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Heimkehr des Abendlandes.
Nietzsche und die Geschichte des Nihilismus im Denken
von Spengler und Heidegger

Von
AD VERBRUGGE
Amsterdam, Niederlande

Seit Hegels berthmtem Satz ,Die Philosophie ist ihre Zeit in Gedanken
erfasst ist nicht nur die Frage nach der eigenen Zeit, sondern auch diejenige
nach der Geschichte eines der zentralen Themen der modernen Philosophie ge-
worden. Sie beherrschte das Denken von Philosophen wie Hegel, Marx, Nietz-
sche, Spengler und Heidegger und setzte sich von dort aus auf viele Gebiete
durch — auch auflerhalb der Philosophie. Es gibt natiirlich grofle Unterschiede
zwischen diesen Denkern und der Art und Weise, in der sie das Thema der Zeit
und der Geschichte ausgearbeitet haben. Trotzdem konnen wir eine grobe
Zweiteilung machen: Wird der Gang der Geschichte bei Hegel und Marx noch
als der Prozess der Befreiung und Selbstverwirklichung des Menschen auf-
gefasst, so steht bei Nietzsche, Spengler und Heidegger die Frage nach der Ge-
schichte im Zeichen der Erfahrung des Nihilismus — wie unterschiedlich sie
dieses Ereignis auch jeweils auslegen. Sie wenden sich alle drei gegen das positiv-
teleologische Schema der Modernisierung und erfahren die eigene Zeit vielmehr
als ein Problem. In diesem Aufsatz werden wir uns darauf richten, wie Spengler
und Heidegger Nietzsches Erfahrung des Nihilismus in ihrem Denken auf-
genommen haben.

Der Namen Oswald Spenglers wird in diesem Zusammenhang vielleicht
einiges Staunen erregen. Denn er ist nach dem Rummel um sein HJ.LIPT\\ erk
Der Untergang des /-lhmffz?zdes (1917-1922) in den 1920er Jahren ziemlich
schnell in Vergessenheit geraten und wird schon lingere Zeit zu den Kuriositi-
ten der Kulturphilosophie gerechnet. Wer einmal griindliche Kenntnisse tiber
Spenglers und Heideggers Werk erworben hat, wird sich auf jeden Fall dariiber
\\-undr,rﬂ dass fast mf.hts tiber die Beziehung beider l)cnker erschienen ist. Es
steht aufler Frage, dass Heidegger Spcnvicrs Der Untergang des Abendlandes
gelesen hat, nbwleu h er diesem \‘verk niemals eine griindliche 1)1&](11\310:1 gewid-
met hat.! Dies ist umso bemerkenswerter, wenn wir beachten, dass \pcn**lc

Spuv_,kr\{nuw??t des -’.JJ( ne neneu 1
tdt) von 1923 (hrsg. von Kite Brocker- {)|tmmm [ ,\ 6\ frm]d rt am \’['un ]9?5\
Heidegger explizit auf ‘3pcnl ler ein und behauptet, dass das Bmh exemplarisch fiir die urhl
lene, uneigentliche Weise sei, in der der heutige Mensch seine eigene Historizitit auffasst (vgl.
36-43 und 52-57). Auch in Martin Heidegger, Die Grundbegriffe der Metaphysik. Welt — End-
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Heimkehr des Abendlandes

einige elementare Ausdriicke verwendet und Ansichten artikuliert, die auch
Heidegger verwendet oder selbst von ihm iibernimmt. Nun ist, philosophisch
gesprochen, nichts so fruchtlos wie der Beweis, dass irgendein Denker Vor-
ganger gehabt hat, die eigentlich auch schon gedacht haben, was er gedacht hat.
In diesem Aufsatz steht die philosophische Frage im Mittelpunkt, warum Hei-
degger aus inhaltlichen Griinden einer expliziten Auseinandersetzung mit
Spenglers Kulturphilosophie in Der Untergang des Abendlandes aus dem Wege
gegangen ist. In diesem Zusammenhang ist Spenglers und Heideggers Interpre-
tation Nietzsches und des Problems des Nihilismus entscheidend.

