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KORBINIAN LINDEL

POPULARE PHYSIKOTHEOLOGIE
WISSENSGESCHICHTLICHE QUELLEN DER VOLKSAUFKLARUNG
IM THEOLOGISCHEN BREITENSCHRIFTTUM VOR 1750

Abstracts:

Viele Arbeiten zur Volksaufklirung haben den Prozess der Popularisierung als einen
prinzipiell hierarchischen Wissenstransfer beschrieben: Wissen entsteht hier im engen
Austausch zwischen wenigen Gelehrten, bevor es in vereinfachter Form an ein breiteres
Publikum weitergegeben wird. Gegen diese Sichtweise einer top-down-Vermittlung ha-
ben sich in der neueren Forschung interaktionistische Erklarungsmodelle etabliert, die
neben Gelehrten auch Laien einen wesentlichen Anteil an der Konsolidierung und Ver-
breitung von Wissen zusprechen. Der vorliegende Beitrag untersucht die Rolle von Un-
gelehrten als Wissensproduzenten und zeigt anhand theologisch-naturkundlicher Texte
aus der Frithaufklirung auf, wie sich eine interaktionistisch gefasste Wissenspopularisie-
rung im 18. Jahrhundert konkret gestalten konnte.

Many research on popular enlightenment has described the process of popularisation as
a hierarchical transfer of knowledge: Knowledge emerges here in close exchange between
a few scholars before it is passed on in simplified form to a wider audience. Against this
view of a top-down« popularisation, interactionist models have prevailed in more recent
studies. These models describe a production of knowledge in which scholars and com-
mon people are equally involved. This article tests the applicability of this model in an
historical perspective and shows, on the basis of physico-theological texts from the early
German Enlightenment, how an interactionist conception of knowledge popularisation
could take concrete shape in the 18th century.

Der historische Prozess der Aufklirung war stets mit der Frage nach seiner
praktischen Reichweite konfrontiert: Blieben die Appelle der Aufklirer auf ein
gebildetes, dem eigenen Selbstverstindnis nach bereits »aufgeklirtesc Lesepu-
blikum beschrinkt? Wollte die Aufklirung, in ihrem eigenen Wirkungskreis,
Minner und Frauen gleichermaflen erreichen? Oder richtete sie sich idealiter
an alle Menschen?

Fir die Aufklirung des 18. Jahrhunderts schienen die Dinge hier lange Zeit
klar zu liegen: Weder sei es den Aufklirern gelungen mit ihren Schriften zu
breiteren Schichten der Bevolkerung durchzudringen noch hat man darin tiber-

© 2023 Korbinian Lindel, Publikation: Wallstein Verlag
DOI https://doi.org/10.46500/83535275-001 | CC BY-NC-SA 4.0
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12 KORBINIAN LINDEL

haupt ein zentrales Anliegen ihrer Bewegung erkannt.! Die Auffassung von der
Aufklirung als Selbstaufklirung einer kleinen Bildungselite wurde erst durch
Forschungen der 1980er und 1990er Jahre nachhaltig erschiittert. Mit ihrem
Biobibliographischen Handbuch zur Popularisierung aufklirerischen Denkens
im deutschen Sprachraum haben der Medienwissenschaftler Holger Béning und
der Germanist Reinhart Siegert an die Volksaufklirung als eine prigende Ten-
denz in Literatur und Lebenspraxis des spiten 18. und frithen 19. Jahrhunderts
erinnert.” Beide Forscher konnten alleine fiir den Zeitraum zwischen 1750 und
1800 tliber 5000 Texte zutage férdern, die Fragen der Volksbildung diskutieren
oder sich direkt an den »gemeinen Mann« (die Mitglieder dorflicher Gemeinden
beziehungsweise das Stadtproletariat) richten.?

Die Frithphase dieser >Volksaufklirungc ab 1750 beschreibt Holger Boning als
eine »praktische Reformbewegung«,* der es in ihrem Ursprung vor allem um
die Vermittlung von agrarischem Wissen gegangen sei. Bereits zur Jahrhundert-
mitte ist dabei der Versuch zu beobachten, landwirtschaftliche Kenntnisse in
»oeconomischen« Periodika, in populiren Wochenschriften, Intelligenzblittern
und kostengiinstigen Einzeldrucken breit unter das Volk zu streuen. Das Schrei-

1 Ende der 1970er Jahre hat der Historiker Robert Muchembled die einflussreiche These
einer weithin tiberschneidungsfreien Parallelitit von >Volkskultur« und >Elitenkultur:
das 18. Jahrhundert vertreten. (Vgl. Robert Muchembled, Kultur des Volks — Kultur
der Eliten. Die Geschichte einer erfolgreichen Verdringung, Stuttgart 1982.) In Deutsch-
land hat v. a. Rudolf Schendas streitbare These vom Volk ohne Buch als ein produktiver
Anreiz gewirkt, die Verbreitung der Lesefihigkeit im 18. Jahrhundert als Voraussetzung
fir eine literale Volksaufklirung griindlicher zu erforschen. (Vgl. Rudolf Schenda,
Volk ohne Buch. Studien zur Sozialgeschichte der populiren Lesestoffe 1770-1910,
Frankfurt a. M. 1970.)

2 Vgl. Holger Boning und Reinhart Siegert, Volksaufklirung. Biobibliographisches Hand-
buch zur Popularisierung aufklirerischen Denkens im deutschen Sprachraum von den
Anfingen bis 1850, 3 Bde., Stuttgart-Bad Cannstatt 1990 ff.

3 Zum Begriff: Die Rede vom >gemeinen Mann« bezog das 18. Jahrhundert einmal auf
den >Landmanns, dessen Rechtsstatus ihm, im Gegensatz zu den unterbduerlichen
Schichten, einen offiziellen Heimatsitz auf dem Land bescheinigte, dann aber auch auf
»die unteren Ringe in der [stidtischen] Militir- und Verwaltungshierarchie« (Heidrun
Alzheimer, Handbuch zur narrativen Volksaufklirung. Verhaltensnormierung durch
»Moralische Geschichten< 1780—1848, Berlin 2004, S.52). Im Folgenden soll es im
Kontext der Physikotheologie um Angehérige der einfachen Landbevélkerung — also
den »gemeinen Mannc« in der erstgenannten Bedeutung — gehen, mehrere der hier be-
handelten Autoren nehmen dafiir selbst sozialgeschichtlich wertvolle Prizisierungen
vor: Vgl. v.a. das Zitat von Julius Bernhard von Rohr (Anm. 52), von dem auch der
vorliegende Aufsatz und seine These urspriinglich ausgegangen sind.

4 Holger Boning, Einleitung, in: Volksaufklirung, Bd. 1, S. IX-IL, hier S. XXIIL
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ben und Publizieren iiber Themen wie den Ackerbau, Saattechniken oder neue
Pflugmethoden wird zusehends salonfihig; die Beschiftigung mit der Volksauf-
klarung geht schliefflich auch in den Gelehrtenaustausch ein und trigt so zum
Epochenbild des 18. Jahrhunderts insgesamt entscheidend bei.’ Die Spuren die-
ses Grof§phinomens ziehen sich bis in Hochplateautexte der deutschen Litera-
tur: Noch in Goethes Wilhelm Meister, im tunften Buch der Lehrjahre, trite die
Figur eines namenlosen Landarztes auf, der deutliche Ziige des idealtypischen
Volksaufklirers trigt.

Uber einer so beschriebenen Genese der Volksaufklirung aus dem Geist der
Agraraufklirung treten jedoch auch wichtige Traditionslinien in den Hinter-
grund. Ausgeklammert bleibt namentlich ein Aspekt, der fir die deutschspra-
chige Volksaufklirung in ihrer Formierungsphase aber tatsichlich von aller-
grofiter Tragweite war: die Rolle von Theologie und Religion im Aufklirungs-
prozess.

I. Die theologische Leerstelle
in den Sozialgeschichten der Volksaufklirung

Boning und Siegert denken die Volksaufklirung konsequent von ihren sozial-
geschichtlichen Voraussetzungen her: Beide schildern sie als eine »Biirger-
bewegung«” bezichungsweise — in Habermas’schen Begriffen — »als volksbild-

s Eine tbersichtliche Epochendarstellung, die den populiren Tendenzen der Aufkli-
rungszeit besonders Rechnung trigt, hat Werner Schneiders vorgelegt. (Vgl. Werner
Schneiders, Das Zeitalter der Aufklirung, 5. Aufl., Miinchen 2014.)

6 Dem dort auftretenden »Medikus« bescheinigt der Erzihler, dass er als »ein grofler
Freund vom Landleben [...] sehr viel im stillen zur Kultur mancher Zweige der Land-
wirtschaft beigetragen und alles, was dem Felde, Tieren und Menschen erspriefilich ist,
in Bewegung gebracht und so die wahrste Aufklirung befordert hat.« (Johann Wolf-
gang von Goethe, Wilhelm Meisters Lehrjahre, in: Hamburger Ausgabe, Bd. 7, hg. von
Erich Trunz, 10. Aufl., Miinchen 1981, S. 9—610, hier S. 347f.) Einschrinkend ist je-
doch zu sagen, dass dieser Arzt nur mit den Multiplikatoren und Vermittlern der Volks-
aufklirung, »mit den Edelleuten, Amtsméinnern und Gerichtshaltern in Verbindung
stand« (ebd.). Von einer direkten Kontaktaufnahme mit der gemeinen Landbevolke-
rung: ist nicht die Rede — was der zweifelhaften Nihe vieler selbsternannter >Volksauf-
klirer« zum Volk im ausgehenden 18. Jahrhundert historisch durchaus entsprach.

7 Holger Boning, Das Forschungsprojekt »Biobibliographisches Handbuch Volksaufkli-
runge. Seine Geschichte samt einigen Bemerkungen zur Bedeutung von Periodika im
Aufklirungsprozess, in: Volksaufklirung ohne Ende? Vom Fortwirken der Aufklirung
im 19. Jahrhundert, hg. von dems., Bremen 2018, S. 13—42, hier S. 14, S. 23 und S. 27.
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nerische Biirgerinitiative gebildeter Privatleute® (so noch 2018 im Riickblick
auf das gemeinsame biobibliographische Handbuch-Projekt). Hungersnote,
Missernten oder Kiltewinter wie der der Jahre 1740/41 haben demnach die
Kontaktaufnahme der Aufklirer mit dem >gemeinen Volk« mafigeblich moti-
viert. Historisch setzen Boning und Siegert dafiir bei der »oeconomisch«-
praktischen Unterweisungsliteratur an, von der die Volksaufklirung in der
Mitte des 18. Jahrhunderts hauptsichlich ausgegangen sei. Bereits die Vorrede
zum ersten Band des Biobibliographischen Handbuchs vollzieht dafiir eine
klare Trennung: Unter den »Abgrenzungen« der ins Handbuch aufgenomme-
nen Texte nennen die Herausgeber zuallererst diejenige »gegeniiber Erbau-
ungsliteratur: Hier war es selbstverstindlich unmoglich, die riesige zeitgenos-
sische Produktion zu sichten«,” begriindet Holger Béning. Aber, so Boning
weiter, »die religiose Volksaufklirung war in der Regel weit weniger spektaku-
lir und erfolgte meist im Rahmen der hergebrachten religiésen Thematik.«®
Im Paradigma einer Sozialgeschichte der deutschen Literatur erscheinen die
theologischen Altlasten der Aufklirung weniger interessant, insofern sie ledig-
lich Zugestindnisse ans Uberkommene bildeten. Wie Ursula Goldenbaum
und ihr Historikerteam jedoch eindrucksvoll in akribischen Einzelstudien
nachgewiesen haben, wurden die Grundlagen einer aufgeklirten Diskurs-
Offentlichkeit (und damit die Ermoglichungsbedingung einer gesellschaftlich
verbreiteteren Aufklirung) gerade in jenen Debatten der Frithaufklirung ge-
legt, die man in der Forschung wegen ihres >blof§« theologischen Charakters
lange unterschitzt hat™ Es wird zu zeigen sein, dass auch die Volksaufkli-
rung — conclusio qua praefatio — einen wesentlichen, aber noch wenig erhellten
Vorlauf im theologischen Diskurs der ersten Jahrhunderthilfte besaf3, der
augenfillig wird, sobald die Suche nach Quellen den literarischen Héhen-

8 Reinhart Siegert, Die Volksaufklirung im 19. Jahrhundert — Auslaufmodell oder Er-
folgsbeleg? Uberlegungen zum bibliographischen Schlussband des Handbuchs >Volks-
aufklirungs, in: Volksaufklirung ohne Ende?, S. 43—56, hier S. so.

9 Boning, Einleitung, S.XI.

1o Ebd.

11 Vgl. Ursula Goldenbaum, Die offentliche Debatte in der deutschen Aufklirung
1697-1796. Einleitung, in: Appell an das Publikum. Die 6ffentliche Debatte in der
deutschen Aufklirung 1687-1796, Teil 1, hg. von ders., Berlin 2004, S. 1—118, hier
insb. S. 7—9. Zu den Debatten, die Goldenbaum und ihr Team detailliert aufarbeiten,
gehort der grofle Streit um die Wertheimer Bibeliibersetzung, Lessings Auseinander-
setzung mit Johann Andreas Cramer oder die »Handel« zwischen Thomasius und Hec-
tor Gottfried Masius.
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kamm verldsst. In welchem Ausmaf$ sich die Spuren davon in der Literatur er-
halten haben, soll uns im Folgenden am Beispiel der Physikotheologie und an
ihrem Umgang mit dem Wissen des einfachen (Land-)Volks beschiftigen.

