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in einer handschrifilichen Fassung, vermittelt
vielleicht durch Schubarts Sohn Ludwig, Mit-
schiiler Schillers, kennen gelernt hatte (vgl. An-
dreas Streichers Schiller-Biographie. Hg. v. Her-
bert Kraft. Mannheim, Wien, Ziirich 1974, S. 56).

Schubart liefert eine kritische Schilderung feu-
dalistischer Misssténde. Schiller dagegen legt sein
Gedicht nicht deskriptiv an, sondern dramatisch,
indem sich der Dichter in einer bitterbésen An-
klagerede etwa folgenden Inhalts unmittelbar an
die Monarchen wendet: Ich will euch einen Lob-
gesang singen, und zwar will ich euch Kénige im
Grab besingen, das auf euch wie auf jeden an-
deren Menschen wartet. Im Grab enden eure
Macht und eure Herrlichkeit. Aus welchem
Grund also entspringt euer Stolz? Warum ver-
langt ihr Anbetung und Verehrung von euren
Untertanen? Seid ihr euch nicht bewusst, dass
euch Macht und Herrschaft von Gott anvertraut
sind? Mégen eure Untaten auf Erden auch unge-
siihnt bleiben, vor Gott wird euch Rechenschaft
abverlangt, und zuvor schon — hiitet euch vor der
Rache des Dichterworts.

Die Strophen bestehen aus sechs trochiischen
Versen mit Schweifreim (aab ccb). Dem ersten
weiblich schliefenden Verspaar mit fiinf He-
bungen folgt ein gleichfalls fiinthebiger Vers, der
miénnlich schliefit; dem zweiten weiblichen Vers-
paar antwortet wiederum ein mdnnlicher Vers;
dabei weist der fiinfte Vers sechs, der letzte aber
nur drei Hebungen auf. Diese metrische Struktur
variiert eine Grundform, in welcher alle Verse
regelmifig fiinf Hebungen besitzen wie z.B. in
dem Gedicht Abschied Andromachas und Hektors
(vgl. FA 1, S. 379). Variationen dieser zweiglied-
rigen Strophenform mit der Mbglichkeit einer
Zisur in der Mitte, die Gelegenheit zu syn-
taktischer oder gedanklicher Gliederung bietet,
benutzt Schiller in der Anthologie immer wieder
in leidenschaftlich-pathetischen Gedichten (Rou-
Beau, Dieseeligen Augenblicke / an Laura, Vorwurf/
an Laura, Die Freundschaft).

Gedichte gegen >schlimme« Monarchen — das
waren nach zeitgendssischem Sprachgebrauch
solche mit »Neigung und Fertigkeit [...], Scha-
den, oder Boses zu thun« (Johann Christoph
Adelung: Grammatisch-kritisches Wérterbuch der
Hochdeutschen Mundart. Bd. 4. Leipzig 1801, Sp.

1534) — hatten im Zeitalter des Absolutismug
Tradition, Seit der Frithaufldirung hielten Ver.
treter einer didaktisch-moralischen Lyrik deg
Fiirsten immer wieder den Spiegel vor, in wel-
chem diese vor allem eines erkennen sollten: dje
Hinfilligkeit ihrer irdischen Existenz (vgl. Bro-
ckes, Die Kiiser-Krone [1721]; Haller, Ueber die
Ehre [1728]; Gellert, An den Herrn Grafen Hanns
Moritz von Briihl [1760]). Neben Schubart war eg
Klopstock, der mit seinem Messias (1755-1773)
unmittelbaren Einfluss auf Schiller ausiibte; der
18. Gesang schildert das gottliche Strafgericht
iiber »die bosen Konige« (V. 728) und ihre
Verdammung am Jiingsten Tag. Das Epos hatte
schon fiir Schillers themenverwandtes Gedicht
Der Eroberer Pate gestanden, das 1777 im Schwii-
bischen Magazin von gelehrten Sachen veroffent-
licht worden war.