Der Aufbau dieses Aufsatzes 1st folgcnder' Zunichst gehen wir kurz auf
Spenglers Begriff der Zl\Jhsatmu ein, wie er ihn in Der Untergang des Abend-
landes memkn t hat (1). Dann beschiftigen wir uns mit seiner Idee der fausti-
schen Seele (2). Danach beziehen wir uns auf Spenglers Interpretation Nietz-
sches und auf die Frage nach dem europiischen Nihilismus (3). Anschlieflend
erdrtern wir kurz Heideggers Seinsdenken in Beziehung auf Nietzsche und
den Nihilismus (4). Zum Schluss werfen wir aus der Sicht Spenglers einige Fra-
gen und Probleme in Beziehung auf Heideggers Seinsdenken und seinen Begriff
der Geschichte auf (5). Der Aufsatz schliefit mit der Forderung, dass die Frage
nach der Kultur in Beziehung auf die moderne Technik und den Nihilismus von
uns erneut gestellt werden solle (6).

1. Spengler und das Problem der Zivilisation

Wie Spengler schon in der Einleitung klar macht, verweist der T;tc_l Der
Untergang des Abendlandes primir auf dqs Problem der Zivilisation.? Der
Buchtitel weist auf den Untergang des Abendlandes in kulturellem Sinne. Seit
dem 19. Jahrhundert hat das A bendland seine kulturelle Bliitezeit hinter sich, es
hat die Moglichkeiten auf dem Gebiet der Architektur, Kunst, Philosophie und
l{c!igion erschopft. Die Zivilisation ist die Phase, in der die héchsten Ziele des

Lebens mehr und mehr duflerlicher Art werden, die Wissenschaft sich zur Tech-
mk hinneigt, die Religion ihre Kraft als innere Triebfeder einer Kultur verliert,
das Volk s UI‘O{\‘ST&dthLhL Masse, politisch und sozial g esprmhm ein immer
wichtigerer Emﬂussfal\mr wird und alles auf duferliche E xpansion gerichtet ist,
in der Geld und Macht die entscheidenden Tatsachen sind.

lichkeit — Einsamkeit (hrsg. von Otto Saame und Ina Saame-Speidel [GA 29/3C], Fra nkfurt am
Main *2004) beschiftigt er mh kurz mit Spengler. In dieser Vorlesung wird Spengler von Hei-
degger als ein Kul tLuph' osoph gekennzeichnet, der mit seiner sensa tmmlln -n Auslegung unse-
rer Zeit eigentlich zu L1l-{g.|‘|1‘|£..1 gibt, wie sehr der moderne Mensch firr sich selbst langweilig
geworden ist und sich deshalb eine Rolle innerhalb der Weltgeschichte zuschreiben méchte
(vgl. 105-116).

> Oswald Spengler, Der Untergang des Abendlandes, Miinchen 1990, 43.
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Spengler litt unter diesen Gedanken; zugleich ist er aber der Meinung, dass
es keinen Sinn hat, sich romantisch nach einer vergangenen Zeit zuriickzuseh-
nen. Die Geschichte hat nur eine Richtung. Ebenfalls geht es ihm nicht nur um
theoretische Erkenntnisse iiber die W drocw nichte und die Position des Abend-
landes in thr. Der Untergang des Am‘mzﬁzmim ist gerade ein Buch, das auch
einen praktischen Sinn hat. Es versucht, uns die Augen zu 6ffnen fiir die unver-
meidliche Dynamik der Zeit, in der wir leben. Damit hat das Buch sowohl ein
politisches als auch ein existenzielles Ziel. Es weist auf die Grenzen und Mog-
lichkeiten unserer Zivilisation hin.

Die Unvermeidlichkeit dieser historischen Bewegung folgt aus Spu]é\[ua
bertihmt-bertichtigter Geschichtsauffassung, nach der er dm Geschichte als eine
Geschichte in sich geschlossener hoher Kulturen versteht. Diese Kulturen haben
eine bestimmte Dauer und entfalten sich nach einer im Voraus bestimmten Stu-
fenfolge. Jede Kultur hat eine eigene ,Seele“, die sich in der Architektur, der
Kunst, der Sprache, der Religion, der Wissenschaft, der Wirtschaft, der Staats-
verfassung usw. offenbart. In seiner Beschreibung der Kulturen wendet er — von
Goethes Naturlehre angeregt — eine Methode an, die von der ,,mmph()lomsg hen
Verwandtschaft® z.\&lmhcn den Kulturen ausgcht. Obgleich jede Kultur einen
eigenen, einmaligen Verlauf kennt, gibt es eine Verwandtschaft zwischen ihnen,
die in ihrer Entfaltungsweise liegt. Kulturen werden dabei physiognomisch dar-
gestellt, da thre Erscheinungen als Formen des Ausdrucks der Seele einer Kultur
in einer bestimmten Phase verstanden werden.?

