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Einen Anfang machen

Warum wir eine Zeitschrift fiir Ideengeschichte griinden

Die internationale Politik der letzten Jahre, die sich
erneuernden Wertedebatten und die intensiv erleb-
te Wiederkehr der Religionen lassen keinen ande-
ren Schlufs zu: Die politische und kulturelle Gegen-
wart wird von Ideen geprigt, spukhaft oft, doch
mit enormer Wirksamkeit. Wo der Beobachter lan-
ge Zeit nichts als mediale Phdnomene und die Gravi-
tation eines zunehmenden Materialismus zu erken-
nen meinte, treten wieder Ideen als bestimmende
Kréfte und Orientierungsméchte zutage. Wer diese
Gegenwart begreifen will, kommt nicht umbhin,
Ideengeschichte zu treiben. Wer sich angesichts des
Drucks der Aktualitdt um «Denkraum» (Warburg)
bemiiht, bedarf des langeren Gedichtnisses des Ar-
chivs.

Jahrzehntelang galten ideengeschichtliche Unter-
suchungen als obsolet, methodologisch tiberholt,
einem suspekten Platonismus hochkultureller Uber-
lieferung und einem humanistischen Kult des
Abendlands verpflichtet. An Ersatzangeboten war
kein Mangel, von der Ideologiekritik bis zur Sozial-
und Mentalitdtengeschichte, vom Strukturalismus
bis zur Dekonstruktion spannten sich die Bogen
der antiidealistischen, antihistoristischen und anti-
hermeneutischen Deutungsangebote.

Vierzig, flinfzig Jahre lang jagten sich die histo-
rischen Synthesebegriffe, die «Paradigmenwechsel»
und die «turns» der Geisteswissenschaften, bis diese
selbst, soziologisch aufgeklart und kulturalistisch
weise geworden, nicht mehr so heillen wollten.
Eine gleichsam spdtantike Religionenkonkurrenz
interpretatorischer Moden und Methoden verdun-
kelte die Szene. Doch die damals aufgerichteten
Bilder sind zerfallen. Die Schlagwortstiirme haben
sich gelegt.

Geblieben ist der Begriff der Ideengeschichte -
und der Erkenntniswille, solche oft komplizierten
Zusammenhinge sorgfiltig zu rekonstruieren: Pole-
mische und irenische Geschichten kommen zutage,
Skizzen von Wanderwegen, Berichte von schwie-
rigen Uberlieferungen und unerhérten Wirkungen.
Geblieben ist die Notwendigkeit, die langen Linien
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des Ideenverkehrs zu erforschen, die Rezeptionen
und Transformationen, die Abbriiche und Neuauf-
nahmen. Geblieben ist der Wunsch nach Neuansét-
zen aus profunder Kenntnis des Archivs: Wie sich
die Kunst aus dem Rekurs auf &ltere Kunst erneuert,
erprobt sich neues Denken im Angesicht des schon
Gedachten.

Eine Zeitschrift, die im Jahr 2007 zum ersten
Mal erscheint und sich ins Zeichen der Ideenge-
schichte stellt, reiht sich selbst in Traditionen ein.
Sie kniipft an Intentionen und Programme an, die
in Deutschland bis Anfang der dreifiger Jahre, et-
wa in der Meinecke-Schule, prigend waren. Die
Traditionen, die damals in Deutschland abgerissen
sind, lebten im anglophonen Bereich weiter, getra-
gen von Autoren wie Ernst Cassirer, Paul Oskar
Kristeller, Leo Strauss, Ernst Kantorowicz und vie-
len anderen, sichtbar in der Griindung des Journal of
the History of Ideas durch Arthur O. Lovejoy im
Jahr 1940.

Neben die Schule Lovejoys traten in den Jahr-
zehnten seit dem Zweiten Weltkrieg in England,
Frankreich und Amerika die verschiedenen Rich-
tungen der intellectual history und der Diskurs-
geschichte, in Deutschland die philosophische
und politische Begriffsgeschichte (Erich Rothacker,
Joachim Ritter und Reinhart Koselleck) und die
Metapherngeschichte (Hans Blumenberg). Selbstver-
standlich trigt die Zeitschrift fir Ideengeschichte
diesen Traditionen reflektierend und diskutierend
Rechnung; sie denkt selbstbewuflit genealogisch.
Aber sie verpflichtet sich nicht exklusiv einer dieser
Methoden, die Geschichte der Ideen zu erforschen
und zu schreiben.

Damit wird keinem frohlichen Eklektizismus,
keiner theoretischen oder methodischen Indiffe-
renz das Wort geredet. Wie Generationen von For-
schern vor uns fragen wir nach der Natur der Ideen:
Sind sie mehr als erprobte Transportmittel fiir gei-
stige Verdichtungen, kompakte Container fiir kul-
turelle Datensdtze¢ Mulb man sie als Funktionen
anthropologischer Tiefenstrukturen begreifen¢ Ist



der Mensch ein Wesen, das ohne Ideengenerierung
nicht leben kann¢ Wie erklért sich die soziale und
kulturelle Wirkméchtigkeit einer Idee, und wer sind
ihre Autoren und Trager¢ Statt uns an dieser Stelle
an exklusiven Definitionen zu versuchen, schlagen
wir vor, die Frage nach der verdnderlichen Natur
der Ideen und den kulturellen Kontexten ihres Auf-
tretens prozessual zu behandeln. Als leise, aber
uniiberhorbare Anfrage soll sie den Lauf der Einzel-
untersuchungen und -erGrterungen begleiten, zu
denen diese Zeitschrift heute aufbricht. Wie hief3 es
in einer unserer Griindungssitzungen¢ Selbstrefle-
xion ist immer erwiinscht, selbstgentigsame Meta-
theorie immer geftrchtet.

Die Zeitschrift fiir Ideengeschichte wird von den
drei grofben deutschen Forschungsbibliotheken und
Archiven in Marbach, Weimar und Wolfenbiittel
gemeinsam getragen. Mogen die Quellen der Zeit-
schrift im Archiv liegen, so ist ihr intellektueller
Zielpunkt die Gegenwart. Sie beschreitet Wege der
Uberlieferung, um in der Jetztzeit anzukommen;
sie stellt Fragen an das Archiv, die uns als Zeit-
genossen des 21. Jahrhunderts beschiftigen. Am
Beginn dieses Jahrhunderts Ideengeschichte zu trei-
ben, bedeutet nicht gelehrte Abkehr von der Wirk-
lichkeit. Es bedeutet, neue Zuginge zu ihr zu 6ff
nen - tiber den Ideenspeicher des Archivs.

Der schlichten Sachlichkeit ihres Titels zum
Trotz wird die Zeitschrift fiir Ideengeschichte kein
forciert akademisches oder esoterisches Projekt
sein, sondern sich an die gebildete Offentlichkeit
wenden. Dies tut sie, ohne in ihrem wissenschaft-
lichen Anspruch nachzulassen: In bibliografischen
Angaben erblickt sie keine Storung des Lesevergnii-
gens, in Fulnoten keine dsthetischen Spafverder
ber. Haben nicht Autoren wie Isaiah Berlin, Michel
Foucault oder Jean Starobinski bewiesen, dafs zwi-
schen Wissenschaftlichkeit und stilistischer Ele-
ganz kein Gegensatz bestehen mufb¢

Die Zeitschrift fiir Ideengeschichte wird weder
die Hauszeitschrift dreier Archive noch ein Spezial-
organ fur Traditionsforschung sein. Sie wird sich

Editorial

aktiv in international gefiihrte Debatten und For-
schungskontroversen einschalten und durch zahl-
reiche Beitrdge von in- und ausldndischen Mitarbei-
tern ihren Charakter als Forum der Forschung und
der Reflexion zum Ausdruck bringen. Ein Blick auf
die Besetzung ihrer Redaktion wie ihres Beirats
zeigt die gleichsam natiirliche, dem Charakter heu-
tiger Diskussionsverldufe entsprechende Internatio-
nalitdt des Projekts. In ihrer sprachlichen Gestalt
freilich verweigert sich die Zeitschrift solcher Bunt-
heit: Einzige Sprache der Beitrage wird Deutsch
sein. Wir beobachten die Diskursverldufe auf der
internationalen Szene, wir beteiligen uns an ihnen,
wir tibersetzen. Und wir schreiben auf Deutsch.

Die Profilierung der deutschen Geisteswissen-
schaften, zu der in jiingster Zeit mehrfach aufge-
rufen wurde, manifestiert sich in dieser Neugriin-
dung in exemplarischer Weise. Zugleich korrigiert
die Existenz der Zeitschrift fir Ideengeschichte das
vielfach beklagte Fehlen von Foren, namentlich von
Zeitschriften, die eine fachiibergreifende Kommu-
nikation erlauben: Grindungen wie diese befreien
die Geisteswissenschaften aus der falschen Alterna-
tive von Feuilleton oder Fachorgan.

Dal sie im Bereich der Ideengeschichte erfolgt,
ist allerdings kein Zufall: In der Mitte des Dorfes
der Geisteswissenschaften liegt gleich einer Allmen-
de das grine Wildchen der Ideengeschichte, von
dem auf seine Weise jeder seiner Anrainer lebt, fir
das sich aber niemand unter ihnen zusténdig fiihlt.
Alle historisch denkenden und argumentierenden
Geisteswissenschaften nutzen das Gedéchtnis der
Ideengeschichte und leben vom Formwandel und
von der Uberlieferung, vom Streit und von der Kor-
ruption der Ideen. Aber keine von ihnen fihlt sich
bemiifigt, das Waldchen in der Mitte des Dorfes zu
pflegen. Nach dem Wunsch des Arbeitskreises, der
die Redaktion unserer Zeitschrift bildet, soll das in
Zukunft anders werden.

Jedes Heft der vierteljahrlich erscheinenden Zeit-
schrift fir Ideengeschichte wird einen Themen-
schwerpunkt haben. Ihm werden drei oder vier

5



Editorial

Beitrdge und eine kleine, eigenstdndige Einleitung
gewidmet sein. Es folgen ein thematisch freier,
grofer Essay und eine Rubrik Denkbild, in der ein
Bild oder eine Bilderfolge zum Thema werden.
Einen weiteren Schwerpunkt des Heftes bildet die
Sektion Archiv, in der iiberraschende Funde oder
Neuerwerbungen aus den Sammlungen von Mar-
bach, Weimar und Wolfenbiittel présentiert wer-
den. Hier werden Texte zu lesen und Objekte zu
sehen sein, die nicht bereits von dichten Interpre-
tationsschichten berzogen sind, sondern beim Le-
ser oder Betrachter unverfilscht eigene Deutungs-
energie wachrufen. Den Schlulb der Zeitschrift
bildet die Rubrik Konzept & Kritik, die kritische Be-
richte und Rezensionen von Neuerscheinungen,
aber auch Re-Lekttren von Klassikern bietet und
Konzepte fiir Biicher, Ausstellungen, Editionen und
Forschungsvorhaben diskutiert.

Von ihrem Umfang und ihrer Anmutung her soll
die Zeitschrift leserfreundlich bleiben: tibersicht-
lich und als ganze rezipierbar. In den Gestaltungs-
mitteln eher zuriickhaltend, ihren Inhalten ver-
pllichtet, aber nicht gleichgtiltig gegen die dufleren
Formen. Wenn am Ende dieser kurzen, von Skepsis
gegen alle Editorials bewegten Einfithrung ein Wort
der Hoffnung stehen darf, so lautet es: Mdge es uns
gelingen, in den kleinen Kreis der Periodika vorzu-
stoBen, die ihre Leser auch nach Jahren noch gele-
gentlich begeistern, manchmal drgern und immer
wieder erstaunen. Der Gegenstand der vorliegenden
Zeitschrift, die Geschichte der Ideen, eignet sich da-
fur in hervorragender Weise. Wie schrieb Arthur O.
Lovejoy 1940 in der ersten Ausgabe des neuen Jour-
nal of the History of ldeas¢ «Es gibt nichts Wander-
freudigeres auf der Welt als Ideen.»

Ob sie in dieser Eigenschaft konkurrenzlos sind,
bleibe dahingestellt; fest steht, daB sie auch zu den
wandlungsfreudigsten Dingen der Welt gehéren. In
dieser Uberzeugung, die Lovejoy vielleicht nicht
mehr unterschrieben hitte, griindet unsere Hoff-
nung auf dauerhafte Interessantheit unseres Unter-
nehmens.
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Unsere Abneigung gegen Para- und Metatexte al-
ler Art wird sich auch darin ausdriicken, daf zu-
kiinftige Hefte der Zeitschrift fur Ideengeschichte
ohne ein Editorial auskommen werden. Einzig der
Themenschwerpunkt des jeweiligen Heftes wird
durch einen kurzen, erlduternden Text eingeleitet,
verfaf’t von den beiden Mitgliedern der Redaktion,
die es iibernommen haben, die Autoren des The-
mas zu betreuen und ihre Texte zu edieren.

Das Thema dieses ersten Hefts, Alte Hiite, geht
auf eine Anregung von Stephan Schlak und Ulrich
Raulff zurtck. Sie haben auch die drei Begriffe vor-
geschlagen, die hier als «alte Hiite» firmieren: Ent-
fremdung, Coolness und Untergrund (resp. under-
ground). Gemeinsam ist den drei Konzepten eine
eigentiimliche Kurve von Aufstieg, diskursiver
Hegemonie und Verfall. Eine Zeitlang beherrschen
sie den kulturellen Diskurs, pragen die politischen,
ethischen und artistischen Vorstellungen von der
existentiellen Situation des Menschen, dem pas-
senden Zeitstil und dem verborgenen Gang der
Ideen. Allmahlich aber 140t ihre Macht tiber die
Geister nach, der Lauf des Denkens dndert seine
Bahn, die Menschen trdumen in anderen Bildern.
Zuriick bleiben alte Hute, vergilbte Papiere und se-
mantisch ausgewaschene Texte im Archiv. Bis eines
Tages, wer weif¢ jemand tiber sie stolpert und sie
wieder aufsetzt, um im Schatten alter Hiite neue
Gedanken zu denken.

Wenn man will, kann man in den drei Beitrdgen
dieses ersten Themas des ersten Hefts der Zeit-
schrift fiir Ideengeschichte eine kleine Skizze zum
intellektuellen Haushalt der sechziger Jahre des ver-
gangenen Jahrhunderts lesen, als diese drei Begriffe
in ihrer schonsten Bliite standen. Aber wir waren
schlechte Ideenhistoriker, wenn wir nicht sdhen,
dab diese drei Begriffe aus ganz unterschiedlich tie-
fen historischen Horizonten kamen - und daf} zu-
mindest einem von ihnen, der Coolness, noch neue
Morgenréten winken.

Die Herausgeber



Alte Hite

MARTIN BAUER

Das Ende der Entfremdung

1 Arthur O. Lovejoy: The
Great Chain of Being. A
Study of the History of an
Idea, Cambridge MA, 1966,
S.5-6; deutsche Ausgabe,
ders.: Die grofie Kette der
Wesen. Geschichte eines
Gedankens, tibersetzt v. D.
Turck, Frankfurt am Main
1985, S.14-16.

L.

Gleich auf den ersten Seiten von The Great Chain of Being erklart
der amerikanische Ideenhistoriker Arthur O. Lovejoy seinen Le-
sern, warum sich die Ideengeschichte nicht fiir «ismen» interes-
siert. Ideologien seien «komplexe Gebilde», die erst zergliedert
werden miifSten, wolle man auf die «Elementarideen» stofSen. Sie
aber sind nach Lovejoys Verstindnis der eigentliche Gegenstand
der Ideengeschichte. Die Elementarideen stellen die nicht weiter
zerlegbaren Kostbarkeiten dar, nach denen der Ideenhistoriker im
FluBbett der Tradition mit Fleil, Geduld und geschultem Gedacht-
nis schirft. Lovejoy scheut sich, diese «urspriinglichen, beharr-
lichen oder immer wieder auftauchenden Elemente in der Ge-
schichte des Denkens» formal zu definieren. Vielmehr legt er eine
Typologie vor.

Lovejoy erdffnet die Liste mit «<mehr oder weniger unbewufSten
Gewohnheiten des Denkens.» «Unbewufdt» entgehen solche An-
nahmen dem «eye of the logical selfconsciousness». Das ist umso
erstaunlicher, als sie nach Lovejoys Einschdtzung durchaus ent-
scheidend fiir die Eigenart einer philosophischen Lehre sein kon-
nen, wenn nicht fiir die «vorherrschenden geistigen Stromungen
einer Epoche».! Es wire nattirlich abwegig, von Lovejoys Typolo-
gie animiert, in jedem Vorurteil eine Elementaridee ausmachen
zu wollen. Dieser Rang kommt ihnen nicht zu. Andererseits ist
untiibersehbar, dald der erste Typus der Lovejoyschen Elementar-
ideen wichtige Merkmale mit dem mentalen Mobiliar teilt, das
wir Vorurteile nennen. Er gehort gewissermaflen zur Familie der
Vorurteile, handelt es sich doch um vorthematische, im Bedarfs-
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Alte Hute

fall analysierbare, zumeist jedoch unanalysierte Uberzeugungen,
die sich zu bestimmten Einstellungen - philosophischen, mora-
lischen, politischen, dsthetischen, religidsen, etc. - konkretisieren.
Dab sie sowohl von einzelnen Menschen als auch von Kollek-
tiven, sogar von ganzen Populationen vertreten werden, mufs
nicht eigens betont werden. Erwdhnenswert ist allerdings, daf%
sich Elementarideen wie Vorurteile auch zur intellektuellen Sig-
natur eines Zeitalters verdichten konnen. Man denke nur, um
einen besonders geschichtsméchtigen Fall heranzuziehen, an das
ptolemdische Weltbild.

Unter dieser Perspektive erscheint die Idee der Entfremdung als
eine geradezu ideale Kandidatin fiir Lovejoys ersten Typus. Ihr
praktisch-politisches und theoretisches Umfeld ist auf der begriffs-
geschichtlichen Landkarte des 20. Jahrhundert leicht abzuzirkeln.
Sie wachst und gedeiht in Néhrfliissigkeiten, die ihr der Neomar-
xismus der Zwischenkriegszeit zuspiilt. Unterzge man die Petri-
schalen dieses «ismus» jener chemischen Analyse, die Lovejoy ver-
langt, stiinde aulber Frage, welche Elementaridee die Eigenart der
neomarxistischen Laborversuche in all ihren unterschiedlichen
Anordnungen auf den Begriff brachte: Es ist die Idee der Entfrem-
dung, zeitgendssisch auch unter dem Alias «Verdinglichung»
einschlégig, so etwa in dem 1923 erschienenen Grundbuch der
jungeren Entfremdungsdiskussion, in Geschichte und Klassenbe-
wufstsein von Georg Lukdcs.? Dalb Privateigentum an Produktions-
mitteln die Menschen daran hindert, sich ihr soziales Wesen an-
zueignen, ware die minimalistische Definition von Entfremdung.
Die moralisch eingefdrbte Paraphrasierung lautet, dals Waren-
tausch im Resultat zur «Verdinglichung» der Bewuftseins- und
Verkehrsformen fithre. Denn wenn sich Menschen im gesell-
schaftlichen Umgang miteinander wechselseitig wie zu austausch-
baren Gegenstanden verhalten, wird ihre Wiirde angetastet. Nicht
weil sie - anders als die Dinge - lebendige Wesen sind, sondern
weil menschliche Wiirde seit Kant als der moralische Anspruch
einer Person verstanden wird, nicht zum Mittel heterogener
Zwecke herabgesetzt, sondern als Zweck an sich selbst respektiert
zu werden. Kantische oder neokantianische Einfarbungen, die bei
Lukdcs auch aus der Vermittlung tiber den Soziologen Georg Simmel
anklingen, sind freilich nicht tonangebend im Idiolekt der neomar-
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2 Georg Lukdcs: Geschichte
und Klassenbewuftsein, in:
ders.: Werke Bd. 2, Neuwied
und Berlin 1968, S.161-518;
siehe insbesondere «Die
Verdinglichung und das
Bewuftsein des Proletariats»,
ebd.: S.257-397.



Das Ende der Entfremdung

xistischen Entfremdungskritik der dreilbiger Jahre: Ihr Thema war
nicht die bedrohte Autonomie des biirgerlichen Individuums, son-
dern die geschichtlich fillige Selbstbefreiung des Proletariats, die
ex hypothesi zugleich die endgtltige Emanzipation der mensch-
lichen Gattung sein sollte. Kapitalistische Vergesellschaftung wur-
de nicht anhand moralischer oder ethischer Argumente kritisiert,
sondern im Medium einer Revolutionstheorie. Und kein Miftver-
standnis konnte diese dialektische Philosophie der Geschichte fiir
das Selbstverstdndnis ihrer Anhédnger grindlicher entstellen als
die Annahme, sie handle im Geheimen doch vom guten Leben.
Nein, als Elementaridee setzt das Entfremdungstheorem seinen
ganzen historisch-materialistischen Stolz darein, keine morali-
schen Tone zu spucken. Die Ohnmacht des Sollens findet sich mit
dem auf die Fiille gestellten Hegel belédchelt, Gesellschaft im aufer-
moralischen Sinne kritisiert.

Nicht minder unumstritten durfte die weitere Behauptung sein,
dafb die Entfremdungsidee sowohl Individuen als auch ganze Ge-
nerationen in ihrer intellektuellen Physiognomie gepragt hat. Von
der Begriffsgeschichte kann man lernen, dafb «<Entfremdung» nicht
nur synchron in unterschiedlichen Rdumen des Wissens auftauch-
te, sondern sich auch diachron durch deren zeitliche Schichtungen
zog. Insofern wiirde die Entfremdungsidee sogar als Leitfossil fiir
eine Archéologie rezenter Sozialtheorien taugen. Am Auftauchen
des Begriffs liefbe sich mit einiger GewifSheit auf spezifische Wis-
senskulturen, auf politische Kraftfelder, die ihnen zuzuordnenden
Mentalitdten und normative Pramissen rickschliefben. Selbst Da-
tierungsfragen wéaren mihelos entscheidbar, sollten sonstige In-
formationen zur Uberlieferungsgeschichte fehlen. «Entfremdung»
ist das Wasserzeichen ganzer Berge gelehrten Papiers gewesen,
der Fingerabdruck auf militanten Flugschriften, die in Berlin und
Berkeley, Paris, London und Rom zirkulierten.

Man hat ihre Spuren aber auch in den Werken Kafkas und den
Theaterstiicken Becketts, auf den Leinwidnden Francis Bacons, in
den frithen Filmen Antonionis und in der Musik der Zweiten Wie-
ner Schule nachzuzeichnen versucht. Das Entfremdungstheorem
schien einen Schliissel zu liefern, mit dem sich sowohl die poli-
tische als auch die dsthetische Moderne einem Verstdndnis 6ffne-
te, das die Einheit der Epoche gesellschaftstheoretisch namhaft
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Alte Hute

machen wollte. Auch fiigten die mit dem Entfremdungsbegriff er-
faliten Sachverhalte ein Forschungsfeld zusammen, das noch tber
die Mitte des letzten Jahrhunderts hinaus einen gemeinsamen Ge-
genstandsbereich der Sozial- und Humanwissenschaft verbiirgte -
zumindest fiir das materialistische Selbstverstindnis einer Viel-
zahl ihrer Protagonisten. Wer hatte Michel Foucault Mitte der
funfziger Jahre widersprochen, als er in Maladie mentale et Person-
nalit¢ forderte, die wahre Psychologie miisse sich «wie alle
Humanwissenschaften das Ziel setzen, den Menschen von seiner
Entfremdung zu befreien»¢?

Angesichts der ungeheuren Prominenz des Entfremdungstheo-
rems und des Umstandes, dal’ es - Foucaults Programm steht ja
nur stellvertretend fiir einen nahezu uniiberschaubaren Chor von
Stimmen - normativ extrem aufgeladen war, muf} die Behauptung,
es handle sich bei der Entfremdungsidee um ein Vorurteil im
Sinne Lovejoys, mit Widerspruch oder irritiertem Kopfschiitteln
rechnen. Sie mag anmafbend klingen, scheint wie gemacht fiir die
neunmalklugen Apologeten des Marktes, die es immer schon ge-
wubt haben, und setzt sich zudem tiber empirische Faktizitdten
hinweg, die Soziologen und Historiker, Philosophen und Litera-
turkritiker, Psychologen und Anti-Psychiater jahrzehntelang fiir
ausgemacht hielten. So ist unter den Begriindungen, die unsere
These stiitzen, ein Zeugnis umso willkommener, als es vom ge-
genwartigen Direktor des Frankfurter Instituts fir Sozialfor-
schung stammt. Noch unldngst hat Axel Honneth ndmlich unter-
strichen, dal «kaum ein Begriff» die Arbeiten der «urspriinglichen
Kritischen Theorie stirker und mit grofSerer Selbstverstdndlich-
keit bestimmt» hat «als der der Entfremdung». Als solche ist diese
Beobachtung bestimmt keine neue Fundsache aus den doxogra-
phischen Akten der Kritischen Theorie. Allerdings diirfte tiberra-
schen, welche Schluf’folgerung Honneth zieht: «Es war erst gar
nicht notig, den terminologischen Gehalt des Begriffs festzulegen
oder zu umreilben, weil er als nahezu evidenter Ausgangspunkt
aller gesellschaftstheoretischen Uberlegungen gelten konnte.»*
Offensichtlich ist selbst fiir die historische Binnenperspektive der
Kritischen Theorie mit dem Entfremdungstheorem eine eidetische
Einheit benannt, die Vorurteilscharakter besitzt. «So undurch-
schaubar die sozialen Verhiltnisse auch sein sollten, so sehr sie
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sich auch verkompliziert haben sollten», heilt es bei Honneth,
«an der Tatsache ihrer entfremdeten Gestalt bestand unter Ador-
no, Marcuse und Horkheimer nicht der geringste Zweifel.»> Da
sich das Entfremdungsverdikt fur die Griindungsvéter der Frank-
furter Schule von selbst verstand, ertibrigten sich weitere, sei es
empirische, sei es begriffliche Nachfragen. Der vergleichsweise
enge Schulzusammenhang blockierte eine Problematisierung des
hauseigenen Begriffsgebrauchs - kein Phdnomen, das nur aus der
Entstehungsgeschichte der Frankfurter Schule bekannt ist. Entspre-
chende Beispiele aus anderen Theoriegemeinden wéren, beginnend
mit Episoden aus der platonischen Akademie, Legion.

II.

Nun gehért zu den Gemeinplitzen einer beobachtungstheoreti-
schen Methodologie, dal Beobachter diejenigen Unterscheidun-
gen, die ihre Wahrnehmungen ermdglichen, nicht uno actu mitbe-
obachten kénnen. Dazu sind Beobachtungen zweiter und dritter
Ordnung notig. Insofern ist es auch nicht weiter spektakulr,
wenn sich Theorieentwicklungen unter historischem Blickwinkel
héaufig als Rickfragesequenzen an Grundunterscheidungen dar-
stellen. Dafiir hat sich in der kontinentaleuropdischen Philoso-
phie der Ausdruck «immanente Kritik» eingebtrgert. Er benennt
ein im Kern hermeneutisches Verfahren, das die Einsichten einer
Theorie mit der Blindheit konfrontiert, ohne die sie nicht hitten
gewonnen werden koénnen. Dadurch miissen die betreffenden
Einsichten noch nicht falsch werden. Freilich btilen sie den Zauber
ihrer Evidenz ein. Was unbefragter Horizont und implizit war,
wird jetzt zum Thema und Gegenstand expliziter Klarung.

Axel Honneths Reminiszenz bringt in der Spur immanenter
Kritik die Verwunderung zum Ausdruck, daf$ Adorno et alii einen
«theoretischen Hintergrundkonsens» geteilt haben, der in Gestalt
des Entfremdungsbegriffes auf «Pramissen beruht, die ihren eige-
nen Einsichten in die Fallstricke vorschneller Verallgemeinerungen
und Objektivierungen widersprechen.»® Sie selbst hatten es, an-
ders gesagt, nicht nur besser wissen kénnen, sondern im Grunde
besser wissen mussen. Honneth scheint insbesondere an den an-
thropologischen Uberzeugungen Anstof zu nehmen, die sich von
Jean-Jacques Rousseau bis zu Karl Marx und seinen Erben im Ent-
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fremdungsbegriff sedimentiert haben. Die Sache, um die es geht, ist
nicht weiter kompliziert: Wer in sozialphilosophischen Kontexten
von Entfremdung spricht, wird gewdhnlich sowohl zwischen
Natur und Geschichte als auch - noch spezifischer - zwischen der
Natur des Menschen und seiner gesellschaftlichen Existenz unter-
scheiden. Erst diese Unterscheidungen machen die Behauptung
sinnfallig, dal} sich Individuen, Gruppen oder Gesellschaftsklas-
sen, wenn nicht das menschliche Gattungssubjekt als solches, im
historischen Prozelb der Vergesellschaftung ihrer Natur entfremden.
Entfremdung wird folglich als Abweichung vom Wesen solcher
Individuen, Kollektive oder Subjekte diagnostiziert - eine Devianz,
die sich zum Extrem eines Widerspruchs zwischen geschichtlicher
Existenz und Wesen steigern kann: «le sauvage vit en lui-méme;
I’'homme sociable, toGjours hors de lui ne sait vivre que dans
'opinion des autres.»”

Das sind berithmte Worte, in denen Rousseau das vorlaufige
Endergebnis von Vergesellschaftung mit ihrer Ausgangssituation
kontrastiert. Dem Bei-sich-Sein des Wilden steht das Aufber-sich-
Sein des Zivilisierten gegeniiber, Identitat hat sich in Nicht-Iden-
titat verkehrt. Und die Einheit in der Differenz, die logisch gefor-
dert ist, weil es sich andernfalls nicht um die Glieder efner
Unterscheidung handeln wirde, sondern nur um zwei bezie-
hungslose Modalitdten menschlichen Daseins, liefert der Begriff
der menschlichen Gattung. Unter diesen Gattungsbegriff, den
Rousseaus Zivilisationstheorie unthematisiert mitfithrt, fallt der
edle Wilde ebenso wie der Gesellschaftsmensch, der sein nervioses
Leben in der beunruhigenden Dauerbeleuchtung durch die Mei-
nungen der andern fithrt. So kann die Evolution gesellschaftlichen
Seins einerseits als Kontinuum in verfallsgeschichtlichem Ab-
schwung beschrieben werden. Andererseits 1afst sich die Uber-
windung von Entfremdung, d.h. die Beseitigung des Gegensatzes
zwischen Identitit und Nicht-Identitit, als Riickkehr ins Bei-sich-
Sein, mithin in den Ursprung konzipieren. Dabei bezeichnet die
dem Wilden attestierte Selbstgeniigsamkeit fiir Rousseau und seine
Jinger paradoxerweise sowohl die Utopie einer zukiinftigen Rege-
neration des Humanen als auch den Zustand einer vergangenen,
genauer gesagt: verlorenen Natur. Diese Natur soll Herkunft und
Zukunft der Gattung sein. Sie versinnbildlicht, wie man in Anleh-
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nung an eine Formulierung aus Hegels Logik sagen konnte, dafs
das «Gewesene» das Wesen ist, ndmlich «das vergangene, aber
zeitlos vergangene Sein».®

Mit der Option fir die Bewegungsfigur der Riickkehr, also einer
Re-Volutio, die eine vergangene Natur zukiinftig restituiert, wird
freilich noch nicht dariiber entschieden, ob der revolutionire Akt
selbst als ein innergeschichtliches Ereignis zu verstehen ist. Ge-
wisse Lesarten etwa des Marxschen Entfremdungstheorems pla-
dieren fiir eine eschatologische Interpretation. Sie deuten die Auf-
hebung von Entfremdung als ein Geschehen, mit dem Geschichte
transzendiert wird. So verstanden bezeichnet Entfremdung einen
Stindenfall, der zwar die menschliche Natur korrumpiert, zugleich
aber Geschichte eroffnet. Damit kommen vormoderne, gnostisch-
religiose Vorstellungen einer Gottferne ins Spiel, durch die sich
die menschliche Kreatur ihrem Schopfer entfremdet findet. Die
Uberwindung von Entfremdung liegt dann freilich nicht mehr in
der Macht der Betroffenen. Sie existieren unumkehrbar in statu cor-
ruptionis. Allein der Gnadenakt eines tiberirdischen Souverdns
konnte ihr Schicksal wenden. Eine mégliche Erlosung bleibt dessen
Willkiir Gberlassen. Freilich ist die gottliche Verwandlungsmacht
ebenso unbestechlich, wie die Wege dieser Gottheit menschli-
chem Verstehen unerfindlich sind. Also wird Demut zur Tugend
der Geschopfe, weil sie die lebenskluge Einstellung gegeniiber
Situationen persistierender Unverfiigbarkeit ist. Emanzipation als
das versprochene Resultat der Entfremdungsumkehr ist unter
derartigen Voraussetzungen undenkbar. Dementsprechend speist
sich die Freiheit eines Christenmenschen nur aus ibernatiirlichen
Quellen, und ihre Verwirklichung ist nicht Autonomie, sondern
die Beseitigung eines Gemiitszustandes, der bei Luther - wie lieSe
sich die Negativitdt notorisch ungewisser Erlosung besser verdeut-
schen¢ - «Unruh» heifst.