»Iypisch [fiir die Schriften der Volksaufklirung in ihrer ersten Phase um
1750, K. L.] ist eine ausschlieffliche Diesseitigkeit«,™ stellt Holger Boning im
Einleitungsband des Handbuchs test, der die Jahre 1750—1780 umfasst. Boning
wiederholt seine Feststellung im Vorwort zu einer zwolf Jahre spiter veroffent-
lichten Textsammlung,” verbindet sie dort jedoch mit der aufschlussreichen
Einschrinkung im begleitenden Kommentar: »Die Bemithungen, Gottes Werke
in der Natur aufzusuchen, sind eine wichtige Quelle auch fiir zahlreiche Volks-
aufkldrer, die in ihren Schriften an die enge Beziechung anzukniipfen versuchen,
die die bauerliche Bevélkerung durch ihr Alltagsleben zur Natur hat.«*

Die (hier ganz ausnahmsweise angesprochene) Nihe zahlreicher Agrarschrif-
ten zur immer noch modischen Physikotheologie wird durchaus erkannt. Nur
verfolgt der Kommentar diesen Zusammenhang lediglich in eine Richtung, in-
dem er ihn als eine nachtrigliche Akkommodation an vorfindliche Rezeptions-
bediirfnisse beschreibt; oder — um im Sprachgebrauch der Zeit zu bleiben — als
eine religios tingierte »Herablassung« der Volksaufklirer zum noch voraufgeklir-
ten Bewusstsein ihrer Adressatinnen und Adressaten. Dass von der Physikotheo-
logie selbst Impulse zu einer aufgeklirten Kommunikation mit dem »gemeinen
Mann¢ (und der >gemeinen Frau() ausgegangen sein konnten, wird bedauer-
licherweise nicht erwogen.

Dabei erfolgte die Ansprache nicht-gelehrter Zielgruppen iiber Predigten,
Erbauungsbiicher oder Katechismen bis weit ins 18. Jahrhundert nicht nur zu
einem gewaltigen Teil in Form religioser Unterweisung. Dariiber hinaus ist
auch weltliches und niherhin naturwissenschaftliches Wissen in diese scheinbar
rrein religiosen« Gebrauchstexte erkennbar eingegangen. Hieraus erklirt sich
jene Ambivalenz der Physikotheologie, die Steffen Martus am Beispiel von
Barthold Heinrich Brockes herausgestellt hat: Dessen Lyrik sprach tiefgliubige
Leserinnen und Leser ebenso an wie den beriichtigten Freidenker und Materia-
listen Johann Christian Edelmann. Denn Brockes’ minutiése Naturschilderun-
gen konnten gleicherweise »in Richtung einer Materialisierung des Geistes oder

12 Béning, Einleitung, S. XXXVII.

13 Vgl. Holger Boning, Einleitung. Herausbildung und Entwicklung der Volksaufkli-
rung bis 1780, in: Idee von einem christlichen Dorf und andere Texte zur frithen
Volksaufklirung, hg. von dems., Stuttgart-Bad Cannstatt 2002, S. 5—23, hier S. 14.

14 Ebd. (Kommentar), S. 106.
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einer Vergeistigung der Materie«” gelesen werden. Indem die Physikotheologie
sich dieses Naturwissen angeeignet und populdr aufbereitet hat, fillt ihren Ver-
tretern zugleich eine Vorreiterposition innerhalb einer historisch weiter gefass-
ten Geschichte der Volksaufklirung zu. Die These, die nachfolgend zu erhirten
ist, besagt, dass die Popularisierung und Verbreitung von weltlichem Wissen im
frithen 18. Jahrhundert durch die Physikotheologie nicht allein maf3geblich be-
fordert wurde; ihre Autoren entwerfen zudem das Modell eines Wissensaus-
tauschs zwischen Gelehrten und Laien aus dem einfachen Volk: Danach sollten
Girtner, Forster, Schifer und Bauern den Physikotheologen ihre praktischen
Kenntnisse iiber die Natur zutragen und dafiir ihrerseits in einer »griindlichen«
Betrachtung der gottlichen Schépfung unterwiesen werden.

Dieses Verhiltnis einer wechselseitigen Belehrung ist deshalb so bemerkens-
wert, weil in den Darstellungen von Boning und Siegert die Volksaufklirer den
»gemeinen Mannc« erst spit direkt adressieren; und ihm noch spiter — erst ab der
zweiten Jahrhunderthilfte — mitunter selbst das Wort erteilen. Uber den Dis-
kurs der Agraraufklirer nach 1750 schreibt Holger Béning: »nirgendwo sonst
wurden einfache Leser frither in die 6ffentliche Debatte einbezogen und auch
ihre Einwinde gegen Vorschlige der Aufklirer formuliert.«!® Ein Vetorecht des
einfachen Landvolks lisst sich vielerorts allerdings bereits im reichen Schrifttum
der Physikotheologen vor 1750 feststellen: Schon in diesen Texten tritt uns eine
Frithform der Aufklirung entgegen, die nicht auf die engeren Gelehrtenzirkel
eingeschrinkt bleiben wollte, sondern das »gemeine Volk« als Adressat und Ak-
tant der Aufklirung bewusst mit einschloss.

Diese Tradition soll hier in einem Dreischritt freigelegt werden: Als Aus-
gangspunkt dient uns ein Blick auf die Lyrik von Brockes, der ungelehrte Wis-
sensbestinde verhiltnismiflig selten thematisiert und sie noch seltener als solche
ausweist (II.). Andere, weniger prominente Physikotheologen der Zeit versuchen
hingegen mit ihren Schriften an den >gemeinen Mann« heranzureichen und
theoretisieren hierfiir bereits einen spezifisch »populdren< Darstellungs- und
Schreibstil (I1I.). In ihrer belehrenden Haltung bleiben diese Texte allerdings
einem hierarchischen zop-down-Modell verpflichtet. Ein Austausch mit dem
»gemeinen Volk« auf Augenhéhe zeichnet sich erst bei den Autoren der dritten
Gruppe ab, auf die die vorliegende Untersuchung ihren Schwerpunkt legt (IV.).

15 Steffen Martus, Aufklirung. Das deutsche 18. Jahrhundert — Ein Epochenbild, Berlin
2015, S. 369.

16 Holger Boning, Popularaufklirung — Volksaufklirung, in: Macht des Wissens. Die
Entstehung der modernen Wissensgesellschaft, hg. von Richard van Diilmen und Sina
Rauschenbach, Kéln 2004, S. §63—581, hier S. 577.
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Zu dieser Autorengruppe zihlen heute weithin vergessene Aufklirer wie der
Physikotheologe Johann Gottlieb Walpurger, aber auch der einflussreiche Autor
und spitere Agraraufklirer Julius Bernhard von Rohr, der als wichtiger Protago-
nist der »oeconomischen« Aufklirung auch Eingang in das Biobibliographische
Handbuch zur Volksaufklirung gefunden hat. Damit schligt mein Aufsatz ab-
schlieflend die Briicke zu den sozialgeschichtlichen Forschungen von Boning
und Siegert, verbunden jedoch mit der Anregung zu deren wissensgeschicht-
licher Erweiterung und Erginzung.

II. Elitire Physikotheologie: Brockes und der »gemeine Mann«

Die Beschiftigung mit der Physikotheologie blieb bis weit ins 20. Jahrhundert
aus wissenschaftshistorischer wie theologiegeschichtlicher Richtung tiberschau-
bar.”7 Erst Untersuchungen aus der Nachkriegszeit haben sich dem weiten Feld
der Physikotheologie eingehend gewidmet und mittlerweile integrieren alle
einschligigen neueren Epochendarstellungen zur Aufklirungszeit auch ein
Kapitel zur Physikotheologie.”® Die Auseinandersetzung mit der Physikotheo-
logie in der universitiren Lehre bleibt in aller Regel auf eine Gattung, das
Lehrgedicht, und auf einzelne Autoren, allen voran Barthold Heinrich Bro-
ckes, beschrinkt. Die physikotheologische Literatur des 18. Jahrhunderts um-
fasste in ihrer ganzen Breite jedoch auch die zahlreichen Prosa-Abhandlungen,
die sich jeweils einem konkreten Spezialthema verschrieben haben. So unter-
nimmt die Melitto-theologia des Lausitzer Pfarrers Adam Gottlob Schirach
eine Verherrlichung des glorwiirdigen Schopfers aus der wundervollen Biene

17 Ernst Cassirers Monographie tiber die Philosophie der Aufklirung (zuerst 1932) be-
spricht ausfiihrlich deren Verbindungen in den theologischen Diskurs; die Physiko-
theologie tibergeht Cassirer aber nahezu vollstindig. Aus theologischer Perspektive las-
tet ein Jahrzehnt spiter Karl Barth der Physikotheologie ein Niitzlichkeitsdenken und
eine falsch verstandene >Sammelwut« an, die sie insgesamt wenig anschlussfihig fiir
eine christliche Dogmatik im 20. Jahrhundert erscheinen lieflen. (Vgl. die frithen For-
schungsdiskussionen zusammenfassend: Udo Krolzik, Art. Physikotheologie, in: Theo-
logische Realenzyklopidie, Bd. 26, hg. von Gerhard Miiller u. a., Berlin und New York
1996, S. 590—-596.)

18 Vgl. z.B. Peter-André Alt, Aufklirung. Lehrbuch Germanistik, Stuttgart 1996, S. 34—
36. — Vgl. Martus, Aufklirung, S. 362—370.

19 Adam Gottlob Schirach, Melitto-theologia. Die Verherrlichung des glorwiirdigen
Schépfers aus der wundervollen Biene, Dresden 1767.
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Daneben existierte eine Testaceotheologie,* die sich dem Reich der Schalen-
weichtiere zuwendet, oder eine Akrido-Theologie,*" die sich in der Welt der
Heuschrecke auf die Suche nach gottlichen Ordnungsprinzipien macht.

Die Einsicht in die kosmische Ordnung bildet die gemeinsame Vorausset-
zung der genannten Texte und den Zielpunkt ihrer Darstellung. Diese Zirkel-
schliissigkeit der physikotheologischen Argumentation, bei der Ausgangspunkt
und Endergebnis regelmiflig konvergieren, verbindet sich allerdings mit einem
ausgesprochen offenen Appellcharakter im Bereich der Wissenssuche selbst.
Denn der Aufruf zur frommen Naturbetrachtung zielt immer auch auf eine Er-
weiterung der vorhandenen Kenntnisse iiber eine grofitenteils noch unbekannte
Natur. Ungelehrte, die topischerweise in der Natur ebenso zu slesen« verstiinden
wie die Gelehrten,* sind von diesem Unternehmen nicht im Vornherein ausge-
schlossen. Die Metapher von der >Lesbarkeit der Welt« ldsst sogar die Moglich-
keit aufscheinen, dass der »gemeine Mann«< mit seinem Wissen iiber die Natur
den Gelehrten um einige Nasenlingen voraus sein kénnte. So zitiert die Vor-
rede zum zweiten Band von Brockes’ Irdischem Vergniigen in Gott, die aus der
Feder des Herausgebers Christian Friedrich Weichmann stammt, aus Johann
Arndts Wahrem Christentum. Mit Arndt rekurriert Weichmann auf die be-
kannte Formel vom >Buch der Natur, das sich — im Unterschied zum >Buch der
Biicher« — auch den Nicht-Schriftkundigen erschliefle:

Wer sehet nun nicht allhier unter dem Erd-Gewichse allein viel tausend
Zeugen der Liebe, Giite und Allmacht GOttes? Da hat GOtt zugeriistet eine
grosse Apotheck und ein grof§ Kriuter-Buch, ganz wunderlich und voll-

20 Johann Hieronymus Chemnitz, Kleine Beytrige zur Testaceotheologie, oder Zur Er-
kintniss Gottes aus den Conchylien, Niirnberg 1760.

21 Ernst Ludewig Rathlef, Akridotheologie, oder historische und theologische Betrach-
tungen {iber die Heuschrekken, Hannover 17438.

22 Vgl. z.B. den Artikel »Erkenntnif§ Gottes«, in: Homiletisches Real-Lexicon, hg. von
Christian Stock, 4. Aufl., Jena 1749, S. 367—375, hier S. 368: »Es ist die ganze Welt
gleichsam ein grosses Buch: alle Geschopffe sind gleichsam Buchstaben«, woraus »von
allen Volckern in allen Sprachen, nicht nur von Gelehrten und Weisen, sondern auch
von Ungelehrten und Unweisen, die nur Augen und Gehirn im Kopffe haben, kann
gelesen, und die Erkenntnis desselben daraus studiret und erlernet werden.« Von phi-
losophischer Seite vgl. den Artikel »Ehre Gottes«, in: Philosophisches Lexicon, hg.
von Johann Georg Walch, 2. Aufl., Leipzig 1733, S. 653 £., hier S. 653: »Der Anfang
geschicht in dem Verstand, daff man GOtt erkenne nicht nur nach seiner Existenz;
sondern auch nach seinem Wesen und Eigenschafften; nicht auf eine todte, sondern
lebendige Art, wozu ein natiirlicher Mensch durch die Erfahrung, wenn er die Wercke
GOttes in der Natur bemercket und durch die Vernunfft, wenn er tiber die ange-
merckten Sachen meditiret gelangen kann, wiewohl das erstere eigentlich fiir Unge-
lehrte; das andere aber fiir Gelehrte gehoret.«
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kommlich geschrieben. Das ist ein lebendiges Buch, nicht wie man die
Kriuter in Biichern beschreibet; sondern in GOttes Buche sind es lebendige
Buchstaben, welche allen Menschen, Gelehrten und Ungelehrten, vor Au-
gen gestellet werden.