Die Geschichte jeder hohen Kultur wird durch einen unvorhersagbaren
Aufgang, eine kriftige Bliite und schliefflich ihren Untergang in der Zivilisation
gekennzeichnet. Eine Zivilisation kann aber tausende Jahre geschichtlos weiter-
leben, wie die chinesische uns gezeigt hat. Eine hohe lxultur bliht immer in
einer bestimmten Landschaft auf und bleibt auch in threm Wachstum und ihrer
Bliite an sie gebunden. Das Abendland hat seine Wurzeln in Nord-Europa. Erst
im Ubugano zur £1\111~,‘1tmmp} 1ase verlisst es seine urspriingliche Landschaft
und wird extensiv. Auch seine Formen sind dann nicht mehr an die Landschaft
gebunden und kénnen sich eben aufgrund ihres entwurzelten Charakters iiber
die Erde verbreiten. Eine gotische Kirche gehort zur Landschaft des Abendlan-
des, einen Wolkenkratzer kann es sozusagen iiberall geben. Es ist nicht aus-
geschlossen, so Spengler, dass die sich phnctar ulttalu nde Zivilisation des
Abe ndlnndm auch das Ende der Kulturgeschichte bedeutet.

Der Aufgang einer Kultur ist ein ratscl} aftes Geschehen, in dem die Ein
wohner einer Landschaft plotzlich von einer Beseelung ergriffen werden, in der
sich eine bestimmte Formensprache entwickelt, die sich in der Religion, der

[n diesem Sinne kann Spengler behaupten, dass Napoleon und Alexander — morphologisch
geredet — ,gleichzeitig” auftreten. Sie markieren beide als politische Feldherren den U
zur Zivilisation.
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Architektur, der Mathematik, der staatlichen Ordnung usw. zum Ausdruck
bringt. Diese Formen sind anfinglich eher intuitiv und gefithlsmiflig gegeben
und haben eine fast selbstverstindliche Bedeutungskraft. Sie sind also nicht ra-

tional gegriindet oder logisch erdacht. Die Bedeutungskraft dieser Formen liegt

in dem von Spengler so genannten , Dasein des Menschen® beschlossen. Dieses
Dasein bezeichnet den ,kosmischen Takt“ im menschlichen Leben, das tiber-
individuelle , Es®, das fiir die gefithlsmiflige Ausrichtung des menschlichen Le-
ichen Bewusstsein liegt.* Das Fiihlen

bens entscheidend 1st und vor dem mensch
dieses kosmischen Taktes beseelt zum Beispiel das Dasein eines Volkes, und
zwar so, dass das Volksleben einen gemeinschaftlichen Sinn und eine gemein-
schaftliche Richtung bekommt.

Damit ist zugleich angegeben, dass dieses ,Dasein“ die innere Geschicht-
lichkeit des Menschen bestimmt — eine Geschichte, die Schicksalcharakter hat.?
1afte Geschichtlichkeit einer Kultur ist derartig, dass diese, nach

Die schicksal
dem sie anfinglich noch unbewusst und intuitiv nac
Dasein her zu ihren Formen aufbliht. In dieser Bliitezeit hat sie diese Formen

1 1thren Formen sucht, vom

gefunden und sich selbstbewusst angeeignet, und sie zeigt diese Formen, die alle

1 Lebensgebieten. In den

von einer religiosen Glut umgeben sind, auf viele
Zivilisationsphasen ergibt sich dann eine Krise um diese Formen und damit um
die Lebensrichtung einer Kultur, die ihre Selbstverstindlichkeit verloren hat.
Die irreligiose Rationalisierung — als duflerste Form des ,,Wachseins® -, die in
dieser Endzeit die Oberhand gewinnt, kann diese Krise nicht bannen und miin-
det in einen Zustand des Nihilismus. Eine Kultur hat dann ithre vitale Lebens-
richtung verloren. Nihilismus bedeutet aber nicht, dass sie verschwindet.