Ganz abgesehen von heilsgeschichtlichen Akzentuierungen,
mit denen vor allem Karl Lowith die theologische Vorgeschichte
des Entfremdungsbegriffes in dessen neuzeitliche Karriere einge-
tragen hat,? 140t sich fiir das moderne, will heiflen: sozialphiloso-
phische Verstdndnis von Entfremdung grundsitzlich festhalten,
dalb es eine geschichtlich geformte Natur der Menschheit unter-
stellt. Wann immer Entfremdung als negative Eigenschaft gesell-
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schaftlicher Verhiltnisse oder klassenspezifischer Lebensformen
diagnostiziert wird, geschieht dies anhand von Wesensbestim-
mungen, die beanspruchen, humane Natur in wahrheitsfdhigen
Aussagen zu charakterisieren. Doch ist der Status derartiger Aus-
sagen, gelinde gesagt, kontrovers. Weder herrscht Einverstdndnis
dartber, ob es sich womdglich nur um empirische Feststellungen
handelt, noch ist klar, wie sie zu begriinden wéren, falls andere
als nur deskriptive Begriffe zum Einsatz kommen.

Honneths Urteil zufolge hat «die philosophische Entwicklung
der letzten Jahrzehnte» nicht nur in Europa, sondern auch jenseits
des Atlantiks solchen «essentialistischen Bestimmungen den Gar-
aus gemacht». Sie habe uns gelehrt, dalb «objektivistische» Thesen
zu den «Gattungskréften» und «origindren Zielsetzungen» der
Menschheit unzulissig seien.'

Auf welche Entwicklungen sich Honneth im Einzelnen bezieht,
teilt sein Fazit nicht mit. Es ist allerdings zu vermuten, dal5 er
nicht nur an ein ganzes Spektrum sozialkonstruktivistischer Po-
sitionen denkt. Relevant dirften zudem anti-essentialistische Ar-
gumente sein, wie sie die formale Semantik, die Epistemologie,
die Wissenschaftstheorie und -geschichte gegen die logische Form
von Wesensaussagen vorgebracht haben. SchlieBlich spielt Hon-
neths Terminologie wohl auch auf Einwédnde an, die innerhalb
der Kritischen Theorie selbst formuliert wurden. Sie galten insbe-
sondere gesellschaftstheoretischen Begriffssprachen, die - letzt-
lich auf Averroes und seinen wirkmichtigen Kommentar zum
aristotelischen Traktat De anima zurtickgehend - mit dubiosen
Kollektivsubjekten operieren. Bereits Anfang der siebziger Jahre
hatte sich namentlich Jirgen Habermas gegen den Zwang ausge-
sprochen, «die soziale Welt in der gleichen Weise als Konstitutum
zu denken wie die Welt der Gegenstande moglicher Erfahrung. So
werden auch den objektiven Zusammenhédngen, in denen verge-
sellschaftete Individuen einander begegnen und kommunikativ
handeln, Subjekte in Grofformat zugeordnet». Habermas kriti-
siert nicht nur transzendentalphilosophische Methoden im Feld
soziologischer Gesellschaftstheorie oder phdnomenologischer So-
zialontologien. Er spricht sich ausdricklich auch gegen Fiktions-
bildungen gerade der sozialphilosophischen Strémung aus, die
ihn seit Ende der fiinfziger Jahre intensiv beschéftigt hatte: «Die
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projektive Erzeugung hoherstufiger Subjekte hat eine lange Tradi-
tion. Auch Marx hat nicht immer deutlich gemacht, daf$ die den
sozialen Klassen zugeschriebenen Attribute (wie Klassenbewufbt-
sein, Klasseninteresse, Klassenhandeln) nicht einfach Ubertra-
gungen von der Ebene individuellen Bewultseins auf ein Kollek-
tiv bedeuten. Es sind vielmehr Titel fiir etwas, das sich erst
intersubjektiv in Beratungen oder Kooperationen zusammenle-
bender Individuen herstellen kann.»"

Bei ndherem Hinsehen schilt sich also heraus, dafs Honneths
Vorbehalte gegen den Entfremdungsbegriff der frithen Kritischen
Theorie nicht priméir auf Bedenken gegen anthropologische Uni-
versalien zurtickgehen. Das ware auch verwunderlich, weil man
Philosophen wie Adorno oder Horkheimer besondere Affinitaten
zur Anthropologie nicht nachsagen kann. Und auch Marcuse war
durch seine fundamentalontologischen Lehrjahre in der Werkstatt
Heideggers gegen philosophische Anthropologie geimpft. Hon-
neths Einwénde gegen die Entfremdungsidee sind tatsichlich prin-
zipiellerer Natur. Was als Essentialismus und Objektivismus kri-
tisiert wird, betrifft methodisch unreflektierte Behauptungen tiber
die Existenz und die Eigenschaften postulierter Entititen. Auf sol-
che Subjekte im Grobformat legen sich Entfremdungstheorien
aber ontologisch fest, wenn sie eine «Natur» des menschlichen
«Gattungssubjekts» unterstellen und Aussagen tiber den Richtungs-
sinn einer Geschichte treffen, die als Riickkehr des sich geschicht-
lich entduflernden Gattungssubjekts in eine urspriingliche oder
historisch selbst erzeugte Wesensidentitidt begriffen wird. Inso-
fern inkriminiert Honneth metaphysische Erbschaften, die sich
die Kritische Theorie einhandelte, indem sie die Subjektphiloso-
phie des deutschen Idealismus und den Aristotelismus des jungen
Marx beerbt.

Die Absage an ontologisch tiberbevolkerte Sozial- und Zivilisa-
tionstheorien war weichenstellend fiir den Versuch von Habermas,
einen nach 1945 zumal in der BRD nur noch geistesgeschichtlich
rezipierten und damit antiquarisch entschérften Marxismus als
empirische Geschichtstheorie in praktischer Absicht zu rehabi-
litieren. Ausgangspunkt seines Ehrgeizes, den Marxismus in eine
wissenschaftliche Geschichtstheorie zu tiberfiihren, ist die bereits
1960 in einem Ziricher Vortrag ausgesprochene These, Marx
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habe verabsdumt, seine Revolutionstheorie «erkenntniskritisch» zu
fundieren.”” Auf Eigennamen herunter gebrochen, liefle sich die
StoBrichtung von Habermas durch den Slogan ausflaggen: «Marx
mit Kant!»

Habermas will die Marxsche Theorie verwissenschaftlichen. Sie
sollte den praskriptiven Standards géngiger Wissenschaftstheorie
gentigen, also eine wirkliche, d.h. fallible Wissenschaft von der
Geschichte werden, ohne als revolutionare Kritik der Warenform
abzudanken. Selbstverstandlich war damit eine griindliche Revi-
sion des Marxismus ins Auge gefaf’t, die bis auf innenarchitekto-
nische Feinheiten der politischen Okonomie hitte durchschlagen
sollen. Doch steuert Habermas mit dem Programm der Verwis-
senschaftlichung des Marxismus zugleich die Umsetzung der von
Marx geforderten Aufhebung der Philosophie in politische Praxis
an. Ihn beschiftigt Gesellschaftstheorie in praktischer Absicht.
Deshalb mul} die fiir den Neomarxismus insgesamt paradigma-
tische Gestalt von Gesellschaftskritik rekonstruiert werden: Die
nicht-moralische Kritik von Gesellschaft soll sich im Medium
ihrer Versozialwissenschaftlichung auch der problematisch ge-
wordenen normativen Kriterien riickversichern. Es gilt in einer
empirisch revidierten Gesellschaftstheorie zu zeigen, mit Blick
auf welche realgeschichtlichen Tendenzen bestimmte Vergesell-
schaftungsformen zu kritisieren, d.h. als historisch obsolet darzu-
stellen sind.

Vor diesem Hintergrund kritisiert Habermas nicht nur den Neo-
marxismus der Griindungsvater der Frankfurter Schule und marxi-
stische Gesellschaftstheorien, die an Husserls phdnomenologische
Lebensweltanalysen anschliefen. Zusammen mit dem forciert be-
wultseinsphilosophischen Linkshegelianismus in Geschichte und
Klassenbewuftsein trifft sein Bannstrahl auch metaphysische Uber-
reizungen des Vernunftgebrauchs bei Marx selbst. Um die Marx-
sche Revolutionstheorie zu retten, reicht, daran 1af5t Habermas
keinen Zweifel, die immanente Kritik des Historischen Materia-
lismus nicht aus. Daf’ eine Grundlegung auf neuen methodischen
Fundamenten not tut, zeichnet sich deutlich in seinen Aufsatzen
der sechziger Jahre ab. Und wenn Adorno, der Georg Lukdcs in
seiner 1966 erscheinenden Negativen Dialektik des Idealismus zeiht,
dessen Buch an gleicher Stelle dennoch ein «bedeutendes» nennt,"

16

I2

13

Siehe Jiirgen Habermas:
Zwischen Philosophie und
Wissenschaft, S.270.

Theodor W. Adorno:
Negative Dialektik, in: ders.:
Schriften, Bd. 6, Frankfurt
am Main 1973, S.191.



14 Honneth: Vorwort, S.7.

Das Ende der Entfremdung

gibt seine Wertschatzung auch zu verstehen, wie griindlich er die
Argumente seines Assistenten ignoriert haben muf.

Es sind in der Tat todliche Erblasten, die auf dem Entfremdungs-
begriff liegen. Zwar geht Habermas Anfang der sechziger Jahre
nicht so weit, wie es Honneth fast ein halbes Jahrhundert spater
tun wird, doch sollte nicht unbemerkt bleiben, daf% «Entfrem-
dung» in der Terminologie seiner entfalteten Theorie des kommu-
nikativen Handelns keine grundbegriffliche Rolle mehr spielt. Aus
den metaphysischen Mucken der Entfremdungsidee hat Haber-
mas Konsequenzen gezogen. Da es das menschliche Gattungssub-
jekt nur als Effekt metaphysischer Projektionen gibt, kann serits
auch keine Rede mehr von dessen «Wesen» oder «Natur» sein,
schon gar nicht davon, dal} uns solche Begriffe die DNA seiner
geschichtlichen Selbsterzeugung entschliisseln. Kurzum, der Sinn
von Sétzen, in denen etwa die Aneignung des sozialen Wesens
der menschlichen Spezies verlangt oder in Aussicht gestellt wird,
hat sich verfliichtigt. Insofern implodiert die neomarxistische
Entfremdungskritik, weil ihr mit dem Obijekt von Entfremdung
gleichzeitig das Subjekt ihrer Uberwindung abhanden gekommen
ist. Folglich tberfiihrt Habermas seine Metakritik marxistischer
Entfremdungskritik Stiick um Sttick in eine Kritik der Verstandi-
gungsverhaltnisse. Und deren normativen Horizont wird am En-
de eine de-transzendentalisierte, also auch nicht mehr Kantische
Rationalititstheorie abstecken, die Potentiale offentlichen Ver-
nunftgebrauchs ausweist. Zwar entstammen sie der Natur- und
Gesellschaftsgeschichte humaner Verniinftigkeit, sind also Pro-
dukte kommunikativen Handelns, werden im institutionalisier-
ten Ausdifferenzierungsprozeld der biirgerlichen Gesellschaft aber
nicht ausgeschopft. Jedenfalls firmiert diese Vernunft nicht mehr
als Attribut irgendeines Kollektivsubjekts. Sie ist weder «Klassen-
bewubtsein», das sich in einer Parteiavantgarde verkorpert, noch
Kognitionsvermogen eines transhistorischen Gattungssubjekts.

Den sozialphilosophischen Status quo restimiert Honneth, in-
dem er das «Verschwinden der Entfremdungskategorie aus der
lebendigen Umgangssprache der Philosophie» feststellt."* Sie hat
die Faszinationskraft eingebtifSt. Einem geradezu inflationdren
Gebrauch folgt die Deflation auf dem Fufbe, nicht zuletzt in jenen
Milieus, die friher erkennungsdienstlich anhand seiner Verwen-
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dung erfalit wurden. Insofern ist trotz unserer zugegebenerma-
Ben noch selektiven Akteneinsicht das Ende der «Entfremdung»
amtlich. Kein Wunder, dal} es Arbeit fiir die Ideengeschichte gibt.

I1I.
Bemerkenswert an dieser Bilanz ist freilich, daf5 die philosophi-
sche Debatte, soweit sie mit der Entfremdungsidee befalit war,
dieses Ende - ganz gegen den spateren Konjunkturverlauf des po-
litischen Zeitgeistes - bereits zu Beginn der sechziger Jahre des
20. Jahrhunderts eingeldutet hatte. Ware die Vermutung gewesen,
erst der Mauerfall und das Ende des Kalten Krieges hétten die Ent-
fremdungsidee unter den Trimmern einer alten Weltordnung be-
graben, so wird diese vielleicht naheliegende Hypothese schon
durch Kopfe widerlegt, die mit Marx noch zu Zeiten des Wirt-
schaftswunders im geteilten Land gegen Marx dachten. Doch
kiindigte sich das Ende der «Entfremdung» keineswegs nur an den
Ufern des Mains an. Wen konnte tiberraschen, dafs die Kritik der
Entfremdung in der alten Bundesrepublik des christdemokratischen
Antikommunismus kein Geschift blieb, das allein die akademi-
sche Linke betrieben hitte¢ Der Aufgabe nahm sich unter ande-
ren auch die in Miinster begriindete Schule um den Philosophen
Joachim Ritter an, die in ihrer Bedeutung fiir die Ideenpolitik der
Bonner Republik nicht zu unterschitzen ist. Ritter, der in frithen
Jahren mit dem Kommunismus sympathisierte, spater - zum Ent-
setzen von Ernst Cassirer, der sich gegen Widerstand aus der Ham-
burger Fakultat fiir Ritters Habilitation stark gemacht hatte - auch
mit dem aufkommenden Nationalsozialismus liebdugelte, pladiert
fir ein vorbehaltlos affirmatives Verstdndnis von Entfremdung.
Der Miinsteraner Rechtshegelianer begreift Entfremdung als eine
die Moderne insgesamt definierende Gestalt von «Entzweiungy,
die nicht zu tiberwinden, sondern durch philosophische Einsicht
in ihre geschichtliche Notwendigkeit zu ertragen sei. Odo Mar-
quard, Schiiler und Popularisierer der Ritterschen Geschichtsmeta-
physik, hat die Stofdrichtung dieser Lesart von Entfremdung auf
die viel zitierte Formel gebracht, die Philosophen hétten die Welt
nur verdndert, es komme aber darauf an, sie zu verschonen.!

Entfremdung zu kritisieren und diese Kritik, wie es die von
Marquard persiflierte 11. Feuerbachthese von Marx gefordert hatte,
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wombglich sogar in politische Praxis umzusetzen, stellte fir den
westfélischen Konservativismus einen eklatanten Verstofs gegen
die Vernunft in der Geschichte dar. Mit Hegels Geschichtsphilo-
sophie war man in der Stadt der Widertédufer vom geschichtlichen
Fortschritt im BewufStsein individueller Freiheit tiberzeugt. Inso-
fern mufite die Kritik von Entfremdung als im Wortsinne irratio-
nal gelten, denn sie war nur um den Preis einer Verkennung genau
derjenigen Reflexions- und Freiheitsspielrdume artikulierbar, die
Entzweiung erst geschichtlich erwirtschaftet hatte. Folglich fuft
Entfremdungskritik auf einem fatalen Selbstmifiverstandnis mo-
derner Freiheit. Der Entfremdungskritiker versteht nicht, dafly der
Gegenstand seiner Kritik, eine durch Entfremdung angeblich
diskreditierte Gesellschaft, in Wahrheit die auflerordentlich miih-
sam erzeugte, deshalb stets gefdhrdete geschichtliche Bedingung
der Moglichkeit seiner Kritik ist. Ohne Entfremdung, das ist die
dialektische Pointe der Rechtshegelianer Ritterscher Provenienz,
keine Kritik der Entfremdung.

Diesen Begriindungszusammenhang zu leugnen, zu ignorieren
oder zu tibersehen, verrit fiir die Miinsteraner mehr als einen als
solchen schon betriiblichen Mangel an historischem Selbstbewufbt-
sein. Dem ware mit einer gut dosierten Portion Geschichtskennt-
nis leicht aufzuhelfen. Und so wird die Ritterschule die Geistes-
wissenschaften auch bald als Kompensationsdiskurse entdecken.
Man setzt das Vertrauen ganz in die Selbstheilungskrifte einer
entzweiten Moderne. Der Speer, der die Wunde schlug, wird sie
heilen. Folglich stellen die Geisteswissenschaften nicht als philo-
logische, jedoch als historiographische Disziplinen semantische
Ressourcen bereit, die dem zerrissenen BewufStsein moderner
Zeitgenossen ertriglich machen, was ihnen nur aus Unkenntnis,
also irrtiimlich, unertrédglich schien - wenn man so will, auch ei-
ne Kritik der Verstdndigungsverhéltnisse.

Freilich beseitigt diese Version historischer Aufkldrung selbst-
verschuldete Unmiindigkeit nicht blofd dadurch, daf sie mit dem
Stand des Erreichten bekannt macht. Thr obliegt es zudem, die Ge-
genwart gegen ihre ungebildeten Verdchter in Schutz zu nehmen,
d.h. im Wissen um anhaltende Riickfallrisiken zu rechtfertigen.
Die Geisteswissenschaften sind mithin Legitimationswissenschaft
und nur in dieser Funktion ihrerseits gerechtfertigt. Sie verdeutli-
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chen, dal das Wirkliche schon das Verniinftige ist, allerdings ein
Verniinftiges im Zustand anhaltender Prekaritdt. Daher bedarf
die verwirklichte Vernunft der Sorge und entsprechenden Pflege.
Folglich erteilt Minster der Zeitdiagnostik den Auftrag, die Biir-
gergesellschaft in eine Haltung einzuiiben, die - frei nach Gott-
fried Benn - mit den Bestédnden rechnet.

Sich auf diese Haushaltsfithrung zu verstehen, torichten Eska-
pismus mit Bescheidenheit, utopistische Gnosis mit weltfrom-
mem Einverstindnis, Nervositdt mit quietistischer Gelassenheit
zu quittieren, ist Signum der Miindigkeit. Unmiindig sind demge-
gentber jene, denen - wie den Entfremdungskritikern - entgangen
ist, dafs wir schon besitzen, was geschichtlich tiberhaupt zu ha-
ben ist. Bei Lichte besehen fult das protockologische Pladoyer fiir
eine politisch-kulturelle Ethik der Nachhaltigkeit also auf einer
ausgesprochen starken Pramisse. Daf$ mit den Bestdnden und nur
mit thnen zu rechnen ist, gewinnt als Maxime individuellen wie
kollektiven Handelns gréfite Plausibilitdt, wenn und falls vom
Ende der Geschichte auszugehen ist. Und eben dieses posthisto-
rische Finale hat die Philosophie zu proklamieren, bevor sie sich
verabschiedet, namlich auf Weltverschonung kapriziert. Sie weils
indes, dald die historia rerum gestarum zur Stillegung der politischen,
moralischen, dsthetischen oder auch religiosen Modernitatskritik
nicht ausreicht. Denn selbst wenn die Entfremdungskritik ein-
sdhe, dals sie blind fur die geschichtlichen Voraussetzungen ist,
denen sie ihren Bestand verdankt, miiflte sie erst verstummen,
wenn sie auflerdem noch begriffe, dafy der Kreis des geschichtlich
Uberhaupt Méglichen schon ausgeschritten ist. Das aber kann ihr
die Geschichtswissenschaft mit Bordmitteln alleine nicht zu
BewuBtsein bringen. Dazu bedarf es theoretischer, ndherhin ge-
schichtsphilosophischer Zuspitzung. Erst wenn sich Entfrem-
dungskritik in die geschichtsphilosophische Diagnose des Post-
histoire flgte, hitte sie endlich verstanden, dab sie an dem Ast
sagt, auf dem sie die ganze Zeit sitzt. Sie miilite akzeptieren,
dalb ihre Gegenwartskritik nicht nur in die Irre fiihrt, sondern -
gefdhrlicher noch - das mit dieser Gegenwart geschichtlich Ge-
wonnene aufs Spiel setzt. Ihr wiirde aufgehen, dal die historisch
unreflektierte Kritik des Erreichten das Erreichte selbst, also die
Freiheit, gefdhrdet.
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Das Ende der Entfremdung

DabB Kritik in Wahrheit die Krise erzeugt, deren Ausdruck zu
sein sie in Verkennung der Realitdten vorgibt, ist eine beunruhi-
gende Uberzeugung. Sie hat die konservative Kritik gesellschaft-
licher Verstdndigungsverhéltnisse derart unduldsam gemacht.
Wihrend man sich eigentlich mit Hegels Weitsicht hitte beruhi-
gen konnen, wissend, dafs sich Unvernunft sub specie der Weltge-
schichte noch immer blamiert hat, zeigt sich der bundesrepubli-
kanische Rechtshegelianismus der sechziger und siebziger Jahre
daueralarmiert: Die chattering classes, deren frivoles Dasein, wie
der Soziologe Helmut Schelsky nochmals einscharft, durch die
Arbeit der anderen alimentiert wird,’® reden die Wirklichkeit
schlecht. Der semantischen Umweltverschmutzung ist Paroli zu
bieten, da falsches Bewuftsein das gesellschaftliche Sein be-
stimmt. Und dieses Bewultsein erzeugt als medial verbreitete
Entfremdungskritik ungute Wiinschbarkeiten. Nicht auszuschlie-
Ben, daf sie bei den Verfiihrten am Ende tatsdchlich politisierbare
Unzufriedenheit wecken. Den ihnen zugeschriebenen, zumeist
gleich fiir hegemonial gehaltenen Einflufb in der Offentlichkeit
mifSbrauchen die Kritiker der Entfremdung. Sie bedienen sich einer
Theorieform, die das Entfremdungsproblem {iberhaupt nur auf-
werfen kann, weil Bedingungen imaginiert werden, unter denen es
sich nicht mehr stellen wiirde. Soll der Priesterbetrug im Gewand
sakularer Gesellschaftskritik entlarvt werden, miissen solche Ima-
ginationen und deren theoretische Ausbeutung attackiert werden.
Konsequenterweise geraten deshalb die utopischen Heilsverspre-
chen nicht-entfremdeter Lebensformen in den Fokus. Gegen sie
opponiert letztinstanzlich die These, wonach das Ende der Ge-
schichte der objektive Grund fiir das Ende der «Entfremdung» ist.
In ihrem Geiste hat die biirgerliche Gesellschaft ins geschichtlich
Faktische zu resignieren. Entfremdung ist nicht Verkehrung der
Gattungsnatur, sondern eine gattungsgeschichtlich notwendige
Entzweiung, die Freiheit erzeugt hat und weiterhin verbtirgt. In-
sofern wird Entfremdung nicht bestritten, sondern anders be-
schrieben. Sie wird umgewertet. Ritters Geschichtsmetaphysik
promoviert «Entzweiung» zum terminus ad quem der gattungs-
geschichtlichen Evolution, zum Eigennamen fiir eine posthisto-
rische Gegenwart. Und deren schlechte Unendlichkeit darf uns -
recht verstanden - nicht bekiimmern, weil die rousseauistischen
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Alternativen, historia docet, doch nur totalitdren Terror bedeuten,
also den Verlust von Freiheit. Das ist die politische Quintessenz
der Ritterschen Metakritik von Entfremdungskritik.

IV.
Helmuth Plessner ist nie Hegelianer, auch kein Verfechter des Post-
histoire gewesen. Gleichwohl tiberschneidet sich seine, ebenfalls
zu Beginn der sechziger Jahre stattfindende Auseinandersetzung
mit der Entfremdungsidee im Resultat mit der Position der Ritter-
Schule. Auch er pladiert zugunsten von Zumutungen, ohne die
gesellschaftliche Freiheit nicht zu sichern sei. Diese Argumentati-
on hat der Géttinger Ordinarius fiir Soziologie in einem Vortrag
entfaltet, den er anliflich seiner Ubernahme des Rektorats der
Universitdt im Sommer 1960 gehalten hat. Bezeichnenderweise
stellt Plessner die Rektoratsrede unter den Titel «Das Problem der
Offentlichkeit und die Idee der Entfremdung».”” Bereits die Uber-
schrift deutet an, wie sich mit der thematischen Einfassung der
Entfremdungsidee auch ihr Gehalt verschiebt. Der Ausgangsbe-
fund von Plessners Diskussion lautet, die Sphire der Offentlich-
keit werde in Deutschland von dubiosen Uberzeugungen verun-
glimpft. Man wolle im 6ffentlichen Leben, d.h. in der Gesellschaft,
die weder Staat noch Gemeinschaft ist, nur eine Ablenkung von
allem sehen, «was fiir den Menschen wesentlich ist, eine Zone, in
der er sich fremd wird»."® Mit der Zuriickweisung derartiger Ab-
wertungen verschreibt sich Plessners Kritik der Entfremdung letzt-
lich einer Verteidigung der Gesellschaft. Sie soll sowohl gegen ihre
Verstaatlichung als auch gegen Vergemeinschaftung in Schutz
genommen werden. Plessner wehrt etatistische und ethnisch-
kommunitire Verkiirzungen der res publica ab. Sie bezeichnen die
totalitiren Herausforderungen, die Plessner, zuriickgekehrt aus
dem niederldndischen Exil, gerade mit Blick auf die verspétete
Nation beunruhigen. Im Grunde wirft der Vortrag die fiir Pless-
ners republikanisches Gesellschaftsverstdndnis zentrale Proble-
matik der politischen Représentation auf. Wie kann sich positive
Freiheit in einer nivellierten Mittelstandsgesellschaft realisieren¢
Insofern geht es Plessner auch weniger um Soziologie als vielmehr
um einen normativen Begriff von Offentlichkeit als dem Ort, wo
Gesellschaft auf Gesellschaft einwirkt. Plessner fragt nach dem
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Zustand politischer Kultur im Nachkriegsdeutschland. Dessen
Untiefen stehen im Thema. Und sie verdichten sich in der Unter-
stellung, Offentlichkeit und Selbstentfremdung gingen Hand in
Hand. Da Entfremdung, wie Plessner konstatiert, «ein Zauber-
wort von unverminderter Suggestivitat» ist,” gilt es einen «gegen
die Verfiihrungen des Entfremdungsgedankens» gefeiten, «entmy-
thisierten Offentlichkeitsbegriff» zu konturieren. Er soll, womit
seine normativen Einsdtze ausgesprochen sind, «den Spielraum
der Verantwortung zur Wahrung unserer gesellschaftlichen Frei-
heit» sichern.?

Als die beiden Philosophien, die Offentlichkeit kraft der Ent-
fremdungsidee desavouieren, identifiziert Plessner den «proleta-
rischen Marxismus» und den «spatbtrgerlichen Existentialismus».
Letzterer entwertet die Offentlichkeit zu einer «verflachten, unei-
gentlichen Weise menschlichen Daseins, indem er Innerlichkeit
mit Eigentlichkeit gleichsetzt»?! So wird AuBerlichkeit, d.h. die
gesellschaftliche Existenz, zu einem defizitdren Daseinsmodus
herabgesetzt und politisches Engagement unter einen generellen
Inauthentizitdtsverdacht gestellt: Als Gesellschaftswesen lebt der
Mensch - mit Rousseau gesprochen - in den Meinungen der ande-
ren, um sich dort zu verfehlen. Zweifelsohne spielt Plessners For-
mulierung aber nicht auf die Schriften des Biirgers aus Genf an,
sondern auf Martin Heideggers Daseinsanalyse in Sein und Zeit.”
Der Marxismus hingegen denunziert die «Offentlichkeit in ihrer
heutigen Form als Ausdruck des seiner Entfremdung noch nicht
Herr gewordenen Menschen».?® Flir Plessners Begriffe ist Heideg-
gers Lob heroischer Eigentlichkeit der fiir die politische Kultur
moderner Gesellschaften gefdhrlichere Sirenengesang; denn die
«durch ihre Organisationen geschiitzten Menschen des hoch in-
dustrialisierten Wohlfahrtsstaates» haben die Ansprechbarkeit fiir
die «heilsgeschichtliche Perspektive» des marxistischen «Entfrem-
dungstheorems» eingebiifit.?* Mitte des 20. Jahrhunderts stoflen
die Versprechungen des Kommunismus nur noch auf taube Ohren.
Vielleicht wire Plessner ein Jahrzehnt spater zu einem anderen
Urteil gekommen¢ Doch stellt sich die marxistische Entfrem-
dungstheorie dem Gesellschaftsbeobachter Anfang der sechziger
Jahre als eine abgelebte Gestalt des Bewultseins dar. Nach Pless-
ner hat sich die Erfahrungswelt westeuropdischer Industriegesell-
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schaften durch das Aufkommen des Wohlfahrtsstaates in einem
MafSe verdndert, daf’ die Entfremdungsdiagnose in ihrer urspriing-
lichen Bedeutung nicht mehr greift. Gerade der Wohlfahrtsstaat
habe die Folgen der industriellen Revolution, wie sie Marx vor
Augen hatte, abgefangen. Seinen Arrangements ist es gelungen,
die mit der geschichtlichen Auflésung des alten Stdndestaates
einhergehende Bedrohung von Gemeinschaftserfahrungen durch
das «industrielle Biirgerrecht fiir die Arbeiterschaft» zu neutrali-
sieren. Ein Jahrhundert staatlicher Sozialpolitik hat den «inneren
Widersinn» einer Entwicklung aufgeldst, in der Arbeit zur Ware,
also zu einer «Leistung im Hinblick auf ihre Verwertung», gewor-
den ist. Diese Transformation der Arbeit begriindete fiir Marx die
Prognose, die durch den Kapitalismus in Gang gebrachte Stei-
gerung technischer Produktivitdt werde sich selbst das Todesur-
teil sprechen. Sie werde eine «neue Art industrieller Sklaverei» er-
zeugen und sich damit sowohl materiell wie psychologisch «um
ihr menschliches Reservoir» bringen. Die politische Entwicklung
im 19. und 20. Jahrhundert hat die Gefahr der Selbstzerstérung
jedoch gebannt. Anfénglich nur formal eingerdumte Gleichheits-
rechte seien in einem ersten Schritt mit politischem und in einem
zweiten mit sozialem Gehalt gefiillt worden. Was in gesellschaft-
liche Desintegration hitte miinden kénnen, hat sich zu Rechts-
formen entwickelt, die der Arbeiterschaft sowohl politische Parti-
zipation als auch ©konomische Teilhabe am erwirtschafteten
Wohlstand garantieren. Jetzt stehen sich, so Plessner, nicht mehr
«Kapital akkumulierende Unternehmer» und «verelendete Prole-
tariermassen» gegeniiber, sondern Industrieverbinde und Gewerk-
schaften, die ihre jeweiligen Interessen in einem «System kollek-
tiver Aushandlungen» zur Geltung bringen.?