Auf die Feststellung einer »Lesbarkeit der Welt folgt der Appell zu deren weite-
ren Erforschung: »Ich sage dir, es ist der tausende Theil der Kriuter Krafft
noch nie ergriindet.<*# Diese »Ergriindung¢ diene, so Arndt, nicht nur der reli-
giésen Naturkontemplation, sondern auch einer praktischen Erschliefung der
vegetabilen Umwelt fiir medizinische (und ernahrungsphysiologische) Zwecke:
»So bald du auf einen griinen Rasen trittst / so hast du unter deinen Fiissen
deine Speise und Artzney.«*

Die Frage, wer tiber dieses Wissen von Pflanzen, Krdutern und deren hei-
lende Wirkungen verfiigt, bleibt in Weichmanns Werkvorrede unbeantwortet.
Brockes selbst inszeniert seine Naturbeobachtungen mit Vorliebe als Zufalls-
funde; auch im Fall kleinerer Versuchsanordnungen nehmen die angeschlosse-
nen Uberlegungen ihren Ausgang betontermaflen von eigenen Erfahrungen.
Fremde Quellen seines Wissens, die etwa aus dem einfachen Volk stammen
konnten, legt Brockes nicht offen. In den Texten des dichtenden Hamburger
Patriziers ist die Einschitzung des >gemeinen Landvolks, seiner Fihigkeiten
und Kenntnisse bestenfalls uneinheitlich. Brockes’ Wertungsskala reicht von
»dumm, und, fast den Thieren gleich [...] Sieh tausend Bauren an, / Die Lieff
und Curland dir bey Hauffen zeigen kann«*® bis zu der markanten Einsicht: »Ja
es flosse Deine [Gottes, K. L.] Furcht mir die Wahrheit 6ffters ein: / Dafd nicht
Edle nur, und Biirger, auch die Bauren Menschen seyn!«*7

Eine Ausnahme bildet die versuchsweise Identifikation des Sprecher-Ichs mit
dem Typus des reinfachen Landmannes« in einem Gedicht tiber den Kiirbis, das

23 Christian Friedrich Weichmann, [unpag.] Vorrede, in: Barthold Heinrich Brockes, Ir-
disches Vergniigen in Gott, Bd. 2, Hamburg 1727. Weichmann zitiert Arndt nach
»der 875sten Seite, der Leipziger-Edition von 1709« (ebd.). Vgl. Johann Arndt, Fiinff
geistreiche Biicher vom wahren Christenthum, 7. Aufl., Leipzig 1709, S. 875.

24 Arndt, Funff geistreiche Biicher vom wahren Christenthum, S. 876.

25 Ebd.

26 Barthold Heinrich Brockes, Irdisches Vergniigen in Gott, Bd. 5, Hamburg 1736,
S. 443.

27 Barthold Heinrich Brockes, Irdisches Vergniigen in Gott, Bd. 4, Hamburg 1732,
S. 488. Allerdings preist Brockes an den Bauern im Anschluss »ihre harte Lebens-Arrt,
die sie, uns zum besten, fithren, / Und wovon nur wir die Friichte heben, und den
Nutzen spiiren« als »niitzlichs Werck, das dem menschlichen Geschlecht Nothiger, als
alle Wercke« (ebd.) zu achten sei.
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der zweite Band des Irdischen Vergniigens enthilt.®® Insgesamt jedoch lisst diese
punktuelle Wertschitzung des einfachen Volks vom ersten bis zum letzten Band
des Irdischen Vergniigens in Gotr (1721-1748) merklich nach. Als ein selbst-
standiger Trager von Wissen erscheint der »gemeine Mannc in Brockes’ spiten
Gedichten noch weniger als in seiner frithen Lyrik. Gerade hierin ist der phy-
sikotheologische Vorzeigeautor Brockes aber nur bedingt reprisentativ fiir die
literarische Stromung, als deren bekanntester Vertreter er gewirke hat.

II1. Frithe Theorien der Popularitit in der theologischen Debatte

Das grofSe Interesse, das Brockes’ Gedichte der Natur entgegenbringen, er-
streckt sich nur in wenigen Ausnahmefillen auch auf deren menschliche Be-
wohner. Das Landvolk bleibt fiir Brockes von randstindiger Bedeutung; weder
spielt es eine wesentliche Rolle in den Gedichten noch adressiert Brockes den
»gemeinen Mann« paratextuell als potenziellen Leser seiner Biicher.

Die Ambitionen von Brockes’ Kollegen, die ungleich weiter ins Volk ausgrif-
fen, zeigen hier ein durchaus anderes Bild. Ein weiterer vielgelesener Autor auf
dem Gebiet der Physikotheologie, Friedrich Christian Lesser, kommt an unter-
schiedlichen Werkstellen auf die enorme Breitenwirkung des physikotheologi-
schen Schrifttums zu sprechen. In einer Riickschau auf die vergangenen Jahre
konstatiert Lesser in der Einleitung zu seiner Zestaceo-theologia (1744), dass
»heut zu Tage viel Ungelehrte bereits erwecket worden, solche Schriften, die von
den Wercken GOttes in der Natur handeln, fleiffig zu lesen«.?® Ein Jahrzehnt
spater wird er iiber die real existierende Fiille dieser Abhandlungen festhalten,

daf$ auch andere, denen die allgemeine Sprache der Gelehrten, nemlich die
lateinische, nicht bekant, solche lesen konnen, so sind dergleichen Schriff-
ten Gelehrten und Ungelehrten angenehm gewesen, und haben bey man-
chem Gemiith gesegnete Wirkungen gehabt, dahero sie auch gute Abnahme
gefunden 3°

28 Dort wird die Freude des gentigsamen Landmannes tiber die Grofle der Frucht wohl-
wollend kommentiert; der Gedichttext schlief3t mit den Worten: »Mein GOTT! ach
laf§ auch mich es allezeit, wie hier Der Landmann es gemachet, machen !« (Brockes, Ir-
disches Vergniigen in Gott, Bd. 2, S. 274.)

29 Friedrich Christian Lesser, Testaceo-theologia, oder, Griindlicher Beweis des Daseyns
und der vollkommensten Eigenschaften eines gottlichen Wesens aus natiirlicher und
geistlicher Betrachtung der Schnecken und Muscheln, Leipzig 1744, S. 65.

30 Friedrich Christian Lesser, Einige kleine Schriften, theils zur Geschichte der Natur,
theils zur Physicotheologie gehorig, Leipzig und Nordhausen 1754, S. 3.
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Die unmittelbar angeschlossene Applikation auf »meine Schriften«, die »der-
gleichen giitiges Schicksal gehabte, streicht im selben Atemzug und nicht ganz
ohne Stolz die weite Verbreitung der eigenen Texte heraus. Wiederholt betonen
die Physikotheologen den Erfolg ihrer Schriften unter dem ungelehrten Publi-
kum. Bemerkenswert sind dabei vor allem ihre zukunftsweisenden Vorstof3e
auf eine Theorie der »Popularitit,’” mit deren Hilfe schlieflich auch der >ge-
meine Mann«im Vortrag oder auf dem Schriftweg erreicht werden sollte.

Fiir einen Adressatenwechsel von den Gelehrten zum einfachen Volk, so die
geteilte Uberzeugung, reiche die Verwendung der Volkssprache alleine nicht
hin. Vielmehr miisse das zu vermittelnde Wissen auch inhaltlich verstindlich
und sprachlich klar prisentiert werden. Unter dieser Vorgabe skizziert man die
Grundlinien zu einer »populdren< Darstellungsart, wie sie etwa in der Leservor-
rede zur Bronto-Theologie des Greifswalder Wolffianers Peter Ahlwardt von
1745 enthalten sind:

Wir haben uns in dieser ersteren Betrachtung, worinn wir die wahre Be-
schaffenheit des Blitzes und Donners erkliret haben, so aufgefiihret, damit
wir auch denen Ungelehrten, so viel es moglich gewesen ist, verstindlich
seyn mochten [...] Aus dieser Ursach haben wir uns der gelehrten Kunst-
worter und Redensarten, so viel es nur hat geschehen kénnen, entweder
ginzlich enthalten, oder wir haben auch selbige so deutlich zu machen ge-
suchet, als es nur immer hat geschehen kénnen; damit ein jeder nur auf-
merksamer Verstand uns mochte vollig verstehen kénnen. Wir haben uns
aus eben diesem Grunde aller kiinstlichen Versuche einiger zum Begriff
nothigen Dinge fast vollig enthalten, und nur meist durch bekannte und ge-
meine Erfahrungen alles zu erldutern und zu beweisen gesuchet. Wir haben
ebenfalls die vielen Zeugnisse anderer Gelehrten bey denen Wiirkungen des
Gewitters weggelassen, und nur die bekanntesten angefiihret, damit wir
nicht dem Nachdenken einiger Leser einen Einhalt thun und dadurch eine
[sic] Hindernis im Wege legen mochten.3*

Die Akkommodation an die Lektiirebediirfnisse und -gewohnheiten unge-
ibter Leserinnen und Leser erscheint hier in erster Linie als ein Reduktions-

31 Freilich ohne dass der Begriff der »Popularititc in dieser Bedeutung schon in der ersten
Jahrhunderthilfte fille oder sich einbiirgern wiirde. Zur Begriffsgeschichte vgl. Hans-
Otto Hiigel, Nicht identifizieren — Spannungen aushalten! Zur Wort- und Begriffs-
geschichte von »populir¢, in: Lob des Mainstreams, Zu Begriff und Geschichte von
Unterhaltung und Populirer Kultur, hg. von dems., Kéln 2007, S. 95-109.

32 Peter Ahlwardt, Bronto-Theologie oder: Theologische Betrachtungen iiber den Blitz
und Donner wodurch der Mensch zur wahren Erkenntnif§ Gottes und seiner Voll-
kommenheiten gefiihrt werden kan, Greifswald und Leipzig 1745, S. 13 £.
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prozess: Fremdworter sollen vermieden und gelehrte Zitatkartelle umschifft
werden. Die Riicksichtnahme auf Ungelehrte erhilt aber auch einen produk-
tiven Aspekt in der Forderung, sich idealerweise an der Lebenswelt und am Er-
fahrungshorizont der »gemeinen Leute« zu orientieren. Unter dieser Vorgabe rit
auch der (mittel-)frinkische Physikotheologe Johann Heinrich Zorn 1743 zum
Gebrauch adiquater Bilder im Kontakt mit dem einfachen Volk: »Es ist, son-
derlich bey gemeinen Leuten nicht ohne Nutzen, wenn Lehrer bey derselben
Unterricht, die Sache, wo sichs fiiglich thun lisset, mit angenehmen Bildern
lieblich, begreiflich und leicht zu machen, sich bemiihen.«3

Im Einleitungs-Discurs zum ersten Band seiner Petino-Theologie aus dem
Vorjahr hatte Zorn begriindet, dass unter allen Arten der Gotteserkenntnis

mir diejenige allezeit besonders eindringlich geschienen, welche ihre Be-
weisthiimer von der geniduern Betrachtung der Geschopfe hergenommen
haben. Der Nutze von dieser Bemithung erstreckt sich nicht nur auf Ge-
lehrte und solche, so sich eine besondere Scharfsinnigkeit einbilden, son-
dern auch auf Ungelehrte.34

Das Verlangen nach Bildung registrieren Physikotheologen wie Zorn oder
Lesser dabei ausdriicklich auch unter dem >gemeinen Volke Es gebe genug Bei-
spiele »unter Gelehrten [...], welche das studium physicum nicht tractirets,
wohingegen »unter Ungelehrten und Handwerckern 6ffters curieuse Midnner
gefunden, welche [...] Gelegenheit gehabt allerhand Héhlen, Kliiffte und lusus
natura zu sehen«? Auch und gerade fiir solche Leser habe Lesser seinen Trak-
tat verfertigt.

33 Johann Heinrich Zorn, Petino-Theologie oder Versuch, die Menschen durch nihere
Betrachtung der Végel zur Bewunderung, Liebe und Verehrung ihres michtigsten,
weissest- und glitigsten Schopffers aufzumuntern. Zweiter Theil, Schwabach 1743,
S. 644.

34 Johann Heinrich Zorn, Petino-Theologie [...]. Erster Theil, Pappenheim 1742, S. 10f.
Die noch im selben Jahr erschienene Besprechung der Petino-Theologie in den Zuver-
lifSigen Nachrichten paraphrasiert Zorn, dass es »des Herrn Verfassers Absicht sey,
nicht nur Gelehrten, sondern auch Ungelehrten zu schreiben, und also hauptsichlich
bey der Natur-Lehre zu bleiben, sofern dieselbe einem jeden begreiflich ist.« ([Anony-
mus,] Johann Heinrich Zorns [...] Petino-Theologie [...], in: Zuverli$ige Nachrich-
ten von dem gegenwirtigen Zustande, Verinderung und Wachsthum der Wissen-
schaften 30 (1742), S. 420—428, hier S. 422.)

35 Friedrich Christian Lesser, Lithotheologie, Das ist: Natiirliche Historie und geistliche
Betrachtung derer Steine, Hamburg 1751, Anhang: Anmerckungen von der Bau-
mans-Hohle wie er sie selbst a. 1734, d. 21. May befunden, S. 56 f. Herv. im Orig.
Lessers Traktat tiber die Baumannshéhle erschien zuerst im Jahr 1740 als Separat-

druck.
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Die Reflexionen auf eine adressatentaugliche Sprache, die geforderte Bild-
lichkeit in der Darstellung sowie eine gezielte Orientierung an den Erfahrungs-
riumen des »gemeinen Volks« lassen frithe Ansitze zu einer Theorie der »Popula-
ritit im theologischen Diskurs erkennen.