2. Der Nihilismus und die faustische Seele des Abendlandes

Der Aufgang des Nihilismus ist fiir Spengler ein Phinomen, das sich nicht
nur im Abendland entwickelt hat. Jede grofle Kultur hat ihre eigene Form des
Nihilismus, die sich im Ubergang zur Zivilisationsphase offenbart. Weil jede
Kultur ihre eigene Seele hat, ist der Nihilismus ,,die eigene Art, seelisch zu ver-
[6schen“t. Nihilismus ist im Grunde eine Selbstverneinung der jeweiligen Kul-

r Zeit, Rhythmus, Schicksal,

Takt ist ,[...] alles, was sich auch mit Richtung
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tur, die aber zugleich eine Verteidigung des Ursymbols dieser Kultur ist. So ist
der Stoizismus nicht nur eine \]vvat]cm des Lebens in der Polis, er ist auch eine
Verteidigung des Lebensideals der Autarkie. Das bedeutet, dass die jeweilige
Form, die der Nihilismus annimmt, aus der Seele der jeweiligen Kultur verstan-
den werden muss. Der Buddhismus, der Stoizismus und der Sozialismus - als
drei verschiedene Formen des Nihilismus im Spengler’schen Sinne — sind prak-
tische ,,Weltstimmungen®, die zur triumerischen, apollinischen und faustischen
Seele gehoren. Der Aufgang des Nihilismus im Abendland ldsst sich also nur aus
der Eigenart der faustischen Seele richtig verstehen.

Um Spenglers I)L‘U[’Uﬂ: des abendlindischen Nihilismus verstindlich zu
machen, miissen wir kurz auf seine Idee der faustischen Seele eingehen. Die
abendlindische l\ultur ist im 10. Jahrhundert aus der faustischen Seele gewach-
sen. Das Ursymbol dieser Seele ist der reine, unbeschrankte Raum (der /Li:_"]LILh
ein Symbol des Menschen ist, der sucht und nach Erlosung strebt und in seiner
Einsamkeit einen Willen zur Unendlichkeit hat). Dieses Symbol zeigt sich in der
[dee der Unendlichkeit des Raumes, in der gotischen Arc

itektur, die dyna-
misch zur Unendlichkeit strebt, in der Tradition der klassischen Musik, die den
ganzen Raum erfillt, im ,Impressionismus® der gesamten ;liwndiii]ldisc]mn Ma-
lerei, in der der Korper in einem spharischen Raum erscheint, in den groflen
Dynastien der Barockzeit mit ithrer Kabinettsdiplomatie, die sich Lzlw]' ganz Eu-
ropa cmrcckt in der katholischen und protestantischen Dogmatik mit ihrem
nicht an einen Ort gebundenen universalistischen Anspruch, im biographischen
[nteresse und in '\:;‘1 Faszination fiir die Geschichte des Menschen und des Uni-
versums.” Wir miissen uns hier auf eine kurze Angabe beschrinken. Die Eigen

art der faustischen Seele erstreckt sich iiber verschiedene Lebensgebiete, die auf
diese \\'-'ciw ihre eigene Einbeit des Stils haben. Dies gilt auch fiir Religion und
Moral als die Phinomene, in denen sich der Nihilismus offenbart.

Die Moral ist also auch keine universelle, allgemein giiltige Wissenschaft
zeitloser Wahrheiten, sondern die geist g Selbstinterpretation des Menschen
und deswegen an die Seele gebunden, aus der sie erwichst. Das bri 1gt uns auf
einen wichtigen Punkt: ,Nicht was wir tun, was wir erstreben, wie wir werten
sollen, tihrt auf das Problem, sondern die Einsicht, dass die Fragestellung ihrer

Die .p\:|||n sche Seele hat als , Ursy mbol“ des Raumes den sins *||g|1 -gegenw 4 f';;cn lji|17L'-','_<{'\|--
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Heimkehr des Abendlandes

Form nach bereits ein Symptom ausschliefllich des abendlindischen Weltgefiihls
ist.“8 Es ist fiir die Moral des abendlindischen Menschen kennzeichnend, dass
immer etwas ,gefordert wird“ — von thm selbst und den anderen. Die Form, die
die Moral bei uns angenommen hat, gehdrt zur Seele des Abendlandes. Sie ist ein
geistlicher Ausdruck desjenigen, was in dem Takt des Daseins, der ,,Sitte“, schon
unbewusst da ist. Ein derartiger ,Wille zur Macht“ — durch den die ganze Wirk-
lichkeit umgewandelt wird — ist unser ,eigenstes Eigentum®. Die Machtpolitik
des mittel: alterlichen Katholizismus, dlC U’IO{\CT'[ Dvnastien der Barockzeit, die
Religionskriege, das puritanische Pflich tgduh], der Streit der Ideologien im
19. Jahrhundert, dies alles sind Auflerungen eines intoleranten Willens zur
Macht.