Diese sozialgeschichtliche Entwicklung erkldrt den Bedeu-
tungswandel der Entfremdungsidee. War der in ihr ausgespro-
chene Erfahrungsgehalt zunidchst die frithindustrielle Wirklich-
keit des «zum schutzlosen Lohnsklaven und Ausbeutungsobjekt»
entwiirdigten Industriearbeiters gewesen, so konserviert die Ent-
fremdungsidee im wohlfahrtsstaatlichen Lebenszusammenhang
den «nie ganz erloschenen Widerwillen gegen eine durchfunktio-
nalisierte Lebensordnung.»*® Entfremdung ist jetzt «ein Rest Ro-
mantik», der «das einzelne Individuum in seiner sozialen Rolle»
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meint und beklagt, wie sie «hm von einer verwalteten Welt zu-
diktiert wird».”” Eingefiigt in die Verregelungen wohlfahrtsstaat-
licher Daseinsfiirsorge sucht den einzelnen ein innerer Wider-
spruch heim, der nach Plessner nur den Preis bezeichnet, der fir
Vergesellschaftungsformen zu entrichten ist, die soziale Biirger-
rechte institutionalisieren: es ist der Antagonismus «zwischen
privater und Offentlicher Existenz, zwischen Menschsein und
Funktionérsein.»”

Die politische Romantik, die den Dualismus zwischen offent-
licher und privater Existenz skandalisiert, méchte Plessner mit
einem anthropologischen Dogma zur Raison bringen: Allein En-
gel und Tiere hétten keine Rollen zu tibernehmen. Sie existierten
ohne inneren Kern und duflere Schale. Fur den Menschen hinge-
gen bahne der Abstand, der zur Ubernahme sozialer Rollen not-
wendigerweise gehort, den «Umweg zum Menschen». Er ist das
«Mittel seiner Unmittelbarkeit». «Wer darin», konstatiert Plessners
Metakritik der Entfremdungskritik, «Selbstentfremdung sehen
wollte, verkennt das menschliche Wesen».?

Was Ritter geschichtsmetaphysisch rechtfertigt, sieht Plessner
anthropologisch legitimiert: Das Leben in modernen Gesellschaften
verlangt individuelle Selbstdistanzierungsleistungen, die nicht als
Entfremdung oder Uneigentlichkeit mildeutet werden diirfen.
Vielmehr haben wir sie als Zumutungen zu begreifen, die uns
Offentlichkeit erméglichen, mithin gesellschaftliche Selbstbe-
stimmung. «Existenz in einer Rolle ist offenbar die Weise, in
welcher Menschen iiberhaupt in einem dauerhaften Kontakt
miteinander leben konnen. Was uns an ihr stort, das Moment des
Zwanges, den sie auf mein Verhalten austibt, ist zugleich die Ge-
wahr fiir jene Ordnung, die ich brauche, um Kontakt mit anderen
zu gewinnen und zu halten.»*

Plessner reformuliert Ritters Entzweiungsthematik rollensozio-
logisch. Unter dieser Beschreibung konkretisiert sich Entfremdung
nicht mehr als Pauperisierung einer Klasse oder als Verdinglichung,
sondern als der Antagonismus zwischen privater und offentlicher
Existenz. Dieser Dualismus, so Plessners mit Ritter konform geh-
ende These, 1al5t sich nicht iberwinden. Doch mufs und soll er
auch gar nicht tberwunden werden. Denn im Gegensatz zu den
sozialromantischen Verirrungen existentialistischer Entfremdungs-
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kritik steht die Differenz zwischen Rolle und Triger nicht im
Widerspruch zur menschlichen Gattungsnatur. Sie ist, ganz im
Gegenteil, dessen Proprium: Menschen sind Distanzwesen. Das
zu wissen, beansprucht Plessners philosophische Anthropologie.
Wir kénnen nachvollziehen, dafl Unterscheidungen wie die zwi-
schen Auflen und Innen, offentlich und privat, Rolle und Trager
intrapsychische Voraussetzungen fiir die soziale Existenz sind.
Im Vermégen zum Doppelgédngertum ist eine Vergesellschaftungs-
geschichte verankert, die Plessner «den Ver6ffentlichungsvorgang
des einzelnen in der modernen Welt» genannt hat.? Dal’ der ein-
zelne publik wird und sich publik macht, setzt ihn den Erwartun-
gen anderer aus, zu denen er sich verhalten mufd. Doch beschwort
diese Veroffentlichung keinen Hiatus zwischen menschlicher
Natur und geschichtlicher, will sagen: gesellschaftlicher Existenz
herauf. Insofern die Entfremdungsidee einen solchen Widerspruch
behauptet, ist sie fiir Plessner widerlegt. So unterschreibt seine
Anthropologie das Ende der «Entfremdung».

Freilich rdumt Plessner ein, daf$ der einzelne seine Veroffentli-
chung nicht ohne einen «Moment des Zwanges» erfahrt. Selbst
wenn diese Notigung zu akzeptieren ist, weil sie die Interaktion
in einer geordneten sozialen Welt bedingt, bleibt sie der indivi-
duellen Selbstbeobachtung spiirbar. Sie ist der Stachel im Fleisch
vergesellschafteter Doppelgédnger. Damit schneidet Plessners Ge-
dankengang eine Problematik an, der - wie wir sehen werden -
Zukunft beschieden sein sollte. Sie betrifft ndmlich die Frage, ob
subjektiv wahrnehmbare Phidnomene von Selbstdistanz existie-
ren, die unter Umstdnden als pathologisch zu klassifizieren sind.
Warum pathologisch¢ Weil es sich nicht um Abstdndigkeiten
handelt, die den Kontakt zu anderen herstellen, also zum psy-
chischen Vergesellschaftungsapriori zdhlen. Plessners Antwort
ist eindeutig: «Der Mensch kann sich verlieren, kann stichtig und
neurotisch werden, einem Menschen, einer Idee verfallen, in
seiner Tatigkeit so aufgehen, dal sie ihn und nicht er sie be-
herrscht.»

Offenbar gibt es fiir Plessner Weisen individuellen Autonomie-
verlusts, die selbst er als Entfremdung charakterisiert. Sie lassen
sich nicht als Kontaktunterbrechungen begreifen, die Mittel zur
Kontaktschlieffung wéren. Fur diese Fille halt Plessner trotz seiner
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Kritik an der Identitdtsromantik eine «echte Zuriicknahme von
Entfremdung» durch «eine bewulte Identifikation des Ichs mit
sich selber» fiir moglich. Dafs seine Umschreibung eine Programm.-
formel der Psychoanalyse zitiert, ist klar: Wo Es war, hatte Freud
geschrieben, soll Ich werden. Seine Karten legt Plessner auf den
Tisch, indem er bekréftigt, dafs Freud «in die Linie des Gedankens
von der unbewubten Entfremdung gehort und sie zum Angriffs-
punkt seiner Therapie» gemacht hat. Freilich insistiert Plessner
auf einer scharfen Grenzziehung zwischen Marx und Freud. Denn
wenn Entfremdung als individuelle Pathologie therapiefdhig sei,
besage dies nichts «iiber die Tragfahigkeit des Theorems fiir die
geschichtliche Wirklichkeit und ihre sozialen Verhéltnisse». Marx
habe keineswegs «auf individuelle Erkrankung» gezielt, sondern
«eine soziale Pathologie» versucht, «aus der es keinen psycholo-
gischen Ausweg gibt. Er handelt vom vergesellschafteten Men-
schen.»® Tertium non datur!

V.
Die Psychoanalyse als individualpsychologische Entfremdungs-
theorie zu lesen, um sie in dieser Hinsicht vom Marxismus als
einer Pathologie des Sozialen zu unterscheiden, versteht sich im
Sommer 1960 keineswegs von selbst. Die Anregung zu dieser
originellen Freud-Interpretation verdankt Plessner einer Studie
Arnold Gehlens. Deren These bringt ihr Titel zum Ausdruck:
«Uber die Geburt der Freiheit aus der Entfremdung».®

Gehlen hélt, anders als alle bisher besprochenen Autoren, «Ent-
fremdungy» fiir eine «echte Kategorie» der Sozialwissenschaft. Zur
Beschreibung von Gesellschaft als einem intersubjektiven Hand-
lungszusammenhang ist sie «unentbehrlich».?* Nach seinem Ver-
standnis bezeichnet der Begriff die nicht antizipierbaren und
nicht intendierten Folgen, die gewohnlich bei der Kooperation
von Handlungssubjekten entstehen. Solche Neben- oder Sekun-
dareffekte konnen sich fiir die Beobachtung der Akteure durchaus
zu eigengesetzlichen Prozessen verselbstandigen. Thnen sind gege-
benenfalls sogar Zwecke zuzuschreiben, die von den initialen
Zwecksetzungen der Handelnden selbst abweichen. Gehlen sagt,
dalb es dieser Vorgang war, «den Marx mit dem Begriff der Ent-
fremdung fafte».®
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Dab Soziologen derartige Phanomene bis auf den heutigen Tag
untersuchen, ist schlechterdings nicht zu bestreiten. Auf einem
anderen Blatt steht, ob sie es auf handlungstheoretischer Grundla-
ge und unter dem Rubrum «Entfremdung» tun. Da sind Zweifel
angebracht. Zweifelhaft ist zudem, ob «Entfremdung» in der Geh-
lenschen Bedeutung tatsichlich den Sinn wiedergibt, den der Ter-
minus in Texten aus Marxens Feder hat. Das darf die Marxphi-
lologie entscheiden. Gehlen selbst kommt auf «Entfremdung» aber
nicht zu sprechen, weil ihm ein operationalisierbarer Begriff
empirischer Sozialwissenschaft am Herzen ldge. Thn treibt die
Ideen- und die Zeitgeschichte um. Zu Recht macht er darauf auf-
merksam, daf} Fichte in den verschiedenen Fassungen seiner Wis-
senschaftslehre erstmalig den Gedanken entwickelt habe, die Ver-
wirklichung von Freiheit sei als Wiedererlangung der dem Subjekt
entglittenen Verfligungsgewalt tiber Produkte zu fassen, die es
selbst erzeugt hat. Den Schein ihrer Selbstdndig- und Eigengesetz-
lichkeit verlieren diese Entitdten, sobald das Ich sie als unbewuf-
te Erzeugnisse eigener Tathandlungen erkennt. Freiheit als die via
Bewufltmachung vollzogene Zuriicknahme verlorener Spontanei-
tat auszubuchstabieren, auch darin ist Gehlen zuzustimmen, lie-
fert dem Ideenhistoriker «ein Beispiel des Seltensten, was es gibt,
nidmlich eines neuen philosophischen Gedankens.»*® Die so re-
konstruierte Entfremdungsidee stellt in der Tat ein eigenstdndiges
Konzept dar, das seit dem spaten 18. Jahrhundert zum Perioden-
system abendldndischen Denkens zdhlt. Sicherlich hatte Kant
noch vor Fichte menschliche Freiheit als Spontaneitat begriffen.
Doch war die dialektische Volte, mit der Fichte etwa in der Man-
nigfaltigkeit des uns anschaulich Gegebenen ein dieser Spontanei-
tat nur fremd gewordenes anderes ihrer selbst erkannte, vernunft-
kritisch untersagt.

Auch Gehlen macht kein Hehl daraus, daf5 Fichtes Formel «ab-
surd und unwahrscheinlich im héchsten Malbe» sei. In ihr habe
sich dessen «tiefster Instinkt» ausgesprochen, «der jakobinische
Protest gegen die von aulen herantretende Notwendigkeit».?” Aller-
dings weist Gehlen darauf hin, dal} die Fichtesche Formel, «ohne
dals jemand dies bemerkt hatte», in psychologischer Anwendung
«weltpopuldr» geworden sei: bei Freud. «Denn was sind die Trau-
me, die Ticks, die untiberwindlichen Zwénge und tiberhaupt das
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ganze neurotische Arsenal anders, als bewuftlose Produkte der
Selbsttatigkeit des Ichs, die sich ihm entfremden und als Uber-
macht entgegentreten, und die nun die Analyse auflést, indem sie
sie bewultmacht, in ihrer Genesis und Entstehungsgeschichte
nachvollzieht, so die Freiheit und Verfiigungsgewalt des Ich tiber
seine eigenen Nachtgeburten wiederherstellendé»*®

Freud mit Fichte, das ist die kithne Konjektur, deren Echo bei
Plessner zu vernehmen war. Gehlen spannt einen weiten Bogen
und pointiert seinen ideengeschichtlichen Befund zeitdiagno-
stisch. Wie Plessner, der sich augenscheinlich Gehlens Urteil ange-
schlossen hatte, erkldrt er Marxens materialistische Applikation
der Formel Fichtes fir geschichtlich tiberholt. Aus dem «6ffent-
lichen politischen BewufStsein» ist sie seit der Zeit verschwunden,
«da die Arbeiterbewegung die anarchistischen Anwandlungen der
Friihzeit ablegte und sich in die vorhandenen politischen Einrich-
tungen hineinorganisierte».® Also beschrankt sich die Brauchbar-
keit der Idee, Freiheit realisiere sich als Wiederaneignung unver-
fugbar gewordener Spontaneitét, firderhin auf den Bereich, «in
dem ihr reelles und ehrliches Gebiet der Anwendung liegt: das
psychologische».Gehlen ist sich so gut wie sicher, dafs die Zeit
«auf dem soziologischen und wirtschaftlichen Gebiete» abgelaufen
sei, «in der sich Freiheit noch enthusiastisch realisieren wollte».*
Indes kann er einen ungeheuer hellsichtigen Vorbehalt nicht ver-
schweigen. Der jakobinische Protest, den ein Rechtsintellektueller
wie das vormalige NSDAP-Mitglied Gehlen mit aller nur denk-
baren Verachtung tberzieht, wird nicht zum alten Hut. Selbst
wenn der Freiheitsenthusiasmus im Gehéduse der Wohlfahrtsstaat-
lichkeit erkaltet ist, wartet «sein anarchischer Gehalt wie ein Ba-
zillus eingekapselt in der Psychoanalyse verborgen, dort auf die
Stunde der Politisierung dieser Glaubenslehre».*! Entweder Marx
oder Freud¢ Nein, Plessners Disjunktion war nicht auf der Hohe
der Zeit. Aber auch Marx mit Freud ist ein halbes Jahrhundert
nach Gehlens Prognose Geschichte. Die allerjingste Gegenwart
sucht Fichtes Formel liberal zu erneuern. Damit steht politische
Ethik wieder im Kurs. Vom guten Leben ist die Rede, und Tugend-
lehren gelingenden Selbstseins haben Konjunktur. Die gerechte
Gesellschaft ist noch keine gute Gesellschaft. Schlieflich soll Frei-
heit auch Gliick sein.
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COOLNESS

Zur Geschichte der Distanz

L.

Ist Coolness ein alter Hut¢ Als Universalvokabel zur Kennzeich-
nung des Bejahenswerten hat «cool», obschon seit Jahrzehnten in
aller Munde, jedenfalls keineswegs ausgedient. «Cool» als positive
Universalvokabel kassiert durch die unterschiedslose Anwendbar-
keit auf schlechterdings alles und jedes gerade den entschiedenen
Distinktionswillen, der die Ikonen des Coolen in Film, Musik
und Literatur erst zu Ikonen gemacht hat. Es ist entlastend, wenn
alles cool sein kann, brauche ich mich dann doch nicht mehr ab-
zumiithen, es zu werden. Diese Entlastung ist Belohnung fiir die
Abstraktionsleistung, durch die das Coole alltagssprachlich jegliche
Spezifikation verloren hat.

Die schier unbeschrankte Bedeutungserweiterung von «cool»
mag allerlei kulturkritischen Herzensergielungen Nahrung geben.
Was sagt es Uber eine Gesellschaft aus, dafb in ihr «cool» zum Syn-
onym von «sehr gut»' werden konnte¢ Belegt es, dalb sich unsere
Welt in einem Prozefs der Abkiihlung befindet, dalb wir einer kul-
turellen Eiszeit entgegengehen, wie Ulf Poschardt meint, der in
Coolness eine privilegierte Uberlebensstrategie wihrend einer sol-
chen Phase soziokulturellen Warmeverlustes zu erkennen wahnté?
Diese These von der erkaltenden Welt gehort spétestens seit Jean-
Jacques Rousseau zu den Versatzstiicken romantischer Kultur-
kritik, die mit einer gewissen Zwangslaufigkeit begleitet ist von der
These einer inneren Abkiihlung: «Combien de fois je me suis lassé
dans mes recherches de la froideur que je sentois en moil»® Der
Coole macht sich nach Poschardt diese innere Abkithlung zunut-
ze, um nicht in der vereisten Welt versehentlich den Hitzetod zu
sterben. Unter Literaten mit einem Gespiir fiir die coolen Bediirf-
nisse des Marktes hat die These von der erkaltenden Welt seit
Jahrzehnten fast ununterbrochen Konjunktur.* Und doch ist diese
These nicht mehr als eine eingédngige Metapher, die davon dispen-
siert, genauer zu sagen, was sich denn eigentlich im Gefiige der
Gesellschaft und im Gefiige der einzelnen Personlichkeit verdn-
dert. Gegen eine dominante Metapher sind alle Argumente und
Differenzierungswiinsche machtlos. Ihre Dominanz verdankt die
Metapher vom Erkalten der Welt dem Umstand, dab sie ein dif-
fuses Unbehagen an der Jetztzeit machtvoll artikuliert, ohne tber
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das Wie und Was dieses Unbehagens (und die Mdéglichkeiten seiner
Beseitigung) ndhere Auskunft geben zu miissen. Kalte erscheint
als lebensfeindlich, so dafs man sich a tout prix wiarmen mochte,
sei es im sentimentalen Riickgriff auf die vorgebliche Nestwarme
der Vergangenheit und ihre vorgeblich geschlossenen Weltbilder,
sei es im visiondren Vorgriff auf die fruchtbare Reibungswéarme
gegliickten menschlichen Zusammenslebens in kiinftigen, utopi-
schen Gesellschaften.®

Schaut man genauer hin, ist die Behauptung, in der Moderne
durchlaufe die soziale Welt einen ProzefS der Erwdrmung (und
Uberhitzung), mindestens ebenso plausibel wie die Erkaltungs-
these: Universale Rechenschaftspflicht tber jegliches Handeln
und zwischenmenschliche Verbindlichkeiten nehmen womdoglich
eher zu als ab. Vielleicht ist es nur eine Frage der Propaganda und
der Zeit, bis im Zeichen des Klimawandels die Metapher der Er-
hitzung die des Erkaltens als zeitdiagnostischen Generalschliissel
ablost. Wenn man schon mit thermischen Metaphern operiert,
scheint es auf Anhieb plausibler, im Auftreten der Coolness als
Paradigma der Lebensgestaltung eine Reaktion auf Uberhitzung,
auf zu starke soziale Kohédsionskrafte, auf zu starke Einbindungs-
anspriiche zu sehen. Wenn «cool» zur positiven Universalvokabel
hat werden konnen, indiziert dies vielleicht sogar, wie breit die
Zustimmung zu einem individuellen Recht geworden ist, sich
diesen Kohdsionskraften und Einbindungsanspriichen zu ent-
ziehen.

Versucht man, Coolness diesseits der Universalvokabel spezi-
fischer zu fassen, so ist damit offenbar eine habitualisierte Technik
des Sich-Entziehens gemeint. Aber nicht jede Technik des Sich-
Entziehens hat heutzutage Aussicht darauf, mit dem Ehrentitel
der Coolness im engeren Sinn bedacht zu werden. Ein Kartiuser-
monch, so sehr er sich allen sozialen Kohidsionskriften entzieht,
wird schwerlich zur Ikone des Coolen avancieren (der Franziskaner-
monch William von Baskerville, dargestellt von Sean Connery,
dagegen sehr wohl). Auch um stoische Ausgeglichenheit bemiihte
Philosophen erscheinen kaum als Prototypen der Coolness - und
zwar nicht blof5 deshalb, weil ihr Bemiithen um Apathie mitunter
einen verkrampften Eindruck macht und der Coole auf keinen
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Fall verkrampft wirken darf. Selbst der vollendete stoische Weise,
der alle Verkrampftheit iiberwunden und vollige Souverdnitat er-
reicht hat, ist ziemlich uncool. Der Idealtypus des Coolen, wie
ihn insbesondere cineastische Leitfossilien (beispielsweise Hum-
phrey Bogart als Rick in Casablanca) exemplifizieren, kommt nicht
aus ohne innere Gebrochenheit und Zwiespalt, die wiederum
dem vollendeten stoischen Weisen abgehen. Der klassische Coole
mufll an seinem Sich-Entziehen sichtlich leiden; er verbirgt War-
me, ja Uberhitzung hinter seiner Kilte; er darf keine in sich ru-
hende, nur um sich selbst kreisende Monade sein.

Fiir Coolness ist eine habitualisierte Technik des Sich-Entziehens
zwar notwendig, aber nicht hinreichend. Diese Technik muf sich
paaren mit einer nicht selten rabiaten Technik des Weltzugriffs -
«Grausamkeit bleibt eines der zentralen Merkmale des Cool»® -,
sprich: des Konsumverhaltens. Wenn Werbung Coolness fiir ihre
Zwecke einspannt und «cool hunter» «dm Auftrag grofSer Soft-
drink-Unternehmen oder Sportswear-Hersteller [...] Jugendszenen
und andere Subkulturen» auskundschaften,” um das augenblick-
lich Coole ckonomisch auszuschlachten, dann findet hier kein
konsumgesellschaftlicher Mifbrauch des Coolen statt. Denn der
auf freier Wildbahn beobachtbare Coole der Gegenwart ist nicht
mehr der Aktivist jenes politischen Widerstandes, dem der afro-
amerikanische Politiker Marcus Garvey in den zwanziger Jahren
das Motto «keep cool» verordnet hat,® um hinter einer Maske der
Gefiihlskalte mit der alltdglichen Diskrimierung fertig zu werden.
So sehr der heute landlaufige Coole und sein innerlich zerrissener
Idealtypus dankbare Objekte der Gegenwartskulturdiagnose sind,
so wenig sollte dies zum modernistischen Fehlschlufb verleiten, erst
im 20. Jahrhundert hétten sich die Notwendigkeit und damit die
Techniken der Distanznahme herausgebildet, die im Idealtypus des
Coolen zu einer spezifisch «spitmodernen> Form finden. Ein mo-
dernistischer Fehlschlufs bestiinde darin, zu glauben, etwas sei
neu, blop weil man sich davon dispensiert, langer zuriickliegende
Vergangenheiten zur Kenntnis zu nehmen. Der pauschale Hin-
weis auf die Ethik der Stoa, der Studien zur modernen Coolness
gerne unterfittert, reicht jedenfalls nicht, um Coolness historisch
scharf zu profilieren. Wer eine Genealogie der Coolness zeichnen
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will, ohne sich mit «keep cool», «Birth of the Cool»’ und Cooljazz
zu begniigen, miilSte seiner Arbeit eine eigentliche Geschichte der
Distanz zugrundelegen. Diesen alten Hut setze ich mir im folgen-
den auf, indem ich ein paar exemplarische Stationen der abend-
landischen Denkgeschichte der Distanz abschreite: Um antike
Distanzierungsstrategien soll es zundchst gehen (II.), sodann um
christliche (III.), schlieBlich um neuzeitliche und moderne (IV.).
Um der modernistischen Perspektivenverzerrung entgegenzuwir-
ken, wird der Antike am meisten Platz eingerdumt.

II.
Souverdn ist, wer nur auf sich selbst angewiesen ist und sich nur
mit sich selbst zu beschéftigen braucht. Diese Autarkie zeichnet
den Unbewegten Beweger aus, dessen Sein sich nach Aristoteles
(384-322 v. Chr.) im Denken seiner selbst, im Denken des Den-
kens erschopft, findet der Unbewegte Beweger doch in sich selbst
den einzig wiirdigen Gegenstand seines Denkens.!’ Dieser Gott
kompromittiert seine Autarkie nicht dadurch, dab er sich auf die
sublunare Welt einliefSe und sich wie die Gotter Homers in irdisch-
menschliche Belange einmischte. Seine kalte Gleichgiiltigkeit ge-
geniiber dem, was er nicht selbst ist, muf} nicht erst erkdmpft wer-
den, sondern ist ewig unverriickbar. Anders bei den Menschen,
die in Theorie, in der reinen Betrachtung ihr Gliick finden und es
so dem Unbewegten Beweger gleichtun wollen. Sie kénnen nicht
vollig autark sein, denn sie bleiben angewiesen auf dulere Sub-
sistenzmittel. Wenn Aristoteles die theoretische Lebensform als
das vollendete Gliick preist, behélt er doch mit seinem Sinn fiir
die richtige Mitte im Auge, dal jedem diejenige Tatigkeit die lieb-
ste sei, die seiner eigentiimlichen Art am besten entspreche.! Da-
her kann die praktische Lebensform, das politische Handeln der
Theorie ihre Vorrangstellung durchaus streitig machen. Nicht je-
der scheint zur theoretischen Lebensform disponiert zu sein; Er-
fillung, Glick kann man auch im tugendhaften Engagement fiir
die Belange der Polis finden. Der scheinbar coolen Theorie steht
die warme, wenn nicht brandheifle Praxis gegeniiber.

Hatte Aristoteles die beiden Lebensfithrungsideale der Praxis
und der Theorie noch annédhernd gleichberechtigt nebeneinander
stehen lassen, schwand bei den verschiedenen hellenistischen

33



Alte Hute

Philosophenschulen das Interesse an der praktischen, durch Poli-
tik bestimmten Lebensform. Die Zeit der autonomen Poleis war
mit dem Weltreich Alexanders und den Diadochenreichen vorbei,
damit auch nennenswerte Chancen, mit gliithendem Eifer das Ge-
meinwesen aktiv zu gestalten. Der Riickzug in die Innerlichkeit
laft sich besonders gut bei den Epikureern und den pyrrhonei-
schen Skeptikern beobachten, wéhrend die Stoa noch lange Zeit
dem Philosophen den Einsatz fiirs Gemeinwohl vorschreiben zu
miissen glaubte (was ihre Attraktivitét fiir romische Oberschicht-
biirger erkldrt). Fiir den theoretischen Menschen nach Maftgabe
des Aristoteles war es noch ausgemacht, dal es hochste, ewige
Gegenstidnde - Prinzipien, Zahlen, Sterne - zu betrachten gilt,
durch deren Erkenntnis er am Géttlichen teilhaben konne. Viele
hellenistischen Philosophen - wiederum mit Ausnahme der Stoi-
ker, die an Metaphysik festhielten - waren da nicht mehr so sicher
und begriindeten ihren Riickzug ins Eigene und Innere nicht mit
der Aussicht auf die Schau hochster, ewiger Gegenstande. IThr
scheinbar cooler Riickzug war als eine Technik der Leidensverrin-
gerung konzipiert. Diese Technik hat etwa Pyrrhon von Elis
(ca. 360-270 v. Chr.) zu frither Vollendung gebracht, «<indem er
dem Standpunkt der Unbegreiflichkeit der Dinge und der Zurtick-
haltung des Urteils Eingang und Geltung verschaffte»'? - nicht in-
dem er eine neue Lehre verkiindete, sondern indem er mit seinem
Leben ein Beispiel gab: «Er wich vor nichts aus und kannte keine
Vorsichtsmaliregeln, gegen alles zeigte er die ndmliche Gleichgiil-
tigkeit, mochten es nun begegnende Wagen sein oder Abhénge
oder Hunde und anderes dergleichen».”® Der antike Doxograph
merkt an, es habe viele gegeben, «die ihm nacheiferten in bezug
auf seine Zurtickhaltung von offentlicher Tatigkeit»."

Ataraxie, Unerschiitterlichkeit bezeichnet sowohl bei den Pyr-
rhoneern wie bei den Epikureern das zu erreichende innere Gleich-
gewicht. Wahrend der Pyrrhoneer aber die Ataraxie durch den
volligen Verzicht auf jegliches Urteilen zu erreichen hofft und so
sich jeder Festschreibung einer Lehre ebenso verweigert wie jedem
feststellenden Sprechen, hat Epikur (342-271 v. Chr.) eine derart
ausgefeilte, festgeschriebene Lehre entwickelt, dafs seine Schiiler
sich nur um deren lebenspraktische Reproduktion zu bemiihen
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brauchten, nicht aber um deren Weiterentwicklung. Auch Epikurs
Ethik empfiehlt den Riickzug aus der Politik.”” Die Gliickseligkeit
ist zwar auch hier wie bei Aristoteles ein gottdhnlicher Zustand,'
und es liegt Epikur fern, die Existenz unsterblicher Gotter ganz-
lich zu leugnen.” Aber diese Gotter sind doch allem menschlichen
Geschehen entriickt, so dafs wir auf der Suche nach der richtigen
Lebensfithrung auf géttliche Unterstiitzung verzichten missen.
Die Ataraxie erreichen wir nicht in pyrrhoneischer Manier durch
Verzicht auf jegliches Urteilen, sondern durch erkenntnisange-
leitetes Wahlen des Richtigen, soll heifSen: durch Vermeiden des
Schmerzes, diegt doch allen unseren Handlungen die Absicht zu-
grunde, weder Schmerz zu empfinden noch aufler Fassung zu ge-
raten».’® Die Schmerzfreiheit macht die sonst so tibel beleumunde-
te Lust, in der nach Epikur das Gliick liegt, schon wesentlich aus.
Die kiihle Lust mufs der menschlichen Natur angemessen sein, an-
sonsten hort sie auf, eine Lust zu sein. Entsprechend ist Gentg-
sambkeit die geforderte Tugend - «nicht, um uns in jedem Falle mit
wenigem zu begniigen, sondern um, wenn wir nicht in Hiille und
Fiille haben, uns mit dem wenigen zufrieden zu geben in der rich-
tigen Uberzeugung, daf diejenigen den Uberflub mit der stirks-
ten Lustwirkung genieflen, die desselben am wenigsten bedir-
fen».” Epikur entwirft also eine ausgekliigelte Didtetik der Liiste,
die die Uberfiille ebenso ausschliefSt wie die Auszehrung, und ein
Leben im Verborgenen?’ gemeinsam mit guten Freunden als Ideal
ausmalt. Der ausgeglichene Zustand der Seele stellt sich nach Epi-
kur freilich nicht ein, solange wir nicht durch Erkenntnisarbeit
die Furcht vertreiben, die unserer kithlen Lust abtraglich ist.* Ein-
schldgig ist insbesondere die Erkenntnis, dalb der Tod fiir uns
gleichgiiltig ist, «<denn solange wir noch da sind, ist der Tod nicht
da; stellt sich aber der Tod ein, so sind wir nicht mehr da».?