Holger Boning hat in einem Aufsatz die Theorien der Popularitit von den
ersten Anfingen in der gemeinniitzig-dkonomischen Publizistik bis zu Johann
Christoph Greiling verfolgt.3® Die Agrarschriften und -periodika der 1750er
Jahre bilden dabei den Ursprungspunkt von Bénings Darstellung, der historisch
in Sachen >Popularititc an keiner Stelle weiter hinterschritten wird. In diesen
Texten, so Boning, verbinde sich die Frage nach einer »guten oeconomischen
Schreibart«¥” erstmalig mit Reflexionen auf einen populdren Stil und dessen
Merkmale. Datfiir listet Boning die Forderung nach einer reduzierten Fachsprache,
nach Kiirze und Deutlichkeit auf, die er der Einleitung zu den Oeconomischen
Nachrichten des Agraraufklirers Peter Freiherr von Hohenthal entnimme.?

Nicht nur handelt es sich hierbei um Stilmerkmale, die bereits zuvor unter
den Theologen einlisslich erortert worden sind. Insbesondere das fiir Ho-
henthal wichtigste Merkmal der populdren Schreibart, die »Beobachtung der
Liebe zum Nichsten«®® (oder das, was Boning sehr treffend die »Bescheiden-
heit«*® des Autors nennt), trigt ausgesprochen pastorale Ziige. Eine so verstan-
dene >Bescheidenheit« stellt auch der vielbewunderte Stilist und Theologe Jo-
hann Lorenz Mosheim ins Zentrum seiner eigenen Theorie einer populiren
Schreibart, die er 1735, in der Einleitung zum ersten Teil seiner neunbindigen
Sitten-Lehre der Heiligen Schrift, programmatisch entfaltet:

Zur deutlichen Erklirung der Sitten-Lehre gehoret auch die Schreib-Art,
der man sich bedienen darff, dieselbe schriftlich oder miindlich abzuhan-
deln. Diese heilige Wissenschaft muss mit deutlichen klaren iiblichen und
zur Sache sich schickenden Worten, in einer leichten und reinen Schreib-
Art vorgetragen werden.#'

36 Vgl. Holger Boning, Das Ringen um >Volkston« und >Volksbeifallc in der deutschen
Aufklirung, in: Europa in der Frithen Neuzeit. Festschrift fir Giinther Miihlpfordt,
hg. von Erich Donnert, Bd. 6, Koln, Weimar und Wien 2002, S. 325-347.

37 Zit. nach ebd., S.327. Das Zitat stammt aus der Einleitung zur ersten Ausgabe der
Oeconomischen Nachrichten von 1750; sein Autor ist Peter Freiherr von Hohenthal,
der Herausgeber der Zeitschrift.

38 Vgl. ebd., S. 328.

39 Zit. nach ebd.

40 Ebd.

41 Johann Lorenz Mosheim, Sitten-Lehre der Heiligen Schrift, Bd. 1, Helmstedt 1735,
S.28. Herv. im Orig.
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Deutsche Schriften, so Mosheim weiter, diirften nimlich keinesfalls so »abge-
fasst und eingekleidet« werden, »daf es nur eine miflige Anzahl von Menschen
verstehen kan«.#* Als mogliche Ursachen fiir diesen verbreiteten Missstand
nennt Mosheim eine »Schwachheit des Verstandes« aufseiten der Verfasser, de-
ren »ungeziumte Einbildungskraft«, diagnostiziert aber auch einen Mangel an
Bescheidenheit (»verborgener Hochmuth«), der die Vermittlung letztendlich
scheitern lasse.

Bei der Ansprache nicht-gelehrter Leser im stilus humilis misse das sprach-
liche Niveau dennoch stets gewahrt bleiben; eine Abgrenzung des >Populirenc
vom >Pébelhaften, wie sie sich in den Folgedekaden endgiiltig durchsetzt, ist
bei Mosheim also bereits angelegt:

Ich habe mich sehr gehiitet, daff ich meinen Vortrag nicht durch gelehrte
Kunstworter verdunkelte, deren Bedeutung den Ungelehrten selten recht
bekannt ist. Alle Redensarten, zum allerwenigsten die meisten, sind aus der
Sprache genommen, die im gemeinen Leben unter Leuten, die nicht zu den
niedrigsten Ordnungen der Welt gehéren, gebrauchlich ist.+

Sein eigenes Vorgehen als Popularisator beschreibt Mosheim dabei als einen

Akt der Bescheidenheit oder Selbstbescheidung des Gelehrten:

Nehme ich die Vernunft zu Hiilfe, so ist es nicht, wenn Ich so reden darf,
die hochgespannete und tiefsinnige Vernunft der Leute, die die Wissen-
schaften mit Fleif§ treiben, sondern die ordentliche und gemeine, die bey
dem grofiten Haufen der Menschen wohnet. [...] Ich leite vielmehr meine
Schliisse aus bekannten, oder aus solchen Wahrheiten her, die ein jeder billi-
get, so bald er sie nur verstehet, und die ein jeder ohne sonderbare Miihe
verstehen kan, weil das Gewissen, die Erfahrung und die allgemeine Uber-
einstimmung aller Menschen sie bestitigen und aufkliren.++

Bei allem theoriebildnerischen Engagement steht Mosheim den praktischen
Belangen des >groflen Haufens< doch merklich reserviert gegeniiber.# Signifi-

42 Ebd.

43 Johann Lorenz Mosheim, Heilige Reden iiber wichtige Wahrheiten der Lehre Jesu
Christi. Sechster Theil, 2. Aufl., Hamburg 1744, Vorrede, S. 38.

44 Ebd., S.39.

45 Mosheim riumt den »Mangel der Lust, zur Erbauung der Ungelehrten zu schreibenc
wiederholt ein: »Ich leugne nicht, das ich mich ungerne zur Ausarbeitung solcher
Schriften bequeme, die sonst niemand, als den Einfiltigen und Unwissenden Nutzen
schaffen konnen.« (Johann Lorenz Mosheim, Heilige Reden tiber wichtige Wahrhei-
ten der Lehre Jesu Christi. Vierter Theil, 2. Aufl., Hamburg 1741, unpag. Vorrede,
S.3f) Und im ersten Band seiner Sitten-Lehre beklagt Mosheim: »Allein der gemeine
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kanterweise erstrecken sich Mosheims Ideen und Anregungen zu einer populi-
ren Schreibart noch weniger auf sein lateinsprachiges Werk als auf seine deut-
sche Schriftenreihe. Eine populdre Philosophie (deren begriffsgeschichtliche
Anfinge hier bereits mit Hinden zu greifen sind4°) lehnt Mosheim in der
Praefatio zu Johann Friedrich Noltes Antibarbarus von 1744 sogar ausdriick-
lich mit der Begriindung ab, dass die philosophischen Schriften unter dem ein-
fachen Volk grofle Verwirrung und Schaden anrichten wiirden.#” Durchweg
schwebt Mosheim eine rop-down-Vermittlung vor, die eingleisig von den Ge-
lehrten ausgeht und die weniger gebildeten Teile der Bevélkerung erreichen
soll.

Die dritte Gruppe von Autoren, der wir uns jetzt zuwenden wollen, verbin-
det mit den soeben behandelten Texten ein Anliegen: Auch sie unternehmen
den Versuch breiter ins Volk hinein zu wirken und beide ventilieren dafiir auch
geeignete Mittel der Darstellung. Im folgenden Kapitel sollen aber solche Auto-
ren zu Wort kommen, die Popularitit dartiber hinaus inklusiv denken: Leicht
verkiirze, dafiir aber griffiger und im historischen Vorgriff formuliert, liefe sich
bei diesen Texten von einer frithen Form der citizen science sprechen.

IV. Populire Physikotheologie: 'Von Ungelehrten lernenc

In der Vorrede zu seiner Phyro-Theologia von 1740 bezieht sich der Kameralist
und Wolff-Schiiler Julius Bernhard von Rohr lobend auf den Physikotheo-
logen Friedrich Christian Lesser, dessen »Biicher Gelehrten und Ungelehrten
einigen Nutzen«*® verschafft hitten; insbesondere letzteren giben sie »einen
Unterricht mancher Sitze der Natur-Wissenschafft, und mancher Pflichten,
die sie GOtt abzustatten schuldig, und ihnen bis anhero frembde gewesen.«#?

Mann ist allenthalben Meister der Sprache, und schreibt den Gelehrten die Gesetze zu
reden vor.« (Mosheim, Sitten-Lehre der Heiligen Schrift, Bd. 1, S. 432.)

46 »Ecquid, obsecro, quantumque felicitati Germaniae nostrae accessit, postquam viri
magno & excellenti ingenio praediti de rebus arduis & vulgi captum fugientibus ser-
mone populi philosophari coeperunt?« (Johann Lorenz Mosheim, Art. Lectoribus, in:
Lexicon Latinae linguae antibarbarum quadripartitum, hg. von Johann Friedrich
Nolte, 2. Aufl., Leipzig 1744, S. 13—32, hier S. 21.)

47 Vgl.ebd., S.21f.

48 Julius Bernhard von Rohr, Phyto-Theologia, oder Vernunfft- und Schrifftmissiger
Versuch, wie aus dem Reiche der Gewichse die Allmacht, Weisheit, Giite und Ge-
rechtigkeit des grossen Schopfers und Erhalters aller Dinge von den Menschen er-
kannt [...] werden moge, Frankfurt a. M. und Leipzig 1740, unpag. Vorrede, S. 6.

49 Ebd., S.7.
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Von Rohr selbst, heif$t es weiter im Text, verfolge mit seiner Abhandlung eben-
falls jenen Weg, den Autoren wie Lesser oder William Derham bereits vor ihm
erfolgreich beschritten hitten. Noch deutlicher aber als bei diesen Vorgingern
wird hier das produktive Moment in der ungelehrten Wissenssuche fir die ge-
lehrte Welt herausgestrichen: »Wie viel neues ist nicht bey der Girtnerey so
wohl von Gelehrten als Ungelehrten durch Fleiff und Nachsinnen entdeckt
worden.«® Gegenwirtig sei zu beobachten, dass auch die »ungelehrten Lieb-
haber der Gewichse bestindig hin etwas neues entdecken.«" An diese Grund-
tiberzeugung der Physikotheologen in die »Unerschopflichkeit« der gottlichen
Natur schlieffit von Rohr den Appell zu einer regelrechten Kooperation an:

Gelehrte und Ungelehrte konnen bey der Erkenntnis der Eigenschafften
der Pflantzen von einander lernen, und einander gemeinschafftliche Dien-
ste leisten. Die Ungelehrten, als Bauren, Schifer, Holz-Férster, Kohlen-
Brenner, Pech-Sieder, Aescherer, KithnrufSmacher, Salpeter, Sieder, Zimmer-
leute, Tischer, Drechsler und andere, insonderheit aber die Girtner, haben
mit den Pflanzen stets zu thun, und bemercken also manches aus der Erfah-
rung, welches noch nicht in Biichern stehet, und den Gelehrten, die sich
ausser ihrer Bibliotheck nicht weit verlauffen, noch unbekannt ist, die Ge-
lehrten aber wissen, wie sie sich durch Hiilffe der Vernunfft-Lehre, die Er-
fahrung sollen zu nutze machen, und aus den Bekannten nachgehends das
Unbekannte schliessen, wann nun die Ungelehrten ihre Erfahrungen den
Gelehrten mittheilen, die Gelehrten aber ihnen ihre Regeln, und andern
Sitze, davon jene nichts wissen, so wiirden beyde in ihrer Erkenntnis in
einer geschwinden Zeit zunehmen 5>

Die Ungelehrten also versorgen die Gelehrtenwelt mit ihrem Detailwissen
tiber die Natur; die Gelehrten belehren im Gegenzug das Volk tiber den Zu-
sammenhang von Ursache und Wirkung nach dem Satz vom zureichenden
Grunde, dem Elementarsatz der Wolff’schen Philosophie. Diese Uberlegungen
tragen erkennbar den Stempel einer Sozialutopie. Von Rohr selbst streitet das
in seinem Text auch in keiner Weise ab.53 Trotzdem sollte man den histori-

so Ebd., S.253.

s1 Ebd., S.281.

