiner ein Ziel, fiir das er nicht he-
stimmt ist, jener hitte Handwerker, Kaufmann, Fabrikant,
dieser Kiinstler, Gelehrter werden sollen. Das Geschiift
geschiftsmissig, das Ideale ideal betreiben — so gehart
es sich, und dabei gedeiht der Einzelne und die Gesell-
schaft. Damit ist selbstverstindlich nicht der thorichten
Meinung das Wort geredet, als ob das Ideale und Prak-
tische Gegensitze wiren, die sich in derselben Person
nicht mit einander vertriigen, so dass der bherufene Ver-
treter des Ersteren unpraktisch, der des Letzteren dem
Idealen unzuginglich sein miisste. Die Erfahrung erweist
nach beiden Seiten das Gegentheil, und in Bezug auf
die letztere hat die Kunst und Wissenschaft alle Ursache,
dankbar der Forderung zu gedenken, welche ihr die
Opfer gewiihrt haben, durch welche Buch- und Kunst-
hindler hoheren Schlages nicht selten ihre Werke erst
ins Leben gerufen haben.

Bei der Kunst und Wissenschaft ist das Aequivalent
der Leistung, das sich dem Bisherigen nach aus dem idea-
len und ©konomischen Lohﬁ zusammensefzt, ein sehr
schwankendes, und die Aufstellung einer festen Scala des-
selben, wie sie beim Arbeitslohn mb‘glich ist, wiirde eine
Unmiglichkeit enthalten. Anders verhilt es sich bei dem

Kirchen- und Staatsdienst. Derselbe stellt uns ein System
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des Lohnes dar, bei dem die beiden Elemente, aus denen
derselbe zusammengesetzt ist: das tkonomische (das Ge-

halt) und das ideale (der Rang) sich in gleichmissiger

Progression von der niederen zur hsheren Stufe erheben.

Es liegt hier eine durchdachte, systematisch angelegte

Scala des Lohnes vor. Das Princip derselben ist die offi-

cielle Werthschétzung der Bedeutung des Amts fiir den

Staatszweck, und in Monarchien auch fiir die Person des

Regenten — mnach Gehalt und Rang ldsst sich die Stufe

abschitzen, die Jeder innerhalb derselben einnimmt. Als

Erginzung kommt zu diesem ordentlichen Lohnsystem

noch ein ausserordentlicher Lohn hinzu, der von Fall

zu Fall bemessen wird, der okonomische: die Remunera-

tion, der ideale: Ehrentitel (im Gegensatz der Amtstitel)

und Orden.

Aber nicht tiberall, wo der Staat, auf den ich mich

im Folgenden beschriinke — da, was von ihm, im Wesent-

lichen auch von der Kirche und den Gemeinden gilt — nicht

itherall also, wo der Staat die ihm geleisteten Dienste be-

zahlt, gehort dieser Lohn dem obigen Lohnsystem an. Der

Schreiber auf der Kanzlei erhilt kein »Gehalt«, sondern

»Lohn« im Sinne des Arbeitslohns, der gemeine Soldat
keine »Gage¢, sondern »Lshnungq, und manche Dienste be-

zahlt der Staat iberhaupt nicht. Wenn wir die simmt-
lichen Dienstleistungen, welche dem Staat geleistet wer-

den, im Geiste itherschlagen, so finden wir, -dass sie auf
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zwei Hebeln beruhen: Zwang und Lohn. Wir stellen

das Schema derselben kurz zusammen.

I. Der Zwang.

Gewisse Dienstleistungen wie z. B. die des Militir-
pflichtigen, des Geschwornen, des Zeugen erzwingt der
Staat, sie bilden eine Staatsbiirgerpflicht ganz so wie die
Zahlung der offentlichen Abgaben. Der bestimmende
Grund fiir die Anwendung des Zwanges bei ihnen ist
nicht die Unentbehrlichkeit des Dienstes — Richter und
Offiziere sind eben so unentbehrlich wie Geschworne und
gemeine Soldaten, aber diese werden gezwungen, jene
nicht — sondern der Grund liegt in einem Doppelten:
zunidchst darin, dass Jeder, bei dem nicht besondere Un-
fihigkeitsgriinde obwalten, zu diesen Diensten geeignet
ist, und sodann darin, dass bei ihrer voriibergehenden
Dauer Niemand durch sie in der Wahl und dem Betrieb
eines biirgerlichen Erwerbszweiges behindert wird, wih-
rend der eigentliche Staatsdienst eine nur durch lingere
Vorbereitung zu gewinnende Geschicklichkeit voraussetzt,
und die dauernde und ausschliessliche Hingabe an ihn
den Einsatz der ganzen Existenz verlangt — ein Opfer,
das der Staat, ohne ungerecht zu sein, nicht beliebig
diesem oder jenem Individuum auferlegen darf, sondern
das er vom freien Entschluss des Einzelnen abhingig zu
machen und durch Gewihrung des Lebensunterhaltes (s. u.)

zu ermoglichen hat. Wo auch fir jene erzwungenen
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 13
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Dienste eine Geldentschadigung gewithrt wird (die Loh-
nung des Soldaten, die Zeugengebiiren, die Diiten der
Geschwornen), da fillt dieselbe nicht unter den Gesichts-
punkt des Lohnes, sondern unter den der Unterhaltungs-

kosten fiir die Dauer des Dienstverhiltnisses (s. u.).

II. Der Lohn.

Derselbe kommt in einer dreifachen Gestalt vor:

1. als rein 6konomischer Lohn (Arbeitslohn).

Das Gebiet des Arbeitslohns fiir die dem Staat ge-
wihrten Dienstleistungen sind die gewerblichen, niederen,
unselbstindigen Dienste und zwar nicht bloss die voriiber-
gehenden (der Diurnisten auf den Bureaus, der Tageléhner
und Arbeiter bei Staatsbauten u. s. w.), sondern auch
die dauernden (der Subalternbeamten). Der Satz,
der bei ihnen zur Anwendung gelangt, und der nicht
selten in schreiendem Missverhiltniss zum Beamtengehalt
steht, beweist, dass er ein rein dkonomischer Lohn, d. i.
Aequivalent fiir die Arbeit ist. Aber bei ihnen mischt
sich bereits in der Vorstellung des Volks das ideale Mo-
ment ein. Ein letzter Strahl von dem Glanze des Staats-
dienstes fallt noch in die Kanzleien und Bureaus, die
Federn und Dintenfisser vergoldend; selbst das geringste
Mitglied des Kanzlei-Personals fiihlt sich gehoben durch

den Gedanken, Glied der grossen Maschinerie, genannt
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Staat, zu sein — es bedarf nur noch eines Titels: Actuar,
Sekretir, Kanzleirath, um sein Selbstgefiihl auf die hochste

Hohe zu heben.

2. Der rein ideale Lohn.

Diejenigen Posten, bei denen das Aequivalent fiir den
Dienst lediglich in der mit ihnen verkniipften Machtstel-
lung, Ehre gelegen ist, heissen Ehrenposten, Ehren-
amter. Im alten Rom die gesammte hihere Staatsver-
waltung umfassend (die honores), haben dieselben im
neuen Rom dem hesoldeten Staatsdienst das Feld gerdumf,
(S. 114) und erst in neuerer Zeit, nachdem sie Jahrhun-
derte lang im modernen Europa auf die Sphiire des Kir-
chen- und Gemeindedienstes zuriickgedriingt waren, haben
sie in der didtenlosen Volksvertretung wiederum ein hochst
einflussreiches Terrain zuriickerobert. Wo der Volksver-
treter Didten erhilt, fillt dieser Posten unter die folgende.

Kategorie.

3. Der gemischte Lohn.

Ist der Dienst dauernder Art, so heisst der dafiir ge-
wihrte okonomische Lohn Gehalt, Besoldung, Gage,
ist er voritbergehender Art, wie der des Volksvertreters
oder des Beamten, der ein Commissorium zu verrichten
hat, Diiten, Tagegelder. In beiden Fillen fillt er
meiner Ansicht nach unter denselben Gesichtspunkt: den

der standesmiissigen Sustentation wihrend der Dauer des
13*
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Dienstes. Der Staat iiberhebt den Triiger des Postens der
Sorge fiir die Beschaffung seines Unterhaltes, in jenem
Fall dauernd, in diesem vortibergehend. Bei den Diiiten
wird Niemand daran zweifeln, sie sind bestimmungsgemdiss
nichts als Zehrgelder, Unterhaltungskosten, und ihre Hohe
bestimmt sich daher nicht darnach, wie die Arbeit be-
schaffen, ob schwer oder leicht, sondern darnach, was der
standesmissige Unterhalt des Empfingers erheischt. In
aller Klarheit tritt der Gesichtspunkt hervor in den Dii-
tenklassen; dass er auch fiir das Gehalt zutrifft, lisst
sich meines Erachtens mit einer Evidenz darthun, die
nichts zu wiinschen ibrig lisst, und ich halte es nicht
fiir tiberfliissig, diesen Beweis zu liefern, da die National-
okonomen das Gehalt unter den Begriff des Arbeitslohns
gebracht haben, was meiner Ansicht nach irrig ist.

Das Gehalt ist kein Arbeitslohn, d. h. kein Aequiva-
lent fiir den Dienst, denn es bleibt hinter dem Maass,
das sich im Verkehr fiir den Werth der Arbeit herausge-
bildet hat, nicht selten dusserst weit zuriick. Banken und
sonstige Privatunternehmungen haben den Staatsbeamten,
die sie in ihre Dienste zu ziehen wiinschten, das Mehrfache,
in manchen Fillen sogar das Zehnfache ihres bisherigen
Gehaltes geboten. Offenbar war also letzteres kein Aequi-
valent fiir ihre Arbeit. Dasselbe behaupte ich auch von
dem Gehaltsatz der meisten Geistlichen und Lehrer; bleibt
derselbe doch mitunter selbst hinter der Einnahme eines

Subalternbeamten zuriick — es gibt Kiister und Pedellen,
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die sich besser stehen als die ihnen vorgesetzten Geist-
lichen und Professoren. Am zweifellosesten ist das Ver-
hiiltniss beim Offizier; unmioglich kann man in der Gage
ein Aequivalent fiir das Leben erblicken, zu dessen Ein-
satz ihn der Fahneneid verpflichtet. Den Reicheren ist
die Gage kaum mehr als ein Taschengeld, das Geld fillt
fir sie so wenig ins Gewicht, dass sie auch ohne alle
Gage dienen wiirden, und nur der Umstand, dass die
Reichen allein nicht ausreichen, um den Bedarf an Offi-
zieren zu decken, nithigt den Staat, iiberhaupt eine Gage
zu zahlen.

Der Arbeitslohn richtet sich nach der Giite und dem
Maass der Arbeit, der geschickte und der fleissige Arbeiter
verdient mehr als der ungeschickte und lissige. Im Staats-
dienst iibt dieser Umstand in Bezug auf das Gehalt gar
keinen Einfluss aus, jeder Beamte von derselben Katego-
rie, ob hervorragend oder mittelmissig, hekommt dasselbe
Gehalt; die Differenz, die in dieser Hinsicht zwischen
den einzelnen Individuen stattfindet, kann fir die Befor-
derung und ‘den ausserordentlichen Lohn (die Remunera-
tion, S. 193) maassgebend werden, auf das Gehalt iibt sie
keinen Einfluss aus. Denn das Gehalt ist regelmissig ge-
setzlich fixirt und entbehrt jenes Vermogen der individu-
ellen Accommodation, das der Arbeitslohn in so hohem
Grade besitzt. Letzterer fluctuirt nach Angebot und Nach-
frage, jenes ist wihrend ganzer Perioden villig unbeweg-

lich, die Einfliisse, denen die Arbeit und der Arbeitslohn
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ausgesetzt ist, besitzen tiber dasselbe keine Macht. Wird der
Arbeiter arbeitsunfihig, so hort auch sein Arbeitslohn auf;
bei dem Beamten dauert in dem Fall das Gehalt als Pension
fort. Ein tiichtiger Geschiftsmann muss sich im Alter so viel
verdient haben, dass er das Kapital, das er zu seiner
Ausbildung aufwenden musste, ersetzt und so viel erwor-
ben hat, um leben zu konnen. Dass dies bei dem Be-
amten regelmissig nicht der Fall ist, ist bekannt. Das
Gehalt desselben wirft kaum den standesmissigen Unter-
halt fiur ihn und die Seinigen ab, geschweige, dass es
ausreichte, das Anlagekapital zu ersetzen oder eine Ver-
sorgung fir das Alter zu gewihren, und wenn eine un-
serer ersten nationalokonomischen Autorititen das selbst-
verstindliche Postulat, dass die Arbeit ihren Selbstkosten-
preis decken miisse,*) auch auf den Staatsdienst erstreckt
hat, so glaube ich dem ein Doppeltes entgegenstellen zu
miissen, Erstens, dass dies, so weit ich beurtheilen
kann, thatsichlich nicht der Fall ist. Ein Beamter, der
den ihm durch seine Stellung und die Sitte fiir sich und
die Seinigen auferlegten Standesaufwand nicht in Anstoss
erregender Weise ablehnen will, ist nicht im Stande, et-
was zu eriibrigen. Zweitens, dass man diese Anforde-
rung beim Staatsdienst nicht zu erheben braucht und nicht
darf. Das Anlagekapital des Bearx‘lten macht sich darin
bezahlt, dass er lebenslinglich den Vortheil genossen hat

*) Engel, iiber die Selbstkosten der Arbeit, zwei Vorlesungen,
Berlin 1866.
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Beamter zu sein, ein Vortheil, den er vor jedem Geschiifts—
mann voraus hat und mit der Einbusse jenes Kapitals nicht
zu hoch erkauft. Die Vorziige der Beamtenstellung liegen
theils in dem, was ich als idealen Lohn bezeichne (sociale
Stellung, Rang, Macht, Einfluss, Art der Thitigkeit), theils
in dem, was das Gehalt vor dem Arbeitslohn voraus hat.
Zuriickbleibend hinter letzterem in Bezug auf den Beirag,
gleicht es diesen Nachtheil reichlich durch folgende Eigen-
schaften aus: lebenslingliche Sicherheit, Unabhingigkeit
von allen Verkehrserschiitterungen und voriibergehender
Unfahigkeit, Steigerung bei zunehmendem Alter, Pension
bei ginzlicher Dienstuntauglichkeit — der Staatsdienst ist
eine tkonomische Versicherungsanstalt.

Diese Vortheile erkliren es, dass der Staatsdienst trotz
der relativen Niedrigkeit der Gehalte selbst vom ©konomi-
schen Gesichtspunkt aus eine so hohe Anziehungskraft aus-
iibt — von allen, die arbeiten miissen, bekommt keiner
ein schmileres, aber auch keiner ein sichereres und we-
niger mit Kleien versetztes Brod als der Staatsdiemer. Zu
verlangen, dass das Gehalt ihm sein Anlagekapital ersetzen
solle, ist um nichts besser, als ein Kapital auf Leibrente
geben und fordern, dass es beim Tode zuriickbezahlt
werde.

Aus diesem Grunde, weil das Gehalt regelmissig keinen
Ueberschuss tiber den Bedarf abwirft, keine Kapitalansamm-
lung ermoglicht, wiirde der Sohn des mittellosen Staats-—

dieners oder Offiziers, wenn nicht andere Umstinde, deren
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ich sofort gedenken werde, ihm dies ermioglichten, nicht
den Beruf des Vaters ergreifen konnen, er miisste zur er-
werbenden Klasse tibergehen, und erst der Enkel wiirde
mit dem Kapital, das der Sohn erworben hat, sich wieder-
um dem Beruf des Grossvaters zuwenden konnen. Fiir
das Interesse des Dienstes wiire dieser Wechsel nicht vor-
theilhaft; Schne aus Beamten- und Offiziersfamilien bringen
addquatere Anschauungen und eine dem Beruf homogenere
Stimmung in den Dienst mit als Sthne von Geschiftsleu-
ten. Allerdings auch Einseitigkeit und Vorurtheile, aber
selbst mit ihnen versetzt ist doch die Mitgift, welche sie
aus dem elterlichen Hause in den Dienst hinithernehmen,
fiir letzteren immer noch werthvoller als die Vorurtheils-
losigkeit des homo novus. Die Erfahrung zeigt nun, dass
diese Stinde im Grossen und Ganzen sich weit mehr aus
sich selber erginzen, als es dem Obigen nach der Fall
sein miisste. Zwei Factoren sind es, welche es ihnen er-
moglichen. Einmal die offentlichen unentgeltlichen Vor-
bereitungsanstalten fiir gewisse Zweige des offentlichen
Dienstes (Kadettenanstalten, Pepinieren, Convicte,” Alum-
nate, Stifte u. s. w.), sowie die Erleichterung des Stu-
diums durch Stipendien, Freitische u. s. w. Der zweite
Factor ist die vermogende Frau. Sie bildet einen wichti-
gen Factor im System des heutigen Staatsdienstes, ein
kaum minder wichtiges Erforderniss als das Bestehen des
Examens. Es ist dafiir gesorgt, dass die Beschaffung des-

selben nicht zu schwer fillt — die Tochter des reichen



Das Gehalt; Unterschied vom Arbeitslohn. 201

Fabrikanten oder Kaufmanns wird die Frau des Offiziers
oder Beamten, sie bringt ihm das Geld, er ihr die so-
ciale Stellung, beiden ist geholfen.

Wir haben bisher nur die Negative, dass das Gehalt
kein Arbeitslohn ist, ausgefiihrt, iiberzeugen wir uns
nunmehr davon, dass die positive Seite des Gehalts, wie
oben behauptet, in der Gewihrung des standesmissigen
Unterhalts besteht.

Der Arbeitslohn (im weitesten Sinn) gewiihrt mehr
als den blossen Lebensunterhalt,”) das Gehalt nichts weiter
als ihn. Aber wohl bemerkt: den standesmissigen
Lebensunterhalt, und dies Moment ist der Schliissel fiir
das Verstindniss des ganzen Gehaltwesens. Das »Standes-
miissige« bestimmt sich nach der Ran gstellung des Amtes,
letztere ihrerseits aber wiederum nach der mit letz-
terem verbundenen Mach tstellung.  Nicht das hohere
oder geringere Maass der zur geschickten Fithrung der
verschiedenen Aemter erforderlichen Kenntnisse und Er-
fahrungen bestimmt die Hohe des Gehalts. Dann wiirde
der Geschickteste das hochste Gehalt bekommen. Es
kann aber nicht genug dagegen gewarnt werden, in dem
Gehalt ein Aequivalent fir irgend etwas, seien es Kennt-

nisse, sei es Talent, sei es Fleiss, zu erblicken. Das

*) Diese von Adam Smith in seinem beriihmten Werk B. 4,
Kap. 8 in iiberzeugender Weise nachgewiesene Ansicht ist durch
die bekannte Theorie von Ricardo, der zufolge der Arbeitslohn nur
das nothdiirftige Maass des Lebensunterhaltes gewihren soll, zwar
bestritten, aber gewiss nicht widerlegt worden.



202 Kap. VII. Die sociale Mechanik. 1. Der Lohn.

Gehalt vielmehr bezweckt nichts als standesgemisse Sus-
tentation. Wer nach der Bedeutung des Amtes, das er
bekleidet, einen hoheren Aufwand zu machen hat als ein
Anderer, erhilt zu dem Zweck vom Staat auch reichere
Mittel. Und nach des Letzteren Classification der Aemter
ist nicht dasjenige das hochste, welches das hichste Maass
der Kenntnisse und Anstrengung erfordert, sondern das-
jenige, welches die grosste Macht verleiht und darum das
grosste Vertrauen in sich schliesst. Der Staat hat sich
dabei nur der unbefangenen Volksansicht angeschlossen,
der Macht und Einfluss ungleich mehr imponiren als Ge-
schicklichkeit und Wissen. Ein hochgeborener, aber un-
tiichtiger Minister, General, Gesandter, wie sie friiher in
unsern deutschen Kleinstaaten bei dem in iippigster Bliithe
stehenden Connexionswesen gar nicht selten waren, ge-
noss bei der grossen Masse ein ungleich hoheres Ansehn
als der ausgezeichnetste Offizier oder Beamte niederer
Grade. Zur vollen Wirksamkeit eines hohen Postens ist
ein hohes Ansehn unentbehrlich, letzteres ist aber wieder
bedingt durch entsprechenden Rang, Titel, Gehalt.

Den hochsten Culminationspunkt erreicht die Macht
und demgemiiss auch das Ansehn der Staatsstellung in der
Person des Monarchen, und dem entspricht in der consti-
tutionellen Monarchie die verfassungsmissig damit ver-
kniipfte okonomische Dotation (die Civilliste). Der Ge-

sichtspunkt der standesmissigen Sustentation liegt bei ihr
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so offen vor, dass dariiber kein Wort verloren zu werden
braucht.

Ich fasse das Resultat des Bisherigen in den Satz zu-
sammen: das Gehalt richtet sich nach der Machtstel-
lung, nicht nach der Arbeit.

Als secundires Moment gesellt sich bei Abmessung
der Gehalte noch die billige Riicksicht auf das Steigen der
Lebensnothdurft mit zunehmendem Alter hinzu. Der Un-
verheirathete bedarf nicht so viel als der Verheirathete,
die ersten Jahre der Ehe, in denen die Ausgaben fiir die
Kinder noch nicht so viel betragen, erfordern weniger als
die spiteren, wenn die Kinder herangewachsen sind. Dar-
auf beruht es, dass das Gehalt mit den Jahren steigt, was
sonst bei Gleichheit des Amtes und bei eher sich mindern-
der als zunehmender Arbeitskraft gar nicht zu rechtferti-
gen wiire.

Hat das Gehalt einmal die Bestimmung, dem Beamten
die Sorge um die Existenzmittel abzunehmen, so dehnt
sich dieselbe auch auf die Frau und Kinder desselben aus,
da der Besitz der Familie zur vollen Existenz gehort.
In der Pension an die Wittwe gelangt diese accessorische
Function des Gehalts zur selbstindigen Erscheinung und
officiellen Anerkennung. Die Pension (sowohl die an die
Wittwe als an den Beamten selber) characterisirt sich als
Fortlaufen der Sustentation nach Untergang des Dienst-
verhiltnisses. Wire das Gehalt Lohn, so wiirde die Pen-

sion einen unverantwortlichen Misshrauch in sich schliessen,
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den keine gewissenhafte Finanzverwaltung dulden diirfte;
ist es dagegen das, wofir ich es ausgebe, so enthilt die
Pension nur die letzte Consequenz davon.

Aus der Zweckbestimmung des Gehaltes ergibt sich
als selbstverstindliche Beschrinkung die Unstatthaftigkeit
der Betreibung eines biirgerlichen Erwerbszweiges fiir den
Beamten. Wire das Gehalt Lohn, wie jeder andere, so
wire nicht abzusehen, was den Staat bestimmen sollte,
seinen Beamten zu verwehren, durch ein Nebengeschiift
sich ein hoheres Einkommen zu verschaffen, im'Gegen-
theil, mochte man sagen, konnte es ihm nur willkommen
sein, wenn der Beamte auf diese Weise ein unzurei-
chendes Gehalt erginzte. Allein da das Gehalt die Be-
stimmung eines vom Staat gewihrten Lebensunterhaltes
hat, so wiirde darin fiir letzteren dem Publikum gegen-
iber der Vorwurf liegen, dass er seinen Dienern nicht
dasjenige reiche, worauf sie gerechten Anspruch haben.
Die Riicksicht auf die unverkiirzte Erhaltung der Ar-
beitskraft fiir den Staatsdienst ist nicht der Grund jenes
Verbots, was sich zur Evidenz daraus ergibt, dass fiir die
Frauen der Beamten dasselbe gilt wie fiir letztere; die
Frau eines Priisidenten kann kein Modewaarengeschiift, die
eines Majors keinen Gemiisehandel betreiben, der Mann,
der es dulden wiirde, hitte sich damit selber seine Stelle
aberkannt.

Mein letztes Argument entnehme ich der relativen

Niedrigkeit der Gehalte. Das Gehalt iiberschreitet niemals
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die Grenze des standesmiissigen Lebensunterhaltes, die der
Lohn oft so weit hinter sich lisst; es gibt hohe Gehalte,
aber selbst die hochsten gewihren nicht mehr und oft
kaum so viel, als zum standesmissigen Lebensunter-
halt nothig ist, kein Ministergehalt erreicht die Einnahme
einer gefeierten Singerin, eines berithmten Chirurgen
u. s. w. Darum kann ein Beamter im Dienst nichts er-
itbrigen, nicht einmal sein Anlagekapital ersetzt erhalten
[S.199). Ein Handwerker, Fabrikant, Kaufmann, der im
Laufe eines langen Lebens bei angestrengter Thitigkeit
nichts eriibrigt hat, hat damit den Beweis geliefert, dass
er sein Geschift nicht verstanden, oder dass er schlecht
gewirthschaftet hat; ein Beamter, der sich im Staatsdienst
ein Vermogen erworben, umgekehrt den Beweis, dass er
entweder das, was ihm gebiihrte, sich versagt, oder etwas,
was ihm nicht gebiihrte, sich angeeignet hat. Bei normalen
Verhiiltnissen hinterlisst ein Beamter, der ohne Vermigen
in den Staatsdienst getreten ist, nichts als Frau, Kinder,
nicht selten noch Schulden. Die Rechnung des Staats
stimmt nur, wenn mit dessen Tode alles glatt aufgeht. Und
man muss gestehen, dass er sich auf die Rechnung ver-
steht, und dass, wenn ihn in Bezug auf die Gestaltung des
Gehaltwesens ein Tadel treffen kann, es sicherlich nicht
der ist, dass er iiber das Maass des standesmiissigen Lebens-
unterhaltes hinausgegangen ist, wohl aber der, dass er
vielfach in einer Weise dahinter zuriickgeblieben ist, die

nicht bloss ein Unrecht gegen das Individuum enthilt,
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sondern dem wahren Interesse des Dienstes im hohen
Maasse zuwiderliuft. Eine Hungerkur mag unter Umstin-
den ganz indicirt sein; ob sie aber das richtige Mittel ist,
das Pflichtgefithl und den idealen Sinn zur Entwicklung
zu bringen, darf man bezweifeln.

Eine interessante Bestitigung der im Bisherigen ent-
wickelten Ansicht gewihrt die romische Nomenclatur der
verschiedenen im Lauf der Zeit in Rom fiir offentliche
Dienstleistungen aufgekommenen Vergiitungen. Nur der
Lohn der Subalternbeamten wird als eigentlicher Arbeits-
lohn (merces) bezeichnet,*) bei jeder anderen Vergiitung
betont die Sprache den Zweck der Sustentation.*) So im
Militirdienst bei dem stipendium, dem aes hordearium,
dem salarium, dem congiarium,***) so im spﬁteren Civil-

dienst bei der annona, den cibaria, der sportula, dem

#) Lex Cornelia de xx quaestoribus I, 2. 1T, 33. (Bruns fontes juris
romani antiqui ed. III p. 79) Cic. Verr. III, 78.

## Der Artikel: Wohnung, der im heutigen Gehaltwesen eine so
grosse Rolle spielt (Dienstwohnungen, Wohnungsentschédigung, Quar-
tiergeld), findet sich in der folgenden Liste nicht vertreten. Unsere
heutigen Ausdriicke: Gehalt, Besoldung, Gage, Remuneration, Deputat
enthalten abweichend von den romischen gar keine Hinweisung auf
den Zweck, nur bei der »Theurungszulage« ist er erkennbar.

*##) 1. Stipendium von stips, welches im spitern Sprachgebrauch
. eine kleine Geldunterstiitzung bedeutet, urspriinglich aber, nach dem
Zusammenhang mit stipula (Halm) zu schliessen, Getreide bedeutet
zu haben scheint; also ein dhnlicher Uebergang von dem primitiven
Werthobject des Landmannes: dem Geftreide zum Geld, wie er beim
Vieh stattgefunden hat (»pecus« — »pecunia«). 2. Aes hordearium
Gaj. IV 27: pecunia, ex qua hordeum equis erat comparandum.
3. Salarium = das in Geld abgeloste Salzdeputat. 4. Congiarium
= urspriinglich ein bestimmtes Maass von Oel, Wein, Salz.
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viaticum, dem vasarium,*) und ebenso bei den salaria
der offentlichen Lehrer der Kunst und Wissenschaft.

So weisen daher alle einzelnen Ziige beim Gehalt auf
den von uns aufgestellten Gesichtspunkt der Sustentation
hin. Es leuchtet ein, in welchem Maasse derselbe der
Natur des Verhiiltnisses entspricht. Nicht den Gelderwerb
soll im Auge haben, wer sich dem Dienst des Staates oder
der Kirche weiht, sondern den Beruf; aber damit er sich
ihm ganz widmen kénne, nehmen Staat und Kirche ihm
die Sorge um den Unterhalt ab, — der erklirte Zweck
des Gehalts besteht darin, die ungetheilte Hingabe an den
Beruf dkonomisch zu ermaglichen.