Dal’ Erkenntnis die Vorbedingung fiir ein gliickliches Leben sei,
ist auch die Uberzeugung der Stoa. Die hierfiir erforderlich gehal-
tene Erkenntnis greift freilich viel stirker in Metaphysik und
Theologie aus, als dies Epikur tunlich erscheint. Erst wer Einblick
in die Vollkommenheit der Welt und in die alles durchwaltende
gottliche Weltvernunft gewonnen hat,? hat die Chance, sein Le-
ben in Ubereinstimmung mit dem Weltganzen so zu gestalten,
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dals es tugendhaft und damit zugleich gliicklich wird. Wahrend
die Stoa in ihrer hellenistischen Periode ihre drei Hauptgebiete Lo-
gik (darin eingeschlossen die Erkenntnistheorie), Physik (darin ein-
geschlossen Metaphysik und Theologie) und Ethik gleichméafig
beackerte, tritt die Ethik bei den rémischen Stoikern in den Vor-
dergrund. Bei der Lektiire Senecas (4 v. Chr.-65 n. Chr.), Epiktets
(ca. 50-130 n. Chr.) und Mark Aurels (121-180 n. Chr.) kann
man sich mitunter des Eindrucks nicht erwehren, ein erlahmendes
Interesse an logisch-erkenntnistheoretischen Fragen und eine
schleichende Erosion altstoischer metaphysischer GewifSheiten
hitten dazu gefithrt, dall man sich nun mit doppelter Inbrunst,
wenn auch nicht hitzig, auf die Fragen der richtigen Lebensfih-
rung warf. So sehr in diesen Schriften auch die offizielle stoische
Linie im Blick auf die Ordnung und Wohlbeschaffenheit des Welt-
ganzen aufrecht erhalten wird, so wenig ist doch zu verkennen,
dabl daraus nicht mehr eins zu eins Lebensregeln abzuleiten sind
- als ob die offizielle stoische Linie in Metaphysik und rationaler
Theologie nur noch ein Lippen-, aber kein echtes Glaubensbe-
kenntnis mehr wére. Den romischen Stoikern erschien die phi-
losophische Lebensform als stindiges Kriegfithren gegen die Af-
fekte und widrige dulSere Einfliisse - «atqui vivere, Lucili, militare
est».?* Die stoischen, heute so gern als «cool» apostrophierten Le-
bensfithrungsmaximen zielen auf eine Minimierung der Angriffs-
flache, die man dem Schicksal bieten kann; sie haben eine aske-
tische Praxis vor Augen, die Distanz zu allem hélt, was das héchst
prekdre Gleichgewicht - Apathie genannt - aus dem Lot bringen
konnte. Dazu mulb man scharf zwischen den Dingen unterschei-
den, die in unserer Macht sind, und denen, die es nicht sind.?
Nur die erste Kategorie geht uns etwas an - es sind die Belange
unseres Innenlebens. Im Hinblick auf alle AuBerlichkeiten wird
demgegentiber eine Strategie der radikalen Vergleichgiiltigung
empfohlen, die - durchaus an die Pyrrhoneer gemahnend - gegen-
tiber den meisten Dingen Urteilsenthaltung gebietet. Der Stoi-
ker, so sehr ihn seine altgriechischen Wurzeln gelegentlich an die
Pflicht erinnern, sich fir das Gemeinwohl einzusetzen,” gibt die
Vorstellung preis, sein Gliick sei irgendwie relational, hdnge von
seiner Umwelt ab. Er sucht es nur in sich selbst - in einem Selbst,
das er verniinftig zu ordnen sich bemtht, ndmlich als Abbild der
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Coolness. Zur Geschichte der Distanz

postulierten Harmonie des Kosmos. Glick durch Entkoppelung,
Gliick durch Distanzierung.

Wer in der Genealogie der Coolness wildert, wird sich vor vor-
schnellen Gleichsetzungen hiiten. Weder der Unbewegte Beweger
noch der stoische Weise, weder der pyrrhoneische Urteilsabsti-
nenzler noch der epikureische Lustgartenbewohner kommen un-
besehen als Coolness-Kandidaten in Frage. Ein Niedergangspro-
phet wiirde sich vielleicht mit ein paar Worten aus Jean Pauls
Vorschule der Aesthetik gegen die «Deutsch-Franzen» behelfen, wo-
nach die «egoistische Kilte des Weltmannes [...] der herrlichen
Kélte der alten philosophischen Zeit gerade so entgegengesetzt
list] als im Physischen die schwichende der stirkenden».?® Aber
Jean Paul hatte im «Weltmann» bestenfalls einen literarischen Vor-
fahren des heute gidngigen Coolen vor Augen, den er mit der Be-
schworung «griechischer Einfachheit und Kélte [...], welche in der
Hohe des Aethers sich die Fliigel kiihlt»,** auf seine Flugunfihig-
keit hinweisen zu miissen glaubte. Denn zweifellos leben manche
Elemente antik-philosophischer Lebenstechnik in modernen Cool-
ness-Ideologien fort. Da wére zunichst das Ideal der Autarkie,
das der theoretische Mensch und in Vollendung der Unbewegte
Beweger vorgelebt haben. Der Narzifimus ist beim Coolen ebenso
stark ausgepragt wie in der steten Selbstbespiegelung des Unbe-
wegten Bewegers. Der Unterschied besteht freilich darin, daf’ die
Tatigkeit, die dem Unbewegten Beweger obliegt, das Denken ist -
eine Tatigkeit, die das Gros der Coolen dngstlich vermeidet. Ist
der Unbewegte Beweger nach dem Schema der Aristotelischen
Metaphysik die Zweckursache, nach der alle irdische und stella-
rische Bewegung hinstrebt - insofern ist er Beweger -, darf sich
der Coole doch immerhin einbilden, auch um ihn kreise die gan-
ze Welt, auch sein Sein setze Bewegung in Gang - die Bewegung
aller Menschen, die danach lechzen, so cool zu sein wie er. Uber
seine eigene Beweglichkeit kursieren unterschiedliche Geriichte.

Sodann adaptiert der Coole zum einen den Metaphysik- und
Uberzeugungsverzicht des Pyrrhoneers, insofern er sich gegen
nichts so sehr wehrt wie dagegen, festgelegt, verantwortlich und
haftbar gemacht zu werden. Insgeheim regiert bei ihm ein «Ruhe-
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Bediirfnil’, eine Miidigkeit wie bei Pyrrho».** Zum anderen wiahlt
der Coole aber doch, ndmlich seinen spezifischen Stil, seinen
spezifischen und genau geregelten, distinktionsbewufiten Kon-
sum - und da ndhert er sich dem Epikureer an, der keiner finsteren
Askese huldigt, sondern sich zur Steigerung des Genusses im Hier
und Jetzt kleine Verzichtsleistungen verschreibt, um seine Gliicks-
quentchen umso gieriger auszukosten. Mit dem Pyrrhoneer und
dem Epikureer ist sich der Coole in der Apolitie einig: Die Ge-
meinschaft - wahlweise der Uncoolen oder der Nicht-Philosophen
- verdient nur Verachtung. Dem Stoiker schliefSlich &hnelt der
Coole am ehesten im Pathos der groflen Geste. Der Coole und
der Stoiker verstehen es beide, ihr Leben so darzustellen, als hit-
ten sie bestindig mit groflen Aufgaben zu ringen, als befdnden
sie sich stdndig im Kampf, wahlweise mit unliebsamen Affek-
ten oder mit einer unliebsamen Umwelt. Im einen Falle ist die
Selbstmachtigkeit dann eine Vernunftleistung, im anderen Fall
eine Stilisierungsleistung.

Indessen ist nicht zu verkennen, dall man die Philosophen
schon im Altertum hédufig nicht als cool empfand. Ein Lied davon
singen konnte jener Kaiser, der Philosoph sein und sich daran ge-
wohnen wollte, «die Kélte zu ertragen, ohne die Heizung in An-
spruch zu nehmen»,® Julian II. (332-363 n. Chr.), den die mif%-
glinstige christliche Nachwelt mit dem Beinamen «der Abtriinnige»
bedachte. Er mufite sich von der vornehmen und modebewuften
Bevolkerung Antiochias vorhalten lassen, dalb er sich einen ver-
filzten Bart stehen liel und sich in Selbstbeherrschung tibte,* dafs
es in seinem Privatleben «durchwachte Nachte auf einem Stroh-
sack» gab, «ein Essen, bei dem Schmalhans Kiichenmeister [war]
- was mich bitter macht und schlecht aufgelegt gegentiber einer
Stadt, die so im Luxus schwelgt».% Daf} der philosophierende Kai-
ser zur Verteidigung seiner Lebensweise eine Streitschrift gegen
die aufmiipfigen Antiochener verfassen zu miissen meinte, hat ihn
in deren Augen vermutlich ober-uncool aussehen lassen. Und doch
stellt das verzweifelte Bemiihen Julians, sein Renommee als Phi-
losoph gewiirdigt zu wissen, auch einen Wesenszug des heutigen
Coolen in ein grelles Licht: Der Coole ist eine unphilosophische
Figur, weil er sich um keinen Preis in Frage stellen lassen will.
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Sein Sein ist darauf abgestellt, den Schein zu wahren - und dieser
(an sich ja durchaus ehrenwerte) Schein zerbricht bei kritischen
Riickfragen. Man wagt kaum, sich auszumalen, wie es dem Coo-
len ergangen wire, hatte ihn Sokrates in ein Gespréch iiber das
Wesen der Coolness verwickelt.

II.

Eine derart auf die unmittelbar anstehende Umkehr aller Ver-
héltnisse bedachte Religion wie das Christentum muf, so eine
sich aufdrangende Vermutung, die antike Welt mit einer gewal-
tigen Hitzewelle Uberspiilt haben. Dazu scheint zu passen, dal
die einzige Stelle, die man fiir den adjektivischen Gebrauch von
«cool» in der King James Version der Bibel findet, nach Alexander
Crudens klassischer Konkordanz nur eine marginale Lesart zu
Spriiche 17,27 ist: «a man of understanding is of a cool spirit».**
Wer an die baldige Wiederkunft Christi und das nahende Welten-
de glaubt, ist wenig geneigt, «cool spirit» zu wahren. Das Chri-
stentum, dem es um das Absolute zu tun war, diirfte von sich aus
wenig Neigung fur die intellektuellen und praktischen Distanzie-
rungstechniken der Philosophen versptirt haben. Und doch schick-
te es sich an, sich aus einer jidischen Sekte von Endzeitbewegten
in eine Weltreligion zu verwandeln - ein Wandel, der nicht ohne
Abkihlung des urspriinglichen eschatologischen Feuers mdglich
war.

Die hellenistisch-rémische Inkulturation des Christentums, sei-
ne Zivilisierung brachte unvermeidlich Temperierungen ins Spiel.
Lehrreich ist beispielsweise, wie der leidenschaftliche Gott der bi-
blischen Uberlieferung, insbesondere des Alten Testamentes, von
den Kirchenvatern auf einen philosophischen Begriff gebracht
wurde. So hat Laktanz (ca. 260-330 n. Chr.) nachzuweisen ver-
sucht, daB trotz der anthropomorphen Rede vom Zorn Gottes in
der Bibel keineswegs davon auszugehen sei, dafl Gott diesem
Affekt als einem Leiden unterliege. Vielmehr handle es sich bei
seinem Zorn um etwas, was er vollstdndig in seiner Gewalt habe;*
der gottliche Zorn ist ein Machtmittel, mit dem er seine Herr-
schaft tiber die Menschen ausiibt, nichts, was sein inneres Gleich-
gewicht aus dem Lot brichte. Dieser Gott ist cooler, als es den
Anschein hat.
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Dafd der Idealchrist Antonius Eremita (ca. 251 -356 n. Chr.) sich
selbst als Sklaven Gottes charakterisierte,® fiigt sich passend
zum Verstdndnis Gottes als dominus. Sogar Kaiser Konstantin I.
(272-337 n. Chr.) hat sich seinem liebedienerischen Hagiographen
Eusebius von Caesarea (ca. 263-339 n. Chr.) zufolge als Knecht
Gottes verstanden; eine Bescheidenheit, die ihm Gott sogleich ver-
golten habe, indem er ihn zum maéchtigsten Herrscher und unbe-
zwingbarsten Feldherrn aller Zeiten machte.?” Demgegeniiber war
Antonius nach Auskunft des Athanasius (ca. 297-373 n. Chr.) die
meiste Zeit seines spirituellen Lebens mit der Abwehr ddmoni-
scher Versuchungen beschiftigt: In der Hitze dieses Gefechts
blieb er stets darauf bedacht, bei aller heifSen Sehnsucht nach einer
besseren, jenseitigen Welt jenes innere Gleichgewicht zu gewinnen
und zu wahren, das seinem Gott natiirlicherweise zukommen
sollte. Das geht freilich nicht ohne Mortifikation des aufsdssigen
Leibes.?® Welche ungeheuren Anstrengungen notwendig sind, um
die Seele in Ausgeglichenheit zu halten, die Anfechtungen des
Teufels und die Affekte des Korpers zu bekdmpfen und um zu-
gleich die heilbe Leidenschaft des Glaubens zu nihren, veranschau-
lichen lehrreich Augustins (354-430 n. Chr.) Bekenntnisse. Schon
der Eingangsabschnitt dieses Werkes belegt, dall Gott uns auf-
stort (excitas), damit wir den Weg zu ihm finden - «und unruhig ist
unser Herz, bis es ruht in dir», in Gott (inquietum est cor nostrum,
donec requiescat in te).>

Fir den Christen gab es keine Beruhigung, keine Coolness, so-
lange der Mensch meinte, die Ausgeglichenheit wie die <eidni-
schen> Philosophen in eigener Regie und in eigener Verantwort-
lichkeit zu erlangen (entsprechend cool konnte Kaiser Konstantin
noch wirken, der sich erst auf dem Sterbebett taufen lieB). Allein
die Unterwerfung unter einen als vaterlichen Herrscher verstande-
nen Gott bot die Aussicht auf seelische Beruhigung und schirte
gleichzeitig die Glut des Glaubens. Da diese Glut die Aufmerksam-
keit auf einen jenseitigen Gott und eine jenseitige Welt lenkte, fiel
es dem Christen vielleicht leichter als dem <heidnischen> Philoso-
phen, sich in dieser Welt als Fremder zu fiihlen und sich cool aus
ihr zurtickzuziehen. Und falls weltliche Beunruhigungen fehlten,
erwiesen sich Christen aller Jahrhunderte als hochst innovativ
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darin, tberweltliche Beunruhigungen zu erfinden, um mit der Vi-
sion von Gericht und Verdammnis die UnerldBlichkeit von Glau-
benseifer und gottlichem Gnadenzuspruch als einziger Beruhi-
gungsquelle zu evozieren.*

Zwar hat es in der Geschichte des Christentums stets Denker
gegeben, die sich gegen die Erfindung kiinstlicher Quellen seeli-
scher Beunruhigung wandten - etwa Augustins grofben Gegenspie-
ler, den verketzerten Julian von Eclanum (ca. 381-455 n. Chr.),
der gegen Augustins Erbsiindenlehre fiir humane Selbstbehaup-
tung eintrat,” oder den Pariser Kanzler Jean Gerson (1363-1429),
der die lebensfeindlichen Verstiegenheiten mancher Formen der
Mystik geilbelte.*? Dies dndert aber nichts daran, dab die ungeheu-
re Distanzverletzung, die den Kerngedanken des Christentums
bildet - daf’ ndmlich Gott Mensch geworden sei-, das Verhéltnis
des Menschen zu sich und seiner Welt, die Méglichkeiten der Di-
stanznahme und die N6tigung zum Engagement fiir Letzte Dinge
im Abendland vollig umgestaltet hat. Die um Gott ringende Seele
in den Bekenntnissen mag nicht cool im modernen Sinne sein, und
doch ist der Afro-Rémer Augustin, der eine immense Glut in sich
trdgt und trotz caritas gegentiber der irdischen Mitwelt nur Di-
stanz empfindet, fiir den modernen Habitus des Coolen subkutan
vielleicht pragender geworden als die afro-amerikanischen Stich-
wortgeber der Coolness im Gefolge von Marcus Garvey. Es sollte
nicht auller Acht bleiben, dal auch die heutige Coolness Unter-
werfung fordert - zwar nicht die Unterwerfung unter Gott, je-
doch die Unterwerfung unter spezifische, in raschem Wandel be-
griffene Codes, ohne deren Einhaltung auch der Distanzierteste
hoffnungslos uncool erscheint.*?

IV.
Auch ohne dem modernistischen Fehlschlufb bereitwillig Konzes-
sionen zu machen, kénnten die letzten fiinf Jahrhunderte europa-
ischer Geschichte als ein Terrain erkundet werden, auf dem sich
die Chancen und Zwénge der Distanznahme vervielfacht haben.
Zunichst scheint sich der persoénliche Gott, dessen unmittelbare
Présenz dem Menschen des christlichen Zeitalters stets vor Augen
stand, mehr und mehr aus dem Blickfeld des neuzeitlichen Men-
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schen zu entfernen (nachdem das Christentum selbst die pagane
Welt entgottlicht hat*!), was diesem sowohl erlaubt, seine eigene,
personliche Gottesbeziehung zu begriinden, als auch, die Verbor-
genheit Gottes als Motivation zu einem Leben ohne Gott aufzu-
fassen. Sodann gerdt mit der neuzeitlichen Astronomie das Ge-
borgenheitsversprechen des geozentrischen Weltbildes in Verruf;
die unermeflichen Weiten des Alls und die sichtliche Marginali-
tit des Planeten Erde begriinden ein menschliches Selbstverstand-
nis, das sich schmerzlich bewulSt wird, wie stark es kosmisch
dezentriert ist. Das lange unverriickbar erscheinende soziale Ge-
fuge selbst wird briichig; eine Abnahme zentripetaler Kohésions-
krafte innerhalb der abendlandischen Gesellschaften fiihrt dazu,
daB das Individuum mehr und mehr die Chance erkennt, auch
zur eigenen sozialen Rolle auf Distanz zu gehen. Mit der allméah-
lichen Erosion herkommlicher religitser, weltanschaulicher und
sozialer Zwange sieht sich manches Individuum auf sich selbst zu-
ruckgeworfen, aber es findet auch da zu viel Distanzierungswiirdi-
ges, um der neuen Freiheit recht froh zu werden: ein atavistisches
Erbe etwa, das weit in eine dunkle Stammesgeschichte zuriickver-
weist, als wir noch Affen waren, oder ein UnbewulfStes, das sich
mit aller Aufklarungsarbeit nicht zur Rdson bringen laft.

In dieser Version der neuzeitlichen Geschichte scheint das Indi-
viduum zusehends genétigt zu werden, Techniken der Distanz-
nahme zu entwickeln, ohne dal} ihm diese Techniken doch zu
einer in sich selbst ruhenden Personlichkeit, womdglich nach Maf-
gabe antiker Weisheitslehren, verhiilfen. Der neuzeitliche Mensch
ware demnach dazu gezwungen, ein Virtuose der Distanz zu wer-
den - und der «flexible Charakter», den der Kapitalismus modern-
ster Auspragung verlangt,* erschiene als logische Fortentwicklung
dieses neuzeitlichen Menschentyps. Aber das ist vermutlich nur
die eine Seite der Medaille. Die andere zeigt die Geschichte der
letzten funf Jahrhunderte als Geschichte unabléssiger Versuche,
jeden religiosen, weltanschaulichen, sozialen Distanzgewinn des
Individuums abzuwenden durch die Erfindung neuer Instanzen,
Ideologien und Institutionen. Es fallt nicht schwer, den Verlauf die-
ser letzten finf Jahrhunderte, angefangen mit Reformation und
Gegenreformation iiber den Absolutismus bis zu den modernen
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Nationalstaaten, Totalitarismen und Wohlfahrtsdemokratien, als
fortgesetztes Ringen um Mafinahmen zur Domestizierung des de-
routierten, distanzierungswilligen Menschen auszubuchstabieren.

Diese Malbnahmen werden den Menschen nicht etwa von au-
Ben auferlegt, sondern sind von Menschen fiir Menschen gedacht.
Denn eigentlich fihlt sich der Mensch fiir die neuen Distanzfrei-
rdume nicht geschaffen und sehnt sich danach, sie mit Nestwar-
me zu kompensieren, wobei er sich zugleich manche Vorteile des
Distanzierungsgewinns sichern mochte. Die neuzeitlichen denke-
rischen Bemithungen um das, was der Mensch ist und was er sein
soll, sind daher eingespannt in die Polaritét radikaler Emanzipati-
on und ebenso radikaler Einbindung. Die Vorschldge, wie Distanz
zu gewinnen sei, reicht vom humanistischen polypi mentem obtine,*®
von der neustoischen constantia’’ und der jesuitischen reservatio men-
talis*® tiber den moralistischen amour-propre,* tiber Baruch de Spi-
nozas Reduktion des Menschlichen auf Modi der Attribute der
einen gottlichen Substanz,” iber Immanuel Kants Selbstgesetzge-
bung des Willens® und Arthur Schopenhauers pessimistische Kal-
te angesichts des Weltjammers® bis hin zu Friedrich Nietzsches
«Pathos der Distanz»*® zu Monsieur Testes prinzipiellem Mei-
nungsverzicht™ und zu Helmuth Plessners Anthropologie als
«neusachlichem Mantel- und Degensttick».*

Wie fiigt sich moderne Coolness in dieses Mosaik¢ Sie erscheint
als - haufig vorreflexiver - Versuch, Lebensoptionen durch Distan-
zierung von allerhand Kohésionszumutungen zu wahren oder zu
schaffen. Sie ist ebenso vielgestaltig und wandlungslustig, wie es
die Kohasionszumutungen und die ertrdumten Lebensoptionen
sind. Obgleich die Ikonographie des heutigen Coolen Anleihen in
der afro-amerikanischen Widerstandskultur macht, hat dieses Coo-
le doch seinen politischen Bifs weithin verloren. Der coole Habitus
ist mittlerweile eine Hille fiir unverbindlichen Genufs - wobei
das Konsumierte méglichst neu, méglichst anders sein soll als das
bisher und von andern Konsumierte. Das Coole von gestern ist
heute ein ganz alter Hut. Der Coole unserer Tage ist umso cooler,
je mehr er sich volliger Ideologie- und Uberzeugungsabstinenz an-
néhert; er hat nichts, woftir sich ein wirkliches Engagement lohnt
- auller dem Anschein des Sich-Entziehens, der auch im wildesten
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Konsumexzel’ aufrecht erhalten werden mub. Seine Faszinations-
kraft liegt in diesem Widerspruch von Distanz und Involviertsein,
wobei das Involviertsein beim Idealtypus des Coolen noch bedeu-
tet haben mag, an etwas zu glauben, fiir das es sich zu sterben
lohnt, wahrend das Involviertsein beim heutigen Coolen nur noch
in bestimmten, zugleich unendlich variablen Konsumpréferenzen
besteht. Damit sinkt das Distanziertsein zur bloflen Pose ab - zu
einer schonen Pose, die allgemein geféllt. Denn sie suggeriert, dafs
das Sich-Entziehen billig zu haben ist - und doch alles beim Alten
bleiben kann.

Der heutige Coole ist deshalb so nachgefragt, weil er durch die
Pose des Distanziertseins den Anschein zu erwecken vermag, er
habe eine innere Glut im Zaum zu halten, die ihm ebenso fehlt
wie seinen lauen Bewunderern. Er ist ein verkappter Kompromif3-
ler, dem die unerbittliche Konsequenz jener alten Virtuosen der
Distanz - des stoischen Weisen, des Kartduserménchs - abgeht und
der deshalb als Objekt weitverbreiteter Wunschprojektionen so
geeignet ist. Der landlédufige Coole ist die notdiirftig drapierte Ver-
korperung des wechselwarmen Sowohl-als-Auch. Sein Leiden ist
woméglich nur ein Leiden an einem akuten Leidensdefizit. Cool-
ness wiinscht Spannung, Anspannung des Lebens durch Extreme,
verbirgt aber die Sehnsucht nach Geborgenheit nur unzureichend.
Schade, dafy der cool erkdmpfte Distanzfreiraum selten fiir den
Ubergang aus einem vorreflexiven in einen reflexiven Zustand ge-
nutzt wird. Die im Coolen wirkmachtige Lust an der Entfrem-
dung, die die Wohlstandsgenerationen der nach 1945 Geborenen
befallen hat, liefbe sich womoglich in eine Haltung skeptischer
Gelassenheit umminzen, die keiner vorgeblichen (aber leider un-
moglichen) Authentizitdt oder Unmittelbarkeit hinterherhechelt,
sondern die Unbestimmtheit der abendldndischen Horizonte als
Aufforderung zu einer Selbstgestaltung jenseits aller Stil- und Fhl-
zwange der Coolness begreift: Vergleichgiiltigung der meisten Din-
ge aus intellektuellem Selbstgestaltungsbediirfnis.
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L.

Am 14. Dezember 2003 erscheint auf der Titelseite der Tageszei-
tungen eine denkbar nichtssagende Fotografie. Man sieht nichts als
weltraumleeres Pixelgestber. Am 13. Dezember hatte der US-Zi-
vilverwalter im Irak, Paul Bremer, vor der Weltpresse ein Video
gezeigt. Ganz in Griin, wie durch ein Nachtsichtgerat gefilmt, wird
etwas Umweltartiges gezeigt, das der Eingang zu Saddams Erd-
loch sein soll. Das Versteck sei zwei Meter tief gewesen, Steine
und Schutt hitten den Eingang zum Erdloch tiberdeckt. Die Gru-
be sei, so der Kommandeur der amerikanischen Truppen im Irak,
Ricardo Sanchez, so grol gewesen, dalb ein Mensch darin liegen
konnte. Be- und Entliiftung hétten aber dafiir gesorgt, daf’ der Dik-
tator es relativ lange darin hatte aushalten kénnen.

Ein Erdloch. Die Phantasmen der unterirdischen Sammelplatze
von Saddams Garde und der tiefen Depots seiner Massenvernich-
tungswaffen schrumpfen am 14. Dezember 2003 zu einem Krat-
zer an der Oberfldche. Trotzdem regt das nebelhafte Foto noch
einmal Erinnerungen an die Bildgeschichte des «Untergrunds» an.
Den interessantesten Beitrag zur «politischen Ikonographie des
Tyrannen im Souterrain» liest man am Tag nach der Entdeckung
in der Frankfurter Allgemeinen Zeitung. Jirgen Kaube erinnert einer-
seits an die «tellurische Existenz», die Carl Schmitt den Partisanen
zuschrieb, die ein besetztes Territorium von «raumfremden Mich-
ten» freikdmpfen, andererseits an die groteske Figur des weltfliich-
tigen Diktators, der sich einbunkert. Die unterirdische Zuflucht
nimmt ihm allerdings mit dem Verlust der freien Sicht den letzten
Rest des Wirklichkeitssinns. «Tief im Felsen» ist die Kommando-
zentrale fiir Fille untergebracht, in denen es nichts mehr zu kom-
mandieren gibt. Aber man entdeckte Saddam nicht «tief im
Felsen», das Erdloch befand sich in einem Sumpfgebiet, und man
konnte ihn mit Schaufeln ausgraben. «Kénnte man sich diesen
Tyrannen als gnostischen Asketen vorstellen, der unter der Erd-
oberfldche einem Weltuntergang nachsinnt, der besser wére als
die eigene Gefangenschaft¢»

Die Vorstellungen von Fels und Bunker hatten sich im Pixelge-
stober des Erdlochfotos nicht aufgeltst, die politische Mythologie
versenkt den geschlagenen Machthaber wieder in die Tiefen des
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Untergrunds. Kurz danach erfuhr man von dem Vorhaben,
Saddams Erdloch komplett auszugraben und in den USA als sicht-
bares Exponat des Sieges auszustellen. Dieses Unternehmen ver-
lief offenbar im Sande.

Sind Vorstellungen des «Untergrunds» ein letzter «tellurischer»
Versuch, die Urheber des Terrors zu lokalisieren, wihrend er, wie
die Geopolitik, in die er verwoben ist, ein auf der Oberfldche der
Erde allgegenwartig verstreutes Phdnomen ist¢ Er 1aft sich nicht
mehr «ausheben». Er navigiert in Datenstromen. Die Zerstreuung
seiner Zentren macht ihn schwer angreifbar.

Im Ruckblick scheint es, als habe Kusturicas Film Underground
1995 den Anachronismus der Uberlieferten Bilder des «Unter-
grunds» schon vorgezeichnet. Eine Gruppe von Partisanen taucht
nach der Besetzung Jugoslawiens durch die Deutschen in ein Bun-
kerlabyrinth ab. Dort beginnen sie mit dem Bau von Waffen, die
ein Schwarzmarkthédndler an die «Oberwelt» weiterverkauft. Das
Geschaft ist so lukrativ, dafs man es versdaumt, die Untergrund-
kédmpfer tiber das Kriegsende zu informieren. Mit Hilfe fingierter
Rundfunkberichte 143t man die Partisanen in dem Glauben, die
Besetzung dauere weiter an. Nach zwanzig Jahren werden die
Partisanen mifStrauisch und wagen sich an die Oberfliche. Dort
geraten sie in einen Partisanenfilm, wobei einer der Untergrund-
menschen den Darsteller eines deutschen Leutnants erschiefdt.
Bald darauf bricht in Tageshelle der bosnische Krieg aus.

II.
Lionel Trilling (1905-1975) schrieb seit 1939 fir die Partisan Re-
view, die Stimme der antistalinistischen Linken in den USA. Er ge-
horte zur berithmten Gruppe der New York Intellectuals und genofs
in den Staaten in den fiinfziger und sechziger Jahren den Ruf
eines «Elder Statesman of Letters». Man kann sich die gespannte
Atmosphare vorstellen, in der Trilling auf dem Héhepunkt der Stu-
dentenbewegung seine Uberlegungen zum «Ende der Aufrichtig-
keit» an der Universitdt von Harvard vortrug. Die Gegner der
«counterculture» beriefen sich auf dieses Buch und reklamierten
seinen Autor fiir die Neue Rechte. Trilling habe die «student
barbarians» der Columbia University zurechtgewiesen: «Hesitant,
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polite, but finally defiant of the New Left - how very profoundly
the experience of spring 1968 at Columbia must have hurt this
shy and gentle man.»'

Trillings Skepsis richtete sich tatsdchlich gegen eine Bewegung,
die nach seiner Beobachtung den innersten Kern der Identitdt
«unter den Konstrukten der Zivilisation» suchte. Er mifStraute dem
Kult der «rauhen Konkretheit», welche die Formen der Hoflichkeit
auller Kraft setzt, um der von den Vitern verschwiegenen Wahr-
heit zum Durchbruch zu verhelfen. «Untergrundmenschen» nennt
er Leute, die den «Wurzelgrund der Wahrheit in extremis» suchen
und die kulturellen Uberbauten durchbrechen wollen, um zu dem
Punkt vorzustofben, wo alle Dynamik ihren Ursprung haben soll.
Selbst Rousseau, hilt er den neuen «Barbaren» vor, habe dem «Ide-
al patrizischer Biirgerlichkeit» die Treue gehalten. Und er wendet
einen fritheren Gedanken von Herbert Marcuse gegen die Stu-
denten, die sich auf ihn als Stichwortgeber des Protests berufen:
Authentizitat sei nur als Resultat sozialer Imperative méglich und
davon abhingig, «dal’} diese Imperative in Geltung bleiben».?