Schiller dramatisiert Schubarts Vorlage nicht
nuy, er aktualisiert sie zudem und verleiht seinem
Gedicht damit politische Brisanz. Es richtet sich —
trotz des im Plural des Titels angezeigten All-
gemeinbezugs — in kaum verhiillender Weise an
den »schlimmen Monarchen von Wiirttemberg,
Herzog Karl Engen, der seine Regentschaft im
Stil eines absolutistischen Kleinstaatenfiirsten
ausiibte und iiber seine Landeskinder nach Gut-
dtinken verfiigte. Dies hatte Schiller nicht nur am
Beispiel kritisch denkender Oppositioneller wie
Johann Jacob Moser und Johann Ludwig Huber,
am Schicksal des seit 1777 im Kerker sitzenden
Schubart und Tausender unbekannter, als Ssld-
ner verkaufter Untertanen beobachten kénnen,
sondern bis zu seiner Flucht aus Stuttgart im
September 1782 auch selbst erlebt. In den Versen
55 bis 72 seines Gedichts sind in der Schilderung
fiirstlicher Lustbarkeiten Anspielungen auf Karl
Eugens Leidenschaft fiirs Militdr, fiir verschwen-
derische Festlichkeiten, fiir Jagden und Mi-
tressen mit Hidnden zu greifen (vgl. FA I, S
1198f£.).

Das an Hochverrat grenzende Monarchen-Ge-
dicht, ein Wagnis ohnegleichen, stellt Schillers
poetischen Widerruf der ihm als Schiiler der
Karlsschule abverlangten Heuchelreden dar, in
denen er den Herzog als Wohltater der Mensch-
heit hatte feiern miissen (siehe Karlsschulreden;
FA 8, §.29-36, S.73-80). In den letzten drei
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Versen wird das Gedicht auf die Fiirsten zu
einem Gedicht iiber die Funktion der Literatur:
In »des Liedes Sprache« verbirgt sich der »Pfeil
der Rache« (V. 106£.) wie der Dolch in Méros),
des Tyrannenmorders, Gewand (vgl. Die Biirg-
schaft, V. 1£; FA 1, S, 26). Die Dichtung iiber-
nimmt ein poetisches Richteramt und erfiillt in
ihrer praktisch-moralischen Wirksamkeit die
Aufgabe, die Schiller ihr damals — noch ganz im
Sinne der Aufklirung — zuwies: »Gerichtsbar-
keit« gerade dort auszuiiben, »wo das Gebiet der

“weltlichen Gesetze sich endigt« (Was kann eine

gute stehende Schaubiihne eigentlich wirken?; FA
8, S. 190).

Das Gedicht Die schlimmen Monarchen trigt
alle Ziige der schillerschen Jugendlyrik: Uber-
linge, Uberfiille von Pathos und Rhetorik, iiber-
ladene Bildlichkeit, syntaktische Dunkelheiten,
gesucht originelle Sprache. Dies alles passt zu der
Empdrung, die den jungen Dichter dazu ver-
filhrte, ein negatives Zerrbild absolutistischer
Despoten zu zeichnen, ohne sich bewusst zu sein,
dass dem einseitigen Gemilde poetische Uber-
zeugungskraft ermangelt, weil die geschil-
derte Bosheit in ihrer Auflerordentlichkeit >un-
menschlich« wirken muss. Im Falle Kénig Phi-
lipps von Spanien legte Schiller im Don Farlos
deswegen gerade groflen Wert darauf, dass bei
aller »Verzerrung noch Ziige von Menschheit« zu
Tage treten (Briefe iiber Don Karlos, 9. Brief; FA 3,
5.459). Schillers unbeherrschtes Tyrannenge-
dicht ist aus persénlicher Betroffenheit entstan-
den. Im selben Mafe, in dem die Individualitit
des Dichters dominiert, diskreditiert es sich nach
Schillers eigenem Maf8stab als Kunstwerk: »Be-
geisterung allein ist nicht genug; man fodert dic
Begeisterung eines gebildeten Geistes« (FA 8,
S. 974), kritisiert Schiller in seiner Rezension von
Biirgers Gedichten (1791) und verurteilt damit
die meisten seiner eigenen Jugendprodukte.