52 Julius Bernhard von Rohr, Phyto-Theologia [...], 2. Aufl., Frankfurt a. M. und Leip-
zig 1745, S.373 f.

53 Auf das angefiihrte Zitat folgt die resignative Passage: »Dieses wire gottlicher Absicht
gemif$; Also wiirde kein Mensch den andern verachten, und sich iiber seinen Nichs-
ten erheben, sondern ein jeder wiirde das Gute an den andern erkennen, und ihm mit
der von Gott mitgetheilten Gabe dienen. Doch dieses geschicht von den wenigsten.
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Abbildung 1: Agraraufllirung und Physikotheologie:
Frontispiz zu Julius Bernhard von Robrs » Phyto-Theologia« von 1740

schen Gehalt der zitierten Passagen nicht vorschnell relativieren. Die Realitits-
nihe in den Schilderungen des vormaligen Gutsbesitzers von Rohr lisst sich
schwer bestreiten, wenn dieser die Vorrede zu seinem Physicalisch-oeconomi-
schen Tractat von dem Nutzen der Gewichse (1736) mit den Worten eroffnet:
»was mir von Gewichsen bekandt worden, hab ich theils einigen todten Lehr-

Die meisten Gelehrten sind zu ehrgeizig, als das sie mit den gemeinen Mann grosse
Unterredungen anstellen, und von ihm etwas lernen solten, und die meisten aus dem
Volck sind zu neidisch und eigenniitzig, dafl sie denen, die nicht zunfftmaissig sind, et-
was entdecken solten.« (Ebd.)
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meistern, theils und noch mehr den Ungelehrten als Girtnern, Wurtzel-Min-
nern, Krauter-Weibern und dergleichen Leuten [...] zu dancken.«*

Eine férmliche Polemik richtet von Rohr an die Adresse der verkopften Pe-
danten, die aus Motiven eines unbescheidenen »Hochmuthes«5 gegen das latein-
unkundige Volk an der Gelehrtensprache festhielten und damit bewusst ein
esoterisches Wissen produzierten. Demgegentiber will er selbst, der »allenthalben
erfahrne Wurtzel-Minner und Kriuter-Weiber«® konsultiert haben méchte,
ein auflerakademisches Publikum im Medium der Schrift nicht allein erreichen:
Vielmehr enthilt sein Text die methodische Kernforderung, dass »sich gelehrte
und ungelehrte Liebhaber der Gewichse vereinigen und einander beyderseits
gemeinschafftlich Assistenz leisten«7 sollen.

Diese Einsicht in das Ungeniigen einer Weltbetrachtung sub specie bibliothe-
cae schligt bis auf die moralphilosophischen Texte des Autors durch. Von Rohrs
Einleitung zu der Klugheit zu leben rit »denen Herren Magistris Philosophicae«
in Betreff der »physicalischen, oeconomischen, und mechanischen Materien«:
Es ist »nicht zu ldugnen, daf§ sie [die Gelehrten, K. L.] hierbey viel Materialien
von denen so genannten Ungelehrten darzu erlernen, und dieselben nicht eben
aus Biichern, sondern aus der Natur herholen miissen«.’®

Diese Aussage steht allerdings in einem weiteren geistesgeschichtlichen Kon-
text, den der tiefgreifende Wandel im gelehrten Selbstverstindnis um 1700
dokumentiert.® Von Rohrs Klugheits-Schrift vollzieht daher bereits in ihrer

54 Julius Bernhard von Rohr, Physikalisch-Oeconomischer Tractat von dem Nutzen der
Gewichse, insonderheit der Kriuter und Blumen und Bequemlichkeit des mensch-
lichen Lebens, Coburg 1736, unpag. Vorrede, S. 1.

55 Ebd., S.184f.

56 Ebd., unpag. Vorrede, S. 4.

57 Ebd., S.192.

58 Julius Bernhard von Rohr, Einleitung zu der Klugheit zu leben, Oder Anweisung, Wie
ein Mensch zu Befdrderung seiner zeitlichen Gliickseeligkeit seine Actiones verniinft-
tig anstellen soll, 3. Aufl., Leipzig 1730, S. 244.

59 In seiner groflen Studie zur Popularphilosophie der Aufklirung hat Christoph Bohr
beschrieben, wie um die Jahrhundertwende der Typus des weltabgewandten »>Schul-
philosophen< vom neuen Leitideal des »Weltweisen< abgelost wurde, namentlich bei
Autoren wie Christian Thomasius. (Vgl. Christoph Béhr, Philosophie fiir die Welt.
Die Popularphilosophie der deutschen Spitaufklirung im Zeitalter Kants, Stuttgart-
Bad Cannstatt 2003, S. 18—23.) Von Rohrs Schrift schligt in dieselbe Kerbe mit ihrer
Gratwanderung zwischen Wolff’schem Wissenschaftsverstindnis und einem Pragma-
tismus a la Thomasius. Die Verschrinkung des neuen Gelehrtenideals mit einer Auf-
wertung nicht-gelehrten Wissens tritt besonders deutlich in der seit Thomasius gingi-
gen Ablehnung der Aristotelischen Logik hervor: »Dencke nicht, daf§ dein Verstand
durch die Aristotelische Logica geschirfft werde, er wird vielmehr durch sie in vielen
Stiicken stumpf gemacht, und ein anderer, der des Aristotelis Logic sein Lebtag nicht
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ersten Auflage von 1715 auch eine deutliche Abgrenzung gegen die »gemeine«
Sprachverwendung, wenn ihr Autor nachdriicklich auf das decorum im Aus-
druck verweist (»Gewohne dir alle Redens-Arten ab, welche nach dem gemei-
nen Mann riechen.«®®) Im Physicalisch-oeconomischen Tractat hingegen wird
sich von Rohr zwei Jahrzehnte spiter entschieden gegen jede (fach-)sprachliche
Esoterik ungegriindeter Benennungen (Cap.2) wenden und fir deren Verbesse-
rung im Reich der Gewichse (Cap. 3) plidieren, die er sich von einem Austausch
mit dem >gemeinen Landvolk« erhofft.

Auf dem Feld der physikotheologischen Literatur steht von Rohr mit seinen
Forderungen nicht allein: »Der Herr Pastor Zorn in seiner gelehrten Petino-
theologie I. pag. 435 hat selbst seine Zuflucht zu ungelehrten Fischern genom-
men, sie befragend«,*" teilt Jakob Theodor Klein 1747 den Mitgliedern der Na-
turforschenden Gesellschaft in Danzig mit, zu deren Unterstiitzern auch das
Ehepaar Gottsched gehérte. Im Netzwerk der Gottscheds, das die historisch-
kritische Edition des Gottsched-Briefwechsels aktuell erschlief3t,> schreiben
und publizieren mehrere Autoren, die gleichfalls fiir eine populire Physiko-
theologie in diesem Sinn eintreten. Nur ein Autor sei hierfir im Folgenden an-
gefithrt: Johann Gottlieb Walpurger, der zur zweiten (oder noch eher dritten)
Reihe der Aufklirer zihlte und dessen Namen bereits Gottsched selbst zeitweise
entfiel (»j’ai oublie le nom, mais [il] est un bon Alethophile«®). Walpurger,
sichsischer Physikotheologe und langjahriger Pfarrer in Waldheim, verdffent-
lichte zwischen 1748 und 1754 die vier Binde seiner Cosmotheologischen Be-
trachtungen. Im Register des zweiten, 1749 erschienenen Bandes ist unter dem
Lemma »Gelehrte« zu lesen: »[diese] haben sich nicht zu schimen bey Unge-

studiret, wird offt scharffsinniger seyn, als mancher, der die Doctrin de Terminis, Pro-
positionibus und Syllogismis noch so wohl innen hat. [...] Einige Ungelehrte haben
durch Nachsinnen und Ubung gewisse Regeln von der Leitung des Verstandes gelernet,
wissen es aber selber nicht, und wenn zu ihrer natiirlichen Fihigkeit der Unterricht
der Regeln der wahren Vernunffts-Wissenschafft kime, kdnten sie es viel weiter brin-
gen, als so.« (Von Rohr, Einleitung zu der Klugheit zu leben, S. 94. Herv. im Orig.)

60 So bereits in der Erstauflage der Schrift von 1715: Julius Bernhard von Rohr, Einlei-
tung zu der Klugheit zu leben [...], Leipzig 1715, S. 446.

61 Jakob Theodor Klein, Was irrende Streich- oder Zugvégel sind, auch wo die meisten
Végel, besonders Schwalben und Storche tiberwintern, in: Versuche und Abhandlun-
gen der naturforschenden Gesellschaft in Danzig 1 (1747), S. 407—506, hier S. 477.

62 Johann Christoph Gottsched, Briefwechsel unter Einschluss des Briefwechsels von
Luise Adelgunde Victorie Gottsched, hg. von Detlef Déring u. a., bisher 15 Bde., Ber-
lin und New York 2007 ff.

63 Ebd., Bd.s, S. 441.
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lehrten, die aus der Erfahrung oft mehr als sie wissen, in die Schule zu gehen«.4
Sucht man im Text weiter, so fithrt Walpurger an der fraglichen Stelle am Bei-
spiel der Seemuschel aus:

Die besten und griindlichsten Nachrichten von dem Ursprung und Wachs-
thum der Perlen haben wir solchen Leuten zu danken, die sich unter die
Weltweisen zu zihlen niemals verlanget haben und wir sehen daraus, das
auch solche Leute an Erfindung und Ausbreitung der Wissenschaften An-
theil haben, und von denen Geheimnissen der Natur aus Erfahrung oft
griindlicher urtheilen, als die spitzfindigsten Gelehrten.®

Walpurger warnt die Gelehrten davor, sich vorschnell in die tiberlegene Posi-
tion der Wissenden dem einfachen Volk gegeniiber einzufinden. Dies wire
eine Rolle, die ihnen nicht zusteht, denn die »gemeinen Leute [...] erinnern die
Gelehrten ihrer Demut und Bescheidenheit, die sie bey ihrer Lehrbegierde zu
beobachten haben.«®¢ Brockes’ Bild der livlindischen Bauern kontrastiert da-
bei sehr deutlich mit der Einschitzung ihrer intellektuellen Fihigkeiten bei
Walpurger:

Die innergermannlindischen und lieflindischen Bauern aber wissens bes-
ser, und lachen tiber dergleichen [gelehrte, K.L.] Einfille [...] Kurz, sie ge-
ben uns mehr Licht in dieser Sache, als die Weltweisen zum Theil, die da-
von ein langes und breites geschrieben. Und dies erinnert die Gelehrten,
daf$ sie sich nicht zu schimen haben, von dergleichen Leuten etwas zu ler-
nen, ja das sie wohl thun, wenn sie bey ihnen in die Schule gehen, und auf
ihre Handlungen Acht haben, auch bey Gelegenheit ihre Werkstidte besu-
chen, und sich ihre Erfahrungen zu Nutze machen.®”

Die Aufforderung, das arbeitende Volk an seinen >Werkstitten« aufzusuchen,
steht in erstaunlicher Nihe zu den zeitgleichen Bemithungen der Encyclopé-
disten in Frankreich; deren ausdriickliches Ziel bestand bekanntlich in einer
Gesamtschau des menschlichen Wissens ihrer Zeit und dafiir tauschten sie
sich ebenfalls mit Gelehrten und Handwerkern aus dem einfachen Volk aus.

64 Johann Gottlieb Walpurger, Cosmotheologische Betrachtungen deren wichtigsten
Wunder und Wahrheiten im Reiche der Natur und Gnaden zur Verherrlichung ihres
glorwiirdigen Urhebers, zur Beschimung des Unglaubens und zur allgemeinen Erbau-
ung; schrift- und vernunftmissig ausgefertigt, Bd. 2, Chemnitz 1749, unpag. Register,
S. 641.

65 Ebd., S.174.

66 Ebd.

67 Ebd., S.175.
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So verweist die deutsche Aufklirung nicht zuletzt noch in ihren Ausliufern
(und in den Schriften eher randstindiger Autoren wie Walpurger) auf einen
gesamteuropidischen Kontext, in dem sich eine aufgeklirte Aneignung und Po-
pularisierung von Wissen vollzog.

V. Zusammenfassung und Ausblick

In Anbetracht der eingangs beschriebenen Leerstelle in den Sozialgeschichten
der deutschen Volksaufklirung war zu fragen: Welche Rolle spielte das Wissen
der einfachen (Land-)Bevélkerung im Aufklirungsprozess bereits wihrend der
ersten Jahrhunderthilfte? Existierte unter den Gelehrten ein Bewusstsein dar-
tiber, dass es besonderer Mittel der Popularisierung bedurfte beziechungsweise
eigene Darstellungsstrategien benétigt wurden, um das einfache Volk zu errei-
chen? Und tritt der »gemeine Mann« wirklich erst nach 1750 im Kontext der
Agraraufklirung als Gesprichspartner der Gelehrten in Erscheinung?

Unsere Textlektiiren haben erbracht, dass man dem Wissen des einfachen
Volks schon vor der Jahrhundertmitte vielfach mit Wertschitzung begegnete:
Im Systemzusammenhang der Physikotheologie achtet man die Naturkennt-
nisse des »gemeinen Mannes« als eine wertvolle Quelle fiir die gelehrte Welt-
erschlieffung; umgekehrt zeichnet sich auch ein Wissen der Gelehrten iiber die
Notwendigkeit einer genuin >populirenc Vermittlungsmethode hier bereits ab.

Diese Vor- und Frithformen einer Volksaufklirung werden jedoch erst dann
sichtbar, wenn man die Diskurse der Theologie als einen integralen Bestandteil
der deutschen Aufklirung wahr- und ernst nimmt. Historische Darstellungen,
die in der Aufklirungsepoche vorrangig einen Sikularisierungsprozess erken-
nen, mussten den enormen Stellenwert tendenziell verschatten, den das religiose
Denken noch fiir die allermeisten Volksaufklirer besafl. So hat Reinhart Siegert
in seiner einschligigen sozialgeschichtlichen Studie iiber die »Volkslehrer« stu-
dierte Theologen als die wichtigste Trigergruppe der Volksaufklirung ausge-
macht.®® Danach waren es neben Medizinern und Schullehrern in erster Linie

68 Vgl. Reinhart Siegert, Die >Volkslehrer«. Zur Trigerschicht aufklirerischer Privat-
initiative und ihren Medien, in: Jahrbuch fiir Kommunikationsgeschichte 1 (1999),
S.62-86. Zu den 6konomischen und gesellschaftlichen Voraussetzungen volksaufkla-
rerischen Engagements im 18. Jahrhundert, die ausgerechnet den Pfarrer zum — welt-
lichen — Volkslehrer machten, vgl. Gétz Wamke, Pfarrer als weltliche >Volkslehrer.
Motive und praktische Projekte, in: Volksaufklirung. Eine praktische Reformbe-
wegung des 18. und 19. Jahrhunderts, hg. von Holger Béning, Hanno Schmitt und
Reinhart Siegert, Bremen 2007, S. 73-88.
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Dorfpfarrer und Landgeistliche, die als selbsternannte >Volkslehrer« Bildung
und praktisches Wissen weiten Teilen der Bevolkerung vermittelten. Dass deren
Popularisierungsstrategien aber selbst wiederum an theologische Traditionen
anschlossen, wird von Siegert kaum erwogen.