Die Polemik gegen den «Moraljargon» der Studenten der Colum-
bia Universitét spielt auf den ersten Blick in Trillings Aufrichtig-
keitsbuch kaum eine Rolle; auch der Topos des «Untergrunds»
steht nicht im Mittelpunkt seiner Aufmerksamkeit. Doch auf dem
kursorischen Gang durch die Geschichte des Authentizitdtsgedan-
kens macht er eine denkwiirdige Galerie von Denkern auf, deren
Uberlegungen von der Idee des «Durchbruchs» beherrscht wer-
den: die Sphére des zivilen Scheins mufS durchbrochen werden,
um in elementarere Schichten des Daseins einzutauchen. Bilder des
Aufrichtigen sind oft Bilder des «Untergrundmenschen», Vertreter
einer fanatischen Reinheit wie Robespierre, der meergriine Unbe-
stechliche, wie Carlyle ihn wegen seiner Rechtschaffenheit und der
dandyhaften Farbe seines Rockes zu nennen pflegte,® oder Kurtz,
der Held von Joseph Conrads Roman Herz der Finsternis, der unter
die Oberflache der Zivilisation bis in «stygische Tiefen» hinabstieg.

Wihrend die Literaten des 19. Jahrhunderts vergeblich versuch-
ten, in Kontakt zu der «primitiven Kraft» zu kommen, glaubten
ein Jahrhundert spater die Avantgardisten, die Energiestrome des
«Untergrunds» fiir ihre Strategien nutzbar zu machen.
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Mit Befremden und zunehmender Abwehr beschreibt Lionel
Trilling, Liebhaber aristotelisch mafivollen Verhaltens, die Geschich-
te des «Moraljargons». Gegen ein Denken, das in elementare Sphiren
nicht entfremdeter Existenz abtauchen will, erinnert er an Hegels
Gedanken, dal5 die Existenz in der Selbstentfremdung in den
«Adel der gebildetsten Freiheit des SelbstbewulStseins» umschligt.*
Er entdeckt in Diderots Schrift Rameaus Neffe Spielrdume der Frei-
heit in der Choreographie der Gesellschaft. Wenn Trilling etwas
hafdt, ist es die Idee des «Untergrunds», die sich im 19. Jahrhun-
dert herausbildet und im 20. Jahrhundert von Avantgardisten ins
Extrem getrieben wird: als das von der Oberfliche gesellschaft-
lichen Seins verbannte Erhabene des Ménnlichen, dessen Ehrgeiz
es ist, Schrecken zu erregen.

Am Vorbild der Stoiker hat Lionel Trilling das «theatralische
Element» in ethischen Systemen zu schitzen gelernt. Es geht ihm
wie Erving Goffman um Presentation of Self in Everyday Life. Das ist
der Grund, warum er mit Hegel Diderots Rameaus Neffe schatzt.
Diderots exzentrischer Held verrdt ein Prinzip der Lebensklugheit:
Der Einzelne fillt mit theatralischem Geschick die Spielrdume
aus, die die Choreographie der Gesellschaft ihm laf’t. Hegel er-
kannte im Neffen die Reflexivitit des modernen Bewuftseins.
Fir Michel Foucault verkérpert er die «Einsambkeit des Seins» und
die Lust des Manovrierens im «Glitzern der Erscheinungswelt»,
Lionel Trilling erscheint er als Muster einer Lebensfithrung, die
weil, dalb nur im Spiel der Selbstentfremdung Freiraum zu ge-
winnen ist. Es gilt, sich mit der Tugend des Males im schonen
Schein zivilen Verhaltens zu bewegen. Die ironische Lebensfiih-
rung richtet sich darauf ein, ein Gleichgewicht zwischen Vertrau-
ens- und MilStrauenssphédren zu schaffen. Bei diesem Unterneh-
men entlasten den Ironiker Zeremoniell und Takt, Diplomatie
und Verhaltenheit der Affekte, die fir den Ausgleich von Nahe
und Distanz sorgen. Es geht um die Entwicklung von Spielfor-
men des guten MalSes, mit denen sich, wie Helmuth Plessner in
seinem Essay von 1924 Grenzen der Gemeinschaft formuliert, «die
Menschen nahe kommen, ohne sich zu treffen, mit denen sie sich
von einander entfernen, ohne sich durch Gleichgiiltigkeit zu ver-
letzen».
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Trilling wiederholt ein halbes Jahrhundert spater den Grundsatz
von Plessners Verhaltenslehre: Der Mensch mub sich in den sozi-
alen Figurationen der Gesellschaft, die das natiirliche Medium sei-
ner Existenz bilden, verwirklichen. Das Psychische mufb sich im
fremden Medium des Scheins verlieren, um zu sich zu gelangen -
Schein zivilisiert!

Da diese Grundsétze sich auf den ersten Blick gegen die Psycho-
analyse mit ihrer Topographie des «UnbewuflSten» richten, ist
Trilling bemiiht, die Lehre Sigmund Freuds gegen das Denkmodell
des «Untergrunds» abzugrenzen. Er beruft sich auf Freuds Revisi-
on des Schichtenmodells der Psyche, die er seit 1919 beobachtet.
Gegen das Bild vom Unbewulfiten als untergriindiger Instanz von
urspriinglicher Kraft erinnert er daran, dald nach Freud das Un-
bewufte vollkommen in Nicht-Authentisches verstrickt ist. Der
Fanatismus der Reinheit kann sich nicht auf Freuds Entdeckung
des Unbewulten berufen. Die Parole der Surrealisten «Unter dem
Pflaster ist der Strand» ist eine malerische Idee des Exotismus, die
keinen Kontakt mit Freuds Erkenntnissen unterhalt.

Lionel Trillings Buch schlofl mit dem Aufruf, statt wie die «stu-
dent barbarians» nach einem elementaren Grund unter der entfrem-
deten sozialen Realitdt zu suchen, die Miihe auf sich zu nehmen,
«einzugreifen, Opfer zu sein, mit Rabbis zu streiten, zu predigen,
Schiiler zu gewinnen, auf Hochzeiten und Begrdbnisse zu gehen,
irgendetwas zu beginnen und an einem gewissen Punkt festzu-
stellen, dalb es zu Ende ist».°

Sein Appell zur Lebenskunst in der Entfremdung konnte nicht
hingenommen werden. Die Sohne schlugen zuriick, ernannten
ihn erst zum «godfather of neoconservatism» und machten ihn in
einem zweiten Schritt zu einem klinischen Fall. James Trilling,
sein Sohn, inzwischen Experte fiir Byzantinismus und Geschich-
te des Ornaments, vertffentlicht 1999 einen Artikel mit dem Titel
«My Father and the Weak-Eyed Devils». Die private Existenz des
Vaters habe «the empty reality» hinter der Maske des Grandseig-
neurs enthiillt. Der Habitus seiner Kiihle zeige Symptome des
«attention deficit disorder», die er in der Offentlichkeit nur not-
diirftig habe verbergen konnen. ADS (Aufmerksambkeitsdefizitsyn-
drom) sei die untergriindige Wahrheit des stoischen Verhaltens-
lehrers.
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I1I.

Haitte Lionel Trilling einen Blick auf die deutsche Literatur um
1800 geworfen, so ware ihm ihre Sehnsucht nach «Untergrund»
als Kennzeichen aufgefallen. «Der kithne Fuls des Menschen steigt
in die tiefen Schachten der Erde hinab, und unser denkendes We-
sen sollt es nicht wagen, in die eigenen Tiefen hinabzusteigen»,
bemerkte Karl Philipp Moritz. <Um 1800 werden Besuche in Berg-
werken fir Intellektuelle geradezu obligatorisch.»” Die roman-
tischen Erkunder des Bergwerks sahen in ihm «nicht einfach ein
kaltes Loch im Erdboden; es war ein vitaler, pulsierender Ort, in
den der Mensch hinabstieg wie in seine Seele». Romantische Schrift-
steller verstanden sich als «Bergingenieure der Seele». Geologen
und Archdologen werden im Laufe des 19. Jahrhunderts Experten
des Untergrunds. Ende des Jahrhunderts beginnt die Psychoanalyse
das Bergwerk der Seele zu erschliefSen.

Wie Heinz Schlaffer in Erinnerung gerufen hat, wurde das
Denkmuster des «Durchbruchs» zu tieferen Dimensionen in der
deutschen Kultur nachhaltig vom Pietismus geprégt, auch wenn
der Wortschatz des Pietismus und seine religiosen Wurzeln in
Vergessenheit gerieten. Es mag darum iberraschen, dal in den
Jahrzehnten der européischen Avantgarden (1910-1930) die Rede
vom «Durchbruch» zu einer Schliisselmetapher wurde. In diesen
Jahrzehnten lag es ndher, an den militdrischen Assoziationsraum
des Begriffs, an Manover von Budjonnis Reiterarmee, Marinettis
Abwurf von Flugblittern tiber dem Markusplatz aus dem Flug-
zeug oder Ernst Jiingers Arbeit als StoStruppfithrer zu denken.

Ganz abgelegt hatte das Durchbruchsdenken aber seine mysti-
sche Tradition auch nicht unter den Avantgardisten. Im November
1930 erscheint in der Neuen Rundschau Gottfried Benns Essay Der
Aufbau der Personlichkeit. Der Essay falit die Motive des zeitgends-
sischen Untergrunddenkens zusammen. Benn greift auf die Natur-
philosophie der Romantik zuriick, verbindet Sigmund Freuds
Traumdeutung mit Lucien Lévy-Bruhls Denken der Naturvilker und
unterbaut diese Collage mit Ergebnissen der zeitgentssischen Hirn-
forschung. Der bekannteste Satz des Essays lautet: «<Wir tragen die
frithen Vélker in unserer Seele, und wenn die spate Ratio sich lok-
kert, in Traum und Rausch, steigen sie empor mit ihren Riten,
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ihrer prélogischen Geistesart und vergeben eine Stunde der mysti-
schen Partizipation. Wenn der logische Oberbau sich 16st, die Rin-
de, miide des Ansturms der vormondalten Bestdnde, die ewig um-
kédmpfte Grenze des Bewultseins 6ffnet, ist es, dal das Alte, das
Unbewufte, erscheint in der magischen Ichumwandlung und Iden-
tifizierung, im friihen Erlebnis des Uberall und des Ewigseins.»®

In diesen beiden Sdtzen liegt neben dem pietistischen Grund-
gestus anderes: die Erinnerung an die Stidseebilder Paul Gauguins
und Henri Rousseaus, Sigmund Freuds friher Blick in den Keller
der Psyche, Paul Klees «Kinderkritzeleien» und Hans Prinzhorns
Kunst der Geisteskranken. Die zwei Sétze lassen auf eine gewisse
Sanftheit der Regression in der Lockerung des BewufStseins hof-
fen. Traum und Rausch als Kénigswege zur archaischen Schicht
der Psyche - das ist die milde Version des Untergrunddenkens.
Dabei bleibt es nicht. Schon der néchste Satz verbindet das Denk-
modell mit der zeitgendssischen Topographie des Gehirns. Unter
der «Rinde» liegt ein Energiezentrum, dessen Ausstrahlungen zivi-
lisatorisch nicht geddmpft werden konnen: «Das Erbgut des
Stammbhirns liegt noch tiefer und lustbereit: ist der Mantel destru-
iert, im psychotischen Zerfall, stof3t, aus dem primitiv-schizoiden
Unterbau emporgejagt von den Urtrieben, das ungeheure, schran-
kenlos sich entfaltende archaische Trieb-Ich durch das zerfetzte
psychologische Subjekt empor.»’

Wer Beispiele fir diese einzigartig deutsche Kombination von
pietistischer Erweckung und Aggression sucht, wird Bilder des
ungehemmt jagenden Triebsubjekts in Erfahrungsberichten aus dem
Ersten Weltkrieg wie in Ernst Jiingers Tagebuch In Stahlgewittern
sowie den Essays Der Kampf als inneres Etlebnis und Waldchen 125
finden, in denen er - um mit Benns Kategorien zu reden - den
Mantel der GroBhirnrinde ablegt, um als Stammbhirn mit Hand-
granaten und Pistole zu agieren.

Deutsche Ethnographen hatten sich bereits um die Jahrhundert-
wende tiber das moderne Faszinosum der Erforschung der «primiti-
ven Volker» verstandigt. Rudolf Bastian, der Griinder der deutschen
Ethnologie als akademischem Fach, spricht in seinem 1900 er-
schienenen Buch Die Vilkerkunde von einer untergriindigen Affini-
tdt zwischen den Kultobjekten der Stammeskulturen und der mo-
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dernen Kunst, ihrer «Identity of Spirit», wie es noch am Ende des
20. Jahrhunderts heiflen wird. Bastian entdeckt, dafb sich in Stam-
meskulturen gleichwie in modernen Kulturen unter der «Ober-
fliche» der gleiche «Elementargedanke» befindet. «Er fand sich
leicht genug die Maskierung abgezogen, die Auftiinchung fortge-
waschen, und dann, siehe dal Zu Boden unterst lag Er tberall
offenkundig vor Augen, der &drmlich-arme Elementargedanke,
nackt und blof}, ein und derselbe alliiberall, in allen fiinf Con-
tinenten derselbe (unter typischen Varianten) - so wie ihn der
Wildstand gedacht, auch unter den cerebralen Cartenhdusern der
Civilisation verborgen.»'

Das Denkmuster stammte, wie wir von Lionel Trilling und
Heinz Schlaffer erfahren, aus dem 18. und 19. Jahrhundert. Gott-
fried Benn konnte es zum Beispiel in der Gedankenwelt Schopen-
hauers finden. Dieser hatte zwischen einer (ersten) Welt des Be-
gehrens, deren Motor der Wille ist, und einer (zweiten) Welt als
Erscheinungsform, in deren Anschauung sich der reine Intellekt
vom Willen emanzipiert, unterschieden. Handeln geht vom Aus-
druck des Willens aus. Elend, Betrug und Gewalt sind Ausdruck
des elementaren Reichs, sie konnen nicht vor das Gericht einer
moralischen Vernunft zitiert werden." Leuten wie Ernst Jinger
erscheint die Zivilisation als eine Stérung des Energieflusses, der
vom «Elementarbereich» ausgeht. Der Asphalt der Stidte versie-
gelt die Energien der Erde.

Es kommt nun auf die unterschiedliche Bewertung an, ob die
Erkenntnis einer Spannung zwischen zivilisatorischer Oberflache
und vitalem Kern zum Grund des «Unbehagens» (Sigmund Freud)
wird, oder ob man in ihm die Chance des Eintauchens in einen
Elementarbereich erkennt, der gleichsam eine Wiedergeburt er-
moglicht: Hier, unter der Oberflache des Kriegs der Maschinen,
«herrschte der grofe Schmerz, und zum ersten mal blickte ich wie
durch einen ddmonischen Spalt in die Tiefe seines Bereichs»."

Die Karriere des Untergrunddenkens hingt mit seiner vielfal-
tigen Einsetzbarkeit zusammen. Denn an den Ort des «Elemen-
tarreichs» werden die unterschiedlichsten Namen eingetragen.
Der «Wilde» kann durch das «Kind» ersetzt werden. Paul Klee
macht 1912 darauf aufmerksam, daf die «Uranfinge der Kunst»
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Fern vom Untergrund

nicht nur im Vélkerkundemuseum zu besichtigen sind. «Die Kinder
konnen’s auch.»*® Die «Kunst der Geisteskranken» konnte ebenso
den Platz des «Elementaren» ausfiillen wie der «Lustmorder», der
«Zigeuner», der «Ostjude», der «Frontsoldat» oder der «Proletarier».
Die Platzhalter des Elementaren sind austauschbar.

Gegen Ende der Weimarer Republik taucht das Denkmodell in
die Sphére des Politischen Existenzialismus ein. Unter der Schicht
des «endlosen Palavers» mit seinem Streben nach Ausgleich liegt
die Sphare des wahren Ernstes, der nur in Todesgefahr spiirbar
wird. Die Demokratie, in der Sekuritédtsbediirfnisse, Hygiene, Ver-
sicherungen, Telefonnetze und Printmedien herrschen, hat den
Menschen vom Reich des Ernstfalls entfremdet. 1931 erscheint
der Bildband Der gefiihrliche Augenblick, in dem der «Einbruch des
Geféhrlichen in den Lebensraum» gefeiert wird."* Fotografien von
den Barrikaden im Berliner Zeitungsviertel, einem Eisenbahnzu-
sammenstofs in New Jersey, dem Absturz eines Trapezartisten,
dem Stellungskrieg an der Westfront und von Gewerkschafts-
kampfen sollen die Allgegenwart der Gefahr dokumentieren. «Das
Geheimnis, das sich dahinter verbirgt, ist eine neue und anders-
artige Ruckkehr zur Natur, ist die Tatsache, dalb wir zugleich zivi-
lisiert und barbarisch sind, dafs wir uns dem Elementaren gendhert
haben, ohne an Schirfe des BewuflSsteins verloren zu haben.»'®
Todesbereitschaft ist notig, um an der Intensitit des Lebens zu par-
tizipieren. Das Politische, das von der existenziellen Notwendig-
keit ausgeht, den «Feind» zu toten, ist der «Garant des Lebensern-
stes»'®, liest man bei Carl Schmitt (und Benn wird es ihm 1933
nachsprechen). Den «b&sen» Menschen zeichnet der Kontakt mit
diesem Elementarernst aus. Denn, «der bose, der gefihrdete
Mensch ist zugleich und - wie uns scheint - wesentlich der Mensch,
dem es ernst ist, der etwas hat, wofiir er zu toten bereit ist.»"

Als Carl Schmitt nach dem Zweiten Weltkrieg erneut iiber Gott-
fried Benn nachdenkt, duflert er den Verdacht, dalb dessen «Nihi-
lismus» nur der Tarnung gedient habe: «Gottfried Benn ist ein
Selbsttatowierer (wie tibrigens viele intellektuelle Deutsche pro-
testantischer Herkunft). Er titowiert nihilistische Schauerlich-
keiten auf seine brave pietistische Haut. So macht er sich unkennt-
lich.»* Sollte der Impuls des Pietismus untergriindig noch immer
die Dynamik der deutschen Kunstentwicklung bestimmen¢
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IV.
Eine Wende, die aus dem Tiefsinn hinausfiihrt, deutet sich im 20.
Jahrhundert im Werk Bertolt Brechts an:

Dieses oberfléichliche neuerungssiichtige Gesindel
Das seine Stiefel nicht zu Ende tréigt
Seine Biicher nicht ausliest
Seine Gedanken wieder vergifst
Das ist die natiirliche
Hoffuung der Welt
Und wenn sie es nicht ist
So ist alles Neue
Besser als alles Alte.”

Nietzsches Erkenntnis, dalb die deutsche Bildung nichts als ein
«Handbuch der Innerlichkeit fiir dulere Barbaren» zustande gebracht
habe, mag die Weichen fiir diese Wendung gestellt haben. «Tiefe»
soll nicht mehr in Bergwerken der Psyche, sondern in der Weite
des gesellschaftlichen Raumes gesucht werden. Sichtbare Handlun-
gen sind das einzig zuverlédssige Indiz fiir die innere Einstellung
der Akteure. Wie michtig die Tradition pietistischen Denkens im-
mer noch ist, zeigt sich daran, dafs die Wendung zur Oberfliche
des Aktionsraums als schmerzliche «Entkernung» begriffen wird.
Brecht stellt sie in seinen «Lehrstlicken» als Sterbeszenen dar. Die
Prozedur geht nicht ohne Gewaltphantasien ab. Man kann Walter
Benjamins Essay iiber den Destruktiven Charakter oder Erfahrung
und Armut als Studien lesen, in denen der Abbruch der Kultur der
innerlichen «Tiefe» ins Extrem getrieben wird. Unter dem Stern
der «Totalen Mobilmachung» werden flache Charaktere entwor-
fen, deren «Tiefe» sich am Radius ihrer Handlung bemift. In einer
Art «Gepéckerleichterung» (Ernst Jinger) versucht man, sich das
Tiefdenken des 19. und 20. Jahrhunderts vom Hals zu schaffen. Im
Endstadium der Weimarer Republik bleiben die Phantasien der
extrem flachen Person nicht auf ihren Spielpldtzen, nicht an Or-
ten des Probehandelns, sondern finden bei Jiinger, Brecht, Benja-
min und Bronnen Anschlul an politische Institutionen, die ihre
Mobilitatsphantasien absorbieren und deren Urheber absondern.
In der Kultur gab es keine Zukunft fiir die antipietistische Wende.
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Fern vom Untergrund

Heinz Schlaffer ist Recht zu geben - nach 1945 wurde der Pietis-
mus wieder reaktiviert. Sogar die Erinnerung an die Zustdnde unter
Tage konnte nun in der Bergarbeiterliteratur faszinieren.

Erst in den sechziger Jahren taucht das «oberflachliche Gesindel»
wieder auf. Hatte der Tiefsinn der Viter ins Verderben gefiihrt,
so war das Vergessen des Alten «die natiirliche Hoffnung der Welt
/ Und wenn sie es nicht ist/ So ist alles Neue / Besser als alles Alte».
Benjamins Traktat Uber das Kunstwerk im Zeitalter seiner technischen
Reproduzierbarkeit wurde unser Vademekum. Reproduktionen wa-
ren besser als abgrundtiefe Dinge, deren «Aura» in hermetischen
Ritualen abgeschirmt wurden. Phantasien des Untergrunds verlie-
fen sich in «underground comix». Die Impulse zur Uberwindung
des Alten lagen im Motorischen, in 45er Platten der Jukebox eher
als im Oberseminar. Ernst genommen wurden Theorien, insofern
von ihnen Bewegungsimpulse ausgingen. Erschopften sich diese,
wurde ein neues Bewegungsmodell ausprobiert. In dem Moment,
als die Kritische Theorie als ldhmend empfunden wurde, griff
man zu Modellen der III. Internationale oder zu den Schriften
Mao Tse-tungs, die leicht zu transportieren waren - oder wandte
sich dem «Untergrund» der RAF zu.

V.
«Unter dem Pflaster liegt die Kanalisation!» Wir konnten uns in
der Redaktion der Berliner Hefte 1978 leicht auf Heinz-Dieter Kitt-
steiners polemische Wendung gegen die surrealistische Parole, die
zu einem populdren Graffiti-Schriftzug in Frankfurt und Berlin ge-
worden war, einigen. Die konspirative Phase in maoistischen Par-
teien lag hinter uns - in Bertihrung mit dem Untergrund hatte sie
uns nicht gebracht. Man kann auch sagen, diese Parteien haben
einen Schutzschild gegen alle Versuchungen des Untergrunds ge-
bildet. Geht man von einer Sympathisantenzahl der sogenannten
«K-Gruppen» von etwa 60000 aus, so labt sich die historische
Funktion dieser oberirdischen «Apparate» leicht bestimmen: Sie
schleusten frei flottierende Untergrund-Phantasien in ihre Kahl-
aggregate, legten sie still und machten sie zu den sanften Energien
hochsymbolischer Praktiken, wie der Besetzung des Rathauses
von Bonn anléBlich des Besuchs des siidvietnamesischen Staatspra-
sidenten Nguyen Van Thieu. (Eine Aktion, die heute noch leicht
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zu begriinden ware, auch weil damals zwei Genossen zur Strafe
ins Gefdngnis kamen.) In diesen Apparaten wurde viel Lebenszeit,
Klugheit und zuweilen kriminelle Energie in schweren Stunden
kleingearbeitet, so in monatelangen Vorbereitungen korrekter
Koalitionen fiir die Durchfithrung der Demonstration am 1. Mai.
Insofern stabilisierten sie die Republik. Wenn wir uns jetzt als
Kulturwissenschaftler betdtigen, liegen unter dem Pflaster die Ar-
chive. Aber liegt nicht unter den Archiven ein «realeres Sein», das
seine Verbindung mit den alten Untergrund-Assoziationen nicht

gekappt hat¢

VL
Mitte der sechziger Jahre muf’ ein Essay von Karl Markus Michel
erschienen sein, dessen Quelle die Bibliothek in Bloomington /In-
diana im Augenblick nicht hergibt. Sein Titel war Die Mulde. Es
handelte sich, wenn meine Erinnerung nicht triigt, keinesfalls um
Theorie, sondern um eine lose Kette von Landschaftsbeschreibun-
gen der Literatur, die ohne Schéchte, Stollen, Keller und Hohlen
auskamen. Das also gab es auch.

Niemand hitte sich vorstellen konnen, dafs diese Studie einmal
im Ruckblick, nach Jahrzehnten von Tiefenbohrungen psycho-
analytischer, politischer oder 6konomischer Art, wieder faszinie-
ren kénnte. Mulden sind Oberflachenerscheinungen. Man kann
sie bertthren und an ihnen entlangfahren. Sie gehéren zur Land-
schaft. Sie suggerieren nicht mehr Tiefe als ihnen eigen ist. Das
Muldendenken hatte in Deutschland bei den radikalen Unter-
grundmystikern keine Chancen. Aber sie hatten ohnehin keinen
Anteil an der Herausbildung eines neuen Lebensstils, der Welthal-
tigkeit in der Entfremdung findet. <Der Raum der Schrift kann
durchwandert, aber nicht durchstofBen werden.» Roland Barthes
Parole gilt nicht nur fiir Archive.
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Das Prinzip Wirklichkeit

Ein Gesprach mit Wilhelm Hennis

Mit Goethes Wanderer auf der Diine am Ende von Faust 11 teilt der po-
litische Denker Wilhelm Hennis, Jahrgang 1923, das Erschrecken iiber das
moderne Projektedenken. Der Wanderer verstummt, als er auf Fausts aus
dem Meeresboden gestampfte Kolonie schaut. Auch die geistige Landschaft
der Bundesrepublik kannte Fausts Kolonien - und kein anderer als Hennis’
Kontrahent Jiirgen Habermas beschrieb gleich zu Beginn seiner Marburger
Antrittsvorlesung 1961 die Trockenlegung der alten ideengeschichtlichen
Uberlieferung und den Siegeszug der Sozialwissenschaften mit faustischen
Metaphern.

Zur selben Zeit verpflichtete Hennis die Politikwissenschaft auf die alte,
praktische Idee von Politik. Gegen das moderne Trennungsdenken hat Hen-
nis Wissenschaft und Lebensfiihrung noch einmal zusammengedacht. Im-
mer wollte er nicht nur wissen, sondern auch wirken. Schon fiir seine Promo-
tion iiber «Das Problem der Souverdnitit» bescheinigte ihm sein Gottinger
Lehrer Rudolf Smend 1951 eine ausgesprochene «politische Reifer. Nach
einem kurzen Ausflug in die praktische Bonner Politik als Mitarbeiter Adolf
Arndts, akademischen Lehrjahren in Frankfurt als Assistent Catlo Schmids
und ersten Professuren in Hannover und Hamburg lehrte Wilhelm Hennis
von 1967 an in Freiburg,

Anfang der achtziger Jahre setzte Hennis zur grofSen Neuverzauberung
Max Webers an. Was die Soziologen an Weber wegrationalisiert hatten,
gab er Weber zutiick: die «Fragestellung» nach dem Schicksal des Nen-
schen in der Moderne. In ihrer Rhetorik und ihrem unbedingten Getrieben-
sein - samt Faust-Zitat im Motto - zdhlen Hennis” drei Biicher iiber Max
Weber zu den aufregendsten geisteswissenschaftlichen Ereignissen der Nach-
kriegszeit. Anders als der Wanderer auf der Diine ist Hennis nie verstummt
- sondern legt gegen die Zuriickdringung der alten Fragen und politischen
Ideen leidenschaftlich Einspruch ein.
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Bei Ideen denken wir schnell an etwas philosophisch Wolkiges, an
den bestirnten Himmel oder den spekulativen Geist. Mit solchen
Ideen haben Sie als praktischer Politikwissenschaftler nie besonders
viel anfangen konnen.

Als Student in Gottingen war ich von Herman Hellers kleiner
Schrift Die politischen Ideenkreise der Gegenwart beeindruckt. Aber in
dieser alten Form sagten sie uns alle nichts mehr. Das 19. Jahr-
hundert war das Jahrhundert der Ideologien - sowohl die Wiege
des biirgerlichen Liberalismus, des Sozialismus, wie auch des Kon-
servativismus, der sich als méachtige Idee auch erst in der Ausein-
andersetzung mit seiner Infragestellung durch die Franzosische
Revolution formierte. Die gesellschaftlichen Grundlagen dieser
Ideenkreise waren nach dem Krieg ausnahmslos weggebrochen.
Sie hatten ihre Stunde gehabt. Das war ja auch der Hauptpunkt
meiner Auseinandersetzung mit der Sozialdemokratie. Von An-
fang an war ich &duBerst skeptisch eingestellt gegentiber der Un-
belehrbarkeit von Kurt Schumacher, den ich als Mitarbeiter von
Adolf Arndt aus allerndchster Ndhe in Bonn Anfang der Flinfziger
erlebt habe.

Der Pathosverzicht Ihrer Generation entsprach ja einem bewuBten
Verzicht auf groBe aufpeitschende ideologische Ideen - auch Sie
begaben sich nach dem Krieg mit einem Titel von Helmut Schelsky
auf die «Suche nach Wirklichkeit».

Die Wirklichkeit mufite ich nicht erst bei Schelsky suchen. Sie ist
mir bei Max Weber begegnet, den ich schon vor dem Krieg gele-
sen habe. Der Satz auf Seite 170 der Wissenschaftslehre ist fiir mich
immer verpflichtend gewesen. «Die Sozialwissenschaft ist eine
Wirklichkeitswissenschaft. Wir wollen die uns umgebende Wirk-
lichkeit des Lebens, in welches wir hineingestellt sind, in ihrer
Eigenart verstehen - den Zusammenhang und die Kulturbedeutung
ihrer einzelnen Erscheinungen in ihrer heutigen Gestaltung einer-
seits, die Griinde ihres geschichtlichen So-und-nicht-anders-Ge-
wordenseins andererseits.»

In Ihren Schriften haben Sie immer aus der «Lage» und der «Frag-
lichkeit der Situation» heraus gedacht. Damit verbunden war bei
aller polemischen Energie ein Gestus der Sachlichkeit. Ist das
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«Prinzip Wirklichkeit», von dem Sie gesprochen haben, auch eine
Idee?

Es ist eine Idee - wenn Sie einen «ismus» bilden mochten, ist das
ein niichterner Realismus: So sind die Dinge. Und nicht so, wie
ihr sie euch wiinscht oder gerade zurechtphantasiert. Dabei hat
die Idee Wirklichkeit nichts mit Empirismus zu tun, mit platter
Hingabe an die Wirklichkeit. Die Wirklichkeit fordert uns.