Unsere Untersuchung des Lohnbegriffs hat hiermit ihr
Ende erreicht. Sie hat uns auf ein Verhiltniss gefiihrt,
das der gewohnliche Sprachsinn des Worts »Verkehr« nicht
mehr mit umfasst: den Staats— und Kirchendienst, das
aber sachlich ihm vollig gleich steht. Gleich dem Ver-
kehr stellt es uns das System der Befriedigung eines Be-
diirfnisses der Gesellschaft dar, und wie bei jenem beruht

dies System auch bei ihm auf dem Hebel des Lohns, nur

*) Bei der annona und den cibaria liegt die Bedeutung offen
vor; sportula bedeutet den Frucht- oder Esskorb, dann in der Kai-
serzeit die Gebiihren des Gerichtsdieners; viaticum die Reisediiiten,
Vasarium ein Pauschquantum fiir die Equipirung des Provinzialstatt-
halters, die ihm urspriinglich in Natur geliefert wurde. Das von mir
beim Gehalt hervorgehobene Moment des Standesmiissigen ist hier
ausdriicklich bezeugt, s. die Belege bei Th. Mommsen, Rom.
Staatsrecht I S. 240 Note 2, S. 241 Note 4, wo S. 244 u. fl. das
Weitere iiber jene Ausdriicke zu finden ist.
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dass der Lohn hier eine ganz eigenthiimliche Gestalt an-
nimmt. Ob eine Privatperson einen Arzt, Baumeister
u. s. w. engagirt, oder ob die Gemeinde oder der Staat
ihn anstellt, in beiden Fillen handelt es sich auf der
einen Seite um die Befriedigung von Bediirfnissen, auf
der andern um die okonomische Verwerthung von Diensten,
d. h. um den Thatbestand des Tauschvertrages im weitern
Sinn, also um‘einen Akt des Verkehrs (S. 97).

Dem Tauschverkehr, als der einen Grundform
des Verkehrs haben wir frither (S. 125) eine zweite: die
Association gegeniiber gestellt; ihr wenden wir uns

nunmehr zu.

8. Die Association.

Der Tauschvertrag hat die Verschiedenheit, die
Societiit die Gleichheit des Zwecks zur Voraussetzung,
Der Erfolg beider Vertrige, unter dem Gesichtspunkt der
Bewegung im Giiterleben erfasst, besteht bei jenem darin,
dass zwei Werthe (Sachen, Geld, Dienste) ihren Platz mit
einander vertauschen; was vor dem Vertrage der Eine
hatte (sei es, wie bei der Dienstleistung, auch nur poten-
tiell als noch ungebrochene Frucht am Stamm der per-
sonlichen Kraft), hat nach Erfiilllung desselben der An-
dere. Bei der Societit ist die Bewegung fiir die Personen
und Sachen, welche an derselben participiren, convergi-
render Art, sie steuern alle demselben Ziele zu, Ziel wie

Weg ist derselbe, der endliche Gewinn ein gemeinsamer.
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Warum verbinde ich mich mit einem Andern, mit
dem ich schliesslich zu theilen habe? Aus Wohlwollen?
Der Verkehr kennt kein Wohlwollen; alle Vertriige des
Verkehrs sind auf den Egoismus gebaut und so auch die
Societiit. Das heisst nicht so viel, als ob das Motiv des
Wohlwollens nicht auch bei der Societit einmal mitspielen
kinne — das ist zweifellos eben so gut moglich, wie dass
Jemand aus Wohlwollen eine Sache unter dem Preis ver-
kauft und vermiethet — sondern dass die Societiit ihrer
Verkehrsfunction und Bestimmung gemiss nicht dem Wohl-
wollen, sondern dem Egoismus dient. Kein Egoist wird
mit dem Andern etwas theilen, was er fiir sich allein
haben kann; theilt er, so ist dies ein Beweis, dass er
sich beim Theilen des Gewinns eines gemeinschaftlichen
Geschiifts besser steht, als wenn er das Geschift allein
gemacht hitte.

Gewisse Zwecke {iibersteigen nun in dem Maasse die
Mittel des Einzelnen und erfordern so unabweisbhar die
vereinte Anstrengung Vieler, dass fiir sie die isolirte Ver-
folgung gar nicht in Frage kommen kann; fir sie ist die
Societdt die einzig denkbare, die gebotene Form. Dahin
gehoren alle Zweeke, welche heutzutage die Aufgabe der
politischen oder kirchlichen Gemeinden oder des Staats
bilden; zu einer Zeit, wo letzteres noch nicht der Fall
war, musste, wer sie verfolgen wollte, sich nothwendiger
Weise nach Genossen umsehen. Bevor diese Zwecke (z. B.

offentliche Sicherheit, Anlegung von Strassen, Schulen,
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 14
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Armenpflege, Anstellung von Predigern, Erbauung von
Kirchen) der staatlichen oder kirchlichen Form theilhaftig
wurden, sind sie verfolgt worden in Form freier Associa-
tion, wie dies unter unsern Augen fiir sie noch bei den
Ansiedlern in Nordamerika geschieht. Fiir alle diese
Zwecke steht dem Individuum nur die Wahl zu: entweder
ginzlicher Verzicht auf sie oder Verfolgung in Form der
Vereinigung mit Mehreren. Andere Zwecke dagegen sind
der Art, dass sie erfahrungsmissig eben so gut von Ein-
zelnen als von Gesellschaften verfolgt werden konnen,
z. B. kaufminnische Geschiifte, industrielle Unternehmungen.
Das Motiv, welches den Einzelnen bestimmt, sich fiir sie
nach einem Compagnon umzusehen, bhesteht darin, dass
von den fiir das Unternehmen nothigen Erfordernissen ihm
das eine oder andere mangelt, das er durch Zuziehung
eines Andern erginzen kann. Er selber besitzt die aus-
reichenden Kenntnisse und Geschiftsverbindungen, aber
nicht das geniigende Kapital, oder umgekehrt das Kapital,
aber nicht die technischen Kenntnisse, oder auch sie, aber
nicht das Vertrauen in der Geschiftswelt und die kauf-
minnischen Verbindungen u. s. w., wihrend ein Anderer
sich im Besitz des ihm Fehlenden befindet und bereit ist,
es ihm zur Verfigung zu stellen. Bei dem Tauschvertrag
entspricht der Verschiedenheit des Zwecks eine Verschie-
denheit der beiderseitigen Leistungen (S. 124), bei der

Societidt vertrigt sich mit der Identitit des Zwecks so-
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wohl die Verschiedenheit wie die Identitit der von den
Einzelnen beigesteuerten Mittel.

Diese Vereinigung der erforderlichen Mittel durch Zu-
hilfenahme eines Andern ist aber nicht bloss in Form der
Societit moglich, sondern auch in der des Tauschvertra-
ges. Wer die zu dem Unternehmen erforderlichen Geld-
mittel besitzt, wiihrend ihm die technischen oder kaufmiin-
nischen Kenntnisse fehlen, erginzt den Mangel durch
Annahme eines Technikers oder Buchfithrers u. s. w.;
fehlen ihm die ausreichenden Geldmittel, so erginzt er
sie durch eine Anleihe beim Kapitalisten, kurz alles und
jedes, was zu einem Unternehmen erforderlich ist, kann
man sich eben so gut in der einen wie in der andern
Form verschaffen.

Was in einem solchen Fall fiir die eine oder andere
Form den Ausschlag gibt, ist nicht generell zu bestimmen.
Den Einen dringen die Verhiiltnisse zur Wahl der Socie-
tit, weil diejenigen, an die er sich gewandt hat, Antheil
am Gewinn verlangen oder ihrer Sicherheit wegen auf
Controlle, Mitwirkung beim Unternehmen bestehen. Oder
er glaubt des Eifers und der Betriehsamkeit der Personen,
deren er bedarf, sicherer zu sein, wenn er ihnen einen
Antheil am Geschift einriumt. Ein Anderer befindet sich
in der Lage, das Geschift auf eigene Rechnung zu unter-
nehmen, und findet seinen Vortheil darin, diese Form zu
wiihlen. Welche juristischen Folgen sich an die Wahl der

einen und andern Form kniipfen: Einfluss der zur Beihilfe
JA4*



212 Kap. VII. Die sociale Mechanik. 1. Der Lohn.

herangezogenen Person auf die Geschiiftsfiihrung in dem
einen, Einflusslosigkeit derselben in dem andern Fall,
Gemeinschaft des Gewinns und Schadens in jenem, Be-
schrinkung auf die ein fiir alle Mal stipulirte Vergiitung
in diesem — das ist jedem Juristen so bekannt, dass ich
dartiber kein Wort weiter verliere.

Die Societit ist, wie oben bemerkt, ein selbstniitziges
Verhiiltniss, d.i. ein Geschiiftsvertrag, sie gehort dem
System des Egoismus, nicht dem des Wohlwollens an
(S. 100); wer sie eingeht, will seinen Vortheil, nicht den
des Andern — wer das Gegentheil beabsichtigt, stellt die
Societit auf den Kopf, ganz so wie derjenige, der sich
eines Kaufcontracts bedient, um dem Kiufer zu schenken.¥)
Aber die Lage, in welche der Egoismus bei der Societiit
gelangt, ist eine wesentlich andere als bei den Tausch-
vertrigen. Bei letzteren sind sich die Interessen beider
Theile polarisch entgegengesetzt — je unvortheilhafter der
Kauf fiir den Kéufer, um so vortheilhafter fiir den Ver-
kdufer, und umgekehrt. Die Politik eines jeden Theils
lisst sich in den Satz fassen: sein Schaden mein Ge-
winn, Niemand kann es mir verargen, dass ich nur fiir
mich, nicht fiir ihn sorge (S. 122 Note), Jeder hat in diesen

*) Eine solche auf den Kopf gestellte Societit nennen die romi-
schen Juristen nach dem Vorbilde der dsopischen Fabel eine societas
leonina, 1. 29 § 1, 2 pro socio (17. 2), und erkldren sie fiir nichtig,
1.5 § 2 ibid.: donationis causa societas recte non contrahitur. Ueber
den Kauf als Mittel zur Schenkung s. 1. 36 de contr. emt. (18. 4) pre-

tium . . . donationis causa non exacturus non videtur vendere. 1. 3
Cod. ib. (4. 38) . . emtioni sui deficit substantia.
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Verhiltnissen fiir sich selber einzustehen. Ganz anders
bei der Societit. Bei ihr geht das eigene Interesse mit
dem fremden Hand in Hand. Letzteres kann nicht leiden,
ohne dass jenes ganz ebenso litte, — sein Vortheil mein
Vortheil, mein Vortheil sein Vortheil. Soll also die So-
cietit ihren Zweck erreichen, so muss dieser Gedanke der
Solidaritit der Interessen beiden Theilen als Leitstern
dienen; wer das Verhiiltniss ausnutzt, um statt des ge-
meinschaftlichen Vortheils den eigenen zu verfolgen, han-
delt gegen die Grundidee des ganzen Instituts — eine
solche Handlungsweise als allgemeine gedacht, und diese
Form wiirde fiir den Verkehr praktisch so gut wie beseitigt
sein. Ein treuloser Gesellschafter ist der Feind im eigenen
Lager. Darum trifft ihn nach rémischem Recht Infamie,

wiihrend Betrug bei Tauschvertrigen nicht infamirt.”)

#) Die romischen Juristen haben diese Grundverschiedenheit der
Societit von allen andern Verhiltnissen richtig erkannt. Die Societit
gilt ihnen als eine Art von briiderlichem Verhiltniss (societas jus
quodammodo fraternitatis in se habet, 1. 63 pr. pro socio 17. 2j,
fiir sie gilt darum im Gegensatz zu der bei den Tauschvertrigen an-
erkannten Freiheit der gegenseitigen Uebervortheilung der Grundsatz
der Gleichheit (nicht der dusseren mechanischen, sondern der inner-
lichen, 1. 6, 1. 29 pr., L. 80 ibid.), Betrug bei Eingehung derselben be-
wirkt Nichtigkeit (1. 3 § 3, 1. 16 § 1 de minor. 4. 4), eine Verurthei-
lung wegen Betrugs Infamie, auch nach Aufhebung des Verhiltnisses
schulden die socii sich Schonung bei der Execution (s. g. benef. compe-
tentiae), wihrend desselben haften sie nur fiir diligentia quam in suis
rebus. Simmtliche Sidtze mit Ausnahme der Infamie wiederholen
sich im Dotalverhiltniss zwischen Mann und Frau (Remedur gegen
Uebervortheilung: 1. 6 § 2 de J. D. 23. 3, Nichtigkeit wegen Betrugs:
1. 22 § 2 Sol. matr. 24. 3, benef. comp.: 1. 20 de re jud. 42. 1, dili-
gentia quam in suis rebus: I. 11 Cod. de pact. conv. 5. 14), bei den
Geschiiftsvertrigen gilt kein einziger von diesen Sitzen.
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So erhebt also die Societit, obschon ins Leben ge-
rufen zum Dienst des Egoismus, doch die scheinbar mit
seinem Wesen vollig unvertrigliche Anforderung, das
Fremde wie Eigenes anzusehen. Damit schligt sie im
Rechtssystem eine Briicke zwischen dem Egoismus und der
Selbstverleugnung, sie bezeichnet den Indifferenzpunkt,
bei dem beide eins werden.*) Tauschcontract, Schen-
kung, Societiit sind die drei Typen, welche das Verhalten
des Willens zum Interesse auf dem Gebiete des Rechts
erschopfen. Im Tauschcontract will der Wille das eigene
Interesse auf Kosten des fremden (Egoismus), in der
Schenkung das fremde auf Kosten des eigenen (Selbst-
verleugnung), in der Societiit das eigene im fremden —
im fremden fordert er das eigene, im eigenen das fremde
— die Societit gleicht den Gegensatz des eigenen Inter-
esses zum fremden fir ihn aus.

Wiirde es sich nun bei der Societitsform bloss um
die Societdt im privatrechtlichen Sinn, inshesondere die
Handelsgesellschaften handeln, so wiirde der Fortschritt,
den der Wille in ethischer Beziehung damit macht, fiir

die Gesellschaft wenig zu bedeuten haben. Aher die So-

*) Bei der psychologischen Motivirung des Umschlages der ego-
istischen Gesinnung in die sittliche (Kap. IX) wird uns dieser Gedanke
den werthvollsten Dienst leisten. Die uninteressirte Richtung des
Willens auf die Interessen anderer Personen wird vorbereitet in dem
Verhiiltniss, wo sie mit den eigenen eins sind, hier gewdéhnt er sich
zuerst daran, im Andern sich selber zu erblicken, es ist die »List«
des Sittlichen, das ihn dadurch unvermerkt in sein Lager hiniiber-
fithrt, — ein Stiick Pddagogik der sittlichen Weltordnung.
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cietidt im Sinn des Juristen ist nur ein einzelner Anwen-
dungsfall von einem allgemeineren Begriff, wir haben sie
nur als Typus genannt, ganz so wie den Tauschcontract
und die Sechenkung. Wie hinter dem Tauscheontract im
engern Sinn simmtliche Austauschvertriige stehen, der
ganze Tauschverkehr, und hinter der Schenkung alle libe—
ralen Vertrige, das ganze System des Wohlwollens \(S. 100),
so hinter der Societit ein ganzes System von gleichartigen
Verhiiltnissen : alle Gemeinschaften, Genossenschaften, Ver-
eine von den niedersten bis zu den hichsten, zu Staat
und Kirche.*) Wir umfassen sie alle mit dem einen
Wort: Association.

Die Association ist eine Form von der allgemein-
sten Anwendbarkeit, sie ist in der That das, wofiir ich
sie oben (S. 125) ausgegeben: die zweite Grundform
des gesellschaftlichen Daseins.

Ich kenne keinen menschlichen Zweck, mit Ausnahme
des Familienlebens, der nicht in Form der Association
verfolgt werden konnte und verfolgt wiirde. Ueberall er-

scheint neben dem Individaum ein Verein, der dem

* Die deutsche Sprache bedient sich zur Bezeichnung der Gemein-
schaftsverhiltnisse der Partikel ge- (althochdeutsch: ga, gi, ka, ki, ke):
Geselle, Genosse, Gemeine, Gefihrte, Geschwister, Gemahl, Gevatter,
Gehilfe, Gesinde; fiir die erste Grundform der Partikel: ver (althoch-
deutsch: far, fir, fér, for = weg, fort): vertauschen, verkaufen, ver-
miethen, veriussern, verschenken, versetzen, verleihen, versprechen ;
die lateinische Sprache hat fiir das erste Verhiltniss con (communis
coheres, correus, confidejussor, collega), fiir das letztere trans (trans-
dare = tradere, transferre, transigere, transscribere).
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gleichen Ziel zustrebt, fiir viele von ihnen ist diese Form
die einzig mogliche, fiir andere die einzig zweckent-
sprechende.

Fangen wir mit dem niedersten Zweck an, der fiir
das individuelle Leben moglich ist: die Befriedigung der
leiblichen Bediirfnisse, so beginnt schon hier die
Concurrenz des Vereins mit dem Individuum in Gestalt der
Consumvereine.  Sie setzt sich fort fiir das gesellige
Bediirfniss in den geselligen Vereinen (Clubs, Casinos) neben
den Privatgesellschaften. Bei dem System des Erwerbs
steigert sie sich in den Productivgenossenschaften, Erwerbs-
gesellschaften, Banken u.s. w. zu einer fast uniiberseh-
baren Fiille, es gibt kaum einen Erwerbszweig, den sich
die Association hier hiitte entgehen lassen. Es folgen die
Interessen des Unterrichts, der Erziehung, der
Kunstund Wissenschaft, Wohlthitigkeit, die, wenn
sie auch heutzutage, sei es ausschliesslich, sei es vor-
wiegend, durch den Staat in die Hand genommen sind,
urspriinglich doch lediglich Sache der Association waren
und es auch noch heutzutage in Concurrenz mit der Staats-
firsorge vielfach geblieben sind. Es ist kaum zu sagen, wo
die Thitigkeit der Vereine aufhort — selbst wenn wir ge-
storben sind, sorgt schliesslich noch ein Verein dafiir,
dass wir unter die Erde kommen, und dass unsere Hinter-
bliebenen nicht darben.

Und nun gar die héchsten Formen der Association:

Kirche und Staat mit den Gemeinden und all den Corpo-
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rationen, Vereinen, die mit ihnen in Verbindung stehen.
Es ist, von dem Innern des Familienlebens und den in-
dividuell gemiithlichen Beziehungen des Menschen abge-
sehen, der ganze Reichthum menschlicher Zwecke, der in
der Form der Association zur Verwirklichung gelangt.
Ohne jede eigene substantielle Zweckbestimmtheit, nichts
als Form und eine Form von unbeschrinkter Weite, stellt
sie sich der Gesellschaft zur Verfiigung als bereites Gefiiss,
um nahezu jeden Inhalt, dessen das menschliche Leben
bedarf, in sich aufzunehmen.

Und unausgesetzt gewinnt sie neuen Inhalt, sei es
dass die bereits vorhandenen Formen, inshesondere die
Gemeinde und der Staat sich bereichern mit Zwecken, die
bisher in anderer Form verfolgt wurden, sei es dass sich
selbstiindige Associationen bilden zur Verfolgung neuer
oder alter Zwecke. Welche Zukunft dieser Form noch be-
schieden ist, vermag unsere Vorstellung im Einzelnen sich
gar nicht auszumalen, aber man braucht kein Prophet zu
sein, um zu wissen, dass der Fortschritt sowohl der rea-
len Gestaltung unseres Lebens als der weiteren Aushildung
des Rechts vorzugsweise sich nach dieser Seite hin bewegen
wird. Die eine Hilfte des Rechts, das Recht des Tausch-
verkehrs, haben die Rémer in so vollendeter Weise ent-
wickelt, dass den modernen Vilkern nur nach gewissen
Seiten hin (Wechselrecht, Versicherung, Seerecht u. a.)
eine Ergiinzung iibrig blieb, an dieser zweiten H:lfte des

Rechts werden sie um so mehr zu thun finden. Wie weit
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sie darin noch zuriick sind, zeigt die Geschichte des Actien-
wesens im letzten Decenium. Unter den Augen unserer
Gesetzgeber haben sich die Actiengesellschaften in orga-
nisirte Raub- und Betrugsanstalten verwandelt, deren ge-
heime Geschichte mehr Niedertrichtigkeit, Ehrlosigkeit,
Schurkerei in sich birgt, als manches Zuchthaus, nur dass
die Diebe, Riduber und Betriiger hier statt in Eisen in
Gold sitzen.

Ich nehme jetzt den Gedanken wiederum auf, den
ich oben (S. 243) bloss streifte: die eigenthiimliche Ver-
bindung des eigenen mit dem fremden Zweck, welche fiir
die Societit, oder wie ich sie fortan nennen werde: die
Association im Gegensatz zu allen sonstigen Vertragsver-
hiltnissen charakteristisch ist. Fremdes und eigenes In-
teresse erscheinen in dieser Form- als eins; wer das sei-
nige fordert, fordert das fremde und umgekehrt. Die die-
ser objectiven Gestaltung des Interesses entsprechende,
durch sie postulirte subjective Stimmung des Willens ist
der Gemeinsinn. Der Gemeinsinn schliesst eine hochst
interessante Erscheinung in sich. Ich meine nicht sowohl
in Bezug auf das, was er wirkt, sondern in Bezug auf
seinen Ursprung. Fiir denjenigen, der sich nicht begniigt,
die Erscheinungen auf dem Gebiet der Gesellschaft ledig-
lich unter dem Gesichtspunkt gegebener Thatsachen zu he-
trachten, sondern den es dringt, ihre Griinde aufzusuchen,
schliesst das Dasein des Gemeinsinns ein Problem in sich,

wohl geeignet, ihn zum Nachdenken aufzufordern. Der
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Gemeinsion innerhalb des Systems des Egoismus ist ein
Phéinomen eben so fragwiirdiger Art als eine Blume auf
kahlem Felsen — woher beziehen beide ihre Nahrung?
Der Gemeinsinn ist nur eine veredelte Form des Ego-
ismus, der Egoismus des Mannes, der weit genug blickt,
um zu wissen, dass die Bedingungen seines Gliicks nicht
in dem allein liegen, was unmittelbar mit ihm selber zu-
sammenhéngt, was ihm ausschliesslich gehirt, sondern zu-
gleich in dem, was er mit Andern theilt. Der Gemeinsinn
isi der Egoismus in Richtung auf das, was uns mit An-
dern gemein ist (Gemeininteressen im Gegensatz von
Partikularinteressen), und er besteht seine Probe daran,
dass er diese jenen unterordnet, das Eigene daransetzt,
um das Gemeinsame zu fordern. Dieser Vorgang ist in
ethischer Beziehung nach meinem Dafiirhalten ausseror-
dentlich beachtenswerth. Nicht sowohl darum, weil er uns
den Egoismus mit seiner eigenen Negation: der Selbstver-
leugnung in friedlicher Eintracht neben einander zeigt, son-
dern weil damit das schwierigste Problem der Ethik: wie
kommt der Mensch, d. i. der Egoist zur Selbstverleugnung ?
einer Losung theilhaftig wird, die in meinen Augen ma-
thematische Evidenz hat. Die Selbstverleugnung liisst sich
nicht als Wesen hoherer Art vom Himmel zu uns herab,
um dem oden Treiben des erdgeborenen Egoismus ein
Ende zu machen, sondern sie ist auf Erden geboren, vom
Stamme und Fleische des Egoismus, das Product eines

Processes innerhalb des Egoismus selber. Eine weitere
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Ausfithrung dieses Gedankens kann erst in der Theorie
des Sittlichen (Kap. IX) erfolgen, sie wiirde uns iiber den
Egoismus, auf den wir uns hier zu beschrinken haben,
hinausfiithren; hier geniigt es, den Punkt namhaft gemacht
zu haben, an den wir spiiter anzukniipfen haben.

Die einfachste Form der Association ist die Societ:it
im Sinn des romischen Rechts: die mehreren Mitglieder
betheiligen sich an dem gemeinsamen Unternehmen in der-
selben Weise, wie sie es bei dem eigenen thun, d. h. alles,
was geschieht, geschieht durch sie alle, kein Entschluss,
kein Akt, an dem nicht Jeder mitwirkte. Den iussersten
Gegensatz hierzu bildet die Actiengesellschaft. Bei ihr
treten die Mitglieder von der Verwaltung zuriick und iiber-
geben dieselbe den Hinden von Personen, welche zwar
Mitglieder sein konnen, es aber nicht zu sein brauchen,
bei ihr trennen sich also die beiden Momente, welche bei
der natiirlichen Gestalt des Rechts in die eine Person des
Berechtigten zusammenfallen : Interesse und Verfiigung, in
der Weise, dass den Actiondiren das Interesse ohne die
Verfiigung, dem Vorstande die Verftigung ohne das Inter-
esse zufillt. Eine solche Trennung kann bekanntlich auch
anderwiirts vorkommen; der Grund ist immer der, dass
der Inhaber des Rechts dauernd oder voriibergehend nicht
im Stande ist, die nothigen Verfiigungen zu treffen, sei es
wegen Mangels der personlichen Eigenschaften (bevormun-
dete Personen), sei es wegen Abwesenheit, sei es wegenr

der zu grossen Zahl der berechtigten Subjecte. Das Recht
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bezeichnet dies Verhiltniss als Stellvertretung. Inner-
halb derselben sind zwei Fille wohl von einander zu un-
terscheiden: der Fall, wo dem Stellvertreter lediglich die
Ausfiihrung eines von seinem Auftraggeber gefassten Be-
schlusses iibertragen wird ohne eigene Verfiigungsgewalt,
und der, wo er an Stelle des (unfihigen oder verhinderten)
Vertretenen den Beschluss fassen soll, wo ihm also die
Verfiigungsgewalt iiber dessen Angelegenheiten eingeriumt
wird. Hier waltet er, d. h. iibt er die Gewalt aus an seiner
Statt und darnach bezeichnet ihn die Sprache als Verwal-
ter (auch Verweser, Pfleger.) Ein solcher Verwalter
ist im Rechtsverhiltniss des Einzelnen der Vormund (Pfle-
ger — Pflegbefohlene) und der Verwalter eines ganzen
Vermogens (der Massepfleger im Concurs), im Verhiliniss
der Association (nicht bloss der Actiengesellschaft, sondern
bei allen Corporationen u. s. w.) der Vorstand. Die recht-
liche Stellung desselben charakterisiren zwei Momente : die
Verfiigungsgewalt iiber ein fremdes Recht und die Ver-
pflichtung, sich derselben lediglich im Interesse des Ver-
tretenen zu bedienen.