Klarerweise ist eine Popularisierung von innerweltlichem Wissen nur unter
der Annahme sinnvoll, dass die Welt auf absehbare Zeit weiter Bestand hat —
und ihre Erforschung und Kultivierung deshalb der dafiir aufgewandten Miihe
lohnen. Dass gerade diese Grundiiberzeugung bis weit ins 18. Jahrhundert nicht
selbstverstindlich war (man denke zum Beispiel an die Endzeiterwartungen im
Pietismus der Schwabenviter), macht eine Abgrenzung der Volksaufklirung
von zeitgendssischen Erweckungsbewegungen sehr plausibel. Das schliefit je-
doch nicht aus, dass zentrale Postulate der Volksaufklirer in theologischen Kon-
texten angedacht und vorformuliert wurden; oder dass, anders gesagt, religiose
Texte, die auf die Jahre vor 1750 datieren, bereits volksaufklirerisches Wissen
enthalten.

So gesehen wire die Kontinuitit, in der die Debatten der Agraraufklirer zu
den Schriften der Physikotheologen stehen, stirker zu gewichten als der bisher
vor allem betonte Bruch mit religidsen Weltbildern. Bei vielen Autoren gehen
die frommen Betrachtungen iiber die Natur Hand in Hand mit Uberlegungen
zu deren landwirtschaftlicher Nutzbarmachung. In welcher Weise dies im Dia-
log mit dem >gemeinen Volk« geschehen sollte, mag abschlieflend ein Traktat
tiber den Weinbau illustrieren, den Julius Bernhard von Rohr in einer kommen-
tierten Ubersetzung 1730 herausgab und dessen Autorvorrede von der Physiko-
theologie im Werk von Rohrs, die uns hier beschiftigt hat, direkt auf eine agra-
rische Aufklirung weiterleitet:

Und ob auch einer mir vorwerffen mochte, es verstiinde fast jeder Bauer
diese Arbeit wohl, dem gebe ich zur Antwort: Ob sie es wohl verstehen, so
ist die Frage, ob sie es auch ihren Wein-Herrn beichten? und verstehet offt
ein Bauer die Hauf$haltung besser denn sein Herr.®

69 Ernst Abraham von Dehn, Viticultura Germaniae Oeconomica, Oder HaufSwirth-
liche auf Teutschland gerichtete Nachricht von dem Wein-Bau, hg. von Julius Bern-
hard von Rohr, Leipzig 1730, unpag. Vorrede, S. 4.
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DAS FLUIDE ICH
TRANEN IN GOETHES DIE LEIDEN DES JUNGEN WERTHERS (1774)
UND JACOBIS WOLDEMAR (1779)

Fiir Wolfgang Riedel zum 70. Geburtstag

Abstracts:

Ausgehend von einem kurzen Abriss der zeitgendssischen Untersuchungen zum Trinen-
fluss in Medizin und Popularphilosophie, analysiert der Beitrag die poetische, im weite-
ren Sinne psychologische Funktion, die das Weinen im empfindsamen Roman des
18. Jahrhunderts spielt. In Goethes Werther werden die Trinen dem Protagonisten zur
Form einer Selbstkonstitution, die ihrerseits als emotionale Regung der sprachlichen
Wirklichkeitswahrnehmung folgt. In Jacobis Woldemar wiederum gerit der Tranenfluss
zum eigentlichen Medium der Ich-Setzung. In beiden Romanen ist das weinende Ich in-
stabil und anmaflend, schwach und doch omnipotent. Es nimmt damit das romantische
Ich vorweg, das sich iiber Akte der autonomenen Selbstsetzung zum Medium einer hyb-
riden Subjektivitit erklirt.

Departing from a brief survey of enlightened studies on medical and anthropological
functions of tears, the essay tackles the poetic and psychological aspects in which Ger-
man novels of the late 18th century are depicting crying heroes and their affective econo-
mies. Goethe’s Werther is showing a main character whose tears as a form of emotional
comment are following the verbal apperception of reality. In Jacobi’s Woldemar the
stream of tears turns into the major medium of self constitution. The novels characterize
an ambiguous ego, both unstable and presumptious, weak and powerful. They prelude
the romantic ego and its autonomous constitution by acts of self-imposition as a medium
of hybrid subjectivity.

1. Einleitung

Eine Philosophie der Trinen< werde an unseren Schulen nicht unterrichtet, be-
klagt Edward Young 1742 in seinen Night Thoughts.! Schack Hermann Ewald

1 Edward Young, The Complaints: Or, Night Thoughts on Life, Death & Immortality,
London 1743 (recte: 1742), S.137f. (Night The Fifth): »Lorenzo! hast thou ever
weigh'd a sigh? Or studyd the Philosophy of Tears? (A Science, yet, unlecturd in our
Schools!)«
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bemerkt mehr als vierzig Jahre spiter, dass, wer sich mit menschlichen Leiden-
schaften aller Art befasse, noch immer ein Auflenseiter auf dem Feld der Ge-
lehrsamkeit bleibe.> Solche Befunde mochten fiir die rationalistische Schulwis-
senschaft, aber lingst nicht mehr fiir das breite Spektrum zeitgendssischer Ver-
offentlichungen in der zweiten Hilfte des 18. Jahrhunderts zutreffen. Vor allem
Popularphilosophie, Anthropologie und Erfahrungsseelenkunde beschiftigten
sich griindlich mit der Welt menschlicher Gefiihle und Empfindungen. Nie-
mals zuvor fand die Sprache der Affekte in ihrer Phinomenologie, Atiologie
und Pathologie derart grofSe Aufmerksamkeit wie zur Zeit der Spitaufkli-
rung? Das gilt fiir Fragen der Leidenschaften und psychischen Erkrankungen,
fiir mentale Haltungen wie Melancholie, Trauer, Enthusiasmus oder Schwiir-
merei; aber auch fiir die kérperlichen Zeichen der Affekte, das Erbleichen und
Erroten, die Ohnmacht und, nicht zuletzt, das Weinen — Vorginge, die man
als unwillkiirliche Reaktionen auf Gefiihlseindriicke verschiedenster Art deu-
ten darf. Georg Friedrich Meier nennt 1744 die Zergliederung der mensch-
lichen »Gemiithsbewegungen« eine eigene »Wissenschaft«, die einem syste-
matischen Anspruch folge.* Vor allem die perceptiones obscurae, die dunklen
Vorstellungsarten, haben die spitaufklirerische Philosophie fasziniert, weil sie
an ihnen das selbst wiederum rational begriffene Zusammenwirken von Geist
und Korper exemplarisch untersuchen konnte’

Mustergiiltig schligt sich diese Tendenz seit der Mitte des 18. Jahrhunderts
im breitenwirksamen Diskurs tiber die Affektokonomie des Weinens nieder.
Vornehmlich die aufgeklirte Popularwissenschaft mit ihrer starken Affinitit zu
Fragen der Psychologie und Anthropologie erdrtert das Thema.® In Zedlers
Universal-Lexicon (1731-1754) umfasst der 1745 publizierte Artikel zur »Thrine«

2 Schack [Jacques] Hermann Ewald, Ueber das menschliche Herz; ein Beytrag zur Cha-
rakeeristik der Menschheit, Erfurt 1784, Vorrede, Bl. 5(v): »Nach dem gemeinen
Sprachgebrauch« sei der Begriff des Herzens, so heif3t es, »ein Fremdling, der im Ge-
biete der Philosophie gewoehnlich uebel hauset.«

3 Vgl. hier Steffen Martus, Aufklirung. Das deutsche 18. Jahrhundert. Ein Epochenbild,
Berlin 2015, S. 554 ff,, ferner am konkreten Beispiel Wolfgang Riedel, Erkennen und
Empfinden. Anthropologische Achsendrehung und Wende zur Asthetik bei Johann
Georg Sulzer, in: Der ganze Mensch. Anthropologie und Literatur im 18. Jahrhundert.
DFG-Symposion 1992, hg. von Hans-Jiirgen Schings, Stuttgart und Weimar, S. 410—439.

4 Georg Friedrich Meier, Theoretische Lehre von den Gemiithsbewegungen tiberhaupt,
Halle 1744, S. 3.

s Vgl. hier Wolfgang Riedel, Die Aufklirung und das Unbewufite. Die Inversionen des
Franz Moor, in: Jahrbuch der Deutschen Schillergesellschaft 37 (1993), S. 198—220.

6 Vgl. Irmgard Miiller, Dakryologia: Physiologie und Pathologie der Trinen aus medizin-
historischer Sicht, in: Trinen, hg. von Geraldine Spiekermann und Beate S6ntgen, Pader-
born 2008, S. 75—-92.
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21 engbedruckte Spalten, der zum »Weinen« — aus dem Jahr 1747 — immerhin
noch neun.” Der Eintrag zur >Tridnec erschliefSt das Thema zunichst tiber eine
physiologische Dimension und geht sodann zur Ursachenforschung iiber.? In
seinem allgemeinen Teil nimmt er eine cartesianische Perspektive ein, indem er
Korper und Geist als zwei harmonisch aufeinander bezogene »Uhrwercke« be-
stimmt.? Dieser Blickwinkel macht verstindlich, weshalb jeder Affekt »mit ge-
wissen Verdnderungen und Bewegungen im Corper verbundenc ist.”® Das Wei-
nen bildet die physische Antwort auf geistig-seelische Erregungszustinde. Das
Uhrwerk des Korpers folgt dem Rhythmus der psychischen Impulse, sodass
eines eng mit dem anderen verkniipft bleibt. Durch die Fahigkeit zum Weinen,
die Tiere nicht besitzen, zeichnet sich der Mensch zuallererst als gesellschaft-
liches Wesen aus. Mit seinen Trinen bewirke er jenes Mitleid, das eine seiner
wichtigsten altruistischen Begabungen bildet und ihn mit seinesgleichen in
einer Gefithlskommunitit eigener Art vergemeinschaftet. Das cartesianisch ge-
dachte Zusammenspiel von Leib und Seele findet sein Pendant in der »Sociali-
tit« von Leiden und Mitleiden, die durch die Zeichensprache der Trinen kon-
stituiert wird."

Zur cartesianischen Rahmenkonstruktion dieses Beschreibungsmusters ge-
sellt sich eine Deutung in der Traditionslinie der im 18. Jahrhundert medizi-
nisch noch unangefochtenen, aus der Antike stammenden Humoralpathologie,

7 [Johann Heinrich Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon aller Wissenschaften
und Kiinste, welche bif$hero durch menschlichen Verstand und Witz erfunden und ver-
bessert worden [...], 64 Bde. und 4 Supplement-Bde., Halle und Leipzig 1732—1750;
1751—1754, Bd. 43, Sp. 1737-1759 (»Thrine«); Bd. 54, Sp. 702—711 (»Weinen).

8 Noch Thomas Manns Roman Der Zauberberg (1924) bietet 180 Jahre spiter eine lexi-
konartige Definition des Themas, die sich wie eine Variante des Zedler-Eintrags liest:
»[...] dies klare Naf3, so reichlich-bitterlich flieflend tiberall in der Welt und zu jeder
Stunde, daff man das Tal der Erden poetisch nach ihm benannt hat; dies alkalisch-
salzige Driisenprodukt, das die Nervenerschiitterung durchdringenden Schmerzes,
physischen wie seelischen Schmerzes, unserem Kérper entprefit. Er wufite, es sei auch
etwas Muzin und Eiweif§ darin.« (Thomas Mann, Der Zauberberg, Frankfurt a. M.
1959, S.744.)

9 [Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon, Bd. 43, Sp. 1743 und Sp. 1747.