Anders als die beriihmten weltanschaulichen Ideen ist die Wirklich-
keit aber nie zu einem eigenen groBen ldeenkreis aufgestiegen. Mit
dem Begriffsduo «Einsicht und Leidenschaft» haben Sie das enthusi-
astische realistische Erbe markiert, das die von lhnen favorisierte
ideengeschichtliche Linie Thukydides, Tocqueville und Max Weber
miteinander verband. Wen zdhlen Sie neben lhren drei Seelenhisto-
rikern zur Idee Wirklichkeit?

Ganz bedeutende Ménner sind fiir mich George Kennan, der
grofle amerikanische Diplomat, Historiker und Politikwissen-
schaftler - und neben ihm der Theologe Reinhold Niebuhr. Mein
Studienfreund Horst Ehmke und ich lasen Niebuhr nach 1945 mit
grofler Leidenschaft. Seine Arbeiten wurden alle im Miinchner
Christian Kaiser Verlag sehr schnell verotfentlicht. Die Kinder des
Lichts und die Kinder der Finsternis - das kannten wir auswendig.
Deutschland war dagegen immer mehr das Land der Spinnereien.
Ich wiildte aus der deutschen Tradition kaum jemanden zu nen-
nen, der von der Idee Wirklichkeit her dachte. Sehr viel spater
vielleicht Hans Jonas. Und darum hat mich Max Weber von An-
fang an so angezogen.

Die Macht der Ideen haben Sie immer betont.

Auch das kann man aus Max Webers Religionssoziologie lernen.
Die Ideen sind von grofiter Bedeutsamkeit, sie wirken als «Wei-
chensteller».

In einem ihrer friihen Aufsitze sprechen Sie vom «massiven Fortwir-
ken» der Ideen Rousseaus bis in das plebiszitire demokratische Mif3-
verstandnis unserer Tage hinein.

Ich habe Rousseau lieb gewonnen als Schriftsteller. Diesen kom-
pletten Aulbenseiter, der so wunderbar schreiben konnte, habe ich
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mit groflem Vergniligen gelesen. Aber sein Demokratiebegriff ist
mir immer als grofe Illusion erschienen. Dagegen wollte ich im-
mer ein kleines Biichlein tiber Rousseaus Figur des Législateur
schreiben. Sie wissen vielleicht, dafd Rousseau eine Verfassung fir
Korsika geschrieben hat. Die Figur des Législateur zwingt dem
Volk nicht seinen Willen auf - sondern fihrt es durch die zwin-
gende Kraft seiner Idee zur Zustimmung. Die Idee der Volkssou-
verdnitit wird dadurch relativiert. Es mufs Fihrung geben.

Nicht nur spiegeln sich mit «Fiihrung» und «Herrschaft» in Rousseau
schon zentrale Themen lhrer «Regierungslehre». Aus lhrer Skizze zu
dem leider ungeschriebenen Buch «Rousseau und Korsika» kann man
lernen, wie Sie in lhren ideengeschichtlichen Arbeiten selbst Witte-
rung aufnehmen. Hat lhre Begeisterung fiir Rousseau auch etwas mit
lhrem eigenen Kriegserlebnis vor Korsika zu tun?

Ich habe vor Korsika eine ziemlich iible Erfahrung gemacht - am
Abend des 9. September 1943 bin ich in einem Schlauchboot, weit
vor der korsischen Kiiste treibend, aus dem Meer gefischt worden.
Das ist mir eingebrannt. Ich habe dann nach dem Krieg Rousseau
gelesen - und bin auf eine frithe deutsche Ubersetzung der Kor-
sika-Schrift James Boswells, des grofben Tagebuch-Schreibers, ge-
stolben. Boswell 1afdt sich fiir seine Europa-Reise von Rousseau ein
Empfehlungsschreiben fiir den Chef der korsischen Aufstandsbe-
wegung Pasquale Paoli geben. Sie miissen in Hélderlin schauen:
«Mein Paoli». Der Held des Tages! Das Korsika-Erlebnis ist fiir die
moderne Geschichte des National- und Freiheitsgedankens von
grofSter Bedeutung. Der Vater von Napoleon war mit Paoli be-
freundet und eine Art Untergeneral. Napoleon wird nach der Er-
oberung Korsikas durch Frankreich als Franzose geboren. Und
nur als Franzose kann er die Kriegsschule besuchen und seine
grofSe politische Karriere beginnen. Dall Napoleon aber den Bei-
namen «der Korse» trigt - das verdankt er allein der Boswellschen
Heroengeschichte. Man kann hier viel iiber den Zufall in der Ge-
schichte lernen.

Den intellektuellen Konigsplatz im Denken der Deutschen besetzte
seit den sechziger Jahren die Theorie. Auch wenn der Theorieglaube
eine Idee ist, die Sie nicht mégen und an der Sie als «praktischer»
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Wissenschaftler auch nicht partizipierten - wie erkliaren Sie sich den
unheimlichen Aufstieg der Theorie-ldee?

Er ist mir vollkommen ratselhaft. Ich war an die acht Jahre di-
rekter Nachbar, eine StrafSe weit entfernt, vom lustitut fiir Sozialfor-
schung und habe genau gewuflSt, was in diesem Institut vorgeht.
Franz Neumann und Otto Kirchheimer hatten mich 1952 in Ame-
rika gewarnt: «Vorsicht, da steckt nichts dahinter.» Mit diebischer
Freude haben Sie mich gespickt mit moglichen Schwierigkeiten
fir Adorno und Horkheimer. Die beiden H&upter kamen aus
Amerika zurtck - sehr viel Neues war ihnen nicht eingefallen. Sie
versuchten, ihre Theorie unter die Leute zu bringen - konnten es
aber nicht unter der alten marxistischen Flagge tun, also wurde
die «Kritische Theorie» daraus. Sie kennen die Geschichte von Ha-
bermas’ Rauswurf. Habermas kam an die Urtexte der Frankfurter
Schule heran und war so unvorsichtig, in seiner ersten grofben Re-
zensionsabhandlung in Gadamers Philosophischer Rundschau darauf
anzuspielen. Mir ist schleierhaft, weshalb intelligente junge Leute
wie Ivan Nagel, der ja bei Carlo Schmid im Seminar war, voll-
kommen riberschwenkten zu Adorno. Ich bin ein einziges Mal
in eine Vorlesung von Adorno gegangen. Das geniligte mir. Jetzt
habe ich mir noch einmal ein Hérbuch mit seinen Rundfunkauf-
nahmen besorgt. Ich wollte diese Stimme nochmals héren. Ich
war und bin vollig unempfanglich fiir diese Sirenentone.

In seiner Marburger Antrittsvorlesung hat Jiirgen Habermas Sie
gleich am Anfang in seiner ersten FuBnote fiir <hoffnungslos altmo-
disch» erkldrt — weil Sie an der alten praktischen Idee der Politik
festhielten und sich nicht dem neuen theoretischen Geist der Zeit
beugten.

Die alte praktische Politik ist keine ideenlose Sache. Der Mensch
ist ein handelndes Wesen, aber das Handeln wéchst nicht aus
Theorien heraus. Es kann durch Theorien beeinflulbt werden, aber
es wachst daraus nicht heraus, sondern aus der «Fraglichkeit der
Situation», in der er lebt und leben muf. Das ist praktische Wis-
senschaft. Ich habe mit meinen Studenten gern Thomas Hobbes’
Leviathan gelesen. Da erweckt Hobbes den Eindruck, als konnte
man einen Staat so bauen, wie man ein Haus bauen kann. Er muf’
aber zugeben: Politik ist etwas anderes als Tennisspielen.
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In den Sechzigern, als die Theorie nicht nur in Frankfurt und West-
Berlin in hoher Bliite stand, hielten Sie Vortriage iiber den Amts-
gedanken oder die Richtlinienkompetenz und boten Seminare zur
Regierungslehre an.

Deutschland unterlag zweimal den westlichen Demokratien:
nicht zuletzt wegen seiner Mangel in der Kunst des Regierens.
Der Kaiser war ein Versager, die Weimarer Republik war ohne
Erfahrung. - Der eigentliche Pate fiir meine Seminare und The-
men zur Regierungslehre war Arnold Brecht, der Erfinder der Ge-
meinsamen Geschaftsordnung der Reichsministerien. Brecht war
einer der ganz groflen Beamten-Denker. Wobei interessant ist,
dall die wirklich produktiven preulischen Beamten alle eine
kiinstlerische Ader hatten. Brecht hat wunderbare Gedichte ge-
schrieben, er war mit Jiirgen Fehling in Libeck eng befreundet.
Um eine Geschéftsordnung zu schreiben, mufd man kein sturer
Pedant sein, sondern Phantasie entwickeln. Auch in Institutionen
steckt mit Max Weber «geronnener Geist». Wie die Okonomik -
das habe ich aus Otto Brunners Adeliges Landleben und europiischer
Geist gelernt - ist die Politik in ihrem alten praktischen Sinn nicht
nur ein Fach, sondern von einer zusammenhaltenden Idee gelei-
tet. Ich habe das politische Denken das circumspektive Denken
genannt - um sich herumschauend, rlickwirts und vorwarts,
nach oben und unten, nach links und rechts. Alles bedenken, bit-
te nichts vergessen.

Zu den herausragenden geisteswissenschaftlichen Leistungen der
Bundesrepublik gehoren unbestritten die Begriffslexika — Joachim
Ritters Historisches Warterbuch der Philosophie und die maBgeblich
von Reinhart Koselleck konzipierten Geschichtlichen Grundbegriffe.
Sie waren in die frithen Uberlegungen des «Heidelberger Arbeitskrei-
ses» mit einbezogen, sollten die Grundbegriffe «Politik», «Moral»
und «Offentlichkeit» iibernehmen. Ist das eine besondere bundesre-
publikanische Obsession gewesen, diese Arbeit an den Begriffen?

Man war nach dem Krieg vorsichtiger mit seinen Begriffen. Man
wéhlte seine Worte bedachter. Es wurde nicht mehr geschossen -
aber mit Worten konnte man genauso verletzen. Denken Sie an
Dolf Sternbergers Worterbuch des Unmenschen. Sehr frith war man
sich des richtigen Sprechens bewufit. Mein erster grofSer Schreck
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war die Nummer der Frankfurter Hefte mit Walter Dirks’ Restaura-
tions-Vorwurf. Ich erinnere mich noch genau, wie das braune
Heft in meine Bonner Wohnung kam. Was fiir ein torichter Vor-
wurf! Otto Brunner ist mir immer niher gewesen als Koselleck
mit seiner iiberkandidelten Sprache. Brunner hat gezeigt, dal
man mit den modernen Begriffen die &ltere Wirklichkeit nicht
treffend erfassen kann. Die alten Begriffe haben Ideen eingespult
- man konnte nicht iber den Staat sprechen, ohne iiber den guten
und schlechten Staat zu sprechen. Sie konnten nicht tiber die Mo-
narchie denken, ohne den Despoten mitzudenken. Denken Sie
an Lorenzettis Allegorie des Buon Governo und des Mal Governo im
Rathaus von Siena. Wir scheinen heute vergessen zu haben, daf’
die Begriffe immer auch einen normativen Hauch um sich haben.
Werner Conze kam 1961 nach Hannover, um mich zur Mitarbeit
am Lexikon zu tberreden. Ich hitte die Begriffe tibernehmen
konnen, aber ich hitte dann fiir fiinfzehn Jahre an den Artikeln
gesessen. Ich mufdte doch erst einmal Vorlesungen konzipieren.

In Threm Erinnerungsaufsatz® schreiben Sie, wie Sie auf lhrer Ameri-
ka-Reise 1952 die groBen Exilierten Leo Strauss und Erich Voegelin
aufgesucht haben. Was hat Sie an Strauss gefesselt?

Als ich Strauss in Amerika besuchte, besafs er noch nicht seinen
amerikanischen Schiulerkreis. Strauss drapierte sein Naturrecht
auf raffinierte Weise auf die Founding Fathers hin. Mit dem Natur-
recht, das ihm am Herzen lag, hatte das nattrlich gar nichts zu
tun. Das Cover der ersten Paperback-Ausgabe von Natural Right
and History ist der grofite Schwindel, den man sich vorstellen
kann. Allan Bloom hat das ja wunderbar erzdhlt. An Strauss in-
teressierte mich die Besessenheit des wirklichen Gelehrten. Wir
salben Mitte der Fiinfziger im Café Kranzler in Frankfurt und
Strauss sagte: «Ich lese die Discorsi jetzt zum zweiten Mal - ich
glaube, ich fange an, sie zu verstehen.» Das ist mir ewig einge-
brannt.

Mit Leo Strauss teilen Sie nicht nur den Vorbehalt gegen die moder-
ne rationale Politik - sondern auch eine besondere Form «esote-
rischer» Lektiire und «geheimer» Ideengeschichte. Leo Strauss hat
in Persecution and the Art of Writing ja beschrieben, wie von Platon
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an die groBen ideengeschichtlichen Kopfe ihre wahre Gesinnung im
Text zum Verschwinden bringen. Auch bei Max Weber versteckt der
Geist sich oft zwischen den Zeilen - und Ihre Wiederentdeckung
seiner «Fragestellung» laBt sich als echte Detektivgeschichte lesen.
So eine Strauss-Szene habe ich erlebt, als ich in Madrid fir mei-
nen Goya-Essay? hinter der spanischen Ubersetzung des Gulliver
her war. Da fand ich eine Akte der Inquisition, ob das Buch denn
gedruckt werden konne. So eine Rezension wiinsche ich mir auch
mal. Wie die gelesen haben! Am Ende war es so, wie es bei Strauss
geschildert wird. Texte haben ihr Geheimnis. Man muf} es in
Rechnung stellen. Den Begriff «Lebensfithrung» fir Max Weber
als zentral herauszuarbeiten, das ist nur méglich, wenn Sie ganz
genau lesen und vielleicht sogar laut lesen.

Sie haben 1968 in Ihrem Essay Die deutsche Unruhe die <hermeneu-
tische Leidenschaft» der Studentenrebellen kritisiert, die enthemmte
romantische Pose, den unverbindlichen Griff in die alte marxistische,
philosophische Ideenkiste. Wenige ideengeschichtliche Biicher nach
dem Krieg scheinen aber selbst so entflammt zu sein von der «her-
meneutischen Leidenschaft» wie lhre drei Biicher iiber Max Weber.
MuB die Verlustrechnung nicht heute anders aufgemacht werden -
und ist uns mit der Zeit die «<hermeneutische Leidenschaft» nicht
allzu sehr verloren gegangen?

Die hermeneutische Leidenschaft ist Deutschlands spezifischer
geisteswissenschaftlicher Beitrag zum Westen gewesen. Wir ha-
ben zur Kultur etwas beizutragen - das ist die Romantik, das ist
die Reformation, das ist diese Wildheit des Denkens. Die fran-
z6sischen Modeautoren spielen ja nur so, als wiirden sie wild
denken.

Gegen den antihumanistischen Trend der Sozialwissenschaften und
gegen das Systemdenken haben Sie Max Weber neu in die Kultur-
problematik seiner Zeit gestellt. Mit Ihrer Hinwendung zu einer
charakterologischen Fragestellung verfolgten lhre Weber-Biicher
eine kulturwissenschaftliche Fragestellung - lange bevor die Kultur-
wissenschaft als akademische Disziplin in Deutschland gro und
machtig wurde. Wie schitzen Sie den heute grassierenden Betrieb
der Kulturwissenschaften ein?
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Das Prinzip Wirklichkeit

Die geistlose Sozialwissenschaft ist abgelést worden durch eine
noch geistlosere, beliebigere, immer auf Themensuche, auf der Su-
che nach Drittmitteln befindliche kulturalistische Richtung. Eine
Inflation von Belanglosigkeiten. Da ist leider keinerlei Begriff von
anspruchsvoller Wissenschaft mehr da - sondern nur von Anspri-
chen, die durch Drittmittel befriedigt werden.

Der Skizze zu ihrem ungeschriebenen Buch iiber die Bundesrepublik
haben Sie den an Michael Oakeshott erinnernden Titel Zuversicht
und Skepsis gegeben. Damit stellten Sie die herrschende teleolo-
gische Erzdhlung der scheinbar «gegliickten» Demokratie auf den
Kopf. Sie haben in den fiinfziger Jahren mit groBer Zuversicht die
Entwicklung des Landes gegen alle restaurativen Anfeindungen be-
gleitet — und scheinen mit der Zeit immer skeptischer und pessimi-
stischer geworden zu sein?

Die Skepsis ist bei mir immer gleich geblieben. Die Zuversicht ist
mal gesunken, mal gestiegen, gegenwadrtig hat sie einen ziemlich
niedrigen Pegel erreicht. Sie kennen die schéne Anekdote von
Luhmann und Gehlen. Sie treffen sich zuféllig im Zug, und Luh-
mann fragt den &lteren berithmten Gelehrten: «Herr Kollege Geh-
len, woriiber arbeiten Sie denn gerade¢» «Ich denke tber unser
aller Ende nach.» Ich bin ein entschiedener Gegner jeder Form der
Hybris, wie sie unter anderem in der «friedlichen Nutzung» der
Atomenergie steckt. Ich kann es mir schlicht nicht vorstellen, dafb
man ein iiber Jahrtausende strahlendes Material sicher «entsor-
gen» kann. Das ganze deutsche Denken nach 1945 zielte ja auf
Entsorgung.

Sie waren friih ein Gegner allen Projektedenkens, sie haben von Jiir-
gen Habermas' «unvollendetem Projekt» der Moderne iiber die Atom-
politik bis zur Drittmittelprosa an den Universitaten alle Projekte
mit grimmiger Verachtung gestraft. Gegen die Projektemacherei
haben Sie den alten Begriff der Sorge aus der ideengeschichtlichen
Reserve geholt.

Dieser Begriff der Sorge - ohne allen Heidegger - ist fiir mich ein
zentraler Begriff der Politik geblieben. Es gibt wenige literarische
Dokumente, die mich so bewegten und die ich immer wieder le-
sen kann, wie den Auftritt der «Sorge» am Ende von Faust: «Hast
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Du die Sorge nie gekannté¢» Die cura steht im Mittelpunkt meines
wissenschaftlichen und vielleicht auch meines praktischen Den-
kens. Mein Vater kommt aus einer Gartnerfamilie. Da mufs man
sich um die Pflanzen sorgen: Sind sie auch schattiert, bekommen
Sie genug Sonne¢ Ich bin nicht gerne unvorsichtig. Ich habe hier
dieses wunderbare, tief bewegende Buch von Erhart Kastner.?
«Wer die Zukunft bedenkt, ist nicht gliicklich. Aber sorgend die
Zukunft bedenken ist menschlich. ... Erst durch den Blick auf das
Ungewisse, die dngstliche Sorge, die Vorausschau, die Hoffnung
an der Schwelle zur Sorge, die Angst vor der Zukunft, erst da
beginnt, was den Menschen auszeichnet. Ohne Bedenken der
Zukunft, das ist der Hund in der Sonne.» Ich finde das groBartig:
der Hund in der Sonne, als Ideal des zukiinftigen Menschen.

Was ist von dem kulturkritischen Impuls geblieben, der das deut-
sche ideengeschichtliche Denken lange Zeit befeuert hat?

Wenn wir inhaltlich ein westliches Land nach Normalmafl} ge-
worden sein sollten, so ja deshalb, weil uns der kulturkritische
Geist dieses Widerspruchs erfolgreich ausgetrieben worden ist.
Der Impuls ist aufgesogen worden vom Konsumismus des Genufd-
menschen. Die Kulturproblematik, aus der ein Max Weber noch
ganz selbstverstdndlich sprach, wird heute gar nicht mehr emp-
funden. Was konnte Deutschland bedeuten, wenn es sich auf sei-
ne kulturelle Tradition besinnen wiirde. Wo ist heute ein Ernst
Robert Curtius mit seiner Autoritdté Das Interesse fiir Goethe ist
in englischen Zeitschriften grofer als in deutschen Zeitschriften.
Fiir mich ist unvorstellbar, wie man die deutsche Sprache so ver-
raten konnte. Die Grofe der deutschen Seele, ihrer Innigkeit, Ver-
sponnenheit und Verstiegenheit, auch gerade in Ihrer Problematik
- was ist davon Ubrig geblieben¢ Dabei interessiert sich das Aus-
land doch nur fiir das von uns verschméahte Deutschland - das
Deutschland der Ideen.

Das Gesprich fiihrte Stephan Schlak.
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ULRICH RAULFE

Der Patient der Weltgeschichte

Anmerkungen zu einem Wort Aby Warburgs

1 Gertrud Bing: Aby M.

Warburg, in: Aby M. Warburg.

Ausgewihlte Schriften und
Wiirdigungen, hg. von Dieter
Wauttke, Baden-Baden 1980,

S.455-464, hier S. 464.

Eines der denkwiirdigsten Worte, die Aby Warburg zugeschrie-
ben werden, hat seine langjdhrige Mitarbeiterin Gertrud Bing
berliefert. «Er hatte», so sagte sie am Ende eines Vortrags, den sie
vor bald finfzig Jahren in Hamburg gehalten hat, «seine eigene
Antwort auf die Frage, wodurch sich die Juden von ihren Gastvol-
kern unterscheiden: (Wir sind zweitausend Jahre ldnger Patienten
der Weltgeschichte gewesen., Mehr war nicht daran; aber wer
Warburgs Diktion kennt, fiir den ist es nicht schwer, in dieser For-
mulierung den sprachlichen Zusammenhang zwischen {Patients
und <Passion> herauszuhéren: Amor fati.»!

Durch das pragnante Wort vom Patienten der Weltgeschichte
meint man Warburg selbst wie durch ein buntes Glas zu erblicken.
Im vielfarbigen Licht méglicher Deutungen erblicken wir das Bild-
nis des Historikers als kranker Mann und exemplarisch Leidender.
Wie selbstverstandlich gehort zu den denkbaren Auslegungen
dieses Satzes auch eine biografische Lesart, die an Warburgs eigene,
personliche Leidensgeschichte rithrt. Dieser autobiografische Sinn
der Worte soll auf den folgenden Seiten nicht ausgespart bleiben.
Wohl aber wird jedes Urteil iiber den Gesundheitszustand des empi-
rischen Menschen in der Schwebe gehalten: Es bleibe den Experten,
den Seelendrzten und den rihrigen Biografen, tiberlassen, Aby
Warburg als «Fall» zu beschreiben und zu diagnostizieren. Kran-
kengeschichte in diesem naiven Sinn kann nicht unser Thema sein,
wohl aber Krankheit als Metapher und Leidensgeschichte als Idee.
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Was fiir auratische Phdnomene zutrifft, gilt auch fur Warburgs
Wort: Je ndher man es anschaut, umso ferner blickt es zuriick.
Weshalb spricht Warburg, wenn er den Unterschied zwischen
Juden und «Gastvolkern» bezeichnen will, von Patientené Warum
spricht er nicht, um eine andere, nahe liegende Mdoglichkeit anzu-
deuten, vom Volk des Buches¢ Oder, wie es Ravelstein, der Prota-
gonist von Saul Bellow, tut, vom Volk der Lehrer¢ «Wir sind», sagt
Ravelstein, bekanntlich eine literarische persona von Allan Bloom,
«ein Volk von Lehrern. Seit Jahrtausenden haben die Juden unter-
richtet und sind unterrichtet worden. Ohne Unterricht ist die Juden-
heit undenkbar.»®> Auch dies wére eine plausible Selbstbeschrei-
bung. Aber nein, Warburg spricht von Patienten, von Leidenden.
Es ist ihr Leiden in oder an der Weltgeschichte, das die Juden aus-
zeichnet und unterscheidet.

Auf den zweiten Blick erscheint Warburgs Wort wie eine Um-
kehrung der Lehre vom auserwdéhlten Volk: Wer so lange und
exemplarisch leidet, mit dem mufd Gott schon etwas Besonderes
vorgehabt haben. Und wer noch Gertrud Bings Hinweis auf die
wort- und sprachgeschichtliche Verbindung von Patient, Passion
und Pathos im Ohr hat, der begreift leicht, daf5 der Satz von den
Juden, die zweitausend Jahre ldnger Patienten der Weltgeschichte
gewesen seien, seinen spezifisch warburgschen Sinn hat: Er ist die
Pathosformel par excellence. Zweitausend Jahre ldnger, also insge-
samt viertausend Jahre Patienten der Weltgeschichte gewesen zu
sein, ist schlichtweg nicht zu iibertreffen. Viertausend Jahre Ge-
schichte als Leidensgeschichte - das ist eine Formel, in der judischer
Witz, prophetische Klagerede und weltgeschichtliches Ancien-
nitdtsbewultsein eine uniiberbietbare Verbindung eingegangen
sind. Viertausend Jahre Leidensgeschichte - was kénnte schérfer
differenzieren, was riickhaltloser singularisieren¢ In diesem Licht
erscheint Jude-Sein tatsichlich als eine Pathosformel, und zwar
als die alteste und in ihrer Schlichtheit erhabenste Formel, die
sich denken 148, die Urformel, swwenn man so will.

In seinem Leben als «<Hamburger von Geburt, Hebrder von Ge-
blit und Florentiner nach dem Herzen» hat Aby Warburg seine
Erfahrungen damit gemacht, was es heil’t, an der Geschichte zu
leiden. Ohne Ubertreibung kann man sagen, dafs hinter Warburgs
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Der Patient der Weltgeschichte

Zusammenbruch am Ende des Ersten Weltkriegs eine Form von
«folie historique» steht - der Zusammenbruch einer komplexen,
stets prekdren Identitdt unter dem tiberméachtigen Druck der Ge-
schichte. Einer Geschichte, die er als engagierter Zeitgenosse, Chro-
nist und Deuter erlebt und erlitten hatte. Warburg, der von sich
gesagt hat, er sei erst im Weltkrieg zum «Politiker» geworden, hat
diesen Krieg in typischer Weise zu seiner eigenen Sache gemacht.

Darin unterschied er sich zunéchst nicht von vielen anderen
national empfindenden Gelehrten. Bei aller Skepsis gegeniiber der
Politik des Reiches - «Wir siegen uns zu Tode» war eines seiner
Worte - und aller Distanz zum «zoologischen Nationalismus»
(Max Weber) der Zeitgenossen hoffte Warburg doch zuinnerst auf
den Sieg seines Vaterlandes. Dem Milieu nach Hamburger «Kaiser-
jude», wie sein Bruder Max und wie dessen Freund Albert Ballin,
konnte Aby Warburg schwerlich anders. Im wohlverstandenen
Interesse seines Vaterlandes lag auch sein 1914/15 unternommener
Versuch, mit zeitgeméflen Mitteln medialer Aufklarung, ndmlich
mit einer illustrierten Zeitschrift, Italien vom Eintritt in den Krieg
abzuhalten. Aber welchem Interesse diente der gewaltige Zeitungs-
ausschneidedienst, den er in seiner Bibliothek, gestiitzt auf Mitar-
beiter und Familie, einrichtete und jahrelang betrieb¢ Ging es auch
da noch um das Vaterland¢ Oder ging es schon, wie in seinem
Direr-Aufsatz, gegen die Liigen im Kriege, das falsche Bewultsein,
den Aberglauben, das Irrationale - Méchte, die nicht nur sein Vater-
land, sondern die halbe Welt ins Verderben zu stlirzen drohten¢
Warburg hatte seine Bibliothek auf Kriegsproduktion umgeristet
und produzierte Gegenwahrheit. Mitten im Weltkrieg fiihrte er
den Krieg eines einsamen Mannes um die bedrohte Vernunft.

Aber Warburg und das Reich verloren ihre Kriege. Der Kaiser
ging ins Exil, und Warburg verlor den Verstand. Gleichzeitig mit
dem Zusammenbruch der Monarchie tauchte erneut das ewig
ambivalente, mal offensiv artikulierte, dann wieder verdrangte
Problem von Warburgs Judentum auf. Der Kaiserjude ohne Kaiser
stand auf einmal nur noch als Jude da und sah sich von rechts
und links - von rechts als «Finanzjude», von links als «Finanzkapi-
talist» - diffamiert und bedroht. Wieder einmal fand sich Warburg,
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wie er 1917 riickblickend auf seine Studienjahre in StralSburg und
Bonn formuliert hatte, als Jude im «erbitterten Zweifrontenkrieg»®.
Aber anders als damals vermochte er diesmal nicht standzuhalten
und kollabierte. Mithsam konnte man ihn daran hindern, Gewalt
gegen sich selbst oder gegen andere zu richten.

Das Wort vom «Zweifrontenkrieg» zeigt anschaulich den Zwie-
spalt, in dem Warburg sich zeitlebens befand. Auf der einen Seite
stand die Realitdt eines latent prasenten, gelegentlich auch mani-
festen Antisemitismus sowohl im Kaiserreich wie in der Weima-
rer Republik. Warburg sammelte Nachrichten tiber Pogrome in
RuBland, verzettelte die «jiidische Frage», erlebte seine unausgespro-
chene, aber spiirbare Zweitrangigkeit im akademischen Milieu. Er
warnte seinen Bruder vor dem Eintritt in die Politik, erlebte die Er-
mordungen erst Erzbergers, dann Rathenaus wie ein Prophet das
Eintreffen des befiirchteten Gerichts. Den Herausgeber des anti-
semitischen «Hammer», Theodor Fritsch, bekdampfte er mit juri-
stischen Mitteln; die historische Realitdt des Antisemitismus -
den Vorwurf der Hostienschdndung - verfolgte er bis hinein in den
Tafelatlas «Mnemosyne». Die Studie von Charlotte Schoell-Glass
liefert uns hier so etwas wie einen roten Faden, der sich durch
Warburgs Leben und teilweise auch sein Werk zieht; inwiefern er
auch die Genese dieses Werks zu verstehen erlaubt, ist freilich eine
andere Frage.

Weniger augenfallig ist demgegeniiber die andere «Front», an der
Warburg sich zeitlebens abkdmpfte: die Auseinandersetzung mit
der Orthodoxie, mit familidren Erwartungen, mit eigenen Projek-
tionen in die Umwelt und retour. Da ist der junge Mann, der alte-
ste Sohn einer jiidischen Familie, weitgehend assimiliert, aber das
Gesetz befolgend - und dieser junge Mann bricht, kaum dal} er
dem elterlichen Haus entronnen ist, als Student offen mit dem
Ritual, mit den Speisegeboten, spater weigert er sich, im schweren
inneren und duleren Konflikt, am Grab des Vaters Kaddisch zu
sagen. Unter den vielen unveroffentlichten Papieren Warburgs gibt
es eines, das den Vermerk «Konitz» (der Ort eines angeblichen
Ritualmords in Westpreulben) trdgt und auf 19oo datiert ist. Es
enthélt den fragmentarischen Versuch zu einem «Psychologischen
Querschnitt der deutschen Juden». Darin kommt auch autobiogra-
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fische Erfahrung zur Sprache, so wenn Warburg schreibt: «... ich
bin nun noch in dieser Orthodoxie erzogen bis zu meinem 15ten
Jahre ein gldubiger Anhdnger derselben gewesen, habe mich dann
unter schweren inneren und dulleren Kdmpfen losgemacht um
mich als Privatgelehrter ... der (modernen) Wissenschaft gewidmet
. [sic]».* Unter den Kédmpfen an dieser zweiten, «inneren Front»
hat Aby Warburg vermutlich noch mehr gelitten als unter denje-
nigen an der dufleren des Antisemitismus, und es gibt Hinweise
darauf, dab sie auch beim Ausbruch seiner Psychose Ende 1918
eine Rolle gespielt haben.’