In dem letzten Moment steckt das Bedenkliche des Ver-
hiltnisses. Solange das eige'ne Interesse am Steuerruder
des Rechts sitzt, gibt es sich selber nicht preis; sowie
aber das Steuerruder fremden Hinden anvertraut wird,
ist diese Garantie, welche das eigene Interesse gewihrt,
hinweggefallen, und die Gefahr heraufbeschworen, dass

der Steuermann den Cours dahin richte, wohin sein In-
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teresse, nicht das fremde es wiinschenswerth macht. Die
Stellung des Verwalters schliesst eine grosse Versuchung
in sich. Sein Begehren reizend durch die unausgesetzte
Beriihrung, in die sie ihn mit dem fremden Gute bringt,
erdfinet sie jhm eine giinstige Gelegenheit, sich dasselbe
anzueignen, wie keinem andern — kein Dieb hat es so
leicht zu stehlen wie der Verwalter fremden Gutes, kein
Betriiger es so leicht, eine Gaunerei zu begehen und zu
vertuschen, wie er. Darum bedarf es an dieser Stelle,
wo die Gefahr am grossten, auch der grissten Garantie.
Wie das Recht bei Vormiindern und Verwaltern offent-
lichen Gutes und offentlicher Interessen, d. i. den Beamten
dieser Aufforderung nachkommt, hat hier kein Interesse
fir uns; dass es ihr in Bezug auf die Verwalter der Ac-
tiengesellschaften nicht entsprochen hat, dartiber wird
kein Verstindiger nach den Erfahrungen der letzten Jahre
in Zweifel sein. Welchen Werth die Rechnungsablage des
Vorstandes vor der Generalversammlung hat, lehrt der
Umstand, dass Lug und Trug durch sie in keiner Weise
behindert worden sind; eben so gut konnte man einen
Unmiindigen dadurch zu schiitzen gedenken, dass der Vor-
mund ihm die Rechnung abzulegen habe. Dass es hier
anderer Mittel bedarf, ist klar, und ich lebe der Ueber-
zeugung, dass es der Gesetzgebung der Zukunft gelingen
wird, auf dem Wege strafrechtlicher und privatrechtlicher
Bestimmungen Sicherungsmaassregeln zu schaffen. Das

bisherige Recht bietet hier eine klaffende Liicke dar. Die
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Actiengesellschaft in ihrer jetzigen Gestalt ist eine der
unvollkommensten und verhingnissvollsten Einrichtungen
unseres ganzen Rechts; das meiste Ungemach, welches in
den letzten Jahren auf dem Gebiete des Verkehrslebens
iiber uns hereingebrochen ist, stammt entweder direct aus
dieser Quelle oder steht wenigstens mit ihr in engster
Verbindung. Den tief demoralisirenden, die Grundsiitze
von Ebre und Ehrlichkeit im innersten Mark vergiftenden
Einfluss, den das Actienwesen ausgeiibt hat, will ich an
dieser Stelle gar nicht einmal mit in Rechnung bringen,
ich wiirdige dasselbe hier lediglich unter dem okonemi-
schen Gesichtspunkt, und da kann ich meine Ueberzeu-
gung nicht unterdriicken, dass, so hoch man auch die
vortheilhaften Wirkungen fiir .den Verkehr anschlagen
moge, dennoch des Unsegens, welchen die Actiengesell-
schaften ttber uns gebracht haben, ungleich mehr ist als
des Segens. Die Verheerungen, die sie im Privatbesitz
angestiftet haben, sind irger, als wenn Feuers- und
Wassersnoth, Misswachs, Erdbeben, Krieg und feindliche
Occupation sich verschworen hiitten, den Nationalwohl-
stand zu ruiniren. Das vernichtende Urtheil, welches eine
Coursliste aus der Zeit seit der letzten Katastrophe (1873),
verglichen mit einer aus der Periode der Griindungen,
itber unser ganzes Actienwesen ausspricht, lisst sich durch
nichts beschonigen. Sie fithrt uns das Bild eines Schlacht-
feldes oder eines Kirchhofes vor Augen — Blutlachen,

Leichen, Griber — Marodeure, Todtengriiber — nur letz-
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tere sind wohlauf, denn nur sie allein haben gewonnen !
Hitten die verheerenden Wirkungen der Actiengesell-
schaften sich auf die unmittelbar Betheiligten beschrinkt,
man konnte sich damit etwa in der Weise abfinden, dass
letztere sich hitten vorsehen sollen, obschon doch die
Dummheit keinen Rechtstite]l abgibt, sie zu betriigen,
noch die Unvorsichtigkeit, sie zu bestehlen. Aber es ist
zugleich die ganze Gesellschaft in Mitleidenschaft gezogen
worden. Die Actiengesellschaften haben es fertig ge-
bracht, das okonomische Gleichgewicht, auf dem die ganze
Ordnung und Sicherheit unseres Verkehrswesens beruht,
nach allen Richtungen hin in unheilvollster Weise zu er-
schiittern: beim Kaufen und Miethen das zwischen Preis
und Waare, beim Speculiren das zwischen Gewinn und
Verlust, beim Produciren das zwischen Bediirfniss und
Production. Kein Geschiftsmann bezahlt eine Sache iiber
den Werth, selbst von den grossten Handlungshiusern ist
nicht zu besorgen, dass sie, bloss um Geschiifte zu machen,
theurer kaufen und billiger verkaufen als Andere, dass
sie mehr produciren als nothig, dass sie bei gewagten
Speculationen das Verhiltniss zwischen Einsatz, Gewinn
und Verlust ausser Acht lassen — der einfache Calcul des
Egoismus beugt dem allen vor. Worin hat es seinen
Grund, dass die Actiengesellschaften sich dariiber hinaus-
gesetzt haben? Darin, dass der Vorstand mit fremdem
Gelde operirt, dass mithin die Riicksicht auf das eigene

Interesse, dieser fiir den Verkehr so unschitzbare Regu-
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lator aller Geschifte, bei ihm nicht besteht, das Pflichtge-
fithl aber, welches allein dessen Stelle vertreten kann,
gar Vielen eine vollig unbekannte Grosse ist. Was liegt
einem Vorstand, welcher ein Unternehmen ins Leben zu
setzen hat, daran, ob er Sachen und Arbeitskraft iiber
den Werth bezahlt? Er bezahlt aus fremder Tasche, und
sein Interesse geht nicht dahin, zu suchen, wo er beides
zu dem angemessenen Preis bekommen kann, und abzu-
warten, sondern moglichst rasch das Unternehmen in
Scene zu setzen. Was ist fremdes Geld? Eine Saat, die
man ausstreut! Geht sie auf, vortrefflich, eine brillante
Speculation — nicht selten ist die Sache so eingerichtet,
dass die Leiter des Unternehmens sie dann fiir sich ge-
macht haben; geht sie nicht auf, so trigt der Eigenthtimer
den Schaden. Das Actienwesen enthilt das Seitenstiick
zum Credit, bei beiden operirt man mit fremdem Gelde;
alles, was ich oben (S. 180) iiber diesen gesagt habe, gilt

noch in verstirktem Maasse von jenem.

Die Aufgabe, die ich im Bisherigen zu losen versucht
habe, bestand darin, den Apparat, dessen sich die Gesell-
schaft bedient, um mittelst des Hebels des Egoismus ihr
Bediirfniss zu befriedigen, zur Anschauung zu bringen,
aber nicht als einen gegebenen, fertigen, sondern als einen
werdenden, unter dem Einfluss der Triebkraft des Zweck-
gedankens sich nach und nach entfaltenden. Auf der

gegenwirtigen Hohe angelangt, versuche ich schliesslich
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I, 2. Aufl, 15
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noch, die socialen Probleme, welche der Verkehr auf
seinem Gebiet in mehr oder minder vollkommener Weise
verwirklicht, zum Bewusstsein zu bringen. Es sind fol-
gende: '

1) Die Unabhiingigkeit der Person,

2) Die Gleichheit der Person,

3) Die Idee der Gerechtigkeit.

1. Die Unabhiingigkeit der Person.

Unabhingig ist nicht sowohl, wie es gewshnlich heisst,
derjenige, der moglichst wenige Bediirfnisse hat — das
ist eine Unabhingigkeit, um die man meines Erachtens
Niemanden zu beneiden braucht, das Thier ist darin dem
Menschen, der Ungebildete dem Gebildeten weit itberlegen
—, als vielmehr derjenige, der seine Bediirfnisse befrie-
digen kann. Insofern der Verkehr dies ermoglicht, lisst
sich der Dienst, den er damit der menschlichen Gesell-
schaft erweist, bezeichnen als die Herstellung der mensch-
lichen Unabhiingigkeit. Man wende nicht ein, dass die
Bedingung, an die er seinen Dienst kniipft: der Besitz
des Geldes diesen Vortheil wiederum so gut wie aufhebe,
denn so richtig es ist, dass der Verkehr fir uns werth—
los ist ohne das Geld, eben so, dass das Geld werthlos
ist ohne den Verkehr. Was niitzen uns Berge Goldes bei
einem wilden Volk, bei dem wir nichts von dem, was
das Leben fir uns werthyoll macht, dafiir kaufen konnen,

wihrend daheim die kleinsten Summen ausreichen, um
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uns die edelsten Geniisse zu verschaffen? In einem civi-
lisirten Lande geniigt der Tagelohn des geringsten Arbei-
ters, um ihm die Arbeitsproducte von tausenden von
Menschen zu verschaffen. Ein Groschen, den wir zahlen,
holt Sachen von allen Enden der Welt fiir uns herbei und
setzt zahllose Hinde fiir uns in Bewegung. Wenn es
wahr ist, dass keine Arbeit im Verkehr umsonst geleistet
wird, dass ich als Kiufer einer Waare alles bezahlen muss,
was zu ihrer Production erforderlich war, vom ersten
Moment an, wo der Stoff, aus dem sie gebildet ward, die
Erde verliess, bis zum letzten, wo sie in meine Hinde
gerith, dann entrichte ich in den wenigen Groschen, die
ich fiir eine Tasse Kaffe und ein Zeitungsblatt zahle, einen
Beitrag zu all den Unkosten, die nothig waren, um beide
herzustellen. Bei dem Kaffe: an der Bodenrente des
Plantagenbesitzers, — an den Productionskosten — den
Transportkosten zur See, der Assecuranzprimie, der Heuer
der Schiffsmannschaft — dem Unternehmergewinn des
Rheders und Importeurs, der Provision des Maklers, —
der Steuer, den Transportkosten auf der Eisenbahn, —
dem Unternehmergewinn und den Geschiftsunkosten des
Krimers und des Kaffewirths. Und das ist bloss der
Kaffe; bei dem Zucker und der Milch beginnt das Rechen-
exempel von neuem. Bei dem Zeitungsblatt bezahle ich
mit dem Groschen den Unternehmer der Zeitung, den
Drucker mit seinen Leuten, den Papierfabrikanten, das

ganze Redactionspersonal, die Correspondenten, die tele-
15%
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graphischen Depeschen, die Post, den Colporteur. Die
Antheile, die ich in allen diesen Fillen entrichte, nehmen
Dimensionen an, die jeder Berechnung und Vorstellung
spotten, aber nur der véllig Urtheilslose kann glauben,
dass dieselben in meinem Groschen in minimalster Gestalt
nicht enthalten seien.

Das hier vorgefithrte Phinomen beruht auf drei Ein-
richtungen, die wir der Vollendung unseres heutigen Ver-
kehrssystems verdanken: der Theilung der Arbeit — der
Vornahme der Arbeit fiir eine unbestimmte Vielheit zukiinf-
tiger Abnehmer — und der Ausdehnung des Handels iiber
die ganze Erde. Die Schitze von Krisus wiirden nicht
ausgereicht haben, ihm eine Tasse Kaffe und ein Zeitungs-
blatt zu verschaffen, wenn er alle Operationen, die zu dem
Zweck néthig sind, individuell fir sich hitte vornehmen
lassen wollen; ein Armer wird heute fiir wenige Groschen
von mehr Menschen auf allen Theilen der Erde bedient,
als Krosus, wenn er seine ganze Schatzkammer hiitte aus-

leeren wollen.

2. Der Grundsatz der Gleichheit der Person.

Der Verkehr kennt kein Ansehn der Person; ob hoch
oder niedrig, bekannt oder unbekannt, einheimisch oder
fremd — ihm gilt es gleich, er sieht nur auf das Geld.
Diese vollendete Gleichheit des Verkehrs gegen die Person
— eine selbstverstindliche Consequenz des Egoismus, den

nichts weiter kiimmert als der Erwerh — ist in socialer



Der Verkehr — die Gleichheit der Person. 229

Beziehung von wahrhaft unschitzbarem Werth, denn sie
gewihrt jedem Menschen, wer er auch sei, den Besitz des
Geldes in seiner Hand vorausgesetzt, die Gewissheit der
Befriedigung seiner Bediirfnisse, die Moglichkeit eines den
Culturbedingungen seiner Zeit entsprechenden Daseins. Es
gibt nichts, was dem Menschen diese Verkehrsstellung ent-
ziehen konnte. Der Staat mag ihm Freiheit und Ehre
nehmen, Kirchen und Vereine miogen ihn ausstossen, der
Verkehr schliesst ihn nicht aus; — wer sonst zu nichts gut
ist, mit wem man jede Gemeinschaft und Berithrung flieht,
er ist immer noch gut genug, um mit ihm Geschifte zu
machen — die im Gelde enthaltene Anweisung auf die
Gesellschaft d. i. auf die Unterstiitzung durch andere wird
stets unweigerlich honorirt.

Diese vollendete Gleichgiiltigkeit des Verkehrs gegen die
Person ist gleichbedeutend mit der volligen Gleichheit der
Person im Verkehr. Es gibt kein Gebiet des Lebens, auf
dem der Grundsatz der Gleichheit praktisch so vollkommen
durchgefithrt worden ist, als auf dem des Verkehrs. Das
Geld ist der wahre Apostel der Gleichheit; wo es aufs
Geld ankommt, verlieren alle socialen, politischen, reli-
giosen, nationalen Vorurtheile und Gegensitze ihre Gel-

tung.”) Sollen wir dies preisen oder beklagen? Es kommt

*) Der gegenwiirtige Zeitpunkt scheint diese meine Behauptung
widerlegen zu sollen. In Paris hat die Schiirung des Nationalhasses
gegen Preussen durch die Presse neben den sonstigen Ausbriichen,
in denen er sich ergehf, auch zu dem Plakat an manchen Liden
gefiihrt: on ne vend pas aux Prussiens. [ch kann darin nur eine
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darauf an, von welcher Seite wir die Sache ansehen.
Blicken wir auf das Motiv, so liegt zum Preisen nicht der
mindeste Grund vor, denn das Motiv ist nicht Humanitiit,
sondern Egoismus. Sehen wir aber auf die Wirkung, so
kann ich hier nur dieselbe Bemerkung wiederholen, die
ich S. 47 machte: der Egoismus, indem er sich dient,
dient der Welt. Nur auf sich selbst und seinen Vortheil
bedacht, verwirklicht er, ohne es zu ahnen und zu wollen,
auf seinem Gebiete einen Gedanken, dem er sonst Wider-
stand leistet, wo er nur kann, den Gedanken der Gleich-

heit der Person. —

3. Die Idee der Gerechtigkeit.*)

Die Idee der Gerechtigkeit ist das durch das Interesse
der Gesellschaft gebotene und darnach bemessene Gleich-
maass zwischen der That und ihren Folgen fiir den Thiiter,
d. i. der bosen That und der Strafe, der guten und
dem Lohn. Nirgends ist dasselbe in der letzteren Rich-
tung in dem Maasse verwirklicht worden als auf dem Ge-

biete des Verkehrs. Im Verkehr erhiilt durchschnittlich jeder

thorichte Demonstration erblicken, welche wie so viele die Unmog-
lichkeit ihrer praktischen Ausfiihrung auf der Stirn trigt. Wird irgend
einer der Demonstranten einen Kiufer, dem er den Deutschen an-
merkt, fragen: ob er Preusse, Bayer, Oesterreicher sei? Die Macht des
Geldes wird sich auch in diesen Liden geltend machen, und jene
Plakate werden weder allgemein werden, noch sich erhalten.

* An anderer Stelle gehe ich auf dieselbe ausfiihrlicher ein,
hier beriihre ich sie nur, so weit sie fiir den vorliegenden Zweck in
Betracht kommt.
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Theil mittelst der Gegenleistung so viel zuriick, als er selber
gegeben hat, d. h. der Lohn (Arbeitslohn und Preis der Waare)
ist durchschnittlich Aequivalent, er reprisentirt regel-
missig den derzeitigen tkonomischen Werth der Leistung.
(S. 133). So lisst sich das Aequivalent bezeichnen als die
Verwirklichung der Idee der Gerechtigkeit auf
okonomischem Gebiet. Die Feststellung der Strafe
ist etwas Willkiirliches, sie erfolgt durch eine positive
Bestimmung der Staatsgewalt, und der Maassstab, den
dieselbe dabei zur Anwendung bringt, ist ein hochst ela-
stischer, unsicherer. Die Feststellung des Aequivalents
dagegen ist das Resultat der sorgsamsten, unausgesetzt
von allen Betheiligten erneuerten Untersuchungen und Er-
fahrungen, der Lohn ist so empfindlich wie das Queck-
silber im Barometer, er steigt und fillt bei den geringsten
Verinderungen der dkonomischen Atmosphire. Frage ich
mich: wo ist die Idee der Gerechtigkeit in unseren so-
cialen Einrichtungen am vollendetsten zur Verwirk-
lichung gelangt, so lautet die Antwort: im Verkehr.
Frage ich mich: wo am frithesten, so wiederum: im
Verkehr — Verkehr und Lohn haben frither die entspre-
chende Gestaltung gewonnen als Staat und Strafe. Frage
ich endlich: wo in der ganzen Welt am gleichmis-
sigsten, so zum dritten Mal: im Verkehr. Recht und
Strafe sind diesseits der Grenzpfihle anders gestaltet als
jenseits derselben, aber Preise und Lohne kennen keine

Grenzpfihle, obschon allerdings positiv staatliche Einrich-
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tungen (Zolle und Steuern) ihrer villigen Ausgleichung
in verschiedenen Staatsgebieten hindernd in den Weg
freten konnen.

Die Anwendung des Begriffs der Gerechtigkeit auf
den Lohn erschliesst das Verstindniss eines eigenthiim-
lichen psychologischen Phinomens, ich meine das Wider-
streben mancher nichts weniger als geizigen Personen,
eine Sache itber ihren wahren Werth zu bezahlen, selbst
wenn die Differenz kaum der Rede werth ist. Die Ursache
ihres Widerstrebens liegt nicht sowohl, wie Unkundige
meinen, im Geiz, als vielmehr in ihrem Rechtsgefiihl,
welches den Gedanken, dem Gegner etwas geben zu sollen,
was ihm nicht gebiihrt, nicht ertragen kann, es ist nicht
das skonomische, sondern das moralische Motiv, welches
ihren Widerstand hervorruft. Um sich von dem Verdacht
des Geizes zu reinigen und den Beweis zu liefern, dass
ihnen am Gelde als solchem nichts liegt, fiigen sie nicht
selten unmittelbar hinterher Akte einer unmotivirten, rein
tendentivsen Freigebigkeit hinzu — sie kimpfen um den
Groschen und schenken den Thaler.

Die drei Ideen, die ich so eben in Anwendung auf
den Verkehr nachgewiesen habe, sind die hichsten siti-
lichen Probleme, welche die Ethik kennt, und derselbe
hat diese Probleme in einer Weise realisirt, mit der die
Art, wie es von Seiten des Staats geschieht, sich durch-
aus nicht messen kann. Lingst bevor der Staat sich er-

hob vom Lager, noch in der Morgenddmmerung der Ge-
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schichte, hatte der Handel schon ein gut Theil seines
Tagewerkes vollbracht; wihrend die Staaten sich be-
kimpften, suchte und bahnte er die Wege, die von einem
Volke zum andern fithrten, und stellte zwischen ihnen ein
Verhiltniss des Austausches der Waaren und Ideen her —
ein Pfadfinder in der Wildniss, ein Herold des Friedens,

ein Fackeltriger der Cultur.



Kap. VIIL

Die sociale Mechanik oder die Hebel der socialen
Bewegung.

1. Die egoistischen — der Zwang.

Gestalt des Zwanges beim Thier. — Der Mensch. — Hinzutritt der
Intelligenz zur Gewalt (Sklaverei, Friede, Recht). — Das Postulat der
Gewalt bei den verschiedenen Zwecken des Individuums (Person, Eigen-
thum, Familie, Vertrag; bindende Kraft der Vertrige, Gestalt derselben
im romischen Recht). — Die sociale Organisation der Gewalt (Societat,
Verein, Staat). — Die Staatsgewalt. — Das Recht. — Die Momente
des Rechtsbegriffs: der Zwang, die Norm, der Inhalt (die Lebens-
bedingungen der Gesellschaft). — Stellung des Individuums im Recht,
Solidaritit der Interessen desselben mit denen des Staats.

Der zweite Hebel der gesellschaftlichen Ordnung ist
der Zwang. Die sociale Organisation des Lohnes ist der
Verkehr, die des Zwanges der Staat und das Recht; erst
mit ihr erlangt erstere ihren vollen Abschluss, — der Lohn
muss das Recht hinter sich haben.

Unter Zwang im weitern Sinn verstehen wir die Ver-
wirklichung eines Zweckes mittelst Bewiltigung eines
fremden Willens, der Begriff des Zwanges setzt activ wie
passiv ein Willenssubject, ein lebendes Wesen voraus.
Eine solche Bewiltigung des fremden Willens ist in dop-

pelter Weise moglich (S. 16, 17, 48). Auf mechani-
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schem Wege (mechanischer, physischer Zwang, vis ab-
soluta), indem der Widerstand, den der fremde Wille
unseren Zwecken entgegensetzt, durch das Aufgehot einer
der seinigen itberlegenen physischen Kraft gebrochen wird
— ein rein iusserlicher Vorgang, ganz derselben Art, wie
wenn der Mensch einen leblosen Gegenstand, der ihm im
Wege steht, aus dem Wege ridumt. Die Sprache bezeich-
net den Vorgang in beiden Fillen als Gewalt, aber fir
die Anwendung der Gewalt auf ein lebendes Wesen ge-
braucht sie daneben auch den Ausdruck Zwang, offenbar
in Hinblick darauf, dass die Gewalt, wenn auch zunichst
nur den Korper, doch mittelbar auch den Willen trifft,
da sie ihn in seiner freien Selbstbestimmung hindert. In
diesem Sinne spricht sie z. B. von einer Zwangsjacke
beim Wahnsinnigen, einer Zwangsvollstreckung, Zwangs-
versteigerung.

Dem mechanischen Zwange steht gegeniiber der psy-
chologische, bei dem der Widerstand des fremden
Willens von innen heraus in ihm selber tiberwunden wird;
in welcher Weise, haben wir an angegebener Stelle aus-
einandergesetzt. Bei dem mechanischen Zwange wird der
Akt durch den Zwingenden, bei dem psychologischen durch
den Gezwungenen vorgenommen, dort handelt es sich da-
rum, negativ den Widerstand des Willens zu hrechen,
hier darum, denselben positiv in Bewegung zu versetzen,
ein Unterschied, der zwar fiir den #usseren Erfolg ohne

Einfluss, in psychologischer wie juristischer Beziehung
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P4

aber von hoher Bedeutung ist. Ein Beispiel gewihrt der
Raub und die erzwungene Eigenthumsiibertragung.

Nach der Verschiedenheit des zu erreichenden Zweckes,
je nachdem derselbe niimlich negativer oder positiver Art
ist, ist der Zwang ein propulsiver oder compulsi-
ver. Jener hat zum Zweck die Abwehr, dieser die Vor-
nahme eines gewissen Handelns. Die Selbstvertheidigung
ist propulsiver, die Selbsthilfe compulsiver Art.

Das ist das Schema des Zwanges, das wir der fol-
genden Betrachtung glaubten vorausschicken zu miissen.
Letztere hat zum Gegenstand die Organisation des Zwanges
fir die Zwecke der Gesellschaft. Sie beruht auf der Ver-
wirklichung zweier Begriffe: des Staates und des Rechts
— der Herstellung der Macht, welche die Zwangsgewalt
ausiitbt, und der Aufstellung von Regeln iiber die Aus-
iibung derselben.

Mit diesem organisirten Zwange ist aber die Verwen-
dung des Zwanges fir die Zwecke der Gesellschaft in
keiner Weise erschopft. Neben dem staatlichen Zwange
besteht noch ein anderer, unorganisirter, der, wie er histo-
risch jenem tiberall vorausgegangen ist, so auch iiberall
sich neben ihm behauptet hat, ich nenne ihn den so-
cialen. Der staatliche Zwang hat zu seinem Object die
Verwirklichung des Rechts, der sociale die des Sitt-
lichen; die Theorie des Sittlichen (Kap. IX) wird bei Ge-
legenheit der letzteren Frage die Gestaltung desselben zur

Anschauung bringen (sociales Zwangssystem).
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Ich werde im Folgenden den Versuch machen, die
beiden Begriffe Staat und Recht bis auf ihre ersten be-
grifflichen Anfinge zu verfolgen und in derselben Weise,
wie ich dies bei dem System des Verkehrs in Bezug auf
den Lohn gethan habe, die Genesis derselben, wie sie
sich aus der praktischen Triebkraft des Zweckbegriffs mit
Nothwendigkeit ergiebt, darzulegen versuchen. Der Ge-
winn, den ich mir davon verspreche, ist in meinen Augen
ein doppelter, zum ersten die Ueberzeugung von der Con-
tinuitit der Entfaltung des Zweckgedankens in der mensch-
lichen Gesellschaft, zum zweiten die Forderung der Er-
kenntniss des fertigen Staats und Rechts.

Es ist zweifellos ein grosser Fortschritt der modernen
Rechtsphilosophie gegeniiber dem frithern Naturrecht, dass
sie die Bedingtheit des Rechts durch den Staat erkannt
und energisch betont hat. Aber zu weit geht sie, wenn
sie, wie insbesondere Hegel dies thut, dem vorstaatlichen
Zustande alles wissenschaftliche Interesse abspricht. Das
selbstindige Dasein des lebenden Wesens datirt erst von
der Geburt an, aber die Wissenschaft geht iiber dieselbe
bis zu den ersten Ansitzen des Lebens im Mutterschoosse
zurtick, und die Entwicklungsgeschichte des Embryo hat
sich fiir sie als eine der fruchtbarsten und lehrreichsten
Quellen der Erkenntniss erwiesen.

Darum darf und soll man der Wissenschaft auch beim
Recht nicht verwehren, den embryonalen Zustand des=

selben zum Gegenstande der Untersuchung zu machen,
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und es gereicht den Naturrechtslehrern zum Ruhm, dass
sie sich bei der blossen Thatsichlichkeit des Rechts und
Staats nicht beruhigten, sondern sich die Frage aufwarfen:
woher beide? Aber die Art, wie sie das Problem losten,
indem sie den historischen Staat aus dem Vertrage hervor-
gehen liessen, war eine verfehlte, eine reine Construction
ohne Beriicksichtigung der wirklichen Geschichte, eine Ent-
wicklungsgeschichte, die sich nicht die Mithe nahm, die
Entwicklung selber zu erforschen. Gegen eine solche Lo-
sung des Problems war der Widerspruch, den die moderne
Rechtsphilosophie ihr entgegenstellte, vollkommen berech-
tigt. Aber das Problem selber ist damit nicht beseitigt,
es behilt seinen vollen Anspruch auf Losung bei, und
wenn der vergleichende Rechtshistoriker und der Philo-
soph sich die Hand reichen, so diirfte mit der Zeit die
Entwicklungsgeschichte des Rechts fiir uns Juristen nicht
minder lehrreich werden, als die des Fotus fiir den ver-
gleichenden Anatomen geworden ist.

Der dusserste Anfang, bis zu dem unsere Untersuchung
zuriickzugehen hat, reicht beim Zwange weiter zuriick als
beim Lohn. Der Lohn beginnt erst beim Menschen, der
Zwang schon beim Thier, das Thier zeigt uns ihn in
seiner niedersten, der Staat in seiner hochsten Form; ver-
suchen wir, ob wir den Abstand zwischen beiden durch
eine ununterbrochene Kette von Mittelgliedern auszufiillen

*vermogen.
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1. Das Thier.

Die Gewalt. Den Begriff der Gewalt wenden wir
gleichmiissig auf unbelebte wie belebte Korper an, wir
sprechen von einer Gewalt des Sturmes, Meeres, des fal-
lenden Kérpers und von einer Gewalt, die ein Thier dem
andern zufiigt. Aeusserlich gleich, sind die Vorginge in-
nerlich doch vollig verschieden. Wenn der Sturm den
Baum entwurzelt, oder das Meer die Diamme durchbricht,
so vollzieht sich darin nur das Causalititsgesetz; wenn
aber das eine Thier das andere itberwindet, es tidtet oder
verzehrt, so thut es das um eines Zweckes willen, der
Vorgang fillt nicht unter das Causalitits-, sondern das
Zweckgesetz. Der Zweck aber, dem die Gewalt beim
Thiere dient, ist derselbe wie in der Menschenwelt: Er-
haltung und Behauptung des eigenen Lebens. Diesen
Zweck verfolgt sie beim Thier, beim Menschen, beim
Staat. Der Erfolg der Gewalt ist bedingt durch das Ueber-
gewicht der Macht — in der ganzen Schépfung lebt der
Stirkere auf Kosten des Schwicheren. Aber ein Anlass
zur Anwendung der Gewalt ist nur da geboten, wo ihre
beiderseitigen Lebensbedingungen miteinander collidiren,
und wo der Schwichere es nicht vorzieht, die seinigen
denen des Michtigeren unterzuordnen. Das fiihrt uns auf
den Zwang. _

Der psychologische Zwang. Gegenitber der Ge-

walt bezeichnet er einen ganz immensen Fortschritt. Der
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leblose schwichere Korper kann dem Stoss des stirkeren
Korpers nicht ausweichen, aber das schwiichere Thier kann
dem stirkeren durch die Flucht entrinnen und dadurch,
dass es dem Gegner die Bahn, die derselbe ihm streitig
macht, offen lisst, sein eigenes Leben behaupten. Ein
Thier, ein Mensch, ein Volk, welches dem miichtigeren
ausweicht, stellt dadurch, dass es seine Lebensbedingungen
den fremden unterordnet, einen modus vivendi zwischen
sich und dem Andern her. So gestaltet sich die Nach-
giebigkeit gegen den Zwang fir den Gezwungenen zu
einem Mittel der Selbstbehauptung; der schwichere Hund,
der, ohne den Kampf abzuwarten, dem stirkeren den
Knochen tiberlisst, opfert den Knochen, um sein Leben zu
behaupten. Gewalt ist die Behauptung des eigenen Zweckes
mittelst principieller Negirung und thatséchlicher Unter-
driickung des fremden, Zwang die durch die Einsicht und
die dadurch bewirkte Nachgiebigkeit des Bedrohten her-
gestellte Vertraglichkeit beider Zwecke. Dass das Thier
den Grad der Einsicht hat, um die blosse Drohung von
Qeiten eines anderen zu verstehen und ihr auszusweichen,
ist in den Hinden der Natur eines der wirksamsten Mittel
geworden, die Coexistenz des Schwicheren mit dem Stir-
keren zu ermoglichen — dem Schwachen, dem sie die
Kraft versagt, den Angriff zu bestehen, gibt sie als Ersatz
die Einsicht, sich ihm zu entziehen.