Schiller hat erlebt, was sein Gedicht den Herr-
schern dieser Welt ankiindigt: dass im Grab die
Reduktion des Potentaten auf die Kreatur statt-
findet. Nach dem Tod Herzog Karl Eugens am 24.
Oktober 1793 schrieb er an Korner, ¢s sei wohl-
tuend, »jezt einen Menschen vor sich zu ha-
ben.« (10. Dezember 1793; FA 11, S. 670)
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Georg Kurscheidt

An die Freude (1786/1803)

Das Lied, von Schiller selbst spiter als »Gesell-
schaftslied« (an Korner, 10. Juni 1803; NA 32,
S. 45) bezeichnet, cntstand 1785, erschien 1786
in Schillers Zeitschrift Thaliz und hernach, ge-
ringfiigig bearbeitet und um die letzten zwolf
Verse gekiirzt, in der Sammlung Gedichte von
Fricderich Schiller. Zweyter Theil (1803). Es greift
mit der Freude ein vielfach — unter anderem von
Hagedorn, Klopstock, Uz, Gleim und Hslty ~
behandeltes Thema auf, das auch in zeitgenéssi-
schen Freimaurerliedern beliebt ist und dessen
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Bearbeitung durch Schiller sicherlich den Ein-
fluss der optimistischen englischen Moralphilo-
sophie erkennen lisst (man kann bei der
»Freudec durchaus an Shaftesburys »Enthusias-
mus= denken).

Gefeiert wird die Freude als eine dem Himmel
entstammende unwiderstehliche Triebkraft, die
die Natur, ja den gesamten Kosmos mit Harmo-
nie durchwirkt und die auch das menschliche
Leben beherrscht, indem sie mit der Kraft der
Sympathie alle Trennungen tberwindet und
Briiderlichkeit iiber soziale Schranken hinweg
sowie Liebe und Freundschaft ermoglicht. Wie
sie schlieBlich sogar die ganze Menschheit eint,
so zieht sie gleichermaBen »Gute« und sBose« an,
»Forscher« und >Dulder, >Kannibalen< und »Ver-
zweifelte«. Nicht zuletzt im Zeichen der Freude —
das Gedicht nimmt hier kaum merklich einen
eher appellierenden Charakter an - sollen ein-
zelne Tugenden Bewshrung finden: Verséhnlich-
keit, Mut, Hilfsbereitschaft, Treue, Wahrhaftig-
keit, Standhaftigkeit, Aufrichtigkeit.

Durch die Kraft der Sympathie verbindet die
Freude die Menschen nicht nur untereinander,
sondern auch mit Gott:

Seid umschlungen Millionen!
Dies.n KuB der ganzen Welt!
Briader — tiberm Sternenzelt
Mu8 ein licber Vater wohnen.
(V. 9-12. Zitiert wird die zweite Fassung.)

Der Gedanke an den »Schopferc (V. 34) weckt
die Erinnerung an das Jenseits als .die bess're
Welt« (V. 58), in der Gott dereinst »belohnen«
(V. 60) wird, er lasst solcherart aber auch an das
Motiv des guttlichen Gerichts tiberhaupt denken,
an den Richtcr, der so richtet, »wie wir gerichtet«
(V. 72) — was zu guter Letzt den Appell motiviert,
im Leben versthnlich zu scin und zu verzeihen,
Die urspriingliche Schlussstrophe streift, daran
ankniipfend, das in der Theologie der Aufkla-
rung viel diskutierte Problem der Apokatastasis,
der Lehre von der Vergebung aller Stinden und
der Leugnung der ewigen Hollenstrafen: ».Allen
Stindern soll vergeben, / und die Hélle nicht
mehr sein.« (Erste Fassung, V. 103f)