10 Ebd.

11 Ebd., Bd.s4, Sp.703. Zum philosophischen Kontext des Mitleidsgedankens im
18. Jahrhundert — befremdlicherweise jedoch ohne jeden Bezug auf den hier einschla-
gigen Lessing — vgl. Henning Ritter, Nahes und fernes Ungliick. Versuch iiber das
Mitleid, Miinchen 2004, insb. S.178ff. Fiir eine kulturgeschichtliche Perspektive
(allerdings mit unzuverlissigen Quellenangaben und in der Darstellung sehr assozia-
tiv) vgl. Tom Lutz, Trinen vergieen. Uber die Kunst zu weinen. Aus dem Amerikani-
schen von Diane von Weltzien, Hamburg und Wien 2000 (= Crying — The Natural
and Cultural History of Tears), insb. S. 77 ff. (zur »Geschichte des Trinenflusses«).
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die das Weinen als Indikator fiir das Entweichen kdrpereigener Sifte betrachtet.
Trinen bilden sich durch eine Erregung der Leidenschaften, die das Blut erhit-
zen und damit eine verstirkte Produktion von Fliissigkeit in der Trinendriise
auslosen.” Sie lassen den wissrigen Anteil des im Kopf zirkulierenden Blutes
austreten und sorgen damit fiir einen Druckabbau, der seinerseits Erleichterung
bewirkt.” So wie der Cartesianismus einen Gleichklang der Uhrwerke von Kérper
und Geist verlangt, zielt das Modell der seit Hippokrates und Galen kaum ver-
dnderten Humoralpathologie auf eine Balance der Siftefliisse.™ Die Trinen ge-
wihrleisten, dass es zu keinerlei Uberdruck bei den Korperfliissigkeiten kommt,
indem sie fiir einen Abgang tiberschiissiger Humores sorgen. Der Artikel stellt
an diesem Punkt einen Zusammenhang zwischen dem Trinenstrom und der
Ebene der Sexualitit her:

Es ist was besonders, dafd einige Gemiiths=Affecten bey einigen Menschen
dem Corper grofSen Schaden zufiigen, wenn nicht gleich auf dieselben ein
oder anderer Abfluf§ erfolget; welcher im Gegentheil so wohl den zu be-
fiirchtenden Schaden abzuwenden, als auch selbst den ganzen Gemiiths=
Affect zu stillen vermogend ist. Z.E die Geilheit ist einer der gewaltsamsten
Affecten, die den Corper in verschiedenste Umstinde setzen kann. Sobald
dabey der Abfluss des Saamens, auf welche Art es wolle geschehen, legt sich
alles zur Ruhe, so lange aber dieser Abfluf§ aufgehalten und verhindert
wird, wihrt es sehr lange, ehe so wohl die im Gemiithe dabey erregten Ver-
dnderungen als die im Corper hervor gebrachten Bewegungen zu ihrer na-
thiirlichen Ordnung wieder geraten kénnen.”

Der Trinenfluss 16st eine Spannung aus und ist darin der Ejakulation ver-
gleichbar. Umgekehrt bewirken die Stauung der Trinen im Auge und das Zu-
riickhalten des Samens korperinternen Druck, der zu »Schadenc fithren kann.
Beides lisst sich mithilfe des cartesianischen Dualismus von Leib und Seele

12 [Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon, Bd. 43, Sp. 1748. Vgl. mit Blick
v.a. auf Galen Christopher Gill, Die antike medizinische Tradition. Die korperliche
Basis emotionaler Dispositionen, in: Klassische Emotionstheorie. Von Platon bis
Wittgenstein, hg. von Hilge Landweer und Ursula Renz, Berlin und New York 2008,
S.97—117. Zur cartesianischen Basis vgl. Lutz, Trinen vergieflen, S. 79 f.

13 [Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon, Bd. 43, Sp. 1751; vgl. auch die Aus-
fithrungen zum »Weinen«, Bd. 54, Sp. 701 f.

14 Dazu auch Elsbeth Dangel-Pelloquin, Stromende und stockende Wasserwerke. Jean
Pauls Trinenerregungskunst, in: Jahrbuch der Jean-Paul-Gesellschaft 46 (2011), S. 29—50,

hier S. 33 ff.
15 [Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon, Bd. 43, Sp. 1752.



DAS FLUIDE ICH 37

ebenso gut verstehen wie durch die Humorapathologie. Die Uhrwerke miissen
zusammenstimmen, damit kein Ungleichgewicht zwischen Korper und Geist
entsteht, und die Sifte diirfen sich nicht stauen, weil es sonst zu einer gefihr-
lichen Erhitzung des Leibes mit Fieber und Schmerzen kommt. Der Hallenser
Medizinprofessor Ernst Anton Nicolai iibernimmt diese Perspektive in seinen
Gedancken von Thraenen und Weinen (1748), die das Thema unter Hinblick
auf physiologische Voraussetzungen, seelische Wirkungen und kérperliche
Aspekte mit detaillierter Akribie behandeln. Das Weinen gilt als Moglichkeit
der Befreiung vom Druck in den Gefiflen und als Mittel der Entschlackung
des Korpers; zumindest bei Personen ohne zu starke innere Hitze.'® Ahnliche
Abflussfunktionen beschreibt im Hinblick auf die Trinenproduktion auch
Johann August Unzer in seiner Physiologie der eigentlichen thierischen Natur
thierischer Korper (1771)."7

Ein regelmifliger Trinenstrom sorgt nach den Prinzipen der Humoralpatho-
logie fiir eine Druckerleichterung im Siftehaushalt. Weder kann so das Blut
iberhitzt werden noch der Urin sich stauen, wie es im Zedler-Artikel heif3c.”®
Das Weinen bietet also ein Ventil, das vor allem physische Erleichterung ge-
wihrt. Dass es nach dem zeitgendssischen Verstindnis auch blutigen Trinen-
fluss gibt — bei Frauen als Ersatz fiir ausbleibende Menstruation —, ist gemifS
humoralpathologischer Auffassung nur folgerichtig, weil die korperinternen
Flussigkeiten jederzeit gemeinsam in natiitlicher Verbindung ausgeschieden
werden kénnen.” Der Mediziner Nicolai erklirt ganz in diesem Sinne, das Tri-
nensekret enthalte Elemente des Blutes, die mit dem Weinen austreten; noch
William Wordsworth wird in seinem ersten publizierten Gedicht aus dem Jahr
1787 die Verbindung von Tridnen und Blut als »violette Flut« beschwéren.>® Fiir
das Urinieren wiederum gilt, dass ein verstirkter Trinenfluss dem Blasendruck
Erleichterung verschafft, weil er fiir eine generelle Fliissigkeitsabfuhr sorgt. Eine

16 Ernst Anton Nicolai, Gedancken von Thraenen und Weinen, Halle 1748, S. 43 f.

17 Johann August Unzer, Erste Griinde einer Physiologie der eigentlichen thierischen
Natur thierischer Kérper, Leipzig 1771, S. 473.

18 [Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon, Bd. 43, Sp. 1753.

19 Ebd., Sp.1754. Ausdriicklich betont der Artikel, dass es sich hier um eine physio-
logische Substitution der ausbleibenden Monatsblutung handle.

20 Ernst Anton Nicolai, Gedancken von Thraenen und Weinen, S. 46 ff.; William Words-
worth, On Seeing Miss Helen Maria Williams Weep at a Tale of Distress (1787):
»SHE wept. — Life’s purple tide began to flow / In languid streams through every thril-
ling vein; / Dim were my swimming eyes — my pulse beat slow, / And my full heart
was swell'd to dear delicious pain.« (William Wordsworth, On Seeing Miss Helen Ma-
ria Williams Weep at a Tale of Distress, in: European Magazine 40 (1787), S. 202.)
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»Redensart«, die man gern »zum Trost der Weinenden vorzubringen pflegt,
lautet: »Man solte sie nur weinen lassen, denn was man weg weinete, diirffte
man nicht wegpissen.«*' Die humoralpathologische Erklirung hat universellen
Charakter, insofern sie das Zusammenwirken aller Kérperfliissigkeiten hervor-
hebt. Demgemif§ muss das Weinen als Mittel zur Herstellung der inneren Ba-
lance wie zur Gewinnung des Gleichgewichts zwischen Leib und Seele gelten.

Der Mediziner Johann Friedrich Ziickert beschreibt in seiner Abhandlung
Von den Leidenschaften (1764) denselben Mechanismus der emotionalen Ent-
spannung: »Aber so bald der Thrinenfluf§ erfolget, so wird ein Theil der Trau-
rigkeit gleichsam mit weggeschwemmet.«*> Auch Ziickert argumentiert auf der
Basis der Humoralpathologie, wenn er Menschen mit groflerer korperinterner
»Feuchtigkeit« eine stirkere Affintitit zum Weinen zuschreibt.” Der Trinen-
fluss bietet damit ein Beispiel fiir die gelegentlich heilsame Wirkung affektiver
Reaktionen, denen Ziickert sonst den Kampf ansagt. Ziel seiner Schrift ist es,
den »Schaden des Korpers, aber auch den, welchen die Seele von den Leiden-
schaften hat, deutlich zu zeigen.«** Ein Mechanismus wie der Tranenfluss bildet
die Ausnahme im Spektrum der Affekewirkungen, die Leib und Psyche durch-
schreiten konnen. Denn durch ihn diirfen die Emotionen gleichsam ablaufen,
ohne dass sie dauerhafte Folgen im psychophysischen Apparat auslésen. Die
Trine sei, so schreibt Jean Paul, »nur der korperliche Nilmesser des Austretens
irgendeines Gefiihls«, das sie anzeige und sichtbar mache.”> Der Leib, der sich
im Prozess der Zivilisation seit der Aufklirung verschlossen hat und schicklich
versperrt sein muss, ldsst sich durch den Trinenstrom fiir einen Augenblick der
Freude oder Trauer 6ffnen.?® Die Literatur der Zeit wird uns allerdings vor-
fithren, dass Psyche und Korper im Moment des Weinens weitaus komplexeren
Interaktionsprozessen unterliegen, die von der Wissenschaft theoretisch nicht
annihernd erfasst worden sind.

Trinen gehoren zu den hervorragenden Leitmotiven der ab 1750 aufkom-
menden empfindsamen Romane, aber auch des biirgerlichen Trauerspiels. Les-
sing konstatiert diesbeziiglich im November 1756 in einem Brief an seinen
Freund Friedrich Nicolai, dass das Weinen »aus einer Vermischung der Traurig-

21 [Zedler,] Grosses vollstindiges Universal-Lexicon, Bd. 43, Sp. 1754.

22 Johann Friedrich Ziickert, Von den Leidenschaften. Zweyte sehr vermehrte und ver-
besserte Auflage, Berlin 1768 [1764], S. 63.

23 Ebd,, S.6.

24 Ebd.

25 Jean Paul, Kleine Nachschule zur isthetischen Vorschule (1825), in: Ders., Simtliche
Werke, hg. von Norbert Miller, Miinchen 1959—-1987, Bd. 1.5, S. 457—514, hier S. 477.

26 Vgl. Dangel-Pelloquin, Strémende und stockende Wasserwerke, S. 36.
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keit und Freude« entstehe.?” Genau diese Kombination von hellen und dunklen
Affekten, die sich in den Trinen manifestiert, bildet fiir die literarische Ge-
fithlskultur der Zeit einen besonderen Reiz. Am Motiv des Weinens zeigt schon
die religiose Erbauungspoesie des 16. und 17. Jahrhunderts — etwa Robert
Southwells Prosastiick {iber die weinende Maria Magdalena (1591) — unter-
schiedlichste Gemiitszustinde in diversen Abstufungen und Verbindungen auf.?8
Im aufgeklirten Kontext reprisentiert es nun jene komplexe Affekestrukeur
der gemischten Gefiihle, wie sie die Popularphilosophie — exemplarisch Michael
Ignaz Schmidts Geschichte des Selbstgefiihls (1772) — als generelles Merkmal der
menschlichen Seelenverfassung beschreibt.? Trinen werden zu einem Signale-
ment der empfindsamen Psyche, das in keinem Roman der Epoche fehlen darf.
Texte wie Jean-Jacques Rousseaus Julie ou la Nouvelle Héloise (1761), Lawrence
Sternes Sentimental Journey (1769) oder Henry Mackenzies Man of Feeling
(1771), dessen von Karl Gotthelf Lessing besorgte deutsche Ubersetzung 1774 er-
scheint, fithren weinende Heldinnen und Helden in grofler Zahl vor.3® Nicht
ausbleiben konnte dabei die Tendenz zur Trivialisierung und Abnutzung des
Topos, die Jean Paul Jahrzehnte spiter im kritischen Riickblick hervorhebt:
»Wir haben aus jenen weinerlichen Zeiten, wo jedes Herz eine Herzwassersucht
haben sollte, ganze nasse Binde, worin wie vor schlechtem Wetter Phobus in
einem fort Wasser zieht, uns aber damit nur desto mehr austrocknet.«3* Robert
Southwell hatte in seiner Prosarede iiber Maria Magdalenas Trauer am Grab
Christi davon gesprochen, dass die Trinen >michtige Redner« seien, die jeden
Richter besinftigen konnten.?* Mit Jean Pauls Befund erscheinen sie nun, nach
einer erschopfenden Phase empfindsamer Beanspruchung, als leere Zeichen
ohne echtes affektives Wirkungspotential.

27 Gotthold Ephraim Lessing, Briefwechsel iiber das Trauerspiel, in: Ders., Werke, Bd. 1V,
hg. von Herbert G. Gopfert, Miinchen 1973, S. 153—228, hier S. 163 (Brief an Fried-
rich Nicolai, November 1756).

28 Robert Southwell, Mary Magdalene’s Funeral Tears; The Triumph over Death; and
An Epistle on Comfort; etc., etc. From the Edition of 1593, London 1828, S. 10-84,
hier S. 38.

29 [Michael Ignaz Schmidt,] Geschichte des Selbstgefiihls, Frankfurt a. M. und Leipzig
1772, S. 9 (mit dem Hinweis, dass derselbe Eindruck beim einen Lachen, beim ande-
ren Weinen auslosen konne).

30 Vgl. Manfred Pfister, Die bitteren siiflen Trinen des Lawrence Sterne, in: »So muf§ ich
weinen bitterlich«. Zur Kulturgeschichte der Trinen, hg. von Renate Méhrmann,
Stuttgart 2015, S. 111-136.