Den Fall des Zwanges, den wir im Bisherigen vor

Augen hatten, haben wir oben als propulsiven Zwang be-
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zeichnet, und er iberwiegt in der Thierwelt in dem
Maasse, dass man in Versuchung kommen michte, ihn fir
den einzigen zu halten. Aber auch die Thierwelt kennt
einzelne Fille des compulsiven Zwanges. Der interessan-
teste Fall ist der der Raubziige der Ameisen, bei denen
der eine Stamm, in Schlachtordnung aufgestellt, geleitet
von seinen Zugfiihrern, gegen einen fremden Stamm zu
Felde zieht; den Besiegten trifft nicht das Loos der Ver-
nichtung , sondern der Sklaverei, die hesiegten Feinde
werden von den Siegern gezwungen, fiir sie die Arbeit

zu verrichten.

2. Der Mensch — die Selbstheherrschung

der Gewalt.

Leben des Stirkeren auf Kosten des Schwiicheren,
Vernichtung des letzteren im Conflict mit ersterem , das
ist die Gestalt des Zusammenlebens in der Thierwelt —
gesichertes Dasein auch des Schwiichsten und Aermsten
neben dem Stirksten und Michtigsten, das die Gestalt
desselben in der Menschenwelt. Und doch hat der Mensch
historisch keinen anderen Ausgangspunkt vorgefunden als
das Thier; aber die Natur hat ihn so ausgestattet, dass er
im Laufe der Geschichte sich zu jener Stufe nicht bloss
hat erheben kinnen, sondern miissen. Wenn das Spiel
der Weltgeschichte sich hundert und tausend Mal erneuerte,
immer wiirde die Menschheit an demselben Punkt wieder

anlangen, auf dem wir sie jetzt finden: beim Recht —
V. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 16
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der Mensch kann nicht anders als einen Zustand herstel-
len, bei dem eine Gemeinschaft des Lebens muglich ist.

Die Geschichte der Gewalt auf Erden ist die Geschichte
des menschlichen Egoismus, die Geschichte desselben aber
besteht darin, dass er gewitzigt wird und lernt. In Be-
zug auf die Verwendung der Gewalt fiir seine Zwecke
bethitigt sich dies Lernen daran, dass er zur Einsicht ge-
langt, wie er die Gewalt zu benutzen hat, um die fremde
Kraft nicht bloss unschédlich, sondern sich nutzbar zu
machen. Auf jeder Stufe, auf der er sich befindet, der
niedersten wie der hiochsten, geleitet durch das eigene
Interesse, dient dem Menschen die zunehmende Einsicht
eben so sehr dazu, die Gewalt zu steigern als sie zu
missigen; die Menschlichkeit, zu der er sich erhebt, ist
ihrem ersten Ursprung nach nichts als die durch das wohl-
verstandene eigene Interesse dictirte Selbstbeherrschung
der Gewalt.

Der erste Schritt auf dieser Bahn war die Sklaverei.
Der Sieger, welcher den iberwundenen Feind, anstatt
ihn abzuschlachten, am Leben liess, that es, weil er be-
griff, dass ein lebender Sklav werthvoller ist als ein todter
Feind, er schonte ihn aus demselben Grunde, warum der
Eigenthiimer es beim Hausthier thut, das serv-are des

servus geschah zum Zweck des serv-ire.*) Aber wenn

*) Die romische Etymologie (Stellen bei Schrader Instit. zu § 3
de jure pers. [1. 3]), die, wenn auch sprachlich verfehlt, doch sach-
lich einen richtigen Gedanken in sich schliesst.
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auch das Motiv ein rein egoistisches war, — einerlei, ge-
segnet sei der Egoismus, der den Werth des Menschen-
lebens erkannte, und anstatt dasselbe in wilder Wuth zu
zerstoren, Selbstbeherrschung genug besass, es sich und
damit der Menschheit zu erhalten. Erkenntniss des sko-
nomischen Werthes des Menschenlebens ist der erste Ansatz
zur Menschlichkeit in der Geschichte gewesen. Die Rémer
nennen den Sklaven »homo« — es ist der Mensch, der
weiter nichts ist als Mensch d. h. Thier, Arbeitsvieh, nicht
Rechtssubject (persona) — denn das ist nur der Biirger —
aber dieser »homo« bezeichnet trotzdem die erste Erhebung
der Menschheit zur Menschlichkeit; in der Sklaverei lst
sie zuerst das Problem einer Coexistenz des Michtigen und
des Schwachen, des Siegers und des Besiegten.

Im Laufe der Zeit findet sie mildere Formen — das
Loos des Schwachen dem Michtigen gegeniiber wird im
Fortschritt der geschichtlichen Entwicklung ein immer
milderes. Das besiegte Volk wird nicht in die Sklaverei
gefithrt, es zahlt Tribut, es kauft sich los, es wird dem
siegenden Volk mit niederem und schliesslich mit gleichem
Recht einverleibt, kurz der Kampf endet mit einem Ver-
trage, welcher das Verhaltniss beider Theile regelt und
den Schwiicheren als Freien bestehen lisst: dem Frie-
den (pacisci = sich vertragen, pax der Friede). Der
Frieden involvirt die Anerkennung der Freiheit in der
Person des Gegners — mit dem Sklaven schliesst man

keinen Vertrag. Was bestimmte den Michtigen, bevor der
16*
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Gegner als Sklave zu seinen Fiissen lag, das Schwert in
die Scheide zu stecken und ihm billige Bedingungen zu
gewithren? Die Menschlichkeit? Es war keine andere
Menschlichkeit als dieselbe, welche ihn vermochte, den
unterworfenen Feind am Leben zu lassen, d. h. sein eige-
nes Interesse. Der Aussicht auf den wahrscheinlichen,
vielleicht vollig sicheren Sieg bei fernerer Fortsetzung des
Kampfes stellte sich bei ihm die Riicksicht auf den Preis
entgegen, um den er erkauft werden musste, die Frage
von der Fortsetzung des Kampfes gestaltete sich fiir ihn zu
der reinen Interessenfrage: ist das Mehrere, theuer erkauft,
vortheilhafter als das Mindere, billig erkauft, lohnt die Stei-
gerung des Gewinns die Steigerung der Kosten? Um einen
Korper auf ein Volumen von x Zoll zu comprimiren, kann
eine Kraftanstrengung von y ausreichend sein, aber um ihn
auf x — 1 zu bringen, ist vielleicht y + 10 erforderlich —
lohnt der Gewinn von 41 den Kraftaufwand von 10? Das
ist der Ansatz des Rechenexempels fiir jeden erfolgreichen
Feind ; besitzt er Selbstiiberwindung genug, um statt der
Leidenschaft einer verstindigen Erwégung Raum zu schen-
ken, so wird er in seinem eigenen Interesse es vorziehen,
den Gegner nicht durch unannehmbare Bedingungen zu
einem Verzweiflungskampf zu reizen, der ihm selber An-
strengungen -und Opfer in Aussicht stellt, die zu dem zu
erzielenden Gewinne in keinem Verhiltniss stehen. Die
Uebertreibung des Druckes iiber dies ertrigliche Maass

hinaus rdcht sich durch Riickschlag; es bedarf nicht der
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Menschlichkeit, um die Gewalt zur Innehaltung des rich-
tigen Maasses zu vermogen, die blosse Politik reicht aus.

Wir haben damit den Weg angegeben, auf dem die
Gewalt ohne Zuhilfenahme eines anderen Motivs als ihres
eigenen Interesses zum Recht gelangt. Die Form , in der
das Recht hier in die Erscheinung tritt, ist, wie bereits
bemerkt, der Friede: die Beilegung des Kampfes durch
Herstellung eines modus vivendi, den beide Theile als
fur sich verbindlich anerkennen. Die Gewalt setzt sich
damit ein Maass, das sie beachten, sie erkennt eine Norm
an, der sie sich unterordnen will, und diese von ihr selbst
genehmigte Norm ist das Recht. Ob sie dieselbe that-
sachlich beobachtet, ist fir die Bedeutung des Vorganges,
der sich damit vollzogen hat, gleichgiiltig, sie kann das
Recht mit Fiissen (reten, ganz so schalten und walten wie
bisher, aber das Recht ist einmal von ihr in die Welt
gesetzt, und diese Thatsache kann sie nicht mehr unge-
schehen machen. Sie hat damit eine Richtschnur fir ihr
Handeln aufgestellt und einen Maassstab zur Beurtheilung
ihrer selbst gegeben, der ihr frither fremd war; tritt sie ihr
selbstgeschaffenes Werk mit Fiissen, so ist es nicht mehr
die Gewalt, die dies thut, sondern die Willkir, d. i.
die Gewalt, die sich gegen das Recht auflehnt.

Der Hergang, den wir hier gezeichnet haben, macht
den Eindruck einer aprioristischen Construction, in Wirk-
lichkeit aber ist er entnommen einer Betrachtung der Ge-

schichte. Auf vilkerrechtlichem Gebiete wiederholt er sich
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in jedem Frieden. Jeder Friede setzt an die Stelle des
bisherigen Kampfes der Gewalt das Recht. Das Motiv,
das den Sieger dazu bestimmt, ist das oben angegebene:
das Recht lost die Gewalt ab, die ihrer selber wegen der
Ruhe begehrt und auf weitere Vortheile verzichtet, die in
keinem Verhiltniss zu den aufzuwendenden Mitteln stehen.
Eine nicht geringere Bedeutung hat der Vorgang auch fiir die
Bildung des Rechts im Innern der Staaten, sowohl des
offentlichen wie des Privatrechts. Wer die Rechtszustinde
eines Volkes bis zu ihren letzten Urspriingen verfolgen
will, wird in unzihligen Fillen bei der Gewalt des Stiir-
keren anlangen, die dem Schwicheren das Recht gesetzt
hat. Die Entstehungsweise des Rechts aus der Gewalt
auf dem Wege der Selbstbeschrinkung hat nicht bloss ein
historisches, sondern ein eminent rechtsphilosophisches In-
teresse. Es ist ein Fehler, der in meinen Augen unsere
ganze moderne Auffassung in allen ethischen Dingen cha-
rakterisirt, dass sie, im Besitz der durch vieltausend-
jabrige Arbeit gewonnenen Einrichtungen, Anschauungen
und Begriffe, die eigene ethische Anschauung auf die Ver-
gangenheit iibertrigt. Dies gilt auch von ihrer Auffas-
sung des Verhiltnisses zwischen Recht und Gewalt. Sie
kann sich allerdings der Wahrnehmung nicht entziehen,
dass das thatsdchliche Verhiltniss zwischen beiden, das
sie vor Augen hat, nicht immer bestanden hat, aber
die so nahe liegende Frage, ob dem verschiedenen &usse-

ren Verhiltniss in fritherer Zeit nicht eine verschiedene
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innere Auffassung entsprochen habe, wirft sie sich nicht auf.
Sie kann es sich nicht denken, dass dasjenige, was ihr als
vollig zweifellos, selbstverstindlich gilt, jemals dem Men-
schen in einem andern Licht habe erscheinen konnen.
Mag er immerhin, meint sie, die Wahrheit noch nicht in
voller Klarheit erkannt haben, jedenfalls hat ihm bereits
eine unvollkommene Vorstellung, ein dunkles Gefithl davon
inne gewohnt — die »ldee« des Rechts hat schon damals
ihr Werk begonnen, und so vielfiltig auch die Hinder-
nisse gewesen sein mogen, auf die sie in ihrer geschicht-
lichen Verwirklichung gestossen ist, immer war doch sie
es, welche den Menschen in Bewegung gesetzt und unauf-
haltsam weiter getrieben hat, kurz der historische Fort-
schritt des Rechts ist kein qualitativer, sondern gra-
dueller. Dass Recht und Gewalt Gegensitze sind, dass
die Gewalt sich dem Rechte unterzuordnen hat — das hat
der Mensch von allem Anfang an richtig gefiihlt, sein an-
geborenes Rechtsgefithl hat es ihn gelehrt. Und wenn die
Gewalt im Laufe der Geschichte sich dem Recht gefiigt
hat, so hat dies seinen letzten Grund in der zwingenden
Macht der Idee des Rechts iiber das menschliche Gemiith.

Das ist das Bild der Entwicklungsgeschichte des
Rechts, wie die landliufige Auffassung es sich ausmalt.
Aber dies Bild ist nichts als eine Projection unserer heu-
tigen Ideen in die Vergangenheit — die Geschichte weist
ein ginzlich anderes auf. Nicht der ethischen Ueberzeu-

gung von seiner Hoheit und Majestit verdankt das Recht
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den Platz, den es in der heutigen Welt einnimmt, sie ist
das endliche Resultat eines langen Entwicklungsprocesses,
aber nicht der Beginn desselben. Der Beginn ist der
nackte Egoismus, der erst im Laufe der Zeit der sittlichen
Idee und der sittlichen Gesinnung Platz macht. Wie letz-
tere aus ihm hat hervorgehen kénnen, wird bei Gelegen-
heit des Sittlichen (Kap. IX.) gezeigt werden; hier handelt
es sich lediglich um den Nachweis, dass er ohne ihre
Beihilfe zum Recht hat gelangen kiénnen.

Das Problem, das der Egoismus zu losen hat, be-
steht darin, die beiden Momente, welche den Begriff des
Rechts ausmachen: die Norm und die Gewalt zusammen
zu bringen, und dies ist auf doppeltem Wege miglich:
die Norm gelangt zur Gewalt — die Gewalt zur
Norm.

Der erste Weg ist derjenige, den ich unten (Nr. 6:
Selbstregulirung der Gewalt in der Societit) genauer dar-
legen werde. Die Gemeinsamkeit des Interesses Aller an
Herstellung der Ordnung ruft die Norm ins Leben, und
das Uebergewicht der Machtmittel Aller iiber denen des
Einzelnen sichert ihr die zu ihrer Behauptung gegen den
Widerstand des Einzelnen erforderliche Macht. Die pri-
vatrechtliche Form des Verhiltnisses ist die Societit: Ver-
einigung der Gleichen zu gemeinsamem Zweck und prak-
tische Behauptung desselben gegen das Partikularinteresse
des Einzelnen. Die staatsrechtliche Form desselben ist

die Republik. Ihr Ausgangspunkt ist nicht das Dasein
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einer von vornherein gegebenen Macht, wie im zweiten
Fall, sondern das Erste ist hier die Norm, die Macht erst
das Zweite. Der andere Weg ist der oben angegebene :
die Gewalt das Erste, die Norm das Zweite — die Ent-
stehung des Rechts aus der Macht des Stirkeren, die im
eigenen Interesse sich selber durch die Norm bheschrinkt.
Das sind die beiden Wege, auf denen der Egoismus
durch die zwingende Macht seiner selbst zum Recht gelangt,
zwel der vielen, die von seinem Gebiet in das Reich des
Sittlichen fihren. Sich selber dienend, arbeitet er hier wie
sonst, ohne es zu wissen und zu wollen (Kap. IIT), an der
Herstellung der sittlichen Ordnung, baut er das Gebiude
des Rechts, in das demniichst, wenn er sein Werk ver-
richtet, der sittliche Geist einzieht, um darin sein Reich
aufzuschlagen. Er konnte es nicht, wenn der Egoismus
es ihm nicht fertig gestellt hiitte — der sittliche Geist tritt
stets erst an zweiter Stelle auf, an der ersten, wo es gilt,
die grobe Arbeit zu verrichten, steht iiberall der Egoismus,
— er allein hat die Hiéinde darnach, sie zu beschaffen.
Der Egoismus ist es, welcher, wie oben gezeigt, in
unserm zweiten Fall die Gewalt zum Recht filhrt. Sie ge-
langt zu demselben nicht als zu etwas ihr Fremdem, das
sie von ausserhalb yom Rechtsgefiihl entlehnen, und nicht
als zu etwas Hoherem, dem sie im Gefiihl ihrer Inferio-
ritit sich unterordnen miisste, sondern sie treibt das Recht
als Maass ihrer selbst aus sich heraus — das Recht als

Politik der Gewalt. Sie selber dankt also nicht als
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Gewalt ab, um dem Recht den Sitz einzuriumen, sondern
sie behilt ihren Sitz inne, und fiigt das Recht nur als ein
accessorisches Moment ihrer selbst sich bei — die rechte
Gewalt. Es ist das entgegengesetzte Verhiltniss von
dem heutigen, das wir als die Herrschaft des Rechts
bezeichnen; hier bildet die Gewalt das accessorische Mo-
ment des Rechts. Aber auch auf dieser Entwicklungs-
stufe des Rechts dreht sich mitunter das Verhiltniss beider
um, die Gewall kiindigt dem Recht den Gehorsam auf und
setzt selber ein neues Recht: die Staatsstreiche der Staats-
gewalt, die Revolution von oben, das Gegenstiick zu der
von unten. Dort ist es die organisirte, hier die unorgani-
sirte Gewalt, welche sich gegen das bestehende Recht auf-
lehnt. Die Rechtstheorie hat es leicht, diese Akte zu
verdammen, aber gerade diese Stérung des normalen
Verhiltnisses sollte ihr Anlass bieten, letzteres einmal mit
anderen Augen anzusehen, als sie es gewohnt ist. Das
Recht ist nicht das Hochste in der Welt, nicht Selbst-
zweck, sondern lediglich Mittel zum Zweck, der Endzweck
desselben ist das Bestehen der Gesellschaft. Zeigt es sich,
dass die Gesellschaft bei dem bisherigen Rechtszustande
nicht zu bestehen vermag, und ist das Recht nicht im
Stande, dem Abhilfe zu gewihren, so greift die Gewalt
ein und thut, was geboten ist — es sind die Nothstinde
im Leben der Volker und Staaten. Im Nothstande hort
das Recht auf, wie im Leben des Individuums, so auch

im Leben der Vilker und Staaten. Fiir jenen Fall ist
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dies vom Recht selber anerkannt,*) und bis zu einem ge-
wissen Grade ist dies selbst fiir letzteren in manchen Ver-
fassungen geschehen. Im Nothstande ward in Rom ein
Dictator ernannt, die Garantien der biirgerlichen Freiheit
wurden beseitigt, das Recht trat zuriick und die unbe-
schriinkte militirische Gewalt an die Stelle derselben. Ent-
sprechende Maassregeln der heutigen Zeit sind das Recht
der Staatsgewalt zur Verkiindigung des Belagerungszustan-
des und zum Erlass provisorischer Gesetze ohne Mitwir-
kung der Stinde — Sicherheitsventile, welche der Staats-
gewalt ermoglichen, auf dem Wege Rechtens der Noth
Abhilfe zu gewihren. Aber die Staatsstreiche wie die
Revolutionen bewegen sich nicht mehr auf dem Boden des
Rechts, es wiirde einen Widerspruch des Rechts mit sich
selber enthalten, sie zu gestatten, vom Standpunkt des
Rechts aus sind sie schlechthin zu verdammen. Wire
dieser Standpunkt der hichste, so wire damit das Urtheil
iiber sie besiegelt. Aber iiber dem Recht steht das Leben,
und wenn die Lage in Wirklichkeit eine solche ist, wie
wir hier voraussetzen, ein politischer Nothstand, der sich
zu der Alternative zuspitzt: das Recht oder das Leben, so
kann die Entscheidung nicht zweifelhaft sein — die Ge-

walt opfert das Recht und rettet das Leben. Es sind die

*) Reichsstrafgesetzbuch Art. 54: Eine strafbare Handlung ist
nicht vorhanden, wenn die Handlung ausser dem Fall der Nothwehr
in einem unverschuldeten, auf andere Weise nicht zu beseitigenden
Nothstande zur Retfung aus einer gegenwirtigen Gefahr fiir Leib
oder Leben des Thiiters oder eines Angehdrigen begangen wird.
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rettenden Thaten der Staatsgewalt. In dem Moment, wo
sie begangen werden, Schrecken und Entsetzen verbreitend
und von den Miannern des Rechts als striflicher Frevel gegen
die Heiligkeit des Rechts gebrandmarkt, bediirfen sie oft nur
weniger Jahre oder Decennien, bis der Staub, den sie aufge-
wirbelt haben, sich verzeiht, um durch ihre Wirkungen ihre
Rechtfertigung zu erbringen und die Verwiinschungen und
den Fluch, den sie ihrem Urheber eintrugen, in Dank und
Segen zu verwandeln — das Urtheil iber sie liegt in
ihrem Erfolg, von dem Forum des Rechts, wo sie verdammt
sind, appelliren sie an das Tribunal der Geschichte, und
diese Instanz ist bis jetzt noch stets von allen Volkern als
die hohere und hochste anerkannt worden, das Urtheil,
das hier gefillt wird, ist das endgiiltige, maassgebende.
Damit haben wir den Punkt bezeichnet, wo das Recht
in die Politik und die Geschichte einmiindet, und das Ur-
theil des Politikers, Staatsmannes, Historikers das des
Juristen, der nur den Maassstab des positiven Rechis kennt,
abzulosen hat, indem es den letzteren als einen solchen er-
weist, der zwar fir die normalen Verhiltnisse, denen er
entnommen ist, zutrifft, nicht aber fiir ungewihnliche Ver-
hiltnisse, auf die er von vornherein nicht bemessen ist und
nicht bemessen werden konnte. Es ist, wenn man sich
nicht scheut, den Ausdruck Recht dafiir zu verwenden,
das Ausnahmsrecht der Geschichte, wodurch das Bestehen
des Rechts als Regel praktisch ermoglicht wird, das spo-

radische Auftauchen der Gewalt in ihrer urspriinglichen




Der Beruf der Gewalt in der Welt. 253

geschichtlichen Mission und Function als Begriinderin der
Ordnung und Bildnerin des Rechts.

In diesem Sinne scheue ich mich nicht, der Gewalt
das Wort zu reden und mich darin von der iiberkommenen
juristischen und rechtsphilosophischen Auffassung loszu-
sagen. Beide werden in meinen Augen der Bedeutung,
welche die Gewalt in der Welt hat und, wie ich hinzu-
fiige, haben soll, nicht gerecht. Sie werfen in dem Ver-
hiltniss zwischen Recht und Gewalt den ganzen Nachdruck
auf ersteres und weisen der letzteren lediglich die unselb-
stindige Stellung einer blossen Dienerin zu, die ihre Be-
fehle vom Recht entgegen zu nehmen und blindlings aus-
zufithren hat. Aber die Rechnung ist ohne den Wirth
gemacht, die Gewalt ist kein so willenloses Geschopf, wie
sie hiernach sein miisste, sie weiss, was sie ist, und fiihlt
sich darnach, sie verlangt vom Recht dieselbe Riicksicht,
wie letzteres von ihr, es ist nicht das Verhiltniss zwischen
Herrn und Diener, sondern zwischen zwei Ehegatten, die,
um in Eintracht zu leben, gegenseitig auf sich Riicksicht
nehmen miissen.

Die Gewalt kann zur Noth ohne das Recht bestehen
und hat thatsdchlich den Beweis dafiir erbracht. Das Recht
ohne die Gewalt ist ein leerer Name ohne alle Realitit,
denn erst die Gewalt, welche die Normen des Rechts ver-
wirklicht, macht das Recht zu dem, was es ist und sein
soll. Hitte die Gewalt nicht dem Recht vorgearbeitet,

nicht mit eiserner Faust den widerstrebenden Willen ge-
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brochen und den Menschen an Zucht und Gehorsam ge-
wohnt, ich mochte wissen, wie das Recht sein Reich
hitte griinden konnen, es hitte auf Triebsand gebaut.
Die Despoten und Unmenschen, welche die Vélker mit
eisernen Ruthen und Scorpionen geziichtigt haben, haben
fir die Erziehung der Menschheit zum Recht ebenso viel
geleistet als die weisen Gesetzgeber, welche spiter die
Tafeln des Rechts aufrichteten, jene mussten vorausgehen,
damit diese erscheinen konnten. Das ist die Mission der
Gewalt, auch der wildesten, rohesten, unmenschlichsten in
den frithesten Perioden der Menschheit gewesen, den Wil-
len daran zu gewohnen, sich unterzuordnen, einen hoheren
iiher sich anzuerkennen. Erst nachdem er dies gelernt
hatte, war es an der Zeit, dass das Recht die Gewalt ab-
loste, vorher wire ersteres ohne alle Aussicht gewesen.
Und diesem thatsichlichen Zustande hat auch die Auffas-
sung der Volker auf jener Stufe entsprochen. Sie haben
die Gewalt nicht mit unseren Augen angesehen, in ihr
nicht etwas Ungehoriges, Verabscheuens- und Verdammens—
werthes, sondern etwas ganz Natiirliches, Selbstverstind—
liches erblickt. Die Gewalt als solche hat ihnen imponirt,
sie war das einzige Grosse, fiir das sie Sinn hatten, Ge-
walt und »gewaltigc galt ihnen als gleichbedeutend, und
darum haben sie die gewaltthitigen Charaktere unter ihren
Machthabern, welche sie dieselbe in unbarmherzigster Weise
fihlen liessen, statt zu verabscheuen, gefeiert und ge-

priesen, die schwachen, milden verachtet. Sie haben eben
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das instinktive Verstdindniss gehabt, dass es in wilder
Zeit der eisernen Faust bediirfe, um den widersetzlichen
Willen zur Gemeinsamkeit des Handelns zu zwingen, des
Lowen, um die Wolfe zu biindigen, und sie haben keinen
Anstoss daran genommen, dass er die Schafe und Limmer
gefressen hat. Dichten wir uns die Volker auf jener Stufe
ausgeriistet mit unserem heutigen Rechts- und Menschlich-
keitsgefithl, man stinde wie vor einem Riithsel, dass sie
sich solche Unthaten, wie die Geschichte sie von- ihren
Machthabern in unerschopflicher Fiille berichtet, haben ge-
fallen lassen. Aber das Rithsel lost sich dadurch; dass
ihnen der sittliche Maassstab zur Beurtheilung dieser Dinge,
mit dem wir in vollig unhistorischer Weise sie ausstatten,
ginglich fremd war. In dem Mangel dieses Gefiihls liegt
die Compensation, wodurch die Geschichte ihnen diese
Dinge ertriglich gemacht hat, sie haben in ihnen nichts
anderes erblickt, als in dem elementaren Walten der Na-
turkriifte oder in dem Tod durch wilde Thiere — physische
Leiden ohne den moralischen Beigeschmack, der jene Un-
thaten fiir uns erst so grauenhaft macht.

So hat also die Gewalt nicht bloss thatsiichlich bei
der Fundamentirung der gesellschaftlichen Ordnung eine
ginzlich andere Rolle gespielt, als im geordneten Rechts-
zustande, und zwar eine andere Rolle gespielt, weil sie
eine andere Mission hatte, sondern sie ist auch von
den Vilkern subjectiv anders angeschaut und beur-

theilt worden. Ich kann die letztere Bemerkung, der
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ich eine ganz allgemeine Wahrheit fiir die Geschichte des
Sittlichen in der Welt vindicire, nicht genug betonen, nicht
etwa bloss darum, um den historischen Irrthum, den die
entgegengesetzte Ansicht®) begeht, zu berichtigen, sondern
um den Vorwurf der vollendeten ethischen Trostlosigkeit,
den sie fiir die Geschichte in sich schliesst, von der Vor-
sehung abzuwehren. Die Epochen der Menschheit, welche
die Gewalt zu ertragen hatten, weil letztere allein die Auf-
gabe, die es damals galt, die Unb#ndigkeit des individuellen
Willens zu brechen und ihn zu erziehen fiir das Leben in
der G;ameinschaft, zu lgsen im Stande war, sie haben auch
das Verstindniss fiir dasjenige gehabt, was damals an der
Zeit war, so gut wie wir es haben fiir dasjenige, was jetzt
an der Zeit ist. Unsere heutige Auffassung, unsere Abnei-
gung gegen die Gewalt wiirde ihnen geradezu unbegreif-
lich, als Beweis greisenhafter Schwiche erschienen sein.
Aber wenn sie uns auch nicht hitten verstehen konnen,
wir konnen und sollen sie verstehen.