Indem das Gedicht von »Reben (V. 29),
»Pokalen~ (V. 73), vom »volle[n] Rémer- (V. 78)
und von »gold’nem Blut [= Wein]« (V. 74)

spricht, erlangt es zunehmend auch Ziige eineg
Trinkliedes. Und nachdem es religisse Aspekte
vorher bereits mit einigem Freimut behande)t
hat, erlaubt es sich schlieflich auch, Gott in den
Horizont des Trinkliedes mit einzubezieher:
Den der Sterne Wirbel loben,

Den des Scraphs Hymne preist,

Dieses Glas dem guten Geist,

Uberm Sternenzelt dort oben! (V. 81-84)

An die Freude ist gedanklich nicht widerspruchs.
frei (»Unserm Todfeind sei verziehn« [V. 66] -
»Untergang der Liigenbrut« [V. 92]), auch kom-
men unter den religiésen Aspekten Anldénge ap
die griechische Mythologie vor. Ohne das im
Einzelnen auszufiihren, hat Schiller das Gedicht
jedenfalls spater als »durchaus fehlerhaft« be-
zcichnet, er hat dabei aber eingeriumt, es sei
»gewilermaaflen ein Volksgedicht« geworden
(an Kérner, 21. Oktober 1800; NA 30, 8. 206). In
der Tat ist es schon bei den Zeitgenossen sehr
beliebt, was sich nicht zuletzt mit der eingingi-
gen Form und den zahlreichen prignanten For-
mulierungen begriindet (»Minnerstolz vor Ké-
nigsthronen« [V. 89]).

Obwohl das Lied keineswegs revolutionir ge-
sinnt ist, wird es im fritheren 19, Jahrhundert mit
der Aufbruchsstimmung zur Zeit der Franzési-
schen Revolution verbunden. So kann dann die
(nicht dokumentarisch belegbare) Auffassung
entstehen, das Lied An die Freude sei urspriing-
lich ein Lied An diz Freiheir gewesen, eine Auffas-
sung, die erstmals fiir das Jahr 1838 nachge-
wiesen ist und die dann unter anderem auch von
vTarnvater: Jahn vertreten wird (vgl. Bruckmann
1991, S. 108-112).

Der von vornherein liedhafte Charakter
(Wechsel zwischen Vorsinger und Chor) hat das

Seine dazu beigetragen, dass es inzwischen iiber .

hundert Vertonungen des Gedichts gibt; deren
bekannteste — in Beethovens neunter Symphonie
(uraufgefithrt 1824) — wurde 1972 zur Europa-
hymne erklirt,
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Resignation (1786)

Das Gedicht entstand wahrscheinlich Ende 1784;
es steht in engem Zusammenhang mit Frei-
geisterei der Leidenschaft (entstanden Ende 1784
oder Sommer/Herbst 1785, vgl. FA 1, S. 957) und
An die Freude (geschrieben Sommer 1785) und
ist besonders aufschlussreich im Hinblick auf
Schillers weltanschauliche Entwicklung, die
nicht losgelost von seinen personlichen Verhalt-
nissen gesehen werden kann.

Das Gedicht wurde zuerst gedruckt im zweiten
Heft der Thalia (1786). In der Ausgabe der
Gedichte von 1800 erschien eine Fassung, die an
zwei Stellen um insgesamt zehn Verse gekiirzt
war. Auch fiir dic geplante Prachtausgabe war das
Gedicht vorgesehen.