Spengler versteht den Begriff dieses Willens zur Macht in einem grundsitz-
lich anderen Sinne als Nietzsche. Er ist sicherlich nicht der Grundzug des Le-
bens oder des Seins iiberhaupt, sondern er ist die innere Bewegtheit des fausti-
schen Daseins. Es ist ein grofler Irrtum, das Christentum flir dmcn Tmpu ativ,
unter den das Leben des Menschen gestellt wird, verantwortlich zu machen. Wir
finden ihn nicht im frithen Christentum und schon gar nicht in Christus. Der
faustische Mensch selbst hat das Christentum erst spater in eine neue Religion
und Moral umgewandelt. Darin wird das ,Ich will“ — das bereits im mittelalter-
lichen Sakrament der personlichen Bufle vorausgesetzt ist — eine richtungwei-
sende und religiose Lebenserfahrung, in der ein ungeheuerer Machtanspruch
beschlossen liegt. Das europiische Christentum ist nach Spengler dann auch
nicht dekadent, wie Nietzsche verkiindigte, es ist vielmebr die -'l-i’f*;ziﬁ’sr‘rr;'o;rf
des Willens zur Macht in einem bz{fz?mrr"'crz Sinne. Man muss dann aber zwi-
schen dem Ideal des Christentums und seiner Verwirklichung — von den Kreuz-
ziigen bis zu den Weltkriegen, von den spanischen Konquistadoren bis zu den
preuflischen Kurfiirsten — differenzieren. In dem Mitleid, das die deutschen
Mystiker, die spanischen Ritter oder die englischen und 1 hollindischen Protes-
tanten an den Tlg gelegt haben, steckt eine un%]uurt Hirte: ,Nietzsches Skla-
venmoral ist ein Phantom. Seine Herrenmoral ist Realitdr.“®

Wie der Wille zur Macht sich kulturell offenbart, hangt auf das Engste zu-
sammen mit der Erfahrung der Zeit, die fiir das Abendland I\Lnn/.cnhncnd ist.
Innerhalb der Antike spielte das Phinomen der Geschichte und die historische
Entwicklung des Lebens zwischen Geburt und Tod fast keine Rolle. Man lebte
zunichst in der Gegenwart, gerichtet auf das sinnlich Anwesende. Demgegen-
tber powt]ommr Spengler die faustische Lebenserfahrung, aus der sich h bereits
im Mittelalter eine sehr starke L’;umhung auf Geschichte und Zukunft ergibt.
Diese ,,Historizitat duflert sich u.a. in einer Gerichtetheit auf die eigene Zu-
kunft, die er auch als ,Sorge charakterisiert (und die zum Beispiel in dcr plan

§ Oswald Speng
* Oswald Spen
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mafligen Einrichtung des Klosterlebens im Mittelalter erscheint). Auflerdem hat
die faustische Seele die Neigung, die Geschichte als eine Entwicklung aufzufas-
sen, die ithre Vollendung in einer Zukunft findet, die mit der eigenen Gegenwart
angefangen hat.' Auch das Fortschrittsdenken des 19. Jahrhunderts — das noch
immer die Weise bestimmt, in der die sozialen und juridischen Institutionen, die
Wirtschaft, die Wissenschaft und die Technik aufgefasst werden — geht auf dieses
Lebensgefiihl zuriick.!

3. Spenglers Auslegung Nietzsches und des Nihilismus

Philosophie und Wissenschaft werden nach Spengler durch die Seele der
Kultur, in der sie erscheinen, bestimmt. Als eine Manife

station der ,,geistlichen
Dimension® des Lebens — also nicht zunichst des Daseins — erscheinen sie 1n
ithrer Eigenheit in der letzten Bliitezeit einer Kultur. Das bedeutet fiir das
Abendland, dass die Philosophie erst im 17. Jahrhundert zu einer selbstindigen
kulturellen Erscheinung wird, da die faustische Seele sich erst dann in ihren
eigenen Formen ausdriickt und nicht linger Dienstmagd der Theologie ist. Des
cartes spricht das Prinzip des Ichs aus, das so kennzeichnend fiir die faustische
Seele ist und das die weitere Entwicklung der Philosophie des Abendlandes be-
stimmen wird.