Diirften wir uns dessen rithmen, so hitte ich mir die
bisherige Ausfithrung sparen konnen, aber, wie aus dem
Bisherigen erhellt, fehlt daran noch sehr viel. Ich be-
trachte es als einen Grundfehler unserer herrschenden
Auffassung vom Recht, dass sie iiber dem idealen Moment

seines Gedankeninhaltes das reale der persionlichen That-

*) Ich werde mich an spiterer Stelle mit ihr auseinander setzen,
zuerst B. II. S. 108 (nativistische Theorie des Sittlichen), sodann
B. III (Kritik des Rechtsgefiihls).
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kraft, viel zu sehr ausser Acht gelassen habe, ein Irrthum,
gegen den ich schon wiederholt offentlich das Wort er-
griffen habe.*) Als [deal des Rechts erscheint ihr das
Uhrwerk, das seinen ganz geregelten Gang geht, in das
keine storende Hand eingreift. Wie weit das wirkliche
Bild, welches uns die Geschichte vom Recht vorfiihrt, davon
abliegt, wird aus dem Bisherigen klar geworden sein.
Das Recht kann die Thatkraft nicht entbehren. Nicht in
Bezug auf seine concrete Verwirklichung — wo die
Schutzanstalten desselben versagen, muss der Berechtigte
mit seiner eigenen Macht dafir in die Schranken treten
(Nothwehr, Selbstvertheidigung, Fille der erlaubten Selbst-
hilfe, Krieg). Nicht in Bezug auf seine abstracte Bil-
dung — der Bildungsprocess des Rechts ist keine Sache
der blossen Erkenntniss, wie bei der Wahrheit, son-
dern Sache des Kampfes der Interessen, und die Mittel,
durch welche er ausgekimpft wird, sind nicht Griinde
und Deductionen, sondern Action und Energie des natio-
nalen Willens. Mag auch die Thatkraft im Laufe der Zeit

mehr und mehr Formen annehmen, die sich mit der Ord-

*) Zuerst bei Gelegenheit der Entstehungsgeschichte des romi-
schen Rechts in meinem Geist des romischen Rechts B. 1 § 10 (Be-
griindung der Rechte durch personliche Thatkraft), und an andern
Stellen dieses Werkes, z. B. B. 2 § 25, 35, dann in meinem Kampf
ums Recht (Aufl. 1. Wien 1872, Aufl. 7. 4884). Die Einsicht in die
Bedeutung und Berechtigung der Thatkraft im Recht glaube ich
meinerseits dem romischen Recht zu verdanken, kein anderes Recht
drangt sie demjenigen, der Augen dafiir hat, so unabweisbar auf als
dieses Recht des willenskriftigsten Volkes der Welt.

v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 17
N
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nung des Rechts vertragen, es kommen doch selbst im ge-
regelten Rechtszustande Fille vor, wo sie dem Recht den Ge-
horsam aufkiindigt und als nackte Gewalt, sei es der Staats—
gewalt (Staatsstreiche) oder des Volkes (Revolutionen) das-
selbe Werk vollbringt, wie einstens beim ersten Aufbau
der gesellschaftlichen Ordnung: das Setzen des Rechts.

Die folgende Darstellung hat zum Zweck, der Gewalt
bei diesem ersten Aufbau der gesellschaftlichen Ordnung
zu folgen. Nicht an der Hand der Geschichte, welche
tiber diese ersten Anfinge nichts mehr auszusagen weiss,
sondern an der Hand des Zweckes. Es soll der Nach-
weis erbracht werden, wie die Zwecke des menschlichen
Daseins zu ihrer Verwirklichung die Gewalt postuliren.
Wir denken uns dabei den Menschen ausschliesslich auf
seine eigene Thatkraft angewiesen, und lassen zunichst
die Zwecke seines rein individuellen Daseins a.n ihn heran-
freten und zwar nach Maassgabe der Dringlichkeit, Unab-
weisbarkeit, die sie fiir ihn beanspruchen, um uns sodann
nach gewonnener Einsicht in die Unzuldnglichkeit der
rein personlichen ungeregelten Gewalt zu der Organisation
derselben in staatlicher Form zu erheben. Unser Zielpunkt
ist der Staat- und das Recht, unser Ausgangspunkt das
Individuum,

3. Der propulsive Zwang im Recht — die

Person, das Vermésgen.
Das erste Verhiltniss, bei dem der Zweck des mensch-

lichen Daseins die Gewalt postulirt, ist die Personlichkeit.



Der propulsive Zwang — die Person. 259

Bedroht in ihrer Existenz: in Leib und Leben durch frem-
den Angriff, setzt sie sich zur Wehr und schligt die Ge-
walt mit Gewalt zuriick (propulsiver Zwang). Die
Natur selber, indem sie dem Menschen das Leben gab und
ihm den Trieb der Selbsterhaltung einpflanzte, wollte
diesen Kampf; jedes Wesen, das sie geschaffen, soll sich
behaupten durch eigene Kraft, das Thier wie der Mensch.
Aber beim Thiere ein rein physischer Vorgang, nimmt
dieser Akt bei dem Menschen eine ethische Gestalt an;
der Mensch wehrt sich nicht bloss, sondern er erkennt,
dass er es darf und muss. Von diesem Gesichtspunkte
aus nennen wir den Akt Nothwehr. Nothwehr ist Recht
und Pflicht, Recht, insofern das Subject fiir sich, Pflicht,
insofern es fir die Welt da ist. Darum leidet der Be-
griff der Nothwehr nur auf den Menschen, nicht auf das
Thier Anwendung, denn dem Thiere fehlt die bewusste
Beziehung seines Daseins auf sich selbst und die Wels.
Dem Menschen das Recht der Nothwehr absprechen oder
verkiimmern heisst ihn unter das Thier degradiren.*)

Der Selbstschutz der Person umfasst aber nicht bloss
das, was sie ist, sondern auch was sie hat, denn Haben
ist erweitertes Sein (S. 70), und die Sprache hat auch

hier wiederum das Richtige getroffen, indem sie hierfiir

*) Und doch ist es geschehen! 8. dariiber meinen Kampf ums
Recht. Aufl. 7. S.90. Die Romer in ihrem gesunden Sinn lehren:
vim vi defendere omnes leges omniaque jura permittunt, 1. 45 § 4
ad 1. Ag. (9. 2).

1%
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den Ausdruck Selbstvertheidigung gebraucht, es ist die
Person, die in dem, was sie hat, ihr Selbst, ihr eigenes,
in die Sphire des Vermogens erweitertes volles Ich ver-
theidigt.

Das Haben ist im Recht bekanntlich doppelter Art:
factischer (Besitz) und rechtlicher (Eigenthum), und dar-
nach nimm¢ die Gewalt in Anwendung auf die Behauptung
des Habens eine doppelte Gestalt an: die der Defensive
in Bezug auf Aufrechthaltung des factischen Zustandes der
Innehabung der Sache, und die der Offensive in Bezug
auf die Wiedererlangung der factisch abhanden gekommenen
Sache. Das Recht der Culturperiode verstattet dem Be-
rechtigten die Gewalt nur im ersten Fall, im zweiten Fall
dagegen verweist es ihn auf die Beschreitung des Rechts-
weges, indem es die Eigenmacht in dieser Richtung
(Selbsthilfe im Gegensatz der Selbstvertheidi-
gung) mit strenger Strafe belegt. Fiir das auf sich selbst
angewiesene, der Staatshilfe zur Zeit noch entbehrende
Subject, wie wir uns dasselbe hier ja denken, ist dieser
Gegensatz noch nicht vorhanden, der propulsive Zwang
erstreckt sich hier gleichmissig auf beide Fille.*) Ob ich
denjenigen, der sich meiner Sache zu bemiichtigen sucht,
abwehre, oder sie demjenigen, der sich ihrer bemiichtigt
hat, wieder entziehe, in beiden Fillen ist der Zweck

der Gewalt propulsiver Art, er hat zum Gegenstande ein

*) Fir das altromische Recht nachgewiesen von mir in meinem

Geist des romischen Rechts I § 10.
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negatives Verhalten des Gegners in Bezug auf das, was
ich mein eigen nenne.

Mag es darum sein, wird man mir einwenden, wen
kiimmert es? fir das positive Recht hat diese weite Er-
streckung des Begriffs nicht die geringste Bedeutung. Ich
riume ein: fiir das heutige. Aber fiir die Entwicklungs-
geschichte des Rechts verhilt es sich anders damit, mir
wenigstens hat die consequente Verfolgung des Begriffes
des propulsiven Zwanges in seiner ganzen Ausdehnung
erst das Verstindniss einer Erscheinung des altrémischen
Rechts erschlossen, an der man gewothnlich achtlos vor-
iibergeht, wihrend sie mit dem hier zu Grunde gelegten
weiten Begriff der propulsiven Gewalt vollig iiberein-
stimmt. Mit dem modernen Maassstabe gemessen, wiirde
jede Aneignung einer in fremdem Besitz befindlichen Sache
von Seiten des Berechtigten als Selbsthilfe zu charakteri-
siren sein. Das altromische Volk sah sie mit andern
Augen an, es erblickte in ihr nichts Abnormes, sondern
etwas Selbstverstindliches, der Gesichtspunkt aber, der
ihm dies ermoglichte, war kein anderer als mein obiger
der propulsiven Gewalt, aus der sich die von ihm gezo-
gene Consequenz ihrer rechtlichen Statthaftigkeit von selbst
ergab. Aus dieser Auffassung erklirt sich die Gestalt des
Besitz- und Eigenthumsschutzes im altromischen Recht.
Der Besitzer ist berechtigt, Gewalt zu gebrauchen, nicht
bloss gegen denjenigen, dem er selber den juristischen

oder factischen Besitz voriibergehend eingeriumt, sondern
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auch gegen denjenigen, der ihm denselben wider seinen
Willen entzogen hat, und diese Gewalt — und das ist
das Entscheidende — wird von den Romern nicht unter
den Gesichtspunkt der Wiedererlangung, sondern der Auf-
rechterhaltung des Besitzes gebracht. *)  Nicht minder war
im alten Vindicationsprocess der siegreiche Kliger berech-
tigt, das Streitobject mit Gewalt an sich zu nehmen, das
Urtheil lautete nicht auf eine Leistung des Beklagten wie
im spitern Process, sondern auf Dasein des kldgerischen
Eigenthums. Die praktische Consequenz verstand sich
von selbst, der Kliger verwirklichte sein Recht, indem er
den Beklagten vertrieb; einer Thitigkeit des letzteren
bedurfte es nicht, darum schloss Abwesenheit oder Tod
des Be]'dagten die Realisirung des Vindicationsurtheils
nicht aus, wihrend sich dies bei der eines personlichen
Anspruchs anders verhielt, da es zu dem Zweck einer

Handlung des Verurtheilten bedurfte.

k. Der compulsive Zwang: die Familie.
In der Personlichkeit erscheint das Subject noch auf

*) Juristisch ausgedriickt: das interdictum uti possidetis und
utrubi waren interdicta retinendae possessionis. Die recuperato-
rische Function dieses Interdicts war eine einfache Consequenz des
Gedankens des propulsiven Zwanges als der auf Behauptung des
Eigenen gerichteten Gewalt. Die interdicta unde vi und de precario
dagegen waren Formen des compulsiven Zwanges, sie lauteten
auf »restituasc d. h. auf eine positive Leistung des Beklagten, wih-
rend alle auf: vim fieri veto, quo minus .. ... gefassten Interdicte
auf dem des propulsiven Zwanges beruhten, d. h. dem Beklagten
nichts auferlegten, sondern einen Widerstand gegen die Selbsthilfe
des Kligers untersagten.
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sich selbst beschrinkt, in dem Eigenthum geht es bereits
itber sich hinaus auf die Sache, fiir beide Verhiltnisse
reicht der propulsive Zwang aus. In der Familie und im
Vertrage kniipft das Subject ein Beziehungsverhiltniss zur
Person, dort dauernder, hier voriibergehender Art, und
dieser Fortschritt des Verhiltnisses bedingt auch den des
zu seiner Behauptung erforderlichen Mittels: die Steige-
rung des propulsiven zum compulsiven Zwange. Der
Hausherr, welcher die Familie griindet, muss das Regi-
ment im Hause haben, wenn das Haus bestehen soll, und
die Natur selber hat ihm diese seine Stellung in ihren
wesentlichen Grundziigen vorgezeichnet, der Frau gegen-
iiber durch das Uebergewicht seiner physischen Kraft und
das ihm zufallende hohere Maass der Arbeit, den Kindern
gegeniiber durch die Hilflosigkeit und Unselbstindigkeit,
in der sie ihm Jahre lang gegeniiber stehen, und deren
Einfluss, auch nachdem sie herangewachsen sind, in dem
Verhiiltniss, wie es sich wihrend jener Periode einmal
gestaltet hat, sich erhilt.

So hat die Natur selber die Familienverbindung zu
einem Verhiltniss der Ueber- und Unterordnung bestimmt
und, indem sie jeden Menschen ohne Ausnahme durch das
letztere Verhiltniss hindurch gehen lisst, dafiir gesorgt,
dass Niemand in die Gesellschaft tritt, der diesen Ge-
danken der Ueber- und Unterordnung, auf dem die Exi-
stenz des Staats beruht, nicht schon vorher hat kennen

lernen; die Familie ist fiir jeden Menschen die Vorschule
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zum Staat, fir manche Volker hat sie bekanntlich sogar das
Modell desselben abgegeben (patriarchalischer Staat).

Ein Mehreres fiige ich iiber die Familienverbindung,
da ich sie hier lediglich unter dem Gesichtspunkt des
compulsiven Zwanges zu betrachten habe, nicht hinzu;
der Pflichtbegriff (Kap. X) und die Liebe (Kap. XI) wird

uns auf sie zurtickfiihren.

5. Der compulsive Zwang: der Vertrag.

Nicht jeder Vertrag bedarf zu seiner Sicherung des
compulsiven Zwanges, ein Kauf- oder Tauschcontract, der
sofort vollzogen wird, bietet dazu keinen Raum, indem er
nichts zu erzwingen brig lisst. Man wende nicht ein,
dass doch der Kiufer im Besitz der Sache, der Verkiufer
im Besitz des Geldes geschiitzt werden miisse. Dazu be-
darf es nicht des compulsiven Zwanges, der propulsive
reicht vollig aus; fiir einen Verkehr, der sich auf diese
einfachste Form des Tauschgeschiifts: die Erfiillung »Zug
um Zugc beschrinken wiirde, wiire der compulsive Zwang
entbehrlich. Aber diese sofortige Erfiillung von beiden
Seiten, welche den compulsiven ZLwang entbehrlich macht,
ist nicht bei allen Vertrigen ausfiihrbar. Sie ist es nicht
bei einem Darlehn — der Darleiher muss mit der Leistung
vorangehen, die Gegenleistung: die Riickzahlung des Dar-
lehns kann erst spiter erfolgen. Sie ist es nicht beim
Miethcontract — moge der Miethzins vor oder nach ge-

wihrtem Gebrauch der Sache entrichtet werden, einer von
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beiden Theilen ist gensthigt, mit seiner Leistung voranzu-
gehen und die Gegenleistung abzuwarten. So postuliren
also gewisse Vertrige mit Nothwendigkeit den Aufschub
der Leistung von der einen Seite, d.i. das Versprechen
derselben.

Das Versprechen hezeichnet der obigen niedersten
Form des Vertrags gegeniiher einen ganz immensen Fort-
schritt. Indem es an die Stelle der Leistung das blosse
Sprechen (ver-sprechen = sprechen zu Gunsten des An-
geredeten, S. 215 Note), das Wort setzt, entbindet es die
Vertragschliessenden von der hemmenden Voraussetzung
des momentanen Kénnens und Habens, gewihrt es ihnen
die Moglichkeit, bei ihren Geschiften das zukiinftige Kon-
nen zur Operationsbasis zu nehmen, die Zukunft zu dis-
contiren — das Versprechen ist die Entbindung des Ver-
trages von den Fesseln der Gegenwart, die Anweisung auf
die Zukunft zum Zweck der Bestreitung der Bedirfnisse
der Gegenwart.

Damit aber das Wort die Leistung vertrete, muss die
Sicherheit bestehen, dass es seiner Zeit gegen die Leistung
eingetauscht, oder wie die Sprache in Anwendung der
Vorstellung des Verpfindens auf diesen Fall es ausdriickt,
dass das verpfindete, versetzte Wort eingelost werde.
Dies ist die Erfiillung des Versprechens -— das bis da-
hin leere Wort wird voll, der Gedanke der Leistung Wirk-
lichkeit. Die Garantie dieser Erfilllung beruht auf dem

Zwange. Einrdumung der Zwangsbefugniss durch den
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Schuldner ist die unerlissliche Bedingung der Annahme
seines Versprechens durch den Gliubiger; sie ist nicht
bloss durch das Interesse des letzteren, sondern eben so
sehr durch sein eigenes geboten, ohne sie wiirde jener
den Vertrag mit ihm gar nicht abschliessen — wenn die
Gliaubiger nicht die Klagbarkeit des Versprechens hegehr-
ten, so miissten es die Schuldner thun.¥)

Der juristische Ausdruck fiir diese Wirksamkeit des
Versprechens ist die bindende Kraft der Vertrige. Der
Vertrag »bindet« den Schuldner, letzterer ist an sein Wort
»gebundenc, wenn er gendthigt werden kann, dasselbe zu
vhalten«, d.i. wenn die Erfiillung durch dussere Gewalt
erzwungen werden kann. Das Bild, unter dem sowohl
die deutsche wie die lateinische Sprache das Versprechen
erfasst, ist das des Bandes, an dem der Gliubiger den
Schuldner fest hilt. Das Band wird gekniipft (contrahi-
tur = contractus), gelost (solvitur = solutio), der Zu-
stand des Schuldners ist der der Gebundenheit (Ver-
bindlichkeit = das Gebundensein zu Gunsten eines
Andern, im Lateinischen obligatio von ob — unser »ver«
d. i. gegen, und ligare binden, und nexum von nectere
binden, fesseln).

Die bindende Kraft des Versprechens ist nichts von

aussen zu ihm Herantretendes, sie ist mit der prakti-

*) Es trifft hier derselbe legislative Gesichtspunkt zu, den die 1. 24
§ 1 de minor. (4, 4) fiir die Minderjdhrigen geltend macht: ne magno
incommodo . . afficiantur nemine cum his contrahente et quodammodo
commercio eis interdicitur (interdicto?).
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schen Function desselben unabweisbar gesetzt. Wiire das
Versprechen nicht bindend, so wiirde das Darlehn im Ge-
schiftsverkehr so gut wie beseitigt sein, nur dem Freund
wiirde man dann noch Geld leihen; Dienstvertrag und
Miethe wiren von der Liste der Vertrige gestrichen, denn
wer wiirde thoricht genug sein, seine Dienste zu leisten
oder dem Andern den Gebrauch seiner Sache einzuriumen,
wenn er nicht sicher wiire, dass er den Lohn und Mieth-
zins erhielte? wer thoricht genug, letzteren im voraus zu
entrichten, wenn er gewirtigen miisste, dass die verspro-
chene Gegenleistung ausbliebe? Nur Tausch und Kauf
wiirden noch moglich sein in der dHusserst beengenden
Form der Erfiillung Zug um Zug.

Angesichts dieser praktischen Unentbehrlichkeit der
bindenden Kraft der Vertrige begreift man kaum, wie die
naturrechtliche Doctrin darin ein hichst schwieriges Pro-
blem hat erblicken konnen, zu dessen Losung die Einen
die gewaltsamsten Anstrengungen aufhoten, wihrend die
Andern gar an jeder Losung verzweifelten. Zu einem
Problem ward die Frage lediglich dadurch, dass man bei
ihr das Zweckmoment: die Verkehrsfunction des Verspre-
chens, vollig aus den Augen verlor und die Frage ledig-
lich aus der Natur des Willens zu beantworten versuchte,
aber nicht des Willens, der in der Welt etwas erreichen
will und sich zu dem Zweck auch der richtigen Mittel
bedient und sich den Consequenzen unterwirft, die durch

sein eigenes Wollen geboten sind, sondern des Willens,
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der von den Bedingungen seines eigenen Wollens nichts
weiss, der im nichsten Moment, nachdem er den Vertrag
geschlossen, vergessen hat, dass der Erfolg seines Wollens
nicht durch voriibergehendes, sondern durch dauerudes.
Wollen bedingt ist. Von diesem rein subjectiven Ge-
sichtspunkt aus, der nur die Moglichkeit der Willenshe-
wegung im Individuum ins Auge fasst, Lisst sich freilich
nicht deduciren, warum derselbe Mann, der heute dies
gewollt, morgen nicht das gerade Gegentheil sollte wollen
konnen. Aber eben dieser Gesichtspunkt ist fiir die obige
Frage ein vollig verfehlter, denn die Frage ist keine psy-
chologische, sondern eine praktisch-juristische, sie liegt
beschlossen nicht in dem, was der Wille an sich kann,
sondern in dem, was er _muss, wenn er in der Welt
seinen Zweck erreichen will. »Seinen Zweck« — das
heisst nicht alles, was er denkbarerweise sich vorsetzen
kann, das thorichtste und unsinnigste, sondern solche
Zwecke, die sich mit denen der Uebrigen, in deren Ge-
meinschaft er lebt, vertragen. Wie weit das der Fall ist,
ist eine rein historische Frage — das Mittelalter erkannte
Vertrige als giiltig an, die wir heutzutage schlechthin
verwerfen, und dasselbe Verhiltniss wird sich stets wie-
derholen. Die Frage von der verbindenden Kraft der Ver-
trage durch eine abstracte Formel beantworten zu wollen,
ist um nichts besser, als dasselbe in Bezug auf die Frage
von der besten Verfassung zu thun — das Vertragsrecht

und die Verfassung sind Thatsachen der Geschichte, die
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man nur in ihrer Abhingigkeit von der Geschichte d. h.
den derzeitigen Zustinden und Bediirfnissen zu begreifen
im Stande ist. Indem die naturrechtliche Doctrin den
festen Boden der Geschichte verliess und die Frage aus
der Natur des von aller Gesellschaft und Geschichte ab-
strahirenden subjectiven Willens zu beantworten unter-
nahm, beraubte sie sich jeder Aussicht auf Losung der-
selben; mochte sie die bindende Kraft der Vertrige be-
haupten oder leugnen, beides war gleich falsch, weil mit
der wirklichen Welt in schneidendem Widerspruch, denn
die wirkliche Welt kann die Frage weder schlechthin be-
jahen noch schlechthin verneinen, sondern sie nur beant-
worten nach Maassgabe der Zwecke, die sie zur Zeit
nithig hat. :

Ich bezweifle, ob es irgend ein anderes Recht gibt,
an dem sich diese Behauptung so schlagend erweisen lisst
als am romischen. An der Hand des Zwecks erheht sich
hier der Vertrag von einer Stufe zur andern, von der nie-
dersten zur hochsten, ohne eine Mittelstufe zu iibersprin-
gen, und man mochte meinen, nicht eine historische, son-
dern eine begriffliche Entwicklung des Vertragsbegriffes
vor sich zu haben, so genau decken sich beide. Dieser
Umstand veranlasst mich, die Entwicklungsgeschichte der
romischen Obligation hier einzuschalten, ich liefere damit
in anderer Form nur das, was ich geben muss: die

innerliche Begriffsentwicklung des compulsiven Zwanges
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beim Vertrag — Begriff und Geschichte bewegen sich voll-

standig parallel. -

Nach altromischer Auffassung erzeugt das blosse Ver-
sprechen (pactum nudum) keine Klage,”) d. h. die Idee
der bindenden Kraft des Versprechens ist der alten Zeit
fremd. Die rechiliche Erzwingbarkeit des Versprechens
d. i. die Klage (actio) ist bedingt dadurch, dass der Gliu-
biger dem Schuldner etwas geleistet, gegeben hat, der ver-
pllichtende Grund des Versprechens beruht auf der Lei-
stung (res) von der andern Seite — Niemand verspricht,
der es nicht muss, d. h. muss, um selber etwas zu er-
halten. Jedes Versprechen ist demnach das Versprechen
einer Nachleistung auf Grund erhaltener (oder juristisch
als erhalten angenommener) Vorleistung, das Wort ohne
res ist ein leeres Wort, das Niemanden verpflichtet, erst
durch das substantielle Moment des eignen Habens erlangt
es verbindende Kraft.

Das ist die uralte romische Auffassung, die Jahrhun-
derte lang hindurch die Entwicklungsgeschichte der romi-
schen Obligation beherrscht hat, und die uns schon bei
unserm ersten Eintritt auf das Gebiet durch die Sprache

bezeugt wird. Die Etymologie, diese Hiiterin der primi-

*) L7 § 4 de pact. (2. 14) . . nuda pactio obligationem non
parit. 1. 7 § 5 ib. .. regula: ne ex pacto. actio nascatur. Paul. Sent.
Rec. IT 14. 1 .. ex nudo pacfo inter cives Romanos actio non nas-
citur.
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tivsten Volksanschauungen, zeichnet uns die altrémische
Obligation in folgender Weise.

Schuldner (debitor) ist derjenige, welcher von dem
Andern etwas hat (de — habere, — debere, debitor),
Glaubiger (creditor) derjenige, welcher etwas gegeben hat
(duere = dare, creduere, creditor), Schuld das dem Schuld-
ner gegebene Geld (aes alienum). Alle drei Begriffe:
Schuldner, Gldubiger, Schuld weisen also ihrer sprachli-
chen Fassung nach zuriick auf die Vorstellung des Habens
von einem Andern.

Von diesem realistischen Ausgangspunkt entwickelt
sich nun die romische Obligation in der Weise, dass sie
jenes substantielle Moment der res mehr und mehr iiber-
windet, um schliesslich sich von demselben ginzlich los-
zureissen und den blossen Vertrag als solchen aus sich zu
entlassen.

Zum Verstindniss des folgenden Schemas der rémi-
schen Vertriige, das dieselben nach ihrer begrifflichen und
historischen Reihenfolge ordnen soll, schicke ich folgende
Bemerkung iiber die von mir gebrauchten Bezeichnungen
voraus.

Ein Geschift, welches sich durch beiderseitige sofor-
tige Leistung vollzieht, nenne ich zweiseitiges Realge-
schiift, ein Geschiift, bei dem die Leistung des einen Theils
vorausgeht, wihrend die Gegenleistung nicht sofort erfolgt,
sondern nur versprochen wird, einseitiges Realgeschiift,

ein Geschift, bei dem kein Theil sofort etwas leistet, son-
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dern jeder bloss verspricht, zweiseitiges promissorisches
Geschift, und ein solches, bei dem ohne versprochene
oder gewihrte Gegenleistung bloss der eine Theil ver-
spricht, einseitiges promissorisches Geschift. Wenn ich
nun noch hinzufiige, dass das einseitige Realgeschiift im
romischen Recht in doppelter Form vorkommt: mit effec-
tiver und fictiver {juristisch bloss angenommener) Vorlei-
stung, so haben wir damit dasjenige Schema der obli-
gatorischen Geschifte, welches in meinen Augen die histo-

rische Stufenleiter der romischen Obligation enthilt.

Erste Stufe.

Das zweiseitige Realgeschift.

Die einfachste Form des Vertrages sowohl skonomisch
wie juristisch ist der Tausch- und Kaufcontract mit so-
fortigem Vollzug (Zug um Zug). Im altrémischen Recht
wird diese Stufe lediglich durch den solennen Kauf (die
mancipatio) reprisentirt, fir den Tausch besitzt dasselbe
keine besondere, ihm eigenthiimliche Form, die Stufe des

Tausches erscheint im Vertragsrecht bereits iiberwunden.

Zweite Stufe.

Das effective einseitige Realgeschift.

Der erste nachweisbare Fall der Verpflichtung zu einer
kiinftigen Leistung im altromischen Recht ist das solenne
Darlehn in Form des Nexum, ausgezeichnet durch die daran
sich kniipfende sofortige Personalexecution, wir kinnten es

den Eiger-Wechsel der altromischen Welt nennen. Die
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verpflichtende Kraft des Wortes, welches hier, wie iiber-
all im alten Recht, derjenige, welcher durch den Akt be-
rechtigt werden soll, zu sprechen hat, beruht auf der vor-
angegangenen Leistung seinerseits.

An diese solenme Form des Darlehns schliessen sich
dann das formlose Darlehn und im weitern Verlauf der
Entwicklung die iibrigen Realcontracte an, die benannten
wie die unbenannten. Sie alle halten fest an der altri-
mischen Idee, dass der Schuldner nicht verpflichtet wird
durch das Wort, sein eigenes oder ein fremdes, sondern
nur durch die Verbindung von Wort und Leistung. Dar-
um erhilt aus den unbenannten Realcontracten nur der-
jenige eine Klage, der seinerseits erfiillt hat, vorher ist
der Vertrag fiir beide Theile unverbindlich, das Wort ge-
winnt erst Kraft, wenn die reale Leistung sich ihm zu-
gesellt.

Dritte Stufe.
Das fictive einseitige Realgeschiift.

Von dieser Basis aus entwickelt sich die Obligation
weiter, indem sie formell zwar an ihr festhilt, in Wirk-
lichkeit aber sich von ihr frei macht. Das geschieht zu-
erst beim Nexum. Die alte effective Zahlung (das Zuwi-
gen) verwandelt sich in einen blossen Scheinakt, so dass
also Jemand, der in Wirklichkeit nichts erhalten hatte,
durch ein Scheindarlehn, bei dem das Geben sich auf ein
Stiick Erz beschrinkte, eine Geldschuld begriinden konnte.

Daran schloss sich der Literalcontract, bei dem von beiden
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl, 18
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Seiten eine Summe als »gegeben« und »erhalten« gebucht
ward, wihrend es des wirklichen Gebens nicht bedurfte;
wie dort der wirkliche Akt durch einen Scheinakt ersetzt
ward , so hier durch Anerkennung, ein Vorgang ihnlicher
Art, wie in der Geschichte des Wechsels das Ersetzen der
wirklichen Zahlung der Valuta durch die Valutaclausel
{»Valuta erhaltenq. Den letzten Schritt auf dieser Bahn
machte die Stipulation. Der Form nach enthilt sie nicht
den geringsten Hinweis auf die Idee der geschehenen
Vorleistung, letztere scheint also in ihr vollstindig iiber-
wunden zu sein, aber der juristischen Vorstellung nach
lag sie ihr zu Grunde, die Stipulation ldsst sich als Quit-
tung iber erhaltene Valuta mit daran gereihtem Verspre-
chen der demnichstigen eignen Leistung definiren. Die
Stipulation ist der letzte, nur noch auf dem Wege kiinst-
licher Operation nachzuweisende Ausliufer des altrimi-
schen Obligationsbegriffs; in ihr hat sich der Pulsschlag
des urspriinglichen Gedankens, dass eine Verpflichtung auf
Leistung nur durch vorgingige Gegenleistung begriindet
werden kann, bereits in einem Maasse abgeschwiicht, dass
man sie geradezu als die Verkorperung der abstract ver-

pflichtenden Kraft des Willens bezeichnen darf.