Bs besteht aus 18 fiinfversigen Strophen mit
dem regelmifligen Reimschema abaab. Es finden
‘sich im ersten, dritten und vierten Vers durchweg
fiinfhebige Jamben mit weiblicher Kadenz. Auf-
fallig ist die hiufige (aber nicht regelmifige)
Kiirze des zweiten Verses, der in den meisten
Fillen dreihebige (manchmal freilich auch vier-,
ja sogar fiinfhebige) Jamben mit minnlicher
Kadenz aufweist, wihrend der fiinfte Vers meis-
tens fiinfhebige, manchmal auch kiirzere Jamben
mit mannlicher Kadenz enthalt.

Die UnregelmiBigkeiten im Metrum verwei-
sen darauf, dass die gedankliche und weltan-
schauliche Reflexion im Mittelpunkt des Ge-
dichts steht und die Form in aufllirerischer
Tradition eine deutlich minderwertige Stellung
einnimmt, Das Gedicht evoziert ein Ich, das am
Ende scines Lebens auf der »finstern Briicke« der

»Ewigkeit~ (V. 11f) steht und von dieser eine
Belohnung dafiir verlengt, dass es im Leben

weitgehend auf Freuden und Genuss verzichtet
hat. Jugend und Liebe habe der Sprecher geop-
fert, um »in einem andern Leben« (V. 31) Ge-
rechtigkeit und Freude zu erfahren. Gegen den
Spott der Zeitgenossen, die seine Uberzeugung
von der Belohnung im Jenseits als »Wahn« ver-
unglimpft hitten, »den nur Verjshrung weihte
(V. 47), habe er an dieser festgehalten. Als Ant-
wort erhilt er eine unerwartete Auskunft. »Zwei
Blumen« (V. 78, V. 79), so wird ihm von einem
»Genius« (V. 77) bedeutet, stiinden den Sterb-
lichen zur Verfiigung: »Sie heifen Hoffnung
und Genufl.« (V. 80) Und fiir den Menschen
gebe es nur eins von beiden: entweder den Ge-
nuss im Diesseits oder die Hoffnung und den
Glauben, dje aber ihre Erfiillung in sich tragen
miissten; eine Belohnung im Jenseits sei damit
nicht verbunden: »Geniefe wer nicht glauben
kann, Die Lehre / Ist ewig wie die Welt. Wer
glauben kann, entbehre. / Die Weltgeschichte ist
das Weltgericht.« (V. 83-85) Belohnung und Be-
fricdigung, heiffit das, gibt es nur im Diesseits;
eine Kompensation fiir entbehrtes Gliick gibt
es nicht: ~Was man von der Minute ausgeschla-
gen, / Gibt keine Ewigkeit zurtick.« (V. 89f.)

Das Gedicht stellt sich also gegen eine traditio-
nelle Religiositat, die ein moralisches Ethos in
einem Tauschgesetz fundiert, wenn sie fiir dies-
seitigen Verzicht jenseitige Belohnung fordert
(vgl. Alt 2000, Bd. 1, S.249). Die innere Ein-
stellung, die auf »Glaubens und »Hoffnung«
setzt, wird nicht pauschal abgelehnt, aber es wird
darauf verwiesen, dass sie ihre Befriedigung und
ihre Belohnung in sich selbst finden miisse und
nicht in einem aufer ihr zu erreichenden Gut.
»Glaube: und sHoffnung« beruhen in diesem
Sinne auf »mit sinnliche[r) Entbehrung bezahl-
te[r] Bejahung der Transzendenz innerhalb der
Immanenz« (von Wiese 1959, S. 234) — mit der
paradoxen Konsequenz freilich, dass Glaube und
Hoffnung zu selbstreflexiven Einstellungen wer-
den, deren Objektbezug gekappt wird. Die spiter
beriihmte Formel »Die Weltgeschichte ist das
Weltgericht (V. 85) verweist nicht wie bei Hegel
auf eine teleclogisch orientierte Geschichtsphilo-
sophie, die vom Sinn des historischen Prozesses
tiberzeugt ist, sondern darauf, dass es jenseits der
Immanenz keine Instanz gibt, die menschliche