Wie oben bereits angedeutet, ist der Nihilismus fiir Spengler das Erloschen
der Seele einer Kultur. Im Akt der Selbstverneinung flammt noch einmal das
Ursymbol auf, das fiir diese Kultur bestimmend ist, also: ,,Der faustische Nihi-
list, Ibsen wie Nietzsche, Marx wie Wagner, zertrimmert die Ideale.“!? In dieser
Gewalttatigkeit des faustischen Nihilismus wird tiberdies eine ,Umwertung al-
ler Werte“ vorgeschlagen, die dieselbe monotheistische Ethik wie einstmals dar-
stellt, aber jetzt in zivilisierter Form. Diese zivilisierte Ethik nennt Spengler
,S0z1alismus®: ,Die Auswirkung des Lebens, aber mit einem michtigen Zug
ins Ferne auf die gesamte Zukunft und die gesamte Masse der Menschen er-
streckt, die einer einzigen Methode unterworfen werden sollen.“'* Unsere ge-

samte moderne Staatsverfassung mit ihren Bildungsinstitutionen, den sozialen
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Heimkehr des Abendlandes

und juridischen Einrichtungen, dem Sozialwesen und der instrumentellen Ra-
tionalitit ruht implizit auf einem solchen Ideal, das in hohem Mafle auf das
physiologische Leben des Menschen gerichtet ist.!

Auch Nietzsche war ein Sozialist in dem genannten Sinne: ,,Nicht seine
Schlagworte, seine Instinkte waren sozialistisch, praktisch, auf das physiol
sche ,Heil der Menschheit® gerichtet, an das Goethe und Kant nie gedacht ha-
ben. Materialismus, Sozialismus, Darwinismus sind nur kiinstlich und an der
Oberfliche trennbar.“!5 Der Ubermensch ist der verwirklichte Machtanspruch

[);I

eines unendlichen Ichs in einer zivilisierten Welt. Schon bei Schopenhauer wur-
de ,,der Wille zum Leben® als Urkraft in den Mittelpunkt des Denkens gestellt.
Nietzsches Abrechnung mit Schopenhauers Pessimismus hat nach Spengler
einen unbewussten Ubergang zu Darwin zur Folge, weil die Affirmation des
Willens zum Leben auch bei Nietzsche zu einem ,,Kampf ums Dasein“ wird.
Das Ideal des Ubermenschen ist dabei dem veriuflerlichten Machtverhiltnis
hnend ist und das sich

entnommen, das fiir die Zivilisation iiberhaupt kennzeic

in der faustischen Kultur eines unbeschrinkten Willens zur Macht aufdringt.
Nietzsche kann aber keine klare Idee seines Ubermenschen umreifien. Er gibt
nur vage und ;1'1’;;3;]1&1‘.;' Ausdriicke wie ,Sinn der Erde® oder ,,neue Werte®
Woher kommt das?

Nietzsches Ideal ist ihm, wie er selber sagt, wihrend des Krieges von 1870
eingefallen, nimlich beim Anblick der preuflischen Regimenter, die auf k‘m
Schlachtfeld anriickten. Schon Hegel nannte die Kriegsfithrung seiner Zeit e
mechanisches Geschehen, in dem der Soldat sich selbst mechanisch npml u ‘|d
damit seine Individualitit preisgibt. Die ganze zivilisierte Masse, die ihre tradi
tionellen Formen verliert, ist ein der Jtugm Regiment gew orden, das &.:Llnlhri.
werden soll. Das ist die Erfahrung, die Nietzsches Entwurf des Ubermenschen
zugrunde ]ictf Aber Nietzsche war ein romantischer Denker, der tiber die
Moglichkeit der konkreten Verwirklichung seines Ideals in der Zivilisation nicht
nachdenken wollte, weil ihm dazu der Mut fehlte, selbst wenn dieser nur der
Mut der ,,Geschmacklosigkeit™ war.

Trotzdem behauptet Nietzsche, dass die Idee des Ubermenschen tatsichlich
die Frage nach der Ziichtung desselben aufrufe, aber es ist undeutlich, wer, wie

und mit welchem Zie

;ur.tlcl‘tc[ werden muss. Obwohl Nietzsche den Darwi

. L. . .
nismus Kritisiert, verbirgt sich eine zivilisierte, bi nlug stische Lubul\.u_lﬂ\lswn;:_
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, bildet sich, sobald sie ‘-l AIT,

ind Zwecke um® (Oswald Speng

Ebenso wie ¢

richtig den wird, |\L1n swegs eine dekadente Bewegung im Sinne Nietzsches; er hat

Christer des Abend]l .du,.\.~.| auch dieser Sozialis jedentalls wenn er