Vierte Stufe.

Das zweiseitige promissorische Geschift.

Die verpflichtende Kraft des Versprechens als solchen

ohne wirklichen, formell bezeugten oder bloss gedachten



Die Entwicklungsstufen der romischen Obligation. 275

Anhalt an der Vorleistung, wie letzteres historisch bei der
Stipulation der Fall war, gelangt zur wirklichen Anerken-
nung erst in den vier Consensualcontracten des romischen
Rechts, von denen jedoch nur drei: Kauf, Miethe, Socie-
tit der Kategorie der zweiseitigen promissorischen Ge-
schifte angehoren, wihrend der vierte: das Mandat un-
ter die des einseitigen Versprechens fillt (s. u.). Den
itbrigen Obligationsformen des romischen Rechts treten sie
als hochst beschriinkte, erst aus dem internationalen Privat-
recht (jus gentium) ins romische hiniibergenommene Aus-
nahmefille gegeniiber, die also nichts weniger als den
‘Schluss begriinden, dass die altromische Auffassung in
ihnen im Princip iiberwunden und abgethan worden sei.
Zu dem Gedanken, dass dem Consense als solchem eine
rechtlich verbindende Kraft innewohne, hat sich weder das
romische Volk, noch auch die romische Jurisprudenz je
erhoben, nirgends macht letztere die leiseste Andeutung,
dass dies eigentlich der Natur der Sache entspreche, nir-
gends den Versuch, jene vier Ausnahmsfille zu erweitern,
im Gegentheil, sie hiitet dngstlich die alten Grenzen und
warnt vor der Ueberschreitung derselben wie vor einer

ernstlichen Gefahr.*)

* 1, 7 § 5 de pact. (2. 14) . . hoc non valebit, ne ex pacto
actio nascatur, eine Wendung, die sich in der Stelle vier Mal
wiederholf.

18*
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Fiinfte Stufe.
Das einseitige promissorische Geschift

(das liberale Versprechen).

Es ist dies der letste Schritt auf der Bahn der Klag-
barkeit des Versprechens, den das rémische Recht gethan
hat, und er ist vielleicht von allen der interessanteste.
Wihrend die Obligation auf allen vorhergehenden Stufen
den Zwecken des Verkehrslebens, also dem beiderseitigen
Egoismus dienstbar bleibt, macht sie sich auf dieser Stufe
davon frei und erhebt sich zu dem Gedanken des Wohl-
wollens und der Selbstverleugnung, oder anders ausge-
driickt: zu den onerosen Vertrigen gesellen sich die libe-

ralen oder Gefilligkeitsvertrige (S. 401) als klagbare hinzu.

Dieselben sind ebenso wie die onerosen Vertrige in
doppelter Form moglich: in Form der sofortigen Leistung
und in Form des Versprechens. Gegenstand beider kann
sein die dauernde Ueberlassung eines Vermogenswerthes
(Schenkung, Almosen), oder die vorithergehende Dienst-

leistung einer Sache oder Person.

Damit haben wir das Schema, das simmtliche Fille
und Formen der liberalen Vertrige umfasst, und mit ihm
zugleich den Maassstab, den wir an jedes positive Recht
anzulegen haben. Indem ich denselben auf das rémische
Recht anwende, geschieht es zwar zuniichst, um die im’
Bisherigen skizzirte Entwicklung des Versprechensbegriffs

in demselben zum Abschluss zu bringen, aber auch hier
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ist es mir nicht sowohl um das romische Recht, als um
die Forderung der Erkenntniss des Rechts iiberhaupt zu
thun, und aus diesem Grunde beschriinke ich mich hier
nicht auf das liberale Versprechen, sondern ich verbinde
mit demselben eine Betrachtung der liberalen Realleistung,
in der Ueberzeugung, dass dadurch die eigenthiimliche
Bedeutung und Function des ersteren erst in ihr volles
Licht tritt.

1. Die liberale Realleistung.

Eine unentgeltliche Dienstleistung ist in juristischer
Beziehung ein reines Adiaphoron, sie gibt als solehe zu
keiner Rechtsfrage Anlass, und eben darum hat die Wis-
senschaft keinen Grund gehabt, sie zum Rechtsbegriff zu
stempeln.*)

Die unentgeltliche Gebrauchsiiberlassung einer Sache
dagegen beriihrt das Recht wenigstens in so weit, als sie
die Verpflichtung zur Zuriickgabe in sich schliesst; auf
Geltendmachung derselben gehen im romischen Recht das
interdictum de precario, die condictio certi beim zins-
losen Darlehn, die actio commodati.

Die Wirkung, wodurch sich die Sachschenkung fiir
das Recht bemerklich macht, besteht in dem Uebergang

des Eigenthums, ein Erfolg, den sie mit dem auf Eigen-

#) Nur durch Hinzutritt besonderer Umstinde z. B. des dolus,
der irrthiimlichen Annahme zur Verpflichtung, 1. 26 § 12 de cond.
ind. (12. 6), der negotiorum gestio konnen sich an sie Rechtsfragen
ankniipfen.
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thumsiibertragung gerichteten onerosen Geschift theilt, und
der fur den Juristen keine Nothigung in sich schliessen
wiirde, “den Begriff der Schenkung zu seiner Erklirung
zu Hilfe zu nehmen, juristisch gesprochen: die Sach-
schenkung kommt nur als Motiv einer Eigenthumsiiber—
tragung in Betracht, die Differenz zwischen der entgelt-
lichen und unentgeltlichen Eigenthumsiibertragung ist nicht
juristischer, sondern lediglich skonomischer Art, da die
Schenkung sich juristisch mit dem Begriff der Eigenthums—
tibertragung vollstindig bestreiten lisst. Dies erkennt auch
das romische Recht in Bezug auf die Tradition Volistﬁndig
an, die Theorie der Tradition kennt keinen Unterschied
zwischen dem entgeltlichen und unentgeltlichen Geschiift.
Ganz anders dagegen bei derjenigen Geschiftsform, die
nach altem romischen Recht allein romisches, d. i. durch
Vindication zu verfolgendes Eigenthum’ ibertrug: *) der
mancipatio von res mancipi. Als einzigen Grund, der den
Eigenthiimer zur Uebertragung seines Eigenthums zu be-
stimmen vermag, statuirt sie den Kauf, fir die schen-
kungsweise Ueberlassung einer res mancipi bot das alte

Recht keine Form dar, d. h. der Gedanke einer Schen-

*) Die Begriindung dieser Ansicht muss ich einem andern Orte
{der Abth. 2 vom dritten Theil meines Geistes des R. R.) vorbehalten,
die Wirkung des romischen Eigenthums (dominium ex jure quiri-
tium) bestand in der Vindication, auf res nec mancipi ist dieselbe
erst spiter iibertragen, in alter Zeit beschriinkte sich der Schutz der-
selben auf die act. furti, die aber nicht bloss gegen den Dieb,
sondern auch gegen den Hehler (Gaj. III 186: furtum conceptum)

ging.
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kung ist in demselben nicht zum Ausdruck gebracht —
ein alter Romer pflegte nicht zu schenken.®) Wer es den—
noch wollte, konnte es nur in der Weise, dass er die
Schenkung in die Form der mancipatio: des Scheinkaufs
einkleidete. Das Bedeutsame dieser Erscheinung kann nur
derjenige verkennen, welcher in den Formen des Rechts
blosse Formen, nicht den Ausdruck materieller Ideen er-
blickt; wer mit mir der entgegengesetzten Ansicht ist,
fiir den enthilt die mancipatio den Satz: das ilteste ro-
mische Recht kennt keine unentgeltliche, sondern lediglich
eine entgeltliche Eigenthumsiibertragung.

So ward also die Schenkung durch das Recht selber
genithigt, sich in die Form eines andern Geschifts zu ver-
stecken, sich fiir etwas auszugeben, was sie in Wirklich-
keit nicht war. Die Thatsache, dass wir derselben Er-
scheinung auch in andern Rechten auf niedriger Entwick-
lungsstufe begegnen,**) lisst meines Erachtens ither den

*) So wortlich Polybius Lib. 32, 12, 9, wo er die Freigebigkeit
des P. Scipio gegen seine Mutter berichtet: »unerhort in Rom, denn
in dieser Stadt schenkt Niemand aus freien Stiicken einem Andern
von dem Seinigen.«

*#) So z.B. im longobardischen Recht, fiir welches der feste Rechts-
satz bestand, dass eine Schenkung, besonders eine Schenkung auf
den Todesfall nur giiltig war, wenn der Beschenkte dem Schenk-
geber ein »Laungild« (Lohngeld) ausgehéndigt hatte, Stobbe, Reurecht
und Vertragsschluss nach dlterm deutschen Recht. Leipzig 1876 II.
S. 16. Zwei andere Belege, die ich der Mittheilung des Herrn Pro-
fessor Ehrenberg verdanke, sind die manumissio per denarium nach
frinkischem Recht, bei welcher der frei zu lassende Sklave fiir seine
Freiheit einen Denar offerirte, den der Herr (um den Charakter als

blosse Scheinzahlung zu documentiren) ihm aus der Hand schnellte,
und die Begriindung eines Abhingigkeitsverhiltnisses (sei es zu vollem
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Grund dieser Erscheinung keinen Zweifel iibrig, es war
nicht die Beschrinktheit der nur fir den wichtigsten Fall
der Eigenthumsiibertragung zugeschnittenen Form, son-
dern die Beschrinktheit des Egoismus, welcher sich zu
dem Gedanken der Schenkung noch nicht zu erheben ver-
mocht hatte.

Diese altnationale Auffassung der Schenkung hat noch
Jahrhunderte lang das Verhalten der Gesetzgebung und
Jurisprudenz beeinflusst. In Form des Gesetzes documen-
tirt sie sich in den beschriinkenden Bestimmungen der lex
€Cincia und in der Insinuationsvorschrift der Kaiserzeit, in
der juristischen Theorie bewiihrt sie sich in den Spuren,
deren ich unten gedenken werde. Noch in der klassischen
Zeit der romischen Jurisprudenz begegnen wir einer Auf-
fassung der Schenkung, wie sie dem niichternsten Egois-
mus Ehre macht: die Schenkung ist eine Art von Tausch,
man schenkt, um wieder geschenkt zu erhalten.*) Der
einzige Punkt, wo innerhalb des Rechts die Liberalitit
zum Durchbruch kommt, ist das Testament. Aber tiuschen
wir uns nicht iiber den wahren Werth derselben. Die

letztwillige Liberalitit ist psychologisch von der unter

Eigenthum oder zu geringerer Abhiingigkeit, z. B. das vasallitische
Verhiltniss) mittelst Scheingegenleistung (in den Quellen als »pretium«
bezeichnet). Nach tiirkischem Recht wird die Schenkung, vom Ver-
wandtschaftsverhiltniss abgesehen, erst unwiderruflich durch Gegen-
gabe, von Tornauw, das moslemitische Recht. Leipzig 1855. S, 145,

* 125 § 11 de her. pet. (5. 3) . ... ad remunerandum sibi
aliquem naturaliter obligaverunt, velut genus quoddam hoc esse
permutationis.




Klagbarkeit der liberalen Geschifte. Die Schenkung. 281

Lebenden himmelweit unterschieden. Was Jemand schenkt,
opfert er, entzieht er sich selber; was er letztwillig gibt,
gibt er nur, weil er selber es nicht behalten kann, oder
richtiger, er gibt gar nicht, sondern, wie die Sprache
treffend es ausdriickt, er »hinterldsst«, d. h. er lLisst es
zuriick, weil er muss. Verfiigt er nicht dariiber, so fillt
es auch ohne sein Zuthun an den gesetzlichen Erben, das
Testament gewihrt ihm nur die Moglichkeit, an dessen
Stelle andere Personen zu setzen. Den Werth einer
solchen Freigebigkeit darf man nicht hoch anschlagen. Es
ist nicht selten, dass ein unverbesserlicher Geizhals, der
in seinem Leben auch nicht die kleinste Gabe fiir milde
Zwecke, Verwandte, Freunde ibrig hatte, im Testament
die reichsten Legate aussetzt und die gldnzendsten Stif-
tungen macht. Fiir die Bedachten und die Gesellschaft
mogen diese Zuwendungen hiochst werthvoll sein, aber
psychologisch haben sie nicht den Werth einer Schenkung,
— die Gabe der kalten Hand vertrigt sich mit eisiger
Kiilte des Herzens, sie ist keine Gabe vom Eigenen, sondern
aus dem Beutel des gesetzlichen Erben,*) — warm ist nur
die Gabe der warmen Hand.

Das ist die letztwillige Liberalitit in ihrer wahren
Gestalt. Aber selbst der diirftige Riickstand, der von der
Liberalitiit bei dieser Priifung noch iibrig bleibt, war den

*) Ganz treffend ist der psychologische Charakter derselben ge-
schildert von dem Juristen in 1. 4 pr. de don. mort. c. (39. 6) . .
habere se vult, quam eum, cui donat, magisque eum, cui donat,
quam heredem suum.
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Romern schon zu viel, das Recht besass fiir sie keine
selbstindige Form, in der sie als solche zur Erscheinung
gelangte, sondern es borgte fiir sie die Geschiftsformen
des Verkehrs. Fiir den Erben die der mancipatio — die
Einsetzung desselben wird in die Form eines Kaufs des
Nachlasses gebracht, der Erbe oder an seiner Statt eine
Mittelsperson (familiae emtor) kauft den Nachlass — fiir
den Legatar in die des Damnationslegats, d. h. der stren-
gen Form der Geldschulden, der Nexumsschuld. So darf
man sagen: das altromische Recht besitzt fir die Libera-
litit, sowohl die unter Lebenden als die letztwillige, keine
einzige speciell fiir sie berechnete Form, es verwendet
dafiir die Formen des Verkehrsrechts, fiir die Sachschen-
kung die mancipatio, fiir das Schenkungsversprechen die
stipulatio (s. u.), fiir die Erbeseinsetzung die mancipatio,

fiir das Legat das nexum.

2. Das liberale Versprechen.

Die Klagbarkeit des liberalen Versprechens steht mift
der des onerosen durchaus nicht auf derselben Linie, diese
ist ein Postulat des Verkehrs, die Klagbarkeit des liberalen
Versprechens dagegen ist vom Standpunkt des Verkehrs
gar nicht geboten — sie mag vom Gesetzgeber angenom-
men oder abgelehnt werden, Handel und Wandel empfin-
den es nicht. Nur der juristische Formalismus, der sich
lediglich an den abstracten Begriff des Versprechens hiilt,

kann darin einen Widerspruch erblicken, dass derselbe
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Geselzgeber, welcher dem onerosen Versprechen die Er-
zwingbarkeit zugesteht, sie dem liberalen versagt.

Die hier betonte Moglichkeit und Nothwendigkeit einer
Scheidung des onerosen und liberalen Versprechens wird
vom romischen Rechte im vollsten Maasse bestitigt.  Fiir
ersteres besass dasselbe lingst einen reichen Vorrath an
Formen, wihrend es ihm fir letzteres noch an jeder Form
gebrach. Der erste Fall, bei dem es sich entschloss, auch
das liberale Versprechen mit rechtlicher Wirkung auszu-
statten, war der des Versprechens unentgeltlicher Dienst-
leistung (Mandatum®)), und zwar geschah das in einer
Weise, welche deutlich zeigt, wie klar man sich des Ge-
gensatzes der beiden Arten des Versprechens bewusst, und
wie wenig man geneigt war, denselben einem abstracten
Versprechensbegriff zu Liebe aufzugeben. Wer seine
Dienste vermiethet, ist an den Contract gebunden, der
Mandatar, der sie unentgeltlich leistet, kann aus Griinden
zuriickireten, ™) der Gesichtspunkt, dass es eine Gefillig-

keit ist, zu der er sich anheischig gemacht hat, mildert

*) Friihestens im siebenten Jahrhundert der Stadt, s. mein Schuld-
moment im romischen Privatrecht, Giessen 1867, S. 34, 35. [Ver-
mischte Schriften, Leipzig 1879, S. 192.) Einen ganz speciellen Fall
enthielt das unentgeltliche Dienstversprechen von Seiten des freige-
lassenen Sklaven im Moment der Freilassung durch Eid; die Klag-
barkeit desselben beruhte auf dem Gesichtspunkt der Gegenlei-
stung: der gewdhrten Freiheit, 1. 4 pr. de bon. lib. (38. 1) ad re-
munerandum tam grande beneficium, 1. 26. § 12 de cond. ind.
(12. 6) . . . natura debet.

**)§ 41 J. Mand. (3. 27) L. 22 § ult, I 23—35 Mand. (17. 4).
Ebenso der Sequester 1. 5 § 2, Dep. (16. 3) und der Arbiter, 1. 9
§ 4,5, 110, 1. 11 pr. L 15, L. 16 pr. de recept. (4. 8).
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die Strenge der Haftung. Aber mit der Gefilligkeit hat
es hier eine besondere Bewandtniss, sie steht noch mit
einem Fuss auf dem Boden des Geschiftslebens, und ge-
rade darin: in dem halb geschiftlichen Charakter des
Mandats, in seinem Verkehrsinteresse erblicke ich den
Grund, der ihm seine Klagharkeit verschaffte. Auch im
rein geschiftlichen Verkehr, der nicht das Wohlwollen,
sondern den Egoismus zu seiner Triebfeder hat, kann die
durch das eigene Interesse gebotene Riicksicht auf ein
gutes Vernehmen mit dem andern Theil es erfordern, dass
der Eine von dem Andern einen Auftrag iibernimmt, ohne
sich dafiir bezahlen zu lassen. Das ist ein Dienst nicht
des Freundes im eigentlichen Sinn, sondern jener wun-
derlichen Abart desselben, welche die Geschiiftswelt als
Geschiiftsfreund bezeichnet. Bei Dienstleistungen von gros-
serem Belang gab oder erwartete der Romer ein Honorar,
und die Jurisprudenz erblickte darin_so wenig einen Ver-
stoss gegen das Wesen des Verhilinisses, dass sie im Fall
der vorherigen Ausbedingung desselben sogar die act.

mandati fir zuldssig erklirte.*)

*) 1. 6 pr. Mand. (47.1) Si remunerandi causa honor intervenit,
erit mandati actio. Der geschiftliche Charakter des Mandats kann
nicht deutlicher ausgedriickt sein, als es damit geschehen ist. Ein
Freund stipulirt sich fiir eine Dienstleistung kein Honorar, und aus
einem wesentlich unentgeltlichen Vertrage kann es keine Klage auf
Gegenleistung geben. Man muss eine sehr unzufreffende Vorstellung
von den romischen Procuratoren haben, um zu glauben, dass sie
aus blossem Wohlwollen sich allen Mithen und Beschwerlichkeiten
ihres Amtes unterzogen hitten. Den Gegensatz zwischen dem Pro-
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Das Verspreechen der vorithergehenden unentgeltlichen
Ueberlassung einer Sache oder eines Kapitals war meiner
Ansicht nach selbst dann unverbindlich, wenn es in die
Form einer Stipulation eingekleidet worden war.*) Nur
dem Schenkungsversprechen gestand das Recht verbindende
Kraft zu, aber zu dem Zweck bedurfte es der Einkleidung
desselben in die Geschiftsform der Stipulation in der-
selben Weise, wie Sachschenkung bei res mancipi sich
in die Form der mancipatio fliichten musste (S. 279).
Dass der Mangel der entsprechenden Form auch hier in
einer sachlichen Abneigung gegen das Geschift selber

seinen Grund hatte, ergibt sich aus der durch die lex

curator und dem Freund hebt I. 410 § 7 Mand. (17. 1) ausdriicklich
hervor: qui non animo procuratoris intervenit, sed affec-
tionem amicalem promisit . . . mandati non teneri, womit zu
vergleichen der Gegensatz in 1. 42 de neg. gest. (3. 5) rogatu . .
mandatu und fiir die act. mandati contraria in 1. 4 § 14 Dep.
(16. 3) . . suaseris .. mandasti, und L. 2 de prox. (50. 14)
monstrat magis nomen quam mandat.

*) Der romische Richter konnte nicht auf Realleistung, sondern
nur aufs Interesse erkennen, in einem solchen Falle wiirde er aber
die »honesta causa« desselben (I. 76 § 1 de furt. 47. 2) schwerlich
anerkannt haben, ich mochte darauf den Ausspruch von 1. 3 § 4 de
usur. (22. 1): »non sine rubore desiderabitur« anwenden, s. auch die
Aeusserung in 1. 14 de prec. (43. 26) .. nullo eo nomine actio civilis
est, magis enim ad donationes et beneficii causam, quam ad negotii
contracti spectat precarii conditio, und die Art, wie der Jurist in
l. 27 de donat. (39. 5) die unentgeltliche Einrdumung einer Woh-
nung in dem besonderen Fall aufrecht erhilf: officium quadam
mercede remuneratum Regulum. Von dem Precarium wissen wir,
dass die Verabredung einer bestimmten Zeitdauer desselben selbst
durch den Vollzug desselben nicht wirksam ward, dem Beklagten
gegen frithere Kiindigung keine Einrede gewihrte. 1. 12 de prec.
(43. 26) sed nulla vis est hujus conventionis, ut rem alienam invito
domino possidere liceat.
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Cincia in beiden Fillen gegen das formell tadellose Ge-
schift gewihrten Einrede. Das Resultat ist: dem altro-
mischen Recht ist sowohl im Obligationen- wie im Sachen-
recht eine besondere Form fiir die Schenkung fremd.

Erst durch Justinian gelangt das Schenkungsverspre-
chen zur Selbstindigkeit der Form; die bis dahin erfor-
derlich gewesene Einkleidung in die Geschiftsform der
Stipulation wird von ihm beseitigt, und der einfache,
formlose Vertrag (pactum), in dem die Schenkung sich
offen als das zu erkennen gibt, was sie ist, dafiir an die
Stelle gesetzt. Das romische Recht hatte also iiber ein
Jahrtausend bestanden, ohne dem Schenkungsversprechen
als solchem rechtliche Anerkennung zu gewihren — eine
fiir die romische Auffassung von der Schenkung so be-
zeichnende Thatsache, dass sie keines weiteren Commen-
tars bedarf. |

Was bestimmte Justinian, mit ihr zu brechen? Meiner
Ansicht nach der Einfluss christlicher Auffassung.*) Man
braucht nur einen Blick zu werfen auf die Menge der in
den Constitutionen der christlichen Kaiser genannten mil-
den Stiftungen, um sich: zu iberzeugen, in welchem
Maasse das Christenthum, wie hoch oder gering man im
itbrigen auch seinen sittlich verjiingenden Einfluss auf die

verkommene rémisch-byzantinische Welt anschlagen mag,

#) Die Constitution, in der er diese Bestimmung trifft, gedenkt
ausdriicklich der kirchlichen Anstalten, 1. 35 § 5 Cod. de donat. (8. 54)
. . . piis actibus vel religiosis personis.
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doch in einer Richtung eine unleugbare sittlich veredelnde
Wirkung ausgeiibt hat. Das ist die Anregung zum Wohl-
thun und zur Mildthitigkeit. Erst mit dem GChristenthum
hat sich die Tugend der Wohlthiitigkeit in der Geschichte
zum Rang eines social einflussreichen, bedeutungsvollen
Factors aufgeschwungen: es fiel ihr nicht bloss der schone
-Beruf zu, das Elend ganzer Klassen der Gesellschaft zu
lindern — eine sociale Aufgabe, welche der durch den
blossen Egoismus geleitete Verkehr iiberall ungelost lisst
— sondern zugleich die weltgeschichtliche Mission, an dem
Fundament der christlichen Kirche mit zu arbeiten, indem
sie die dazu erforderlichen tkonomischen Mittel lieferte.
Um dies zu ermiglichen, musste das Christenthum den
Egoismus im romischen Recht iiberwinden. Und dessen
darf es sich riithmen — erst durch das Christenthum ist
das Wohlthun und die Liebe wie durch die christliche
Lehre im Leben so auch in der Gesetzgebung in ihr volles
Recht eingesetzt worden.

Nur zwei Fille kannte das romische Recht, in denen
das unentgeltliche Versprechen schon von Alters her mit
verbindlicher Kraft ausgeriistet war, es waren das votum
und die pollicitatio, die Widmung*) an die Gotter und
an die Gemeinde. Aber selbst hier, in der Bertihrung mit
dem Hochsten, das der Romer kennt: der ‘Gottheit und
dem Vaterland, verleugnet er den Zug des Egoismus nicht,

*) Liberalitdt zu Gunsten eines Zweckes im Gegensafz zu der
zu Gunsten einer Person: der Schenkung.
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vergisst er nicht, seine Rechnung mit ihnen zu machen.
Das Votum ist fir ihn nur eine Art des unbenannten Re-
alcontractes mit der Gottheit,*) es ist kein reines unin-
teressirtes Schenkungsversprechen, sondern Leistung um
Gegenleistung, auch seine verbindende Kraft stiitzt sich
auf die rresc. Und auch die pollicitatio verpflichtet nicht
ohne weiteres als reine Liberalitit,**) sondern nur, wenn
sie durch einen besonderen Grund (vjusta causa«) motivirt
ist, sei es, weil die Gemeinde ihrerseits etwas gewahrt
hat oder gewiihren soll,***) sei es (worin dem sprachlichen
Argument zu Folge erst wohl eine spitere Erweiterung zu
erblicken sein mochte) wegen eines schweren Ungliicks-
falls, von dem dieselbe betroffen worden ist, oder wenn
das Versprechen durch den Anfang der Ausfithrung den
Boden der Wirklichkeit beschritten, das blosse Wort die
reale Gestalt der That angenommen hat.

#*) Nach der Formel: do, ut facias—hilf mir, so gebe ich Dir!
Dies ist allerdings nirgends ausdriicklich gesagt, allein es ist aus
den vielen Formeln bei Brissonius de vocibus ac formulis lib. I.
c. 459 fl. nach meinem Dafiirhalten mit Sicherheit zu entnehmen,
alle Vota sind bedingt gefasst.

**) 1.1 § 5 de poll. (50. 12) qui non ex causa reipublicae pe-
cuniam pollicentur, liberalitatem perficere non coguntur.

*#%) 1.1 § 1 de poll. (50. 12) Si quidam ob honorem promiserit
decretum sibi vel decernendum vel ob aliam justam causam, tene-
bitur ex pollicitatione. Bei der Bildung des Ausdrucks pollicitatio
hat die Sprache den Fall vorhergehender Leistung von Seiten der
Gemeinde im Auge gehabt. Polliceri ist pote (médchtig, stark), liceri
(Bieten, Steigern), pollicitator ist derjenige, der der Gemeinde fiir
etwas, das sie gewihrt (Ehre), das hochste Gebot gethan hat, es ist
also wiederum ein Realcontract: do, ut facias. Die iibernommene
Verpflichtung des Steigerers wird in 1. 6 pr. ibid. geradezu als »aes
alienum« bezeichnet, und in 1. 3 pr. »quasi debitumc,
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Ich fiige jenen beiden Fillen noch einen dritten hin-
zu, aber ebenfalls nur um ihn des Scheins der Liberalit:it,
mit dem er angethan ist, zu entkleiden. Es ist das Ver-
sprechen der Dos. Die regulire Form desselben war bis
spit in die Kaiserzeit hinein die siipulatio, also eine Ge-
schiftsform, und den geschiftlichen Charakter der Dos (im
Gegensatz zur Schenkung) halten die rémischen Juristen
auch fir den Mann, der sie bekommt, stets aufrecht, in-
dem sie denselben damit rechtfertigen, dass der Mann die
Lasten der Ehe zu tragen habe, und die Dos unur den
Zweck habe, ihm seitens der Frau den schuldigen Beitrag
dazu zu gewihren.*) Daneben kam aber noch fiir ge-
wisse Falle das einseitige Versprechen (dotis dictio) vor,
also dieselbe Form wie fiir das votum und die pollicitatio.
Aber das geschiftliche Moment im Gegensatz des rein libe-
ralen behauptet sich auch hier wiederum darin, dass diese
Form auf die Voraussetzung einer vorausgehenden Schuld
beschrinkt war,**) es war auch hier die »res¢, welche
dem Versprechén als Basis diente. Erst in der christli-
chen Zeit durch Theodos und Valentinian wird das Dotal-
versprechen als solches, d. h. ohne die Geschiiftsform der

Stipulation als klagbar anerkannt.
*) Statt aller andern Stellen nenne ich nur 1. 19 de 0. ef A.

(44. 7), wo die »lucrativa cavsac« der Dos ausdriicklich zuriickge-

wiesen und der Gesichtspunkt der Gegenleistung betont wird.