Nein, es gibt keinen Zweifel daran, dal} in Warburgs Wort vom
judischen Patienten der Weltgeschichte auch diese eigene Doppel-
erfahrung vom Leiden an der Geschichte und an der historischen
Situation des Judentums Eingang gefunden hat. Dalb ausgerechnet
er es war, Aby Warburg, der als einziger aus seiner Familie dem
Israelitischen Krankenhaus in Hamburg die traditionelle Spende
entzog, ist nur ein kleines ironisches Gegenmotiv zu dieser durch-

gehenden Strophe.

Der Patient der Weltgeschichte: Es liefSe sich eine zweite Deu-
tung versuchen, an die Warburg in dem Augenblick, als er sein Bon-
mot formulierte, nicht gedacht haben mag und die doch legitim
erscheint. Sie verweist auf eine Tradition in der Auslegung von
Geschichte - gleichzeitig als Lesart und als Erlebensweise -, an der
Warburg nicht nur partizipiert, sondern die in seinem Leben und
Werk geradezu kulminiert. Es ist, um es mit einem Wort zu sagen,
die Tradition der Geschichte im Passiv. Warburg gehort zu den geisti-
gen Enkeln Schopenhauers und Soéhnen Burckhardts und Nietz-
sches, welche die Geschichte statt im Modus des Handelns in
dem des Leidens begriffen haben. In einem Punkt allerdings unter-
scheidet sich Warburg von den meisten Pathographen des 19. Jahr-
hunderts. Er hat den Weg des Leidens auch als Subjekt der Erkennt-
nis beschritten (und weiter gebahnt). Unter den nicht wenigen
Nietzscheanern an der Wende zum 20. Jahrhundert ist vielleicht
Warburg der einzige, der die historische Erkenntnis konsequent
und bilateral ins Passiv gesetzt hat, indem er die «Rezeption» histo-
rischer Werke und Uberreste nicht nur als kognitiven, sondern
ebenso sehr als sensiblen, «pathischen» Prozef$ begriffen hat.
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Warburg entspricht dem Typ Mensch, den Nietzsche in der
Frohlichen Wissenschaft beschrieben hat - ein Typ, der «die Geschich-
te der Menschen insgesammt als eigene Geschichte zu fithlen weiss
..., der Mensch eines Horizontes von Jahrtausenden vor sich und
hinter sich ..»%. Auch wenn man einschrankend bemerken muf,
dalb Warburg diesen Horizont eher hinter sich als vor sich sah -
gesehen hat er ihn doch und als leidensgeschichtlichen Horizont
erfahren. Hiervon ausgehend entwickelte und praktizierte er eine
historische Asthetik, deren Hauptsatz lautete, dafb fremdes Lei-
den - oder vielmehr der Ausdruck fremden Leidens - uns affizie-
ren kann und dalb wir dieses Leiden - respektive seinen Ausdruck
- nachfihlen und mitleiden kénnen. Das ist gemeint, wenn man
sagt, Warburg habe die Geschichte konsequent ins Passiv gesetzt:
Er hat die Geschichte nicht nur in ihrer Geschehens-, sondern
auch in ihrer Erkennensdimension passivisch und pathisch auf-
gefalSt. Und mit der Konzeption der Pathos-Formel hat er eine Theo-
riefigur eingefiihrt, der es aufgegeben war, die Transferleistung
hin zum Rezipienten zu erklaren.

Zu den spezifisch modernen Formen der Hybris gehort die Vor-
stellung, die Menschen machten ihre Geschichte selbst, sie mach-
ten sie als Planer und als Vollstrecker. Reinhart Koselleck hat
gezeigt, dalb dieser Verfiigbarkeitsgedanke, der meist auf Vico zu-
riickgefiihrt wird, erst seit dem Ausgang des 18. Jahrhunderts
allgemein denkbar geworden ist. Seither erst existiert die Ge-
schichte als Kollektivsingular und beschreibt einen einheitlichen
Raum sowohl der Erfahrung als auch der Erwartung.” In diesem
Sinne konnte Schelling 1798 sagen, der Mensch habe Geschichte,
«weil er seine Geschichte nicht mit- sondern selbst erst hervor-
bringt».?

So wie wir dazu neigen, die Vorstellung vom Menschen als Ma-
cher seiner eigenen Geschichte mit Vico, also im frithen 18. Jahr-
hundert, anzusetzen, so datieren wir das Briichigwerden dieser
Vorstellung tiblicherweise um die Mitte des 19., mit Marx. Sein
Wort - von den Menschen, die ihre eigene Geschichte machen,
ohne dafb sie dies aus freien Stiicken tun - im Ohr, hilt man den
Verfasser des Achtzehnten Brumaire des Louis Bonaparte fiir den Ent-
decker der Unverfiigbarkeit der Voraussetzungen der Menschen-
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geschichte, und dies tut auch Reinhart Koselleck.” Vielleicht sollte
man an diesem Punkt aber einer weniger autorzentrierten Ideen-

geschichte folgen.

Zu den frustrierenden Entdeckungen des modernen Menschen
gehort die Tatsache, dald es so etwas gibt wie «durchgreifende
Maichte» - in dem Sinn, dab sie durch die Geschichte hindurch-
greifend das Handeln der Menschen bestimmen. In seiner Arché-
ologie der Humanwissenschaften hat Michel Foucault gezeigt,
dafd nicht der Mensch es ist, der seit dem Ausgang des 18. Jahr-
hunderts den Dingen ihre historische Bedeutung zuteilt, sondern
dalb umgekehrt der Mensch als arbeitendes, lebendes und sprechen-
des Wesen sich grofSen Positivitdten ausgesetzt sieht - Reichttimer,
Leben und Sprache -, die historisch «dlter» sind als er: <Der Mensch
hat keine Geschichte mehr oder vielmehr: da er spricht, arbeitet
und lebt, findet er sich in seinem eigentlichen Sein vollig mit Ge-
schichten verflochten, die ihm weder véllig homogen noch unter-
geordnet sind.»"

Die Romantik hat auf diese Entdeckung zunichst mit einer Iyri-
schen Verklarung der Geschichte und dann, zunehmend, mit einem
unerséttlichen Konsum imagindrer Vergangenheiten geantwortet.
In Wahrheit freilich hat die Romantik immer an der Geschichte ge-
litten. Empfand sie in ihrer Frithzeit ein Defizit, so verspiirte sie
nachmals einen Uberdrufy an Geschichte. Die spite Romantik hat
den Menschen nicht mehr zum faber und artifex der Geschichte er-
machtigt, sondern ihm die Geschichte als Leidenspensum auferlegt
und zugleich als Heilmittel seiner kranken Seele verordnet.

Unter den bis heute gelesenen Historikern sind es vornehmlich
Jacob Burckhardt und Jules Michelet gewesen, die die Geschichte
ins Passiv gesetzt haben - in eine Form, in der sie weniger von
Menschen gemacht, als vielmehr von ihnen erlitten wird. Unter
dem Eindruck seiner Schopenhauer-Lektiire und der politischen
Zeitumstdnde erhebt Burckhardt in seinen Vorlesungen iiber
«Griechische Kulturgeschichte» (seit 1872) das Leiden zur kultur-
geschichtlichen Zentralkategorie. Kein Volk, so scheint ihm, ist
ungliicklicher gewesen, kein Volk hat mehr gelitten als die Grie-
chen. Als Eingangswort iiber sein Polis-Kapitel setzt er ein Wort
Dantes aus dem dritten Gesang des Inferno, «Per me si va nella
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citta dolente». «Es ist», so schreibt er von dem Staatswesen der
Griechen, «eine in der ganzen iibrigen Geschichte kaum wieder
vorgekommene Haufung von bittern Schmerzen in dieser grie-
chischen Polis ...»"

Der hier angeschlagene Ton einer Kranken-Geschichte (im buch-
stablichen Sinn) zieht sich durch die gesamte Darstellung der
Polis hindurch und miindet in die Feststellung, «daf} in der ganzen
Weltgeschichte kaum eine andere Potenz ihr Leben und Streben
so furchtbar teuer bezahlt haben mochte, als die griechische
Polis».!? Dennoch attestiert Burckhardt derselben Polis einen unge-
heuren «Lebenswillen» - «Griechenstadte starben furchtbar schwer»,
lesen wir.’* Und von Alkibiades schreibt er, in ihm komme «das
ganze innere Fieber dieses ... Volksorganismus zum Ausbruch,
pathologisch eins der merkwiirdigsten Schauspiele der ganzen Welt-
geschichte»."

Ganz anders Jules Michelet: Hier ist es der Historiker, der gleich-
sam christologisch an der Geschichte leidet und stirbt. «Michelet»,
schreibt Roland Barthes, «bedeckt sich mit den fiirchterlichsten
historischen Leiden, er nimmt sie auf sich, er stirbt an der Ge-
schichte wie man - oder vielmehr wie man nicht - aus Liebe stirbt.
dch habe zuviel schwarzes Blut der Toten getrunken,, das bedeu-
tet, dald Michelet bei jeder Migrdne in sich den Tod der Gottheit
Volk, der Gottheit Geschichte erneuert.»’® Wahrend Jacob Burck-
hardt das Leiden in der Geschichte als deren verborgene Trieb-
kraft entdeckt, spiirt Jules Michelet an und in seinem Kérper alle
Schmerzen, alle Leiden und Leidenschaften der Geschichte nach.
Das geheime «Ziel» seiner empfindsamen Geschichte ist die An-
niherung an den Tod: Der Historiker wird seiner Berufung umso
mehr gerecht, je ndher er den Toten kommt; der Historiker,
schreibt Barthes, «mufs den Tod leben, das heifpt er mufd ihn lieben.
Um diesen Preis kann er, da er mit den Toten in eine Art Urgemein-
schaft getreten ist, die Zeichen des Lebens mit ihnen austau-
schen.»'® Uber die gewthnliche Sympathetik einer «Einfiihlung»
im Sinne des Historismus geht diese Infektion durch die Geschichte
weit hinaus; sie folgt einem Modell der Ubertragung vom Korpus
der Geschichte auf den Kérper des Historikers: Die Geschichte
realisiert sich als Ansteckung, als Fieber und Krise des Lebens.
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Der Patient der Weltgeschichte

Ubergangen sei an dieser Stelle der Autor, in dem sich all diese
romantischen und tragisch-pessimistischen Motive wie unter ei-
nem Brennglas biindeln, tibergangen seien die Frithschriften Fried-
rich Nietzsches, die, in enger Verbindung mit Jacob Burckhardt
entstanden, der Pathologisierung der Geschichte ihren biindigsten
Ausdruck verliehen haben. Stattdessen sei, wenn auch nur en
passant, an ein anderes Konzept erinnert, das ebenfalls eine Radi-
kalisierung der historistischen Einftihlung darstellt und an die
Pathologisierung der Geschichte anschlieft. Es handelt sich um
die Figur des «Histrionen» - ein artistisches Konzept, das gegen En-
de des 19. Jahrhunderts auftaucht und ebenfalls eine radikal ins
Passiv versetzte Historie beschreibt. An diesem Punkt kommt nun
Nietzsche doch noch ins Spiel.

Zu den letzten Botschaften des Zusammenbrechenden gehort
der Brief an Jacob Burckhardt vom 5. oder 6. Januar 1889, in dem
Nietzsche in einem Wirbel von Namen der Geschichte unter-
taucht: «Ich bin Prado, ich bin auch der Vater Prado, ich wage zu
sagen, dass ich auch Lesseps bin ... Ich bin auch Chambige - auch
ein anstdndiger Verbrecher ... Was unangenehm ist und meiner
Bescheidenheit zusetzt, ist, dass im Grund jeder Name in der
Geschichte ich bin ...» Es folgen Sétze, aus denen hervorgeht, daft
der Autor sich abwechselnd fiir Gott halt, fiir eine Art allmé&chtigen
Urheber der Geschichte, und dann wieder, einige Sitze weiter
oder einige «Wahnsinnszettel» frither, fiir eine Vielzahl histori-
scher, mythologischer oder literarischer Gestalten.

Aber dieses Poroswerden des Subjekts fiir Namen und Zustén-
de der Geschichte muD sich nicht erst im Augenblick seines Stur-
zes einstellen. Als ekstatische Empfindung maximaler Passivitat
und Transgressivitat kann der Zustand des Histrionismus auch
zum Ausdruck und Abbild des kreativen Zustands werden. In die-
sem Sinn schreibt der Georgeaner Friedrich Gundolf 1905 an Karl
und Hanna Wolfskehl, es gehe «die Geschichte des Weltgeistes
stumm und unmerkbar ihren schépferischen Gang durch unsere
eigenen Seelen durch»' - und in Nietzsche, den ja «die ganze
Menschengeschichte durchwandelte»'®, erkennt er den Bruder im
Geist. GewilS, hier treibt einer Artistenmetaphysik. So wie sie
auch Ezra Pounds Gedicht «Histrion» zugrunde liegt, in dem der
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Dichter sich nur als Augenblick erlebt, als ein leeres Gefafs, durch
das vergangene Zeiten und mit ihnen «die Seelen aller GrofSen»
ziehen.

Unbemerkt sind wir hier von der Linie der Pathographie der Ge-
schichte, die eine moderne Vorstellung ist, in die Bahn der wesent-
lich &lteren, der Antike entstammenden Inspirationstheorie einge-
bogen - auch wenn es jetzt nicht mehr ein gottlicher Genius ist,
der das Subjekt durchzieht, sondern die Intensitat der Geschichte.
Wie die Beispiele Gundolf und Pound zeigen, hat die Lehre von
der poetischen Inspiration das zwanzigste Jahrhundert ziemlich
unbeschadet erreicht. Auch Max Kommerell 140t sie anklingen,
wenn er von Jean Paul sagt, es hdtten manche seiner Figuren «in
besondern Augenblicken ein Beben, weil das All durch ihre Seelen
gegangen ist»". Und sicherlich finden sich auch moderne Autoren,
Gottfried Benn wire ein Beispiel, in denen sich beide Linien,
Pathographie und Inspiration, zuinnigst durchdringen. Aber das
ist eine andere Geschichte.

Einen Nachklang der romantischen Erfahrung von der erlittenen
Geschichte, wie immer szientifisch aufgefangen und methodisch
austariert, meinen wir auch bei Warburg zu vernehmen. Gewily
liegt bei ihm die pathologische Auffassung der Geschichte im
Streit mit anderen, konkurrierenden Vorstellungen, nicht zuletzt
mit der Idee von der Geschichte als Streit- und Konfliktzone. Aber
am Ursprung der Geschichte, wie sie Warburg vor Augen steht,
muf} sich so etwas wie eine «urspriingliche Akkumulation» des
Leidens ereignet haben. In der Morgenréte der Menschheit wurde
deren erster «Leidschatz» aufgehduft, und in diesen Fonds sollten
alle spéteren Generationen einzahlen.

Auch der Historiker, wie Warburg ihn sieht, entrichtet fiir seine
Erkenntnis einen Leidenspreis. Das Doppelportrét von Jacob Burck-
hardt und Friedrich Nietzsche, das er in seiner ersten Hamburger
Lehrveranstaltung nach der Riickkehr aus der Nervenheilanstalt
zeichnet, kontrastiert zwei Typen des historischen «Sehertums» -
die Warburg nicht als historisch tiberholte Form der Erkenntnis,
sondern als tiberzeitlich giiltigen Geistestyp begreift. Fiir ihn ver-
kérpern Burckhardt und Nietzsche nicht zwei individuelle Lebens-
und Leidensgeschichten, sondern zwei typische, gerade in ihrem
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Gegensatz typische Auspragungen historischer Erkenntnis, frei-
lich mit divinatorischen Ziigen. Burckhardts «Art des Sehertums
ist Lynkeus», so Warburg, wahrend Nietzsche «der Typus eines
Nabi [ist], der auf die Stralbe lauft, sich die Kleider zerreifst, Wehe
schreit ..»*. Die Frage, die sich fir beide Sehertypen stellt, den
apollinisch Sublimierenden und den dionysisch Rasenden, ist, so
wieder Warburg, «ob der Sehertypus die Erschiitterungen seines
Berufes aushalten kann».?! Dem Bild Warburgs von einer Mensch-
heit, die von einem urzeitlichen Leidschatz zehrt (den sie zugleich
bestdndig vermehrt), entspricht seine Auffassung vom Historiker:
ein Mensch, der immer an &dufbersten Rdndern geht, ein Mensch in
der Permanenz der Krise, zu der ihn sein Beruf verurteilt.?? Patho-
logie ist nicht ein Unfall seiner Erkenntnis, sondern deren gleich-
sam nattirliche Voraussetzung.

«Wir sind zweitausend Jahre ldnger Patienten der Weltgeschichte
gewesen»: Unsicheren und schwankenden Boden betritt, wer her-
auszufinden sucht, was wohl fiir Warburg in jenen «zweitausend
Jahren lédnger» gesteckt hat; wer also nicht nach Warburgs Sicht
auf die Gegenwart fragt, sondern nach seinem Blick auf die
Geschichte oder, wenn man will, auf das historische Wesen des
Judentums. Anders als Freud hat uns Aby Warburg keinen «Mann
Moses» hinterlassen. Wie so oft, gibt es bei ihm nur Details und
sparliche Hinweise, die einen eher in den Nebel hinein- als aus
ihm herausfithren. Und je tiefer man in den Nebel hineinschaut,
umso boshafter grinst die Fratze der Uberinterpretation zuriick.

Von vereinzelten Briefen abgesehen, hat Warburg eigentlich nur
an einer Stelle seines Werks die bewufiten zweitausend Jahre vor
Christus, die Geschichte der Juden seit Abraham, zur Sprache ge-
bracht: in seinem Kreuzlinger Vortrag iiber das Schlangenritual
der Pueblo-Indianer. Immerhin geht Warburg in der religions-
historischen Skizze, die diesen Vortrag gewissermaflien «vertieft,
zurlick bis auf den Moses der «ehernen Schlange». Von ihm lesen
wir, so Warburg, <m 4. Buch Moses ..., dal5 Moses die Israeliten
in der Wiiste befohlen hatte, zur Heilung vom Schlangenbil} eine
eherne Schlange zur Verehrung zu errichten».”® Der nichste Satz
macht klar, was an dieser Geschichte so interessant ist: «Hier ste-
hen wir vor einem Uberlebenden Stiick Gétzendienst im Alten
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Testament.»** In der Geschichte von der ehernen Schlange wird
noch einmal Moses, der iberlegene Magier, sichtbar, der wie sein
Bruder Aaron seinen Stab in eine Schlange verwandeln und die
Schlange wieder in einen Stab zuriickverwandeln kann, Moses,
der souverdn iiber den Zauber des «Gétzentums» und der heid-
nischen Naturreligion verfigt. Die eherne Schlange erscheint so
als das verdrangende Symbol eines Verdridngten - eine Erinnerung
an das durch den Monotheismus Verdridngte.

«Allerdings», fahrt der Philologe Warburg fort, «wissen wir, dafs
dies nur eine eingeschobene Stelle sein kann, die die Existenz
eines solchen Idols in Jerusalem riickwarts bildend erklaren wollte.
Denn die Hauptsache bleibt, dafb ein ehernes Schlangenidol von
Konig Hiskias unter dem Einfluss des Propheten Jesaja zerstort
worden ist. Der Menschen opfernde und Tiere verehrende Gotzen-
dienst war ja die feindliche Macht, gegen die die Propheten am
erbittertsten kdmpften ... Dall die Aufrichtung der Schlange im
schroffsten Widerspruch zu den zehn Geboten steht, ist klar, im
scharfsten Gegensatz zu der Bilderfeindlichkeit, die das Wesen
der reformierenden Propheten ausmacht.»*

Schon vorher hatte Warburg keinen Zweifel daran gelassen, dafy
seine religionshistorische Skizze einem Fortschrittspfeil folgte.
Dieser Pfeil wies in Richtung der Aufhebung des Opfers. «Die Er-
lI6sung vom blutigen Opfer durchzieht als innerstes Reinigungs-
ideal die religiose Entwicklungsgeschichte vom Orient zum Okzi-
dent. Die Schlange macht diesen Sublimierungsprozel> in der
Religion mit. Das Verhéltnis zu ihr kann als Gradmesser des vom
Fetischismus zur reinen Erlésungsreligion sich wandelnden Glau-
bens angesehen werden.»* Tatsachlich hielt Warburg den von den
Propheten in Gang gesetzten Vergeistigungsprozels fiir eine hi-
storische Errungenschaft, die er vehement gegen andersldufige
Tendenzen verteidigte? - so etwa gegen die Bestrebungen ortho-
doxer Siedler in Paldstina, die den Tempel und die Altdre des
Brandopfers wiedererrichten wollten. «Durch die Zerstérung des
Schlachtaltares von Jerusalem», schrieb er in einem Brief aus sei-
nen letzten Lebensmonaten, «ist das Judentum letzten Endes zur
monotheistischen Vergeistigung gezwungen worden, was man
keinem Ghetto-Juden klarmachen kann, der etwa glaubt, dafs der
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Messias erst kommt, wenn es auf den Altiren von Jerusalem wie-
der von verbranntem Fleisch raucht.»*

Man konnte auf die Idee kommen, daf’ Warburg im Symbol der
Schlange eine Figur gefunden hat, mit deren Hilfe ihm eine subtile
Ubung in dialektischem Seitenwechsel gelingt: als aufgeklarter Jude
mull er Moses und die Propheten dafiir preisen, dafl sie einen
welthistorisch einzigartigen Vergeistigungsprozeld ausgelst haben,
fiir den der Preis des Bilderverbots nicht zu hoch war, und als jiidi-
scher Bildwissenschaftler mufb er sich unterm Schlagbaum dieses
selben Verbots hindurchschlangeln. Aber Warburg war ein zu guter
und zu kenntnisreicher Kunsthistoriker, um nicht zu wissen, daf5
es mit der angeblichen Bilderlosigkeit des Judentums nie weit her
gewesen ist.”

Den scheinbaren Widerspruch zwischen dem jiidischen Bilder-
verbot und Warburgs Beruf als Bildwissenschaftler als dessen
Hauptproblem anzusehen, erschiene freilich auch als psycholo-
gische Reduktion. Im Kreuzlinger Vortrag sagt Warburg deutlich
genug, was fir ihn auf dem Spiel steht: die ewigen Fragen der
Theodizee, vor denen «ratloses Menschenleid nach Erldsung sucht».
Wo immer dies der Fall ist, taucht die Schlange auf, da soll sie eine
bildhafte Antwort geben. Die Blitz-Schlange ist sozusagen der &l-
teste Leidableiter der Menschheit. Den Prozeld der Sublimierungs-
geschichte, der sie zum Verschwinden bringen will, begleitet sie
als Symbol ihrer eigenen Verdrangung und als Anzeichen einer
neuen Leidensgeschichte: eines Unbehagens in der Kultur.

Wenn Warburg also von den «zweitausend Jahre(n) linger»
spricht, dann sagt er nicht mehr und nicht weniger als dafs «wir» -
will sagen: wir Juden - diesen Prozeld der Vergeistigung (und des
Leidens daran) schon doppelt so lange Zeit tragen - und deshalb
haben «wir Juden» das langere Leidensgeddchtnis.

Auch insofern erscheint es wenig sinnvoll, den «Fall Warburg»
als Amateurpsychiater zu begutachten. Es nitzt nichts, Warburgs
Krankenblatt als isoliertes Dokument zu studieren. Warburgs
«Krankheit» tragt immer auch Ziige einer «Krankheit als Metapher»,
die weniger der drztlichen als vielmehr der religions- und ideenge-
schichtlichen Anamnese bedarf, will man die Art und Weise begrei-
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fen, in der Warburg sein Judentum in Krankheit konvertiert - und
wie er diese Konversion selbst noch einer historischen Analyse un-
terzieht, die den gesamten Selbsterziehungsprozels der historischen
Menschheit einer pathologischen Betrachtungsweise unterwirft. Es
mag sein, dall Warburg - nach Heine und neben Kafka - den Typus
des «kranken Juden» verkorpert™. Aber er ist dieser «kranke Jude»
weder aufgrund seiner labilen Konstitution noch allein aufgrund
seiner antisemitischen Umwelt. Der kranke Mann Warburg leidet
gemal seiner eigenen Theorie - er leidet unter einer Weltgeschichte,
wie er sie gedeutet hat, er ist der Patient einer Interpretation.

Die vierte und letzte Lesart von Warburgs Diktum, die hier ver-
sucht sein soll, ist philologisch noch bedenklicher als die vorange-
henden, weil sie nicht nur Warburgs Worte heranzieht, sondern
auch den Kommentar, den Gertrud Bing ihrer Uberlieferung hin-
zugefiigt hat, ndmlich die ratselhafte Bemerkung vom amor fati.
Kann eigentlich ein Mensch, wie Nietzsche - und offenbar War-
burg auch - dies meinte, an der gesamten Weltgeschichte leiden¢
Kann er sie auf sich nehmen wie Christus das Kreuz¢ Oder ver-
birgt sich in diesem pathetischen Universalanspruch nur das letz-
te, extremste Stadium des Historismus¢ Eine Frage, auf die es ver-
mutlich keine Antwort gibt. In Einzelfdllen mag die Idee eines
solchen Universalpatiententums zur realen Gewalt geworden
sein; von Ausnahmemenschen wie Nietzsche, Warburg und Max
Weber scheint sie Besitz ergriffen zu haben. Wahrend die spéatere
Moderne eher durch den Typ Mensch charakterisiert wird, der
den «burden of history» (Hayden White) abzuwélzen sucht und
dartiber zum Antihistoristen wird, verkorpern diese Giganten der
frithen, heroischen Moderne gleichsam den sokratischen Gegen-
typ, der die Geschichte auf sich l1adt und ihr Gift in sich einsaugt:
so als kénne von der Krankheit, welche die Geschichte ist, nur
Geschichte wieder heilen. Gewil, sie sind Patienten, diese exem-
plarisch Leidenden, aber sie sind auch ihr eigener Arzt: Dr. Welt-
geschichte hélt Sprechstunde in der Bibliothek. Auch dieser So-
krates schuldet dem Asklepios noch einen Hahn.

Woran also mag Gertrud Bing gedacht haben, als sie mit Blick auf
Warburg, den Patienten der Weltgeschichte, vom amor fati sprach¢
Nietzsche, auf den das Wort zuriickgeht, verband damit, wie er
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im Sommer 1882 an Overbeck schrieb, «eine Art fatalistischer
«Gottergebenheit»». Sechs Jahre spéter, in «Ecce Homo», formulierte
er in deutlich héherem Ton: «.. dass man Nichts anders haben
will, vorwarts nicht, riickwarts nicht, in alle Ewigkeit nicht. Das
Nothwendige nicht bloss ertragen, noch weniger verhehlen - aller
Idealismus ist Verlogenheit vor dem Nothwendigen -, sondern es
lieben ...»*' Indem sie Warburgs Wort mit Nietzsches Haltung asso-
ziiert, bezeichnet Gertrud Bing den Punkt, an dem Warburgs spe-
zielles Pathos in ein allgemeines Ethos tibergeht. «Amor fati» taugt,
wenn man Nietzsches Lehre von der Ewigen Wiederkehr abzieht,
als Leitvokabel einer modernen Stoa, wie sie auch in Warburgs
geldufiger Rede von dem «Problem, das uns kommandiert» hérbar
wird. Sie postuliert eine Haltung des Ertragens, Ausdauerns, Aus-
haltens vor dem Schicksal oder was immer seine innerweltlichen
Agenturen sein mogen.

Auch dieser geschichtsphilosophischen Erntichterung oder Ver-
sachlichung liegt also noch das pateri zugrunde, die Haltung eines
Historikers in einer im Passiv begriffenen Geschichte. Gegeniiber
den Sollens-Imperativen der Veranderung bezeichnet Amor fati die
Ethosformel eines heroischen Passivs, den kategorischen Impera-
tiv des Standhaltens und der Treue zum Problem, unter dessen
Kommando man steht. Wer zweitausend Jahre ldnger Patient der
Weltgeschichte gewesen ist, dem ist solch fatalistische Gotterge-
benheit zur ersten Natur geworden.

Warburg, so darf man zusammenfassen, hat in seinem Bild
vom Patienten der Weltgeschichte etwas Wesentliches tiber die
Art seines theoretischen Denkens und seiner Auffassung von Kul-
turgeschichte preisgegeben. Mir scheint, Georges Didi-Huberman
hat Recht®, wenn er daran erinnert, dal Warburg, anders als
Panofsky, anders auch als Cassirer, nicht nur ein Historiker des
Symbols war, sondern auch ein Diagnostiker des Symptoms - auch
wenn sein Ausflug des Jahres 1892 in die medizinische Fakultat
nur von kurzer Dauer und seine medizinische Metaphorologie so
inkonsistent war wie seine elektrophysikalische oder zirkulations-
theoretische Bilderwelt. Warburg, der sich selbst als Psychopatho-
loge begreift, aber der Historie treu bleibt™, entwickelt nicht eine
historische Semantik, und schon gar keine Semiotik, sondern -
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man zogert mit der Formulierung, weil sie so banal klingt - eine
Somatik, genauer gesagt eine historische Psycho-Somatik. Was diese
Wissenschaft ins Auge fal’t, und was sie in Rede stellt, sind keine
soliden Tatsachen, keine bekréftigten Erfahrungen und keine sinn-
identischen Zeichen. «Ein entschiedenes Apercu», so notiert sich
Warburg eines Tages, «ist wie eine okulierte Krankheit anzusehen:
man wird sie nicht los bis sie durchgekdampft ist.»**

Bleibt zum Schluf} die Frage nach dem Grad an Ernsthaftigkeit,
mit dem Warburg sein Bonmot geprégt hat. Fiir Gertrud Bing be-
stand offenbar kein Zweifel daran, dafs Warburg fatalistisch argu-
mentierte, das Schicksal der Juden insgesamt und sein eigenes
Schicksal als Jude bedenkend, und sicher spricht vieles fiir ihre
Interpretation. Was freilich ihr Bild des diisteren Sehers ausblen-
det, ist Warburg, der kongeniale Verehrer Jean Pauls und Heinrich
Heines, der deutsche Humorist und jiidische Witzereifler. Und
wenn nun der Patient der Weltgeschichte nichts weiter wére als
der eingebildete Kranke des Historismus - Hegel als Hypochonder
und der Historiker als Hysterica¢ Warburgs vogelhaft wendiger
Witz, der seinen Schnabel gern an den tiefsten Lebensritseln
wetzte, mag auch dem Patienten der Bichergruft noch seinen
Spottvers ins Ohr gepfiffen haben.
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JosT PHILIPP KLENNER

Mussolini und der Lowe
Aby Warburg und die Anfinge der politischen Ikonographie

1 Ercole Boratto: Im November 2004 druckte die italienische Zeitung La Domeni-
A spasso col Duce, in: ca di Repubblica Auszige aus den Erinnerungen Ercole Borattos, des
La Domenica di Repubblica . .. . . .

(28), November 2004, Chauffeurs Benito Mussolinis, die kurz zuvor in den Archiven
S.23, 34-37. des CIA wiederentdeckt worden waren'. Die Aufzeichnungen Bo-
(-34: Attilio Bolzoni/ rattos, die dieser 1945 im Auftrag des amerikanischen Geheim-
Tano Gullo: A spasso col K . .