31 Jean Paul, Kleine Nachschule zur isthetischen Vorschule (1825), S. 478.

32 Southwell, Mary Magdalene’s Funeral Tears; The Triumph over Death; and An
Epistle on Comfort; etc., etc., S. 68.
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Fir den deutschsprachigen Roman des 18. Jahrhunderts spielt das Weinen
nicht nur im engeren Kontext der vom Pietismus geprigten Empfindsamkeit
sowie der direkten Nachahmung europiischer Vorbilder von Prévost iiber
Richardson und Fielding bis zu Sterne, Rousseau und Mackenzie eine zentrale
Rolle.* Wie stark es mit jenen sexuellen Aspekten konnotiert ist, die auch der
Zedler-Artikel anspricht, zeigt das folgende, besonders einleuchtende Beispiel
aus Wielands Geschichte des Agathon (1766—1767).34 Es geht um einen Traum,
von dem das sechste Buch des Romans im vierten Kapitel berichtet. Der Held
hat soeben die Hetdre Danae kennengelernt, die seinen moralisch strengen Pla-
tonismus auf die Probe stellt. Nach einer aufreizenden Tanzvorfithrung im
Hause des Hippias begibt er sich im Landgut der Danae mit »einer Verwirrung
von uneinigen Gedanken und Gemiithsbewegungen« zu Bett.> Agathons Traum
beginnt damit, dass ihm Danae eine Schale »voll Nektars« reicht und zu einem
wilden Tanz verfiihrt.3¢ Plétzlich ist Agathon allein und hat den Eindruck, er sei
erwacht. Er befindet sich »an der Spitze eines jahen Felsen, unter welchem ein
reissender Strom seine beschiumten Wellen fortwilzte.«3” Am anderen Ufer
steht seine Jugendliebe Psyche, die er zu erreichen versucht. Sie zeigt ihm einen
Tempel in der Ferne, der ihn an die heilige Stitte von Delphi erinnert. Dieses
Bild [6st eine heftige emotionale Bewegung in ihm aus: »Thrinen stiirzten bey
diesem Anblick iiber seine Wangen herab.«® Psyche flieht vor ihm und liuft zu
einer »Bildsdule der Tugend, er méchte ihr nacheilen, versinkt jedoch plétzlich
in tiefem Schlamm.? In diesem Moment erwacht er, und die emotionale Er-
schiitterung, die ihn beherrscht, duflert sich in einem Trinenstrom:

Er weinte so lange und so heftig, dafl sein Hauptkiissen ganz davon
durchnetzt wurde. Ach, Psyche! Psyche rief er von Zeit zu Zeit aus, indem
er seine gerungenen Arme wie nach ihrem Bilde ausstreckte; und dann
brach eine neue Flut aus seinen schwellenden Augen.+°

33 Vgl. Gerhard Sauder, Empfindsame Trinen, in: »So muf§ ich weinen bitterlich,
S.137-175.

34 Christoph Martin Wieland, Geschichte des Agathon (1766/67), Simmtliche Werke,
Leipzig 1794—1811. Faksimile-Neudruck, Bd. I, Hamburg 1984, S. 302 ff.

35 Ebd., S. 302.

36 Ebd., S. 303.

37 Ebd.

38 Ebd, S. 304.

39 Ebd.

40 Ebd., S.305.
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Die Metaphorik spricht hier eine klare Sprache; sie beschreibt einen sexuellen
Akt, der das eigentliche Bedeutungszentrum von Agathons Traum bildet. Auf
einer oberflichlichen Ebene handelt er vom Ringen um eine moralische Grund-
entscheidung, die ihn die reine Geliebte anstelle der verfithrerischen Hitere
wihlen lisst. Doch der metaphorische Subtext verweist auf den kontinuier-
lichen Sinn des Sexuellen, wie er durch die Bilder des Tanzes und des reiflen-
den Stroms bezeichnet wird. Nicht nur der Danae-Teil des Traums, sondern
auch die Psyche-Sequenz ist sinnlich gefirbt. Psyche verweist ihn zwar auf den
Tempel und die Siule der Tugend, wird aber unter den Blicken des Helden
zum Objekt einer erotischen Projektion. Mit dem eigentlichen Erwachen er-
tille sich diese Projektion, denn die Trinen, die nun wirklich aus Agathons
»schwellenden Augenc« flieflen, stehen fiir eine geschlechtliche Dimension, die
sie hier kaum verhiillt veranschaulichen. Was im Traum nur imaginir bleibt,
ist nach dem Erwachen metaphorisch evident — das sexuelle Entladungs-
geschehen wird durch die Trinen manifest.

Albrecht Koschorke hat gezeigt, dass das Weinen im Rahmen der biirger-
lichen Affektkontrolle des 18. Jahrhunderts die einzig erlaubte Form der Ge-
fithlsiuflerung aufgrund einer emotionalen — zumeist sexuellen — Anspannung
bildet.#* Weinen ist, wie er formuliert, eine den Trieb abbauende »Katharsis
durch Flissigkeitenmetamorphose«, die es ermoglicht, Spannungen zu iber-
winden, ohne konventionelle Grenzen zu tiberschreiten.#* Anstelle der Fliissig-
keiten des sexuellen Aktes zirkulieren hier die Trinen der Partner, die sich als
erotische Surrogate vermischen. Im Folgenden soll gezeigt werden, dass sich
diese aufgeklirte Form der kérperlichen Interaktion durch einen Verkehr der
Trinen in prominenten Texten der 1770er Jahre nochmals umgestaltet. Nur kurz
nach Wielands Agathon prisentieren Goethes Die Leiden des jungen Werthers
(1774) und Jacobis Woldemar (1779) eine neue, empfindsam gesteigerte Psycho-
okonomie des Weinens, die bisher unbekannte Bedeutungsnuancen umfasst.
Beide Romane gehoren nach Jean Paul zur »italienischen Schule«, die »ein Er-
héhen tiber die gemeinen Lebens-Tiefen« anstrebt.# Sie stiitzen sich auf dhn-
liche Formen einer erotisierten Konzeption des Trinenstroms, wie wir ihnen bei

41 Albrecht Koschorke, Korperstrome und Schriftverkehr. Mediologie des 18. Jahrhun-
derts, Miinchen 1999, S. 87 ff.

42 Ebd., S.136.

43 Jean Paul, Vorschule der Asthetik (1804), in: Simtliche Werke, Bd. 1.5, S. 7—456, hier
S.254. Zu dieser Gruppe, deren Typologie die Grenzen der konventionellen Gattungs-
poetik tiberschreitet, gehéren nach Meinung des Verfassers auch Heinses Ardinghello
(1786), Schillers Geisterseher (1789) und sein eigener 77tan-Roman (1800-1803).
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Wieland begegnet sind, gehen aber eigene Wege, wo die Modellierung des Indi-
viduums in den Blick riickt. Durch die Zeichensprache der Trinen offenbaren
sie ein zunichst leeres, bedeutungsoffenes Ich, das iiber das Weinen als fluides
Subjekt mit verinderlicher Strukeur sichtbar wird.

2. Goethes Werther (1774):
Trinen als Zeichensprache eines unfesten Ich

Im Journal des Luxus und der Moden bemerkt der Magdeburger Superinten-
dent Karl August Ragotzky Ende 1792 kritisch iiber Goethes zu diesem Zeit-
punkt achtzehn Jahre alten Debiitroman: »Ich glaube nicht zuviel zu behaup-
ten, wenn ich sage, daf$ iiber den geschriebenen Werther mehr Thrinen als je
um einen wirklichen Werther floffen.«#4 Empfindsame Literatur beschreibt
Trinenfliisse, die wiederum ihre Leserinnen und Leser zum Weinen bringen.
Die besondere Qualitit des Werther-Romans besteht allerdings darin, dass er
das direkte Reiz-Reaktionsschema, das sich hier offenbart, weitaus komplexer
gestaltet. Die traurige Liebesgeschichte, die er erzihlt, beschrinkt sich nicht
nur auf duflere Stationen einer Leidenshistorie, sondern stiitzt sich wesentlich
auf die Funktion der Einbildungskraft.

Wenn Werther weint, dann bezieht sich das zumeist auf eine Form der
Selbstwahrnehmung, also eine Emotion zweiter Stufe. Nicht eine unmittelbare
Erfahrung oder Anschauung, sondern Ich-Beobachtung, Erinnerungen und
Lektiireeindriicke verursachen bei ihm zumeist den Trinenfluss. So heifSt es
iiber die Reminiszenz an einen verstorbenen Grafen, der einen Garten auf
einem der Hiigel in lindlicher Umgebung in einem kleinen Dorf unweit der
Residenzstadt besitzt: »Schon manche Trine habe ich dem Abgeschiedenen in
dem verfallnen Cabinetgen geweint, das sein Lieblingsplitzgen war, und auch
meins ist.«¥ Werthers Affekte werden zwar primir durch das Aufen stimuliert,
vor allem durch die Natur und deren Anschauung, entstehen aber nur in Ver-
bindung mit Akten der Wahrnehmunggsreflexion. Die besondere Dynamik des
Naturgeschehens, die sich tiber Prozesse des Flieflens und Wachsens, des Blii-

44 Karl August Ragotzky, Uber Mode-Epoken in der Teutschen Lektiire, in: Journal des
Luxus und der Moden, November 1792, S. 549—556, hier S. 551. Zit. nach Empfind-
samkeit. Theoretische und kritische Texte, hg. von Wolfgang Doktor und Gerhard
Sauder, Stuttgart 1976, S. 119.

45 Johann Wolfgang Goethe, Simtliche Werke nach Epochen seines Schaffens. Miinch-
ner Ausgabe. 21 in 33 Binden, hg. von Karl Richter in Zusammenarbeit mit Herbert
G. Gopfert u.a., Miinchen 1985-1998 [abgekiirzt: MA], Bd. 1.2, S. 198.
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hens und Vergehens manifestiert, spiegelt dabei die Veridnderlichkeit des Ich wi-
der. Das Flissige der Natur steht fiir eine besondere geistige Wandelbarkeit;
vom »Strom des Genies«, der die »staunende Seele erschiittert«, ist dann auch
die Rede.#® In zeitgendssischen Abhandlungen steht dieser organische Bildbe-
reich fur die Tatigkeit des psychischen Lebens, wie in Sulzers Theorie der ange-
nehmen und unangenehmen Empfindungen (1762), wo es heiflt: »Die Seele
gleicht einem Flusse, der so lange stetig fortflief3t, als sein Licht nicht aufgehal-
ten wird; der aber aufschwellt und wiitend wird, so bald man seinem Strom
einen Damm entgegen setzet.«*’ Bereits Ernst Anton Nicolais Gedancken von
Thraenen und Weinen (1748) vergleichen die bewegte Seele mit einem Meer,
dessen Wellen unruhig emporsteigen; dasselbe Bild benutzt der katholische
Pfarrer Michael Ignaz Schmidt in seiner Geschichte des Selbstgefiihls (1772).4%
Trinen 18se, so schreibt Karl Philipp Moritz einige Jahre spiter in seinen Bei-
trigen zur Philosophie des Lebens (1780), vor allem der Anblick einer »fernen
Gegend« aus, wenn die Weite der Landschaft alle Konturen verschwimmen
lasst.# Der Erfahrungsseelenkundler Carl Friedrich Pockels bezeichnet ein »zu
lebhaftes und verstimmtes Gefiihl fiir Naturscenen« als Merkmal der empfind-
samen Disposition.’® Wesentlich fiir den Trinenfluss bleibt im Werther die
Kombination aus Fremdwahrnehmung im Blick auf die Natur und Selbstwahr-
nehmung des fithlenden Ich. Exemplarisch wird dieser Zusammenhang in der
beriihmten Ball-Sequenz des Goethe’schen Romans, wo Werther und Lotte zu-
nichst in einem Walzerrausch dahingleiten, der den Tanz als Naturereignis er-
scheinen lisst, und schliefflich Zeugen eines aufzichenden Gewitters werden."
Vom geoftneten Fenster schauen beide auf den prasselnden Sommerregen und

durchleben eine Affektkaskade, die nicht direkt durch die Natur, sondern durch

46 Ebd.,, S. 206, vgl. auch S. 199.

47 Johann George Sulzer, Theorie der angenehmen und unangenechmen Empfindungen,
Berlin 1762, S. 19.

48 Ernst Anton Nicolai, Gedancken von Thraenen und Weinen, S. 98; [Schmidt,] Ge-
schichte des Selbstgefiihls, S. 1o5.

49 Karl Philipp Moritz, Beitrige zur Philosophie des Lebens (1780), in: Ders., Werke,
Bd. 3, hg. von Horst Giinther, 2. Aufl., Frankfurt a.M 1993 [1981], S.7-83, hier
S.2r1.

so Carl Friedrich Pockels, Fragmente zur Kenntnif§ und Belehrung des menschlichen
Herzens. Erste Sammlung, Hannover 1788, S. 137.

51 Die Paare drehen sich beim Walzer wie die Gestirne am Firmament — von »Sphiren,
die »um einander herumrollens, ist bei Goethe die Rede (vgl. MA 1.2, S. 213). Wih-
rend das Menuett gleichsam more geometrico auf einem imaginiren Schachbrett ge-
tanzt wird und die Menschen zu Marionetten verwandelt, nihert sich das Walzer-Paar
in seiner Bewegungsform der Rhythmik der Natur an.
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eine literarische Reminiszenz ausgelost wird. Hier die prominente Szene im
Wortlaut aus Werthers brieflichem Bericht an seinen Freund Wilhelm:

Sie stand auf ihrem Ellenbogen gestiitzt und ihr Blick durchdrang die Ge-
gend, sie sah gen Himmel und auf mich, ich sah ihr Auge trinenvoll, sie
legte ihre Hand auf die meinige und sag