**) Die dotis dictio kann vorgenommen werden von der Frau,
ihrem Schuldner, ihrem Vater, Ulp. VI, 2, d. h. von Personen, die
entweder civiliter oder naturaliter bereits verpflichtet sind, also nicht
schenken. : X

v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl, 19
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Damit sind wir am Ende, und wir lenken nunmehr
nach dem langen Abwege, den wir uns erlaubt haben,
wieder in die Bahn zuriick, die wir vorher verfolgten.
Der Punkt, bei dem wir,sie verliessen, war die Frage
vom compulsiven Zwange (S. 264), und der Grund, warum
wir sie verliessen, bestand darin, uns fiir diese Frage
einen festen historischen Anhaltspunkt zu verschaffen. Das
Ergebniss, mit dem wir zuriickkehren, besteht in der Er-
kenntniss, dass das Treibende bei der Obligation nicht die
abstracte Idee des Willens, oder was dasselbe sagt: der
formale Begriff des Versprechens ist, sondern der prak-
tische Zweck. Der Begriff des Zweckes aber ist ein hichst
relativer, seine praktische Gestaltung im Recht ist bedingt
und wird bestimmt durch das, was als Lebensbedingung und
Lebensziel empfunden wird, und zwar nicht von einem
einzelnen, absonderlich gearteten Individuum, sondern von
dem typischen Individuum dieser bestimmten Zeit, d. i. von
der ganzen Gesellschaft. Diesen Inhalt, diese Zwecke zu
sichern, entspricht dem Interesse des Einen so gut wie
dem des Andern, denn ohne sie kann Keiner leben, und
indem das Recht ihnen die Form der Obligation zugesteht,
um sie zu sichern, schiitzt es damit nur die Lebenshedin-
gungen der ganzen Gesellschaft.

Bis zum Begriff des Rechts sind wir jedoch in unserer
bisherigen Entwicklung noch nicht vorgeriickt, wir befin—
den uns noch auf der begrifflichen Vorstufe desselben :

des individuellen, durch den Zweck der Verwirklichung
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und Sicherung der nothwendigen Lebensbedingungen ge-
botenen Zwanges. Aber alles, was wir im Bisherigen ge-
funden haben, dringt auf das Recht hin, es postulirt die
rechtliche Gestaltung jenes ganzen im Bisherigen entwickel-
ten Zweckinhaltes, den das Individuum, wenn wir es uns
auf sich selbst angewiesen denken, durch eigene Macht
verfolgen miisste. Jeder der Zwecke, den es nach dem
obigen allgemeinen Maassstab als Lebensbedingung empfin-
det, postulirt den Zwang. Mit diesem Postulate ist aber

das Recht postulirt als die Organisation des Zwanges.

6. Die Selbstregulirung des Zwanges —

die Societit.

Wir haben im Bisherigen den Versuch gemacht, bis zu
den letzten Motiven des Zwanges in der biirgerlichen
Gesellschaft zurtickzugehen. Welche Gestalt der Staat nun
auch demselben geben, welche ausgedehnte Anwendung
er von ihm fiir seine eigenen Zwecke machen moge, der
letzte Keim des Zwanges als einer socialen Institution, der
erste Ansatz zu dem Postulat der Organisirung desselben,
liegt in dem Individuum — der Daseinszweck des Indivi-
duums ist auf Erden ohne Zwang nicht zu realisiren, er
ist der erste und in ihm liegt daher der Urkeim des
Rechts als der rechten Gewalt (S. 250).

Aber mit dem Nachweis der Unentbehrlichkeit des
Zwanges ist noch nicht viel gewonnen, das Entscheidende

ist die Sicherung seines Erfolges. Was niitzt dem Eigen-
19*
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thimer oder dem Gliubiger die Befugniss zur zwangs-
weisen Realisirung seines Rechts, wenn das Uebergewicht
der Gewalt sich auf Seiten des Gegners befindet? Unter die-
ser Voraussetzung gestaltet sich die Ausiibung des Zwangs-
rechts fiir ihn zu einem zweischneidigen Schwert, dessen
Schirfe sich gegen ihn selber kehrt. Die ganze Frage von
der socialen.Organisation des Zwanges hingt mithin daran,
das Uebergewicht der Gewalt auf Seiten des
Rechts zu bringen.

Man kann sich mit dem Problem ganz einfach ab-
finden, indem man sagi: die Aufgabe ist gelost durch den
Staat, — wozu sie noch erst in Frage stellen? Ich will Nie-
manden, der sich dabei beruhigt, in seinem Behagen storen,
aber ich meinerseits darf mich nicht dabei beruhigen,
wenn ich sonst der Aufgabe gerecht werden will, die Ein-
heitlichkeit und Continuitit in der begrifflichen Entwick-
lung des Zwangbegriffes in der biirgerlichen Gesellschaft
von seinen ersten Ansitzen im Individuum an bis zu seinem
endlichen Abschluss in Staat und Recht zur Anschauung zu
bringen.

Wer seine eigene Kraft nicht fiir ausreichend hilt,
sein Recht gegen gewaltsame Verletzung oder Vorenthal-
tung zu behaupten, wird sich nach Beistand umsehen, sei
es erst im Momente der Gefahr, wenn das Recht bedroht
ist, sei es bereits bei Begriindung desselben. Beides ge-
schieht tiglich unter unsern Augen im volkerrechtlichen

Verkehr, der erste Fall ist der der Alliance, der zweite
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der der Garantie. Die unvollkommne Entwicklung der
Rechtsidee im Vilkerleben verschuldet es, dass sich auf
diesem Gebiet noch zwei rudimentire Formen aus der Ur-
zeit des Rechts erhalten haben, die sonst iiberall durch
die erfolgte Organisation desselben iiberfliissig geworden
und darum hinweggefallen sind.*) Beide enthalten die
ersten Ansiitze zur Verwirklichung des Rechtsproblems:
das Uebergewicht auf Seiten des Rechts zu schaffen. Aber
eben auch nur die ersten Ansiitze. Denn der Erfolg beider
ist ein hochst problematischer. So gut wie der Bedrohte
sich nach Alliirten umsieht, kann auch der Bedroher es
thun — wer die meisten findet, ist der Stirkste, und
nicht das Recht, sondern der Zufall gibt den Ausschlag.
Die Garantie steht schon um eine Stufe hther. Aber auch
ihr Werth ist, wie die Erfahrung des Vilkerrechts zu allen
Zeiten bewiesen hat, ein hiochst problematischer, — —
wer garantirt fiir den Garanten? Solange sein Interesse
mit dem des Garantirten Hand in Hand geht oder wenig-
stens nicht gegensiitzlicher Art ist, hat es keine Noth; ganz
anders, wenn beide sich trennen, hier wird die Garantie
auf eine Probe gestellt, die sie nur zu oft nicht besteht.

Damit scheint dem Recht der Weg gewiesen zu sein,

*) Eine Spur derselben im Privatrecht habe ich noch in den fiinf
Zeugen der altromischen Mancipatio und des Nexum zu entdecken
geglaubt, s. meinen Geist des R.R. I. § 14 b (4. Aufl.); ihre urspriing-
liche Bestimmung war meiner Ansicht nach die von Beistinden
(testes von stare), Beistand nicht mit dem blossen Wort, durch Zeug-
niss, sondern mit der Hand, durch die That.
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wie es das Uebergewicht der Macht auf seine Seite brin-
gen kann: Sicherung der Garantie, durch das eigene
Interesse, d. h. mittelst Gegenseitigkeit derselben. Diese
Form der gegenseitigen Sicherung des Rechts ist das
Schutz- und Trutzbindniss. Aber auch dieses Mit-
tel ist noch nicht das rechte, denn auch der Gegner, von
dem wir den Angriff zu gewirtigen haben, kann sich des-
selben Mittels bedienen, und thut er es, so entscheidet
wiederum nicht das Recht, sondern der blosse Zufall, —
der Stirkste siegt.

So nach aussen hin. Vollig anders aber im Innern,
und damit treffen wir endlich den springenden Punkt in
der ganzen Organisation des Rechts. Er besteht in dem
Uebergewicht der gemeinsamen Interessen Aller iiber
das Partikularinteresse eines Einzelnen; fiir die
gemeinsamen Interessen treten Alle ein, fir das Parti-
kularinteresse nur der Einzelne. Die Macht Aller aber
ist bei Gleichheit der Kriifte der des Einzelnen iiberlegen,
und sie wird es um so mehr, je grosser die Zahl dersel-
ben ist.

Damit haben wir das Schema fiir die gesellschaftliche
Organisation der Gewalt: Uebergewicht der dem Inter-
esse Aller dienstbaren Gewalt iiber das bloss dem Ein-
zelnen fiir sein Interesse zur Verfiigung stehende Maass
derselben, die Macht ist auf Seiten des Allen gemeinsamen
Interesses gebracht.

Die privatrechtliche Form einer Verbindung Mehrerer
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zur Verfolgung desselben gemeinsamen Interesses ist die
Societidt, und soweit sonst auch der Staat und die So-
cietiit auseinander gehen, das Schema in Bezug auf die
Regelung der Gewalt durch das Interesse ist bei beiden
ganz dasselbe — die Societiit enthilt den Prototyp des
Staats, er ist in ihr bereits in allen seinen Theilen vor-
gezeichnet, begrifflich wie historisch vermittelt sie den
Uebergang von der ungeregelten Form der Gewalt beim
Individuum zur Regelung derselben durch den Staat. Nicht
etwa bloss in dem Sinn, dass sie eine Vereinigung Mehre-
rer zu demselben Zweck enthdlt und dadurch Verfol-
gung von Zielen ermiglicht, die der Kraft des Einzelnen
versagt waren — eine Seite der Societat:, die wir bereits
frither (S. 209) in ihrer hohen socialen Bedeutung gewiir-
digt haben — sondern in noch ungleich hiherem Maasse
in dem Sinn, dass sie das Problem ldst: das Uebergewicht
der Macht auf die Seite des Rechts zu schaffen. Sie thut
es dadurch, dass sie an Stelle des Gegensatzes zweier sich
ohne die gesicherte Aussicht auf den Sieg des Rechts
bekidmpfender Partikularinteressen den des Gemein-
und Partikularinteresses setzt,*) womit die Losung von
selber gegeben ist. In der Societit machen alle Gesell-
schafter Front gegen denjenigen, der auf Kosten der ge-
meinsamen durch den Vertrag fesfgestellten Interessen
seine Nebeninteressen verfolgt oder sich der Erfiillung der

*) Quod privatim inferest unius ex sociis . . . und quod
societati expedit, 1. 65 § 5 pro soc. (17, 2).



296 - Kap. VIII. Die sociale Mechanik. 2. Der Zwang.

von ihm im Vertrage itbernommenen Pflichten weigert, sie
vereinigen siammtlich ihre Macht gegen den Einen. So
wirft sich hier das Uebergewicht der Macht auf Seiten
des Rechts, und die Societit kann mithin als der Mecha-
nismus der Seli)stregulirung der Gewalt nach
Maassgabe des Rechts bezeichnet werden.

Ich muss gegen diese Deduction den Einwand gewiir-
tigen, dass doch die Gewalt des einzelnen Gesellschafters
starker sein konne als die sammtlicher tibrigen zusammen
genommen, und dass die Majoritit sich vereinigen konne,
ihre Partikularinteressen auf Kosten der Societitsinteressen
zu verfolgen. Zur Antwort diene, dassich bei meiner De-
duction die normale Function der Gesellschaft zu Grunde
gelegt habe, wie sie durch ihren Zweck und ihe Ver-
kehrshestimmung gesetzt ist. In dieser ihrer normalen
Gestaltung leistet sie das, was ich ihr nachrithme: sie
schafft dies Uebergewicht der Macht auf die Seite des ge-
meinsamen Interesses. Jene heiden Moglichkeiten haben
wir als Gefahren anzuerkennen, denen sie bei Nichtvor—
handensein der normalen Voraussetzung ausgesetzt ist.
Gegen die erste Gefahr bietet sie in sich selber eine Hilfe
dar, némlich durch die unbegrenzte Vermehrung der Zahl
ihrer Mitglieder. In einer Gesellschaft von zehn Mitglie-
dern hat der Einzelne neun, bei einer von hundert neun
und neunzig, in der des Staats hat er in Form der Staats-
gewalt Millionen gegen sich.

Die Losung des. Problems, dem unsere ganze bis-
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herige Untersuchung galt, beruht also darauf — und nun-
mehr erlaube man mir den Ausdruck Societit mit Gesell-
schaft zu vertauschen — dass die Gesellschaft michtiger
ist als der Einzelne, und dass mithin, wo sie gendthigt
wird, ihre Macht zur Behauptung ihres Rechts gegen den
Einzelnen aufzubieten, das Uebergewicht derselben sich
stets auf ihrer Seite, d. h. auf Seiten des Rechts hefindet.

Iech brauche nicht erst zu bemerken, warum ich hier
den Ausdruck Societiit mit dem der Gesellschaft vertauscht
habe. Der Doppelsinn des letzteren Worts soll dasjenige,
was ich im Bisherigen fiir die Gesellschaft im privatrecht-
lichen Sinn: die Societit deducirt habe, hiniiberleiten auf
die Gesellschaft im publicistischen Sinn: den Staat. Die
Statthaftigkeit einer solchen Uebertragung des fiir ein
Verhiiltniss gewonnenen Satzes auf ein anderes setzt den
Nachweis voraus, dass der Uebereinstimmung beider im
Namen auch eine sachliche Identitit entspricht, dass es
also nicht Zufall, sondern die richtige Erkenntniss der
inneren Gleichheit ist, was die Sprache vermocht hat, beide
mit demselben Namen zu belegen. Eine Vergleichung der
privatrechtlichen mit der staatlichen Gesellschaft wird die
Gleichartigkeit beider darthun. Die Grundziige beider sind
ganz dieselben; es sind folgende:

1) die Gemeinsamkeit des Zwecks,

2) das Dasein von Normen, welche die Verfolgung

desselben regeln, bei der einen in Form des Ver-
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trags, der lex privata, bei der andern in Form
des Gesetzes, der lex publica,

als Inhalt derselben: Rechtsstellung, Rechte und
Pflichten der Gesammtheit wie der Einzelnen,
Verwirklichung dieser Normen gegen den wider-
strebenden Willen des Einzelnen mittelst Zwanges,
die Verwaltung, d. h. die freie Verfolgung des
Zweckes mit den Mitteln der Gesellschaft innerhalb
der durch die obigen Normen gesetzten Grenzen
und alles, was sich daran anschliesst: das Bediirf-
niss eines besonderen Organs zu diesem Zweck
bei griosserer Zahl der Mitglieder (— Verwaltungs-
rath — Regierung), daran sich reihend der Gegen-
satz zwischen denjenigen, durch die, und fiir
die die Verwaltung geschieht (Angestellte, Beamte
— Actiondire Mithiirger, Unterthanen), und die
daraus sich ergebende Gefahr einer dem Interesse
der Gesellschaft widersprechenden Verwendung
ihrer Mittel im Interesse ihrer Verwalter, die bei
der staatlichen Gesellschaft nicht minder zu be-
sorgen steht als bei der privatrechtlichen (S. 222),
und als Schutzmittel dagegen die Controlle der
letzteren durch die Gesellschaft selber (Generalyer—

sammlung — Stindeversammlung).

Der begriffliche Uebergang von der privatrechtlichen

Gesellschaft zu der staatlichen wird vermittelt durch ein
Mittelglied : die &ffentliche.
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7. Die offentliche Gesellschaft.

Oeffentlich heisst, was offen ist. Ein &ffentlicher
Garten, Fluss, Platz, Theater, Lokal, eine offentliche Schule,
Vorlesung, Versammlung ist fiir Jeden offen, Jedem steht
der Zutritt frei; ob unentgeltlich, oder gegen Entrichtung
einer Vergiitung kommt fiir den Begriff nicht in Betracht.
Die Romer entnehmen die Bezeichnung des Begriffs dem
Wort populus; populicum, publicum ist dasjenige, was
fir Alle, fiirs Volk bestimmt ist, d. i. Allen offen
steht.*) Den Gegensatz des Offenen bildet das Geschlos-
sene, Gesperrte, den des publicum das privatum, pro-
prium (quod pro privo est, d.i. was fiir den Einzelnen
bestimmt ist), dasjenige, was Jeder fiir sich allein hat,
und von dem er mithin jeden Anderen ausschliesst. Der
ganze Gegensatz dreht sich um Gemeinsamkeit und Aus-
schliesslichkeit des Verhiltnisses und er bildet den Angel-
punkt des offentlichen und des Privatrechts, ohne aber in
dem letzteren Gegensatz aufzugehen. Der Gegensatz zwischen
einem Privathause und einem &ffentlichen Lokal hat mit
dem Recht nichts zu thun', beide stehen gleichmissig im
Privateigenthum, aber ihre wirthschaftliche Verwendung
ist eine verschiedene. Das eine dient ausschliesslich dem
Eigenthiimer, das andere dem ganzen Publikum.

Der Gegensatz wiederholt sich auch in Bezug auf die

*) L. 4 de loc. publ. (43.7) .. ad usum omnium pertinet, 1. 1
§ 6 de susp. tut. (26. 10) quasi publicam esse .. hoc est omni-
bus patere § 2 I. de inut. stip. (3. 19) . . usibus populi.
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Gesellschaft in Gestalt der Societidt und des Vereins.®
Der juristische Unterschied beider in Bezug auf ihre Struc-
tur ist fir unsere Zwecke ohne Bedeutung, uns inter-
essirt lediglich der durch die Verschiedenheit ihres Zweckes
bedingte des Geschlossen- und Offenseins.

Die Societit theilt mit allen andern Verhiltnissen des
Privatrechts den Grundzug der ausschliesslichen Bestim-
mung fiir diejenigen Subjecte, welche das Rechtsverhilt-
niss ins Leben gerufen haben (Grundsatz der Exclu-
sivitdt). Jeder von den mehreren Gesellschaftern hat
ganz so wie jeder Miteigenthiimer seinen bestimmten, in
Form eines Bruchs darstellbaren Theil, jeder ist Theil-
nehmer, und soweit er es ist, ist er fiir seinen Theil ganz
ebenso exclusiv berechtigt und geschiitzt, wie im Verhiilt-
niss des Alleineigenthums der Alleinberechtigte fiir das
Ganze — jeder Theil gestaltet sich sozusagen zu einer in
sich abgeschlossenen juristischen Zelle. Eine Consequenz
davon besteht darin, dass der Gesellschafter durch Austritt
oder Tod des Antheils, der aus der bisherigen Geschifts-

fithrung auf ihn entfillt, nicht verlustig geht.

*) Die »universitas« der Romer. Beiden Ausdriicken, dem deut-
schen und dem lateinischen, ruht dieselbe Vorstellung der Einheit
des Getrennten zu Grunde (in unum vertere = sich vereinigen). »Ver-
einbaren« wird bloss im objectiven Sinn gebraucht, Vereinbarung =
Vertrag; »vereinigen« dagegen im objectiven und subjectiven Sinn
(iiber etwas = sich vereinbaren; zu etwas = sich verbinden), Verein
nur im subjectiven Sinn. Den sprachlich bereits fest ausgeprigten
Ausdruck »Verein« durch Genossenschaft zu ersetzen, ist meines
Erachtens durch kein Bediirfniss geboten.
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Vollig anderer Art ist das Verhiltniss bei den Ver-
einen. Die Rechtsstellung ihrer Mitglieder lisst sich nicht
in Form eines bestimmten Theils ausdriicken, sie werden
nicht »Theil —nehmer¢, sondern »Mit— gliederg,
eben darum haben sie auch im Fall ihres Austritts oder
Todes keinen Anspruch auf Auskehrung der nach der
augenblicklichen Zahl der Mitglieder auf sie entfallenden
Quote des Vereinsvermogens.

Der Gegensatz in der Art, wie die Societdt und wie
der Verein den einzelnen Mitgliedern zu gute kommt, trifft
zusammen mit dem zwischen frui und uti. Das frui ist
theilbar, das wuti untheilbar, oder anschaulicher ausge-
driickt: beim frui stellt sich die Concurrenz Mehrerer in
Form bestimmter Theile (Quoten) dar, jeder neue Theil
macht dieselben kleiner, jeder ausfallende dieselbe grosser;
das uti dagegen nimmt jeder der mehreren Berechtigten
ganz vor. Ist die Sache darnach angethan, wie z. B. bei
offentlichen Wegen, so konnen Hunderte und Tausende
participiren, ohne dass der Einzelne in seinem uti ver-
kiirzt wird. Jener Art ist das Verhiltniss bei der Socie-
tit, dieser Art bei den Vereinen. Wenn die Friichte oder
Einkiinfte einer Sache statt wie bisher unter zehn unter
elf Competenten vertheilt werden, so leidet jeder der Zehn
darunter, sein Theil wird um so viel kleiner. Die Vor-
theile dagegen, welche ein Verein seinen Mitgliedern bietet,
erleiden durch Aufnahme neuer Mitglieder keine Verringe-

rung, im Gegentheil regelmissig eher eine Steigerung —
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ein grosser Verein kann seinen Mitgliedern mehr bieten
als ein kleiner. Darum nimmt der Verein nicht bloss be-
reitwillig neue Mitglieder auf, sondern er wiinscht sie und
muss sie wiinschen, einerlei ob sein Zweck in den Inter-
essen der einzelnen Mitglieder beschlossen liegt (selbst-
niitzige Vereine), oder ob er die Forderung allgemei-
ver Inferessen zum Gegenstande hat (uneigenniitzige,
gemeinniitzige Vereine). Denn jeder Zuwachs an neuen
Mitgliedern erhsht die Kriifte des Vereins, die persinlichen
wie die sachlichen, und damit die Mittel zur Verfolgung
des Zweckes, und jeder Zuwachs stirkt das moralische
Element des Vereins, das innere Mark desselben, wenn
ich so sagen darf, d. i. den Glauben der Mitglieder an
die Niitzlichkeit, Nothwendigkeit, kurz die Daseinsherech-
tigung und die Zukunft des Vereins, er steigert ihren
Corporationsgeist, indem er ihrer Eitelkeit schmeichelt, und
verleiht damit ihrem Interesse und ihrem Eifer einen neuen
Sporn. Darum ist die Aufnahme neuer Mitglieder in den
Statuten aller Vereine vorgesehen, ein Verein, der sie
ausschlésse, wiirde sich von vornherein auf den Aussterbe-
etat setzen, sich selber die Eigenschaft eines Vereins ab-
sprechen — der Verein ist nothwendigerweise offen. Der
vom rechten Geist beseelte Verein ist vielmehr eifrig be-
strebt, neue Mitglieder zu gewinnen, jeder Verein sucht
sich auszudehnen, moglichst zuzunehmen an Macht, An-
sehen und Einfluss — Exclusion ist das Wesen der

Societdt, Expansion das des Vereins! Dieser Expan-
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sionstrieb ist allen Vereinen gemeinsam, den hedeutendsten
wie den unbedeutendsten:*) dem Staat und der Kirche,
den politischen, kirchlichen, wissenschaftlichen, geselli-
gen — der Staat erobert, die Kirche macht Propaganda,
die Vereine werben — der Name ist verschieden, die Sache
dieselbe.

Es gibt aber gewisse Vereine, und es hat sie friiher
insbesondere in grosser Zahl gegeben, welche, ihrer ur-
sprilnglichen Anlage nach als Vereine gedacht und als
solche darauf angewiesen sich auszudehnen, sich spiter
zu einer eigenthiimlichen Zwitterbildung zwischen dem
Verein und der Societit gestaltet haben. Das sind solche
Vereine, welche, um es kurz in juristischer Weise auszu-
driicken: ihren Mitgliedern neben dem wuti noch ein frui
gewihren, wie z. B. im Verhiltniss der Gemeinde be-
stimmte Antheile an den Gemeindelindereien, Waldungen
u. s. w. Solange im letztern Verhiltniss der Complex, an
dem diese Nutzungen stattfinden, ein so grosser ist, dass

die vorhandenen Gemeindemitglieder in Bezug auf diesel-

*) Gerade bei solchen, die ohne ernstere Zwecke nur von Nich-
tigkeiten leben: von Namen, Fahnen, Farben, Vorstinden, Aufziigen,
Zusammenkiinften, Eitelkeit, Eifersucht, treibt er oft die erbaulichsten
Bliithen, es gibt ein eigenes Stiick Narrheit im Menschen, eine parti-
culdre mania sine delirio, die sich mit sonstiger geistiger Gesundheit
vollstéindig vertrdgt: die Vereinsnarrheit, sie ersefzt erwachsenen
Kindern das Spielzeug der letzteren. In England, wo der Associa-
tionstrieb sich am reichsten und gesundesten entfaltet hat, scheint er
zugleich diese ergétzlichen Auswiichse in iippiger Fiille hervorgetrie-
ben zu haben, wofiir ich auf die reizende Persiflage von Boz Dickens
in seinen Pickwickern Bezug nehme.
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ben durch Aufnahme neuer nicht verkiirzt werden, liegt
fir sie kein Grund vor, sich dem zu widersetzen. Bei
Wegfall jener Voraussetzung aber indert sich dies, und
der Ausweg, den der Egoismus hier trifft, besteht darin,
dass die alten Mitglieder das frui ausschliesslich fiir sich
behalten und den neueintretenden nur den Mitgenuss des
uti einrdumen, m. a. W. dass sich innerhalb desselben
Vereins zwei Kreise von Mitgliedern mit verschiedener
Berechtigung bilden, Miigliedér mit vollem und minderem
Recht. Diese Gestaltung des Verhaltnisses enthilt fiir die
minder Berechtigten etwas so Verletzendes und Aufreizen-
des, dass sie noch zu jeder Zeit die heftigsten Kiampfe her-
aufbeschworen hat, von den Tagen der romischen Patrizier
an, welche die Plebejer in dieser Weise vom ager publicus
ausschlossen, bis in unser Jahrhundert hinein. Das Ver-
hiltniss leidet an einem innern Widerspruch, es ist eine
Zwitterbildung von Societdt und Verein, die sich, da der
Gegensatz ein unversohnlicher ist, unausgesetzt bekimpfen,
bis schliesslich der Verein die Oberhand bekommt.

Mit dem Verein hat unsere Begriffsentwicklung das
Niveau des Staats erreicht, in Bezug auf seine Form steht
derselbe mit allen Vereinen auf einer Linie, so weit er
sie, von der Kirche abgesehen, im Uebrigen auch durch
seine sociale Bestimmung und den Reichthum des Inhalts,
mit dem er im Laufe seiner Entwicklung in steigender
Progression diese Form ausstattet, iiberragt. Indem der

Verein zu den Momenten, welche bereits die Societdt mit
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dem Staat theilt (S. 297), noch das offentliche d.i. das
des Offenseins nach aussen hinzufiigt, beseitigt er den ein-
zigen Unterschied, der zwischen beiden noch iibrig war.
Mit diesem letzten Schritt hat die Form der Association
diejenige Brauchbarkeit und Vollendung erhalten, welche
sie zur Verfolgung aller Zwecke der Gesellschaft, zur Auf-
nahme eines jeden Inhaltes, des reichsten wie des diirf-
tigsten, tauglich macht. Der Verein ist die Organisa-
tionsform der Gesellschaft schlechthin. Es gibt
keinen Zweck, den sie zu verwirklichen hat, bei dem
sie nicht anwendbar und historisch angewandt worden
wire, und der sich nicht schliesslich, nachdem er zuerst
vom Individuum verwirklicht worden ist, dieser Form be-
michtigt hitte oder bemichtigen wiirde. Fiir die gesell-
schaftlichen Zwecke ist diese Form eben so unabweisbar
geboten wie fiir die des Individuums die exclusive des
Privatrechts. Die Bestimmung eines Verhiltnisses fiir das
Individuum findet ihren rechtlichen Ausdruck in der Sper-
rung, Abschliessung desselben nach aussen hin, in dem
Grundsatz der Ausschliesslichkeit, fiir die Gesellschaft in
dem Offensein nach aussen, der Zulassung eines Jeden,
der dazu tauglich ist, an der Mitarbeit zur Verwirklichung
der gesellschaftlichen Zwecke.