Duce. Vizi e amori nel dienstes verfalt haben soll, schilderten anekdotenhaft seine Erleb-
diario dell’ autista). nisse als Fahrer und Vertrauter des Duce in den Jahren 1922 bis

1943. In den Ausziigen der Zeitschrift waren vor allem Textpassa-
gen gewahlt, die Mussolinis politischen Aufstieg nachzeichneten,
intime Einblicke in sein Liebesleben und seine zahlreichen Affaren
boten sowie von seiner Auto- und Motorradbesessenheit berichte-
ten. Dem Zeitungsartikel war, neben einer Vielzahl kleinerer Ab-
bildungen, ein grofBflachiges Photo als Frontispiz vorangestellt
(Abb. 1). Die 1924 fur die Tagespresse entstandene Photographie
zeigt Mussolini, mit Bowler und Ledermantel bekleidet, in Seiten-
ansicht in einem offenen Cabriolet. Der Blick Mussolinis geht,
mit regloser Miene, in Richtung Kamera, hinter ihm erscheint Er-
cole Boratto, die Hinde am Steuer, den Kopf in Fahrtrichtung hal-
tend. Im Arm halt Mussolini - einem Schoflhund gleich - eine
junge Lowin, an deren Hals sich andeutungsweise ein Halsband
erkennen laft.

Warum die Herausgeber der Repubblica das Bild als Titel wahlten,
wird schnell ersichtlich. Es stellte den Chauffeur Mussolinis nicht
nur bei der Arbeit dar, sondern korrespondierte mit einer kurzen
Erzdhlung, die am Beginn der Ausziige aus Borattos Erinnerungen
stand. Weitschweifend berichtete der Chauffeur von den motori-
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2 Ebd., S.23.

Abbildung 1:
Abbildung aus der
italienischen Zeitung
La Domenica di
Repubblica (2004)

Mussolini und der Lowe

sierten Ausflugsfahrten des Duce auf den Wegen im Park der Villa
Borghese und beantwortete die selbst gestellte Frage, ob Mussoli-
ni ein guter Fahrer gewesen sei, mit einem deutlichen «nein», da
dieser sowohl unaufmerksam gewesen sei als auch mdogliche Ge-
fahren kaum wahrgenommen habe. Aber auch die Ausfliige, bei
denen Mussolini nicht selbst am Steuer sal5, sondern sich fahren
liefs, waren Boratto in der Erinnerung nicht mehr geheuer. Zu jener
Zeit ndmlich habe sich Mussolini den Passanten nicht allein ge-
zeigt, sondern sei stets in Begleitung seiner Léwin dtalia> gefahren,
die er, wie Boratto zu berichten wufSte, vom Eigentlimer eines
Pferdezirkus als Geschenk erhalten habe. So habe sich Boratto ne-
ben seiner eigentlichen Tatigkeit als Chauffeur auch um die «besti-
olina im Arm des Duce» kiimmern miissen. Auf die alltdglichen
Lowenfahrten hitte Mussolini erst dann verzichtet, als die Pranken-
hiebe dtalias> auf den Ledermantel des Duce dieser «Form von Eitel-
keit Mussolinis ein Ende bereiteten»?.

Die dem Bericht vorangestellte Photographie gehorte nicht zu
den Dokumenten Borattos aus den Geheimdienstarchiven. Den-
noch hatten die Gestalter der Repubblica Formularfelder und einen
Stempel des CIA in blauer Farbe iiber das Photo gelegt. Aus dem
Portrdt Mussolinis war aber weder ein Dokument der Niederlage
geworden, wie es die Nachbearbeitung zunichst suggerieren
konnte, noch eine Darstellung, die sich in den Beschreibungen Bo-
rattos erschopfte. Zweifellos hatten die Redakteure der Repubblica
die Photographie vor allem wegen ihrer bildlichen Pragnanz ge-
wahlt. Doch was verrat die Photographie von Mussolini mit seiner
Léwin jenseits der Anekdote Ercole Borattos¢ War sie mehr als
ein zufélliges Fundstiick aus den unzahligen Portrits des faschisti-
schen Herrschers¢

Tatsachlich spielte das Bild, das 1924 weltweit in den Tageszeitun-
gen gedruckt wurde, in der Geschichte der Mussoliniportrits keine
geringe Rolle. Denn es nutzte eine spezifische Starke der Presse-
photographie, die von den faschistischen Propagandastellen gezielt
befordert wurde und von der sich auch in Ercole Borattos spotti-
scher Beschreibung noch ein Nachhall findet. Das Bild stellte
zwar einen fahrenden Souverdn mit einem herkémmlichen Attri-
but der Macht aus. Aber etwas Entscheidendes hatte sich in der
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Zuordnung der Symbole seit dem Aufkommen der Photographie
gedndert. Der Léwe Mussolinis war ndmlich nicht mehr ein Attri-
but klassischer Provenienz, wie es auf Miinzen, Emblemen, Ge-
maélden und Skulpturen zu finden war: Er war lebendig. Dadurch
wirkte das Tier in Mussolinis Armen zwar wie ein Zitat der klassi-
schen Herrschaftsikonographie, die neben dem Lowen als Wappen-
tier, wie in Belgien oder Bayern, seit der Antike auch den Léwen
als Begleiter des Herrschers kannte. Gleichzeitig aber war die Pho-
tographie auch - und dafir sorgte die Léwin als lebendiges Wesen
- ein Bild Mussolinis mit seinem Haustier. Noch etwas hatte sich,
neben der Uneindeutigkeit des Lowen, ebenfalls mit dem Auf
kommen der Pressephotographie gedndert: Das fliichtige Herr-
schaftsportrdt der fiir den Tagesgebrauch bestimmten visuellen
Massenmedien war auf Aktualitdt angewiesen. Das zeigte sich da-
ran, dabb die Photographie kein Einzelgdnger blieb: Von den Lowen-
bildern gab es, wenn auch nicht als Portrat des fahrenden Mussoli-
ni, eine Vielzahl von Variationen. Dabei kristallisierte sich zwar
immer starker der Charakter des Herrscherportréts heraus, zu-
gleich aber war die Abfolge der Lowenbilder Mussolinis auch eine
Bildgeschichte des «echten» Léwen. Denn Mussolinis talia» war
nicht nur lebendig, sie wuchs auch heran: von der «bestiolina im
Arm des Duce» zur ausgewachsenen Lowin.

Die Grundlage sowohl fiir eine dauerhaftere Verbindung der
photographischen Herrschaftsbilder mit den Haustierberichten
als auch fiir die Verbreitung jenseits der Tagespresse hatte die 1926
in Italien und 1928 in deutscher Ubersetzung erschienene Biogra-
phie DUX, verfaft von Mussolinis damaliger Geliebter Margherita
Sarfatti, geliefert®. Auch hier war - wie bei Ercole Boratto - einem
Lowenbild, das neben einigen anderen Photographien publiziert
wurde, eine Erzdhlung zur Seite gestellt, diesmal jedoch von ginz-
lich anderer Farbgebung. «Allzugern», hiel> es dort, spielte Musso-
lini mit «der stolzen rotblonden Léwin, die ihm einst als kleines
Léwenbaby geschenkt wurde. Er taufte sie damals auf den Namen
dtalia> und hielt sie, solange sie noch klein war, in einem Kém-
merchen neben seinem Arbeitszimmer»*. Soweit blieb der Bericht
Sarfattis bei der seit 1924 bekannten Legende. Aber in den zwei
Jahren, die seit dem Erscheinen der Photographie Mussolinis mit
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Abbildung 2:
Bildtafel aus Margherita
Sarfattis «DUX» (1926)

Abbildung 3:

Bildtafel aus der deutschen
Ausgabe von Margherita
Sarfattis «DUX» (1928)

Abbildung 4 (5.88/89):
Bildtafel aus Hans Diebow,
Kurt Goeltzer: Mussolini.
Eine Biographie in

110 Bildern (1931)
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der kleinen Léwin im Auto vergangen waren, hatte sich nicht nur
ihre GrofSe, sondern auch ihre Bedeutung gewandelt. Nun taugte
sie auch jenseits der Photographie als Zeichen der Macht. «Spater»,
fuhr Margherita Sarfatti fort, «brachte er sie im Zoologischen Gar-
ten in Rom unter. Und sooft er sie dort besucht und sie mit zart-
licher einschmeichelnder Stimme ruft: Jtalia, Italia bellal> springt
sie ihrem Herrn mit nérrischer Freude entgegen. Der Direktor des
Zoologischen Gartens warnte aus Furcht vor der Verantwortung
ihn einstmals, in den Kéfig zu gehen, weil die Léwin jetzt schon
herangewachsen sei und die anderen vier im selben Kéfig unterge-
brachten Lowen ihm fremd wéren. Aber er lielb keine Furcht gel-
ten und spielte auch weiterhin, gliicklich wie ein Kind, mit dieser
Katzenschonheit, in die er verliebt war, weil sie in jeder Linie ih-
res Korpers Macht und behende Kraft zeigte.»

Dem Text war, entsprechend der Schilderung, eine Photographie
Mussolinis mit seiner Léwin im Zoologischen Garten beigegeben
(Abb. 2). Diesmal war Mussolini in halb sitzender, gebeugter Hal-
tung zu sehen, wie er seiner Léwin, die auf einer Holzkiste liegt,
zartlich die rechte Hand vor die Schnauze hilt und seinen Kopf
soweit geneigt hat, dalb seine Nasenspitze die groflen Ohren der
Léwin zu berithren scheint; die sockelartige Kiste verstarkt zu-
dem den skulpturhaften Eindruck des mit dtalias verbundenen
Mussolini.
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In der deutschen Ausgabe, die zwei Jahre spater als die italieni-
sche Originalausgabe erschien, folgte ein weiterer Abzug (Abb. 3).
Der nun fast ausgewachsenen, liegenden Lowin reicht der Duce
wie zum GrulS die behandschuhten Hande und umfafit die linke
Pfote, die er vom Boden hebt. Noch immer haben die Bilder, nicht
zuletzt durch Haltung und Gestik Mussolinis, einen spielerischen
Charakter. Allerdings hat sich bei dem Bild der deutschen Ausgabe
der Biographie etwas Grundlegendes gedndert. Der Photograph,
der die fritheren Aufnahmen noch im Innenraum des Geheges
gemacht hat, so daf$ man die Einzdunung nur im Hintergrund er-
kennen konnte, bleibt draufben. Von nun an waren auf den Lowen-
bildern Mussolinis stets im Vordergrund die Gitterstdbe zu sehen,
die Mussolini und seine Lowin dtalia> von der Aufbenwelt trennten,
als ob man in den Gefahren- und Machtbereich nicht der Lowen,
sondern des faschistischen Herrschers selbst blicken kénnte.

Die groftmogliche Verdichtung dieser Entwicklung stellte je-
doch eine weitere Photographie aus dem Jahr 1927 dar, die sich
auch in Deutschland groler Beliebtheit erfreute und 1931 in der
aufwendig gestalteten, von Hans Diebow und Kurt Goeltzer her-
ausgegebenen Bilderfibel Mussolini. Eine Biographie in 110 Bildern an
zentraler Stelle publiziert wurde (Abb. 4)°. Auch hier ist die Photo-
graphie durch die Gitterstdbe aufgenommen, der hockende Musso-
lini legt seiner Léwin seine behandschuhte Rechte auf den Nak-
ken. Zwar weist die Haltung Mussolinis Distanz zu dem grimmig
blickenden, ausgestreckt liegenden Tier aus, doch ist die Geste ein-
deutig. Das Gesicht des Duce ist - wie schon auf der Abbildung
im Auto - zur Kamera gerichtet und verstarkt damit den impera-
torischen Eindruck des Bildes. Zudem ist der Blick durch die Um-
zdunung so gewahlt, dald nicht nur das Bein Mussolinis, auf dem
seine linke Hand ruht, von zwei Stiben stabilisierend gerahmt
wird, sondern neben den beiden Augen der Léwin auch ein Auge
des Duce verdeckt wird. Dadurch wird das sichtbare rechte Auge
Mussolinis, das direkt zur Kamera blickt, umso deutlicher hervor-
gehoben, als die Lowin dtalia> auch bildlich bezwungen wirkt.
Hier ist nichts Spielerisches mehr erkennbar, und durch die stren-
ge formale Komposition hatte sich das Portrat den nichtphotogra-
phischen Herrschaftsbildern aufs duferste gendhert. Als Bilder-

88




Mussolini und der Lowe

lauterung hatten Hans Diebow und Kurt Goeltzer unter dem Titel
dtalias> Freund eine Passage aus Margherita Sarfattis Biographie ge-
wahlt: «Mussolini mit einer Léwin, die er als Ministerprasident
zum Geschenk erhielt und dann auf den Namen dtalia> taufte.
Als Lowenbaby war sie neben seinem Arbeitszimmer unterge-
bracht. Jetzt befindet sie sich im Zoo zu Rom, wo der Duce das
erwachsene Tier hin und wieder besucht. Er scheut sich trotz allen
Warnungen der Wirter nicht, den Kéfig zu betreten, den sie mit
noch anderen Lowen teilt.»”

Dafiir aber, dal5 die Photographien keine Anekdote der popu-
laren Mussolinirezeption blieben, hatte genau achtzig Jahre vor
dem Erscheinen der Erinnerungen Ercole Borattos bereits ein an-
derer gesorgt: der Kunsthistoriker und Kulturwissenschaftler Aby
Warburg. Ein Jahr nachdem Aby Warburg den Arzten in Ludwig
Binswangers Heilanstalt «Bellevue», in der er sich seit einem Ner-
venzusammenbruch aufhielt, mit seinem berthmt gewordenen
Vortrag iiber das Schlangenritual unter Beweis gestellt hatte, dafy
er wieder zu wissenschaftlicher Arbeit fahig war®, notierte War-
burg in einem Brief an seine Frau eine Beobachtung, die er bei der
taglichen Lektiire des Hamburger Fremdenblatts gemacht hatte:
«Im Frbl ist Mussolini abgebildet wie er im Auto mit einem jungen
Lowen [im Arm)] fahrt.» (Abb. 5) «Dahinter», fuhr er fort, «steckt
etwas eminent [mimisch] heidnisches: das gebédndigte Monstrum
(in [gezdhmter] Miniaturausgabe) als Erweiterung und Erhchung
der Personlichkeit; ein imperatorischer Triumph.»” Dafs der Lowe
zu den allgegenwértigen Insignien politischer Herrschaft gehorte,
war damit nicht gemeint. Ebensowenig, dal} sich Mussolini als
fahrender Souverdn présentierte, der sich zeitgeistgemafls in Pose
warf. Warburg belie5 es nicht bei der Frage nach den oberflich-
lichen Effekten der politischen Propaganda, sondern suchte die
Bildpragungen des Photos zu entschliisseln. Nichts anderes war
mit dem «Mimisch-Heidnischen» gemeint als die Psychomotorik
der politischen Formgebung, die Energetik des Machtzeichens.
«Dahinter steckt aber mehr», fuhr Warburg fort und berief sich auf
einen weiteren Zeitungsausschnitt, den er bereits im Herbst 1923
notiert hatte. In einer Rezension der Mussolini-Biographie Fritz
Schotthofers hatte er ein Zitat aus Mussolinis Erinnerungen aus
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seiner sozialistischen Zeit gefunden, in dem es hiel3, er sei am
29. Juli 1883 in Varano del Costa geboren, «an einem Sonntag, um
2 Uhr Nachmittags ... Die Sonne war seit 8 Tagen in die Konstella-
tion des Lowen eingetreten»'’. Erst die astrologische Notiz Musso-
linis brachte Warburg auf die Idee, die Photographie nicht als typi-
sierte Darstellung von moderner, mit einem Motiv traditioneller
Souveranitat ausstaffierter, technisierter Macht zu lesen, sondern
als Nachleben einer antiken Herrschaftsformel, genauer: des Son-
nengottes Sol, der mit seinem Wagen den Himmel ersteigt. Auf
der Zeitungsphotographie des Hamburger Fremdenblattes erkann-
te Warburg, indem er das Bild mit der astrologischen Notiz Musso-
linis kurzschlof5, einen Nachhall dieser Idee: «M. ist im Lowen
geboren, wie er selbst sagt (29 Juli 83, wenn ich nicht irre) als die
Sonne 8 Tage im Lowen stand, dh. das konigliche Gestirn im konig-
lichen Tierkreiszeichen - Sol invictus - die unbezwungene Sonne,
die im Kaiserkult alles beherrscht [,] heute Mussolini als Bringer
kosmischer Bedeutung und Sendung. Nachleben der Antikel»"
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Wie die Miinzbilder der romischen Antike, die Sol nicht allein als
Begleiter des Souverdns zeigten, sondern ihm auch die Gesichts-
zlige des Kaisers verliehen'?, gestattete sich der Duce in den Augen
Warburgs die imitatio deorum. Auch Mussolini meinte, vermutete
Warburg, nicht allein die Wiederaufrufung des rémischen Herr-
schaftsgedankens. Nicht um die Bezugnahme auf die Darstellun-
gen der Antike ging es, sondern um die tatsdchliche Sonnenge-
birtigkeit. Der Sol invictus der zwanziger Jahre aber ist auf den
Pferdestreitwagen nicht mehr angewiesen: Er ist motorisiert.

In der Untersuchung des Mussolinibildes schlossen sich jene
Fragen zusammen, die Warburg stets zu stellen wulte: nach der
Intention des Bildes, nach seinen ikonographischen Geschwistern,
nach seiner heidnisch-antiken Herkunft. Das Sujet dieser Befra-
gung war allerdings nicht nur fiir Warburg radikal neu. Warburgs
Brief aus der Nervenheilanstalt «Bellevue» kann als ein Griindungs-
dokument der politischen Herrschaftsikonographie gelten.”® Der
fliichtig hingeworfene Gedankenstrom des Briefes versuchte der
Zeitungsphotographie, dem vortbergehenden Bild zur kurzen
Lekttre, ein Maximum an Bedeutung abzuringen. Zugleich hatte
Warburg die Interpretation der Mussolini-Photographie mit einem
seiner dltesten Themen riickgekoppelt: der Astrologie. Mit seiner
Arbeit Uber Heidnisch-antike Weissagung in Wort und Bild zu Luthers
Zeiten hatte er wenige Jahre zuvor die erste bildwissenschaftliche
Studie zu Bild- und Textmedien als Mittel der Massenagitation
und Propaganda vorgelegt." Anders als noch wiahrend des Ersten
Weltkrieges ging es Warburg in seinem Brief aus der Kreuzlinger
Nervenheilanstalt nun aber nicht mehr um den historischen Blick-
winkel auf die Gegenwart, sondern um die Analyse der moder-
nen «Schlagbilder»®. Freilich: von einer wissenschaftlichen Ausar-
beitung ist hier nichts in Sicht. Am 13. Februar 1924, als Warburg
seine Uberlegungen seiner Frau vorlegte, schlof er lakonisch: «Aber
was zerbreche ich mir tiber die Macht der LéwenMenschen den
Kopf, wenn ich selbst ein gezdhmter [ | hund der Hyéne Lydia
bin.»'® Aber als sich der Fortgang des Briefes schon langst in per-
sonlichen Bemerkungen verlief, schob Warburg noch einen Satz
zwischen die Zeilen. Fiir Mussolini sei der Satz «Die Sonne bringt
es an den Tag»'” gedacht.
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Als gelaufige Floskel war dies nicht gemeint. Mussolinis historisch
aufgeladene Symbole sollten durch die Feinanalyse ihrer eigenen
Geschichte geschlagen werden. Durch den Nachtrag zeichnete
sich eine der pragnantesten Vorstellungen der Arbeit Warburgs ab:
die Unmoglichkeit einer dauerhaften Stabilisierung des Symbols,
die permanente Transformation der Bildinhalte. Auch die Wieder-
aufrufung einer romischen Formel war fiir Warburg nicht jenseits
der Gedéachtnisspuren der Bildzeichen denkbar. So hatte die Ge-
schichte der Darstellung der Sonnengétter gezeigt, dalb sie nicht an
weltliche oder himmlische Machtreprasentation gebunden war.
Aus der Phrase aus Cornutus’ Natura Deorum - «die Sonne bringt
es an den Tag» - war im 18. Jahrhundert eine Allegorie der Wahr-
heit geworden. Der Bilder-Denker Warburg dachte wohl an Giam-
battista Tiepolos Fresko in der Villa Trento-Valmarana in Vicenza,
das eine personifizierte Wahrheit mit dem Attribut Apolls zeigte:
der Sonnenscheibe. Seit zwei Jahrhunderten war die Sonnensym-
bolik des véog"HAiog darin begriffen, eine Metapher der Aufkla-
rung zu werden.

Drei Jahre spater, im August 1927, kam Warburg in einem Vor-
trag Uber Briefmarken noch einmal auf die Photographien Musso-
linis zu sprechen. Der Briefmarkenvortrag behandelte grundlegende
Probleme der Darstellungen auf Briefmarken und die Entwicklung
einer eigenstdndigen Symbolsprache der Weimarer Republik, die
in einen Entwurf Aby Warburgs miindeten.”® Um die gelungene
Darstellung von politischen Symbolen zu demonstrieren, hatte
Warburg im historischen Teil seines Vortrags einen polaren Gegen-
satz in der Herrschaftsdarstellung auf Briefmarkenbildern illu-
striert. Im Zentrum der Uberlegungen standen zwei Markenbilder,
die auf antike Vorbilder rekurrierten: eine Briefmarke der Insel
Barbados, die den Konig von England auf einem von Seeungeheu-
ern gezogenen Neptunsgespann zeigte, und die Darstellung des
Liktorenbtindels auf den Marken des italienischen Faschismus."”
Warburgs Beispiele waren sorgsam gewahlt. Nicht um zwei Belege
des Nachlebens der Antike ging es dem Kulturhistoriker, sondern
um die gegenséatzlichen Strategien, die sich hinter dem Wiederauf-
ruf der Zeichen verbargen. Keineswegs, so Warburg, gab der Kénig
von England auf den Marken der Insel Barbados vor, der Gott

92

18

19

20

Vgl. Ulrich Raulff: Der

aufhaltsame Auftsieg einer
Idee. Warburg und die

Vernunft der Republik, in:
ders.: Wilde Energien. Vier
Versuche zu Aby Warburg,
Gottingen 2003, S.72-116.

Aby Warburg: Briefmarken-
vortrag, WIA, III, g99.1.1.1
«Die Funktion der Briefmar-
kenbilder».

Erwin Panofsky: Das Leben
und die Kunst Albrecht Diirers
(4. erweiterte Auflage),
Minchen 1977, S. 105.



Abbildung 6a:
Bildmaterial des Brief-
markenvortrags aus «Der
Bilderatlas Mnemosyne»
(«vorletzte Fassung»,
Tafel 77)

Abbildung 6b:
Albrecht Diirer: Sol
iustitiae. Kupferstich,
um 1500

Mussolini und der Lowe

Neptun zu sein; er schrieb sich metaphorisch dessen Macht zu.
Anders das Rutenbiindel mit dem Beil auf den Marken der Faschi-
sten: Nicht metaphorisch sei das Gewaltsymbol gedacht, sondern
als Furcht erweckendes Zeichen politischer Souverdnitét - eine
reale Bedrohung.

Noch einmal handelte Warburgs Vortrag im August 1927 von
den Mussolinibildern, auf die er zuerst in Kreuzlingen gestofSen
war. Dieses Mal ging es Warburg jedoch nicht mehr allein um das
heidnische Bild des Sol invictus, das hinter der Photographie durch-
schien, sondern um die Transformation dieser Herrschaftsformel
auf dem Weg durch die européische Geschichte. Auch diesmal
kehrten die astrologischen Erinnerungen Mussolinis wieder. Aber
jetzt schlug Warburg einen groflen Bogen von den Solartheolo-
gien der Antike mit ihren Apollobildnissen und dem astrologisch-
orientalisierten Sol invictus iiber die Solarisierung Christi im Mittel-
alter bis zur Konigsheliolatrie der absolutistischen «Sonnenkénige»
(Abb. 6a). Damit trug er nach, was er in seinem Brief aus Kreuzlin-
gen ausgespart hatte, den Transport der Herrschaftsformel durch
das christliche Mittelalter. Das prignanteste Zeichen der Uber-
tragung der apollinischen Bilder in die christliche Ikonographie
machte Aby Warburg dabei in den Christusdarstellungen selbst
aus. In seine Bilderreihe stellte er Albrecht Dirers Stich des Sof
iustitiae, der «Sonne der Gerechtigkeit», der eine Christusfigur mit
den Attributen der Gerechtigkeit - Waage und Schwert - zeigt
(Abb. 6b). Aber der Kopf des Sol iustitiae ist von einer apollinischen
Strahlenkrone umgeben, das Gesicht bricht um die Augenpartie
in Flammen aus, und seine Ziige zeigen, wie Erwin Panofsky spa-
ter formulierte, «einen wild gewaltigen, doch kummervollen Aus-
druck, seltsam verwandt dem seines phantastischen Reittiers»*.
Das «Reittier» des Sol iustitiae namlich ist ein Lowe, wie er auf den
orientalischen Sonnenbildern und auf den Kapitellen des venezia-
nischen Dogenpalastes zu finden war.

Auf Diirers Stich kehrte die antike Astrologie in der Brechung
der christlichen Darstellung wieder, es war die eindriicklichste
Verformung des in einen Sol iustitiae einschiellenden Sol invictus,
der die astrologischen Naturmdichte in die richtende Macht Chri-
sti tibertrug. Diirers Belegstelle dieser Vorstellung war denn auch
ein theologisches Handbuch, Petrus Berchorius’ 1489 gedrucktes
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Repertorium morale, in dem es hief: «Die Sonne der Gerechtigkeit
wird in Flammen stehend erscheinen, wenn er die Menschheit
richten wird am Tage des Gerichts, und er wird ganz glihend sein
und schrecklich. Denn, wie die Sonne zur Sommerszeit, wenn sie
im Lowen steht, Kraut und Blumen verbrennt, so wird Christus
erscheinen als ein grimmiger und I6wengleicher Mann in der Hitze
des Gerichts.»?! In Warburgs Notizen zum Briefmarken-Vortrag
ist dieser Nachvollzug der Figur voll entwickelt: «Finiguerra - Sol-
kinder / Die Planetenkinder / Die Kindschaft / Sol iustitiae / Bercho-
rius / Sarfatti / Mussolini / Italien Marken / Mussolini u.d. Lowe /
Tiara und Beil»*.

Die Moglichkeit der Transformation einer antiken Bildformel in
die christliche Ikonologie zeigte fiir Warburg aber ebenso an, dafy
die imitatio imperatorum der Christusbilder des Mittelalters auch
in der Umkehrung, der Rickiibersetzung in die politischen Herr-
schaftszeichen, nicht mit den absoluten Monarchen, dem inner-
weltlichen Fiktionsapparat der «Sonnenkoénige», erledigt war. Auch
in den visuellen Massenmedien seiner Tage, das hatte ihm die
Photographie Mussolinis - im Auto den Lowen haltend - gezeigt,
wurde mit Motiven und Rezepten gearbeitet, die eine Riickkehr
der astrologischen Herrschaftsmythologie verkiindeten. Eine ent-
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Abbildung 7:

Aby Warburg: Bildtafel
«Mussolini» aus dem
Briefmarkenvortrag

Abbildung 8:
Aby Warburg: Brief-
markentafel «Italien»

Mussolini und der Lowe

scheidende Zuordnung hatte sich in Warburgs Briefmarkenvor-
trag aber gedndert. War die Photographie Mussolinis von 1924 der
eine Pol, den seine Uberlegungen umbkreisten, so lenkte er mit der
Einbeziehung des Diirer-Stichs die Aufmerksamkeit noch auf einen
anderen, ihm wichtigen Punkt.

Auf einer der wenigen erhaltenen Bildtafeln (Abb. 7), die der Kul-
turwissenschaftler in seinem Briefmarken-Vortrag verwandte, ist
zundchst eine photographische Reproduktion eines den Heiligen
Franziskus zeigenden Freskos von Giotto zu sehen.” Sie korre-
spondierte mit einer italienischen Franziskus-Marke, die Warburg
im Laufe seines Vortrags gezeigt hatte (Abb. 8). Daneben erscheint
nicht, wie es die Abfolge der Briefmarkentafeln vermuten lielSe,
das faschistische Rutenbiindel, sondern eine weitere Photographie
Mussolinis. Sie zeigt ihn wiederum mit seiner Léwin, doch dies-
mal ist sie ausgewachsen, Mussolini legt ihr in hockender Hal-
tung die rechte Hand auf den Riicken. Es ist dasjenige Bild, das
vier Jahre spédter in Hans Diebows und Kurt Goeltzers Mussolini.
Eine Biographie in 110 Bildern erscheinen sollte. Obwohl Warburg
die italienische Bildunterschrift «Mussolini con sua leonessa» bei-
behielt, steht die Deutung aufler Frage. Nichts anderes als die
Riicktibertragung des Sol iustitiae in den Raum des Politischen sollte

95



Denkbild

hier gezeigt werden. Von den Mussolini-Photographien fiithrte fiir
den Bildhistoriker Warburg somit nicht nur ein direkter Weg zu
den antiken Herrschaftsbildern, sondern ebenso zur Verwandlung
der Christusdarstellungen in die imitatio deorum. Indem er anhand
weniger Pressephotographien die Wege der antiken Bildformel be-
schrieb, legte Warburg die Bedeutungsfiille frei, die sich in den mo-
dernen - den nichtkiinstlerischen und technisch reproduzierten -
Herrschaftsbildern der Massenmedien versteckte. «Nachleben der
Antikel» hatte es in Warburgs Brief aus Kreuzlingen geheiflen.

Aber es blieb nicht bei den historischen Genealogien. Warburg,
dem das Nachleben des Léwen in der Herrschaftsikonographie
ebenso bemitleidenswert wie unheimlich erschien - «des Léwen
Schicksal ist beklagenswert» heildt es an einer Stelle der Vortrags-
notizen -, glaubte, daf’ die tiberschiefSende Energetik der Zeichen
bildwissenschaftlich zu entgiften sei. Anders aber als in seinem
Brief aus Kreuzlingen wahlte er diesmal nicht den Weg des Histo-
rikers. Nicht durch die Wahrheitsmetaphorik der Apollobildnisse
des 18. Jahrhunderts wollte er die Wirkung der Mussolinibilder
zerstoren, sondern durch jene neuen ephemeren Bildwelten, die
auch die Wiederkehr des Sonnenkaisers mit sich gebracht hatten.
Mussolinis Inszenierungen wurden Bilder aus der Werbung ge-
geniibergestellt, die das Heil des Léwen retten sollten. So zeigte
Warburg nicht nur «Léwenmenschen» des Zirkus Krone, sondern
notierte stffisant, dall auch der von der Herrschaftssymbolik
vollig befreite Léwe in den Magazinen zu finden sei: «Der erlOste
Lowe / Biersaufende Reklame Mitropa»**.

Was aber machte Mussolinis Lowin fiir Warburg so faszinie-
rend wie bedrohlich?¢ Neben der Bedeutungsfiille, die sich auch
an den photographischen Herrschaftsbildern freilegen lief3, ist dies,
so scheint es, vor allem die symbolische Ambivalenz, die die Lowin
dtalia> fur Warburg besall. Wiahrend der Vorarbeiten zu seinem
Briefmarkenvortrag hatte Warburg in einem Brief an Fritz Saxl
vermerkt: «Das Thema wiirde (nur fiir Sie und Bing) etwa lauten:
Die Funktion der nachlebenden Antike bei der Auspragung ener-
getischer Symbolik.. - Der Endpunkt der Bilderreise wird Ihnen
ohne weiteres klar sein, wenn ich Ihnen sage, dass zum Schluss
einander gegeniiberstehen sollen als