Der Verein gehiort dem offentlichen Recht an, oder
richtiger: letzteres fallt gdnzlich mit ihm zusammen, sowie
das Privatrecht mit dem Individuum. Es ist in meinen

Augen eine begriffliche Willkiir, wenn man den Begriff
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufi. 20
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des offentlichen Rechts auf Staat und Kirche beschrinkt.
Es ist wahr: diese beide schliessen einen Lebensinhalt in
sich von solchem Reichthum und solcher Bedeutung, dass
ihnen gegenitber jeder andere Verein sich ausnimmt wie
eine Maus gegeniiber einem Léwen. Aber Maus und Lowe
sind beide Siugethiere ,vund man mag sich drehen und
wenden, wie man will, man kommt nicht darum weg, dass
Staat und Kirche zu den gemeinniitzigen Vereinen gehiren
— der Unterschied zwischen den einzelnen Arten ist kein
structueller, sondern lediglich ein functioneller,
d. h. er beruht nicht auf der Verschiedenheit ihres juristi-
schen Mechanismus, sondern lediglich auf der ihres Zweckes,
nicht der Form, sondern des Inhalts. Mag der Staat —
ich verstehe unter ihm im Folgenden auch die Gemeinde
mit — im Lauf seiner Entwicklung nach und nach nahezu
den gesammten Lebensinhalt der Gesellschaft in sich auf-
genommen haben, immer bleibt nicht bloss die Thatsache
bestehen, dass sein urspriinglicher Inhalt bei Beginn der
Geschichte ein relativ bescheidener, im Wesentlichen auf
Herstellung der Sicherheit im Innern und nach aussen hin
beschriinkt war, sondern jederzeit treibt neben den Zwecken,
die er bereits absorbirt hat, das Lebensbediirfniss der Ge-
sellschaft neue Zwecke hervor, die ihm fremd sind, und
die so lange ein von ihm abgesondertes selbstindiges Da-
sein in Form der Vereine fithren, bis sie den nothigen
Reifegrad erlangt haben, um die Hiille, in der sie bisher

existirten, zu sprengen und ihren ganzen Inhalt in die-
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jenige Form zu ergiessen, die alles in sich aufnehmen zu
sollen scheint: den Staat. Was war der Unterricht ein-
stens? Privatsache. Was dann? Vereinssache. Was
jetzt? Staatssache. Was war die Armenpflege einstens?
Privatsache. Was dann? Vereinssache. Was jetst?
Staatssache. Individuum, Verein, Staat — das
ist die geschichtliche Stufenleiter der gesellschaftlichen
Zwecke. Seine erste Aufnahme findet er beim Indivi-
duum; ist er grosser geworden, 'so ibernimmt ihn der
Verein, ist er vollig ausgewachsen, so fillt er dem Staat
anheim. Wenn der Schluss von der Vergangenheit auf
die Zukunft ein berechtigter ist, so wird der Staat am
Ende aller Dinge alle gesellschaftlichen Zwecke in sich
aufgenommen haben. Der Verein ist der Pionier, der dem
Staat die Wege ebnet, — was heute Verein, ist nach Jahr-
tausenden Staat, alle gemeinniitzigen Vereine tragen die
Anweisung auf den Staat in sich, es ist nur eine Frage

der Zeit, wann er dieselbe honoriren wird.

8. Der Staat. Ablésung von der Gesellschaft.

Nach langem Umwege haben wir endlich gefunden,
was wir suchten: die endgilltige Form der Verwendung
der Gewalt fiir die menschlichen Zwecke, die sociale Or-
ganisation der Zwangsgewalt, d. i. den Staat. Wir hiitten
es bequemer haben kinnen. Es hitte nur von uns abgehan-
gen, den Gedanken des socialen Zwanges sofort in der fer—

tigen Gestalt des Staats aufzunehmen. Wozu der Umweg?
20*
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Um zu zeigen, dass und warum das Recht, solange es den
Staat noch nicht erreicht hat, seine Aufgabe noch nicht zu
losen vermag. Erst im Staat hat das Recht gefunden, was
es suchte: die Oberherrschaft iiber die Gewalt. Aber nur
im Innern des Staats gelangt es zu seinem Ziele, denn
nach aussen hin, im Conflict der Staaten unter einander,
steht ihm die Macht in derselben Weise feindlich gegen-
iber wie vor seinem historischen Auftreten im Verhiltniss
von Individuum zu Individuum — die Rechtsfrage gestaltet
sich hier praktisch zur Machtfrage.

Ausgehend von der Frage: wie lost die Gesellschaft
die Aufgabe, die ihr gestellt ist (S. 92), habe ich darauf
in Kap. VII die Antwort ertheilt: zunichst durch den
Lohn, und habe sodann in diesem Kapitel als zweites
Mittel hinzugefiigt: den Zwang. Die sociale Organisation
des Zwanges aber ist gleichbedeutend mit Staat und
Recht. Der Staat ist die Gesellschaft als Inhaberin der
geregelten und disciplinirten Zwangsgewalt. Der Inbegriff
der Grundsitze, nach denen er in dieser Weise thitig
wird: die Disciplin des Zwanges ist das Recht. Indem
ich den Staat in dieser Weise definire, meine ich damit
nicht, dass diese Formel sein Wesen erschopfe, dass er
nicht sonst noch etwas sei. Ich habe so eben bereits das
Gegentheil constatirt, indem ich hervorhob, wie der Staat
im Lauf seiner Entwicklung sich fort und fort um Zwecke
bereichert, die ihm bis dahin fremd waren. Aber so

mannigfaltig und zahlreich auch die Zwecke sein mogen,
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die er bereits in sich aufgenommen hat und noch auf-
nehmen wird, einen Zweck gibt es, der alle andern
itberragt, der von allem Anfang an ihn geleitet, ja ihn
selber ins Leben gerufen hat, und der nie fehlen kann.
Das ist der Rechtszweck, die Gestaltung und Sicherung
des Rechts. Alle andern Aufgaben des Staats treten
dieser einen gegeniiber in die zweite Linie zuriick, sie
tauchen historisch erst auf, wenn jene erste und wesent-
lichste abgethan ist, und haben deren unausgesetzte Li-
sung zur nothwendigen Voraussetzung — die Pflege des
Rechts ist die vitale Lebensfunction des Staats.

Das fithrt uns zuriick auf das schon frither (S. 89)
beriihrte Verhiltniss zwischen Staat und Gesellschaft. Ich
glaube dasselbe nicht besser ausdriicken zu konnen, als
indem ich sage: Staat ist die Gesellschaft, welche zwingt;
um zwingen zu konnen, nimmt sie die Gestalt des Staats
an, der Staat ist die Form der geregelten und gesicherten
Ausiibung der socialen Zwangsgewalt, kurz gesagt: die
Organisation des socialen Zwanges. Demnach,
sollte man sagen, miissten Staat und Gesellschaft sich
decken, und gleich wie letztere sich tiber die ganze Erde
erstreckt (S. 91), miisste auch der Staat die ganze Welt
umfassen. Aber er bleibt hinter der Gesellschaft zuriick,
letztere ist universell, er partikularistisch, er lsst die ihm
gewordene Aufgabe nur innerhalb geographisch begrenzter
Gebiete (Staatsgebiet, Territorium), sein Herrschaftsgebiet

endet iiberall mit den Grenzpfihlen.
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Das Problem der Herstellung des socialen Zwanges ist
demnach der Punkt, wo Staat und Gesellschaft sich tren-
nen, wo jener sich genothigt sieht, hinter ihr, die keine
Grenze auf Erden kennt, zurlick zu bleiben. Aber als
fithlte er, dass diese Beschrinkung etwas Unvollkommnes
sei, treibt es ihn, seine Grenzen immer weiter hinaus zu
riicken. Im Laufe der geschichtlichen Entwicklung ver-
schlingt unausgesetzt das grossere Gemeinwesen das klei-
nere, und wenn die kleinen verschlungen und nur noch
die grosseren ibrig sind, entbrennt wiederum unter ihnen
ein Kampf auf Leben und Tod, bis auch sie zusammen-
geschmolzen sind zu grosseren Staatscomplexen. So wird
das Format der Staaten immer grosser, von dem Duodez-
format der kleinen Gemeinwesen des klassischen Alter-
thums steigt es zum Octay, von Octav zu Quart, von
Quart zu Folio — jede Steigerung desselben bedeutet den
Untergang von so und so vielen bisher selbstindigen Ge-
meinwesen. Man mag die Geschichte meistern, dass sie
im Vilkerleben die Kleinen nicht dulden will, dass die
Kleinen, wenn sie nicht selber es verstehen gross zu
werden, den Grossen Platz machen miissen, man mag die
Generationen beklagen, welche ausersehen waren, der-
artige Katastrophen an sich zu erleben — die Geschichte
weiss, warum sie dies Ungemach iiber sie verhiingt hat,
und sie sorgt dafiir, dass das Weh und Herzeleid der
einen Generation sich in der spdtern bezahlt macht, dass

nicht selten schon der Enkel segnet, was der Grossvater
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verfluchte. Der Expansionstrieb der Staaten, die Erobe-
rung ist der Protest der Gesellschaft gegen die ihr durch
die Organisation des socialen Zwanges auferiegte geo-
graphische Beschrinkung. Bis jetzt hat es auf Erden keine
Zeit gegeben, wo dieser Ausdehnungstrieb sich nicht in
jedem lebenskriiftigen Volk geregt hiitte. Ob eine ferne
Zukunft eine Aenderung bringen wird? Wer will es sagen?
Wenn die kleine Spanne Zeit, welche die Menschheit bis-
her durchlebt hat — ich nenne sie klein, auch wenn sie
hunderttausend Jahre und mehr betriige — wenn also diese
kleine Spanne Zeit einen Schluss auf die unendliche Zeit
erlaubt, die ihr noch bevorsteht, dann scheint die Zukunft
des Menschengeschlechts in der immer weiter fortschrei-
tenden Anniherung zwischen Staat und Gesellschaft zu
bestehen, wenn auch die Idee des Universalstaats: der in
Form einer die sdmmtlichen einzelnen Staaten nach Art
der Gemeinden in sich vereinigenden und beherrschenden
Centralgewalt die ganze Welt umfassen wiirde, zu den
Utopien des Philosophen gehoren diirfte, dem es leichter
fallt, die Ideen bis zu ihrer #ussersten Consequenz zu
verfolgen, als der Menschheit, sie bis zu diesem Punkt zu
verwirklichen.

Die Organisation der socialen Zwangsgewalt schliesst
zwei Seiten in sich: die Herstellung des dusseren Mecha-
nismus der Gewalt und die Aufstellung von Grundsitzen,
welche den Gebrauch derselben regeln. Die Form der

Losung der ersteren Aufgabe ist die Staatsgewalt, die
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der zweiten das Recht. Beide Begriffe stehen im Ver-
hiltniss gegenseitiger Bedingtheit: die Staatsgewalt hat das
Recht, das Recht die Staatsgewalt nithig.

9. Die Staatsgewalt.

Das absolute, durch den Zweck des Staats selber ge-
gebene Erforderniss der Staatsgewalt ist der Besitz der
hochsten, jeder andern Macht innerhalb des Staatsgebiets
itberlegenen Gewalt. Jede andere Macht, die des Ein-
zelnen oder der Vielen, muss »unterc ihr, sie »iiberc
derselben sein; darnach bezeichnet die Sprache jene Seite
des Verhiltnisses als: »Unterthdnigkeit« (unter-gethan,
Unterthan, sub-ditus), diese als Souverdnitdt (supra,
supranus, sovrédno) und die Staatsgewalt selber, welche
sie besitzt, als »Obrigkeit«, der Akt, wodurch sie die-
selbe tiber ein ihr bisher nicht unterworfenes Gebiet aus-
dehnt, als Unter werfung, Er-ober-ung. Alle anderen
Anforderungen an den Staat treten gegen diese eine zu-
riick; bevor sie nicht erfiillt ist, sind alle anderen ver-
friiht, denn, um sie zu erfilllen, muss er selber erst da
sein, und da ist er erst, wenn er die Machtfrage im ohigen
Sinn gelost hat. Machtlosigkeit, Ohnmacht der Staatsge-
walt ist die Todsiinde des Staates, von der es fiir ihn
keine Absolution gibt, diejenige, welche die Gesellschaft
weder verzeiht, noch ertrigt, es ist ein Widerspruch in
sich selbst: eine Staatsgewalt ohne Gewalt! Den

schnodesten Missbrauch der Staatsgewalt haben die Vil-
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ker ertragen, die Geissel des Attila und den Cisarenwahn-
sinn der rémischen Imperatoren, ja sie haben nicht selten
Despoten, vor denen sie im Staube krochen, als Helden
gefeiert, sich berauschend und weidend an dem Anblick
der elementaren Grossartigkeit menschlicher Machtansamm-
lung, einer wilden, unwiderstehlichen Macht, die gleich
dem Orkan in der Natur alles vor sich darnieder wirft,
indem sie vergassen und vergaben, dass sie selber die
Opfer waren (S. 25&). Selbst im Zustande des Deliriums
bleibt die Despotie immer noch eine Staatsform, ein
Mechanismus der socialen Gewalt. Aber die Anarchie,
d. i. die Ohnmacht der Staatsgewalt ist keine Staatsform
mehr, sie ist ein absolut antisocialer Zustand, die Zer-
setzung, die Auflésung der Gesellschaft. Jeder, der ihr
ein Ende macht, geschehe es wie es wolle, mit Feuer und
Schwert, der einheimische Usurpator oder der fremde Er-
oberer, erwirbt sich ein Verdienst um die Gesellschaft, er
ist ihr Retter und Wohlthiter, denn die unertriglichste
Form des staatlichen Zustandes ist immer noch besser als
der ginzliche Mangel derselben. Und leicht wird es den
Volkern nicht gemacht, aus dem Zustande der staatlichen
Verwilderung in den der staatlichen Ordnung zuriick zu
lenken, es bedarf der eisernen Faust, um sie wieder an
Zucht und Gehorsam zu gewdhnen, der Uebergang erfolgt
durch die Despotie hindurch, welche der Willkiir der
Anarchie die der Staatsgewalt gegeniiber setzt. Als das

romische Volk in der Periode der Biirgerkriege Zucht und
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Ordnung vergessen hatte, erschienen die romischen Cisa-
ren, um die Staatsgewalt neu aufzurichten und in ihre
Rechte wieder einzusetzen, und der Terrorismus bestieg
mit ihnen den Thron. Die Griuel und Unmenschlich-
keiten, in denen sie sich ergingen, waren nur die Orgien
der ihre Heimkehr feiernden Staatsgewali, der bluttrie-
fende Beweis, dass sie wiederum zu Kriften gekommen
sei und keine Macht auf Erden mehr zu fiirchten habe —
erst als der Beweis erbracht war, trat das Maass ein.

Einen vollig andern Charakter als die Anarchie hat
die Revolution. Aeusserlich darin ihr #hnlich, dass
auch sie eine Storung der staatlichen Ordnung enthilt, ist
sie innerlich darin von ihr grundverschieden, dass sie
nicht die Ordnung itberhaupt, sondern nur die be-
stehende Ordnung negirt. Sie will die Ordnung, aber
eine andere als die bisherige; gelingt es ihr, so nennen
wir sie Revolution (Umwilzung); gelingt es ihr nicht,
so nennen wir sie Aufstand, Insurrection. In dem
Erfolg der ersten liegt das Verdammungsurtheil iiber die
Staatsgewalt, in der Erfolglosigkeit der zweiten das iiber
sie selbst.

Die bisherige Ausfithrung hat das Uebergewicht der
Macht der Staatsgewalt iiber jede andere Macht im Staats-
gebiet postulirt, aber sie hat nicht erwiesen, wie es
zugeht, dass es vorhanden sei — dariiber haben wir uns
nunmehr . klar zu werden. Man machte glauben, die Sache

einfach mit unserm obigen (S. 294) Satz erledigen zu kon-
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nen : die Macht Aller ist der der Einzelnen iiberlegen. Auf
diesen Satz stiitzten wir in der Societdt die Sicherung des
Gemeininteresses gegen das Partikularinteresse, indem fiir
jenes die Macht Aller, fiir dieses nur die Macht des Ein-
zelnen in die Schranken trete. Derselbe Gegensatz der
Interessen und der ihr dienstbaren Macht wiederholt sich
auch im Staat: auf der einen Seite der Staatszweck (die
Interessen Aller) und zu seiner Vertheidigung die Staats-
gewalt (die Macht Aller), auf der andern Seite das Parti-
kularinteresse und die blosse Privatmacht.

Allein die Logik dieses Gegensatzes der Macht Aller
und der des Einzelnen trifft nur fir den Fall zu, wenn
es ein Einzelner oder die Minoritit ist, welehe sich der
Macht Aller widersetzt, nicht aber, wenn es die Mehrzahl
ist, die es thut, denn dann wiirde, wenn die Machtfrage
beim Staat in der blossen Zahl beschlossen lige, das
Uebergewicht der Macht sich nothwendig auf ihre Seite
wenden, die Staatsgewalt wiirde demnach der jederzeiti-
gen Majoritit gegenitber machtlos sein. Die Erfahrung
aller Zeiten hat aber bewiesen, dass die Staatsgewalt
nahezu die ganze Bevilkerung gegen sich haben und gleich-
wohl im Stande sein kann, ihre Machtposition zu behaup-
ten. Die Zahl allein also macht es nicht aus, sonst
miisste die Gewalt im [Staat stets bei der augenblicklichen
Majoritit sein, und die Staatsgewalt wiirde sich im ewigeh
Zustande des Schwankens und Schaukelns hefinden. Aber

gottlob steht die Sache anders. Die Festigkeit des Staats-



316 Kap. VIII. Die sociale Mechanik. 2. Der Zwang.

wesens beruht darauf, dass der Einfluss jenes numerischen
Moments fiir die Machtfrage durch zwei andere Factoren
iitberwunden wird: die Organisation der Macht in den
Hinden der Staatsgewalt und die moralische Macht des
Staatsgedankens. ;

Die Staatsgewalt, substantiell betrachtet, ist nichts als
ein fiir gewisse sociale Zwecke ausgeschiedenes Quantum
der Volkskraft (der physischen, geistigen, okonomischen)
und zwar, wie kaum bemerkt zu werden braucht, stets
ein ungleich kleineres, als dasjenige, welches auf Seiten
des Volkes zuriickbleibt. In quantitativer Beziehung ist
also der natiirliche Triiger der Macht: das Volk dem kiinst-
lichen Triger derselben: dem Staat stets iitberlegen. Aber
dies Verhiltniss beider wird dadurch wesentlich umge-
staltet, dass die Macht des Volkes blosse Substanz, die des
Staats organisirt ist. Das Uebergewicht der organisirten
Macht iiber die unorganisirte Macht ist das Uebergewicht
des Mannes, der zwar nur ein Sehwert besitzt, aber ein
scharfgeschliffenes und jeder Zeit bereites, ither denjenigen,
der deren mehrere besitzt, aber stumpfe, und die ‘er erst
suchen muss, wenn er sie nothig hat, und die er nicht
zu fithren versteht.

Die praktische Moral fiir den Staat ist damit von selbst
gegeben, sie besteht positiv in der moglichsten Vollendung
der Organisation seiner eigenen Machtmittel und negativ
in der Verhinderung der ihm bedrohlich werdenden Or-

ganisation der Machtmittel des Volks. Wenn jede Kunst
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ihre Technik hat, so lisst sich jene Organisation als die
eigentliche Technik der Staatskunst bezeichnen, und
wenn man einen Virtuosen denjenigen nennt, der die Tech—
nik bis zur Vollendung ausgebildet hat, so darf man auch
in Bezug auf jene Art der Technik von einem Virtuosen-
thum der Staaten sprechen. Die Technik ist nicht das
Hochste, denn iiber ihr steht der Gedanke, dem sie dienen
soll, aber sie ist die Bedingung des Héchsten. Was sie
. zu bedeuten hat, zeigt beispielsweise die Geschichte Roms
und der Vergleich des frithern deutschen Reichs mit dem-
jenigen Staate der Gegenwart, der wie kein anderer die Ge-
ringfiigigkeit seiner Machtmittel durch musterhafte Organi-
sation auszugleichen verstanden hat: Preussen.

Das ist die positive Seite der Aufgabe. Die negative
Seite derselben besteht in der Verhinderung einer dem
Staat bedrohlichen Organisation feindlicher Elemente, oder,
da die Organisation in Form der Vereine erfolgt, in der
richtigen legislativen Gestaltung und der sorgsamen ad-
ministrativen Ueberwachung des Vereinswesens.  Die
Machtmittel der Vereine sind qualitativ von denen des Staats
nicht verschieden, und in quantitativer Beziehung liegt in
ihnen selber kein Moment, welches der Ansammlung der-
selben eine bestimmte Grenze setzt; der Verein kann
mehr Vermogen besitzen als der Staat, und wenn er sich
iiber die Grenzen des Territoriums ausdehnt, mehr Mit-
glieder zdhlen als der Staat. Nimmt man nun noch hinzu,

dass der Verein fiir seine Zwecke ganz denselben Mechanis-
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mus zur Anwendung bringt wie der Staat, so ergibt sich
daraus die hohe Gefahr, welche er fiir ihn in sich schliesst.
Sein wirksamster Gehilfe bei der Verfolgung der socialen
Zwecke , wenn er auf seiner Seite steht (S. 306), verwan-
delt er sich in seinen gefihrlichsten Feind, wenn er eine
entgegengesetzte Richtung einschligt.

Der Staat ist wie der berufene so auch der einzige
Innehaber der socialen Zwangsgewalt, — das Zwangsrecht
bildet das absolute Monopol des Staats. Jeder Verein,
der die Anspriiche gegen seine Mitglieder auf dem Wege
des mechanischen Zwanges realisiren will, ist auf seine
Mitwirkung angewiesen, und der Staat hat es in seiner
Hand, die Bedingungen, unter denen er dieselbe gewiihren
will, festzustellen. Das heisst aber mit anderen Worten:
der Staat ist die einzige Quelle des Rechts, denn Normen,
welche von demjenigen, der sie aufstellt, nicht erzwungen
werden konnen, sind keine Rechtssitze. Es gibt
daher kein von der Autoritit des Staats unabhiingiges,
sondern nur ein von ihm abgeleitetes Vereinsrecht.
Damit hat der Staat, wie der Begriff der hochsten Gewalt
es mit sich bringt, den Principat iiber simmtliche Vereine
auf seinem Gebiete, und dies gilt auch fiir die Kirche.
Gesteht er ihnen innerhalb ihrer Sphire ein Zwangsrecht
zu, so gilt dies nur auf so lange, als er es fiir gut findet,
— ein staatsrechtliches Prekarium, das aller entgegen-
stehenden Zusicherungen ungeachtet jeder Zeit von ihm

wieder zuriickgenommen werden kann, da derartige Ver-
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triige, als dem Wesen des Staats widersprechend, null und
nichtig sind.*) Die Meinung, als ob der Wille des Ein-
zelnen ausreiche, einem Andern die Zwangsgewalt iiber
sich zu iibertragen, sei es einem Individuum oder Verein,
bedarf keiner ernstlichen Widerlegung. Wire sie begriin-
det, so kionnte sich der Glaubiger das Recht des Shylock,
und ein Verein sich fir den Fall des Austritts eines
Mitgliedes dessen ganzes Vermogen ausbedingen; der
Staat hitte nur den Biittel zu spielen, der diese Verein-
barungen ausfiihrte. Die Autonomie der Individuen wie
der Vereine findet ihre Grenze an der durch die Riick-
sichten auf das Wohl der Gesellschaft geleiteten Kritik
des Staats, sein ist die Zwangsgewalt, sein das Urtheil
dartiber, fir welche Zwecke er sie in Anwendung
bringen will.

Als zweites Moment, auf dem das Uebergewicht des
Staats iiber die elementare Volkskraft beruht, ward oben
(S. 316) die moralische Macht des Staatsgedankens ge-
nannt. Ich verstehe darunter alle diejenigen psychologi-
schen Motive, welche, wenn wir uns den Staat und das
Volk im Kampf mit einander denken, fir die Sache des
Staats in die Wagschale fallen: die Einsicht in die Noth-
wendigkeit der staatlichen Ordnung, den Sinn fiir Recht

*) Es gilt in dieser Beziehung dasselbe, was der rimische Jurist
in 1. 12 de prec. (43. 26) von der Unverbindlichkeit derartiger Ver-
trige gegeniiber dem Eigenthum sagt: nulla vis est hujus conven-
tionis, ut rem alienam domino invito possidere liceat.
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und Gesetz, die Angst vor der mit jeder Storung der Ord-
nung verbundenen Bedrohung der Person und des Eigen-
thums, die Furcht vor der Strafe.

Wir haben hiermit die #ussere Seite in der Organi-
sation der socialen Zwangsgewalt beschlossen und wenden

uns nunmehr der innern zu, d.i. dem Recht.

10. Das Recht — Bedingtheit desselben

durch Zwang,.

Die gangbare Definition des Rechts lautet: Recht ist
der Inbegriff der in einem Staat geltenden Zwangs-
normen, und sie hat in meinen Augen das Richtige voll-
kommen getroffen. Die .beiden Momente, welche sie in
sich schliesst, sind die der Norm und die der Verwirk—
lichung derselben durch den Zwang. Nur diejenigen von
der Gesellschaft aufgestellten Normen verdienen den Na-
men des Rechts, welche den Zwang, oder, da, wie wir
gesehen haben, der Staat allein das Zwangsmonopol be-
sitzt, welche den Staatszwang hinter sich haben, womit
denn implicite gesagt ist, dass nur die vom Staat mit
dieser Wirkung versehenen Normen Rechtsnormen sind,
oder dass der Staat die alleinige Quelle des
Rechts ist.

Das Recht der Selbstgesetzgebung (Autonomie) fur
ihre eigenen Angelegenheiten, welches thatséichlich manche
andere Vereine ausser dem Staat ausgeiibt haben, steht

damit nicht in Widerspruch,, denn es hat seinen Jjuristi-
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schen Grund in der ausdriicklichen Verleihung oder der
stillschweigenden Duldung von Seiten des Staats, es be-
steht nicht aus eigener Kraft, sondern durch Ableitung
von Seiten des Staats. Dies gilt auch von der christlichen
Kirche. Ob ihre eigene Auffassung eine andere ist, und ob
der mittelalterliche Staat dieselbe anerkannte, ob ein Jahr-
tausend hindurch das jus canonicum als selbstindige Rechts-
quelle galt, kann fir die heutige Wissenschaft, wenn sie
sich uiberzeugt, dass diese Auffassung mit dem Wesen des
Staats und Rechts unvereinbar ist, eben so wenig maass-
gebend sein, als die Lehre der Kirche von der Bewegung
der Sonne um die Erde fir die heutige Astronomie.
Insofern aber die Kirche ohne Zuhilfenahme der Husse~
ren Macht des Staats durch den moralischen Hebel des reli-
gigsen Gefiihls die Gebote, welche sie an ihre Mitglieder
richtet, zu verwirklichen vermag, kann man sagen, dass
diese Normen, obschon des #usseren Zwanges entbehrend
und darum keine Rechtsnormen, dennoch praktisch die
Function von Rechtssitzen ausiiben. Aber wenn man
darauf hin diese Normen Recht nennen will, so kann man
dasselbe auch bei jedem andern Verein thun, selbst bei
einem vom Staat verbotenen, man miisste dann selbst von
einem Recht innerhalb einer Riuberbande sprechen. Der
Jurist, der nicht allen festen Boden unter den Fiissen ver-
lieren will, darf in einem solchen Fall nicht von Recht
sprechen , fiir ihn gibt es kein anderes Kriterium des

Rechts als Anerkennung und Verwirklichung desselben
v. Jhering, Der Zweck im Recht. I. 2. Aufl. 21
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durch die Staatsgewalt. Der richtige Pidagog mag im
Stande sein,” durch moralische Einwirkung, durch Lob und
Tadel die Ruthe zu ersetzen, aber darum verwandelt-
sich dieselbe doch nicht in eine Ruthe. Wiirde die all-
gemeine Anerkennung und thatsichliche Befolgung gewisser
Normen des menschlichen Handelns ausreichen, um ihnen
den Stempel des Rechts zu verleihen, mit welchem Ge-
sichtspunkt man neuerdings versucht hat, dem Recht der
Kirche zu Hilfe zu kommen, so wiirden auch Moral und
Sitte auf diesen Namen Anspruch haben, denn an der all-
gemeinen Anerkennung und Befolgung fehlt es auch ihnen
nicht, und der ganze Unterschied zwischen Recht, Moral,
Sitte wiirde damit beseitigt werden. Der vom Staate in Voll-
zug gesetzte Zwang bildet des absolute Kriterium des Rechts,
ein Rechtssatz ohne Rechtszwang ist ein Widerspruch in sich
selbst, ein Feuer, das nicht brennt, ein Licht, das nicht
leuchtet. *) Ob dieser Zwang durch den Richter (Civil- und
*) Gleichwohl ist einer unserer namhaftesten Juristen vor dieser
ungeheuerlichen Idee eines Rechtssatzes ohne Rechtszwang nicht zu-
riickgebebt. Puchta (Pandekten § 14, Note g) meint: wenn die Ge-
.setzgebung das Gewohnheitsrecht als Rechtsquelle aufhebe, so habe
dies nur den Erfolg, dasselbe seiner »Wirkung auf den Richter zu
berauben«, es besteht also seiner Ansicht nach gleichwohl als Recht
fort, nur der Richter wendet es nicht an! Ganz so gut konnte man
sagen: wenn das Feuer durch Wasser ausgeldscht ist, so bleibt es
immer noch Feuer, es brennt nur nichi. Fiir das Feuer ist das
Brennen nicht wesentlicher als fiir das Recht die Erzwingung seiner
Befolgung durch den Richter. Was Puchta irre fiihrte, war die oben
erorterte Moglichkeit der freiwilligen Befolgung von Normen inner-
halb eines gewissen Kreises; ' wiire sie ausreichend, um der Norm

den Charakter eines Rechtssatzes zu verleihen, so miissten auch die
Normen eines verbotenen Vereins Rechtssitze sein.
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Criminalrichter) oder durch die Verwaltungsbehorde
in Vollzug gesetzt wird, ist gleichgiiltig. Alle Normen, die in
dieser Weise verwirklicht werden<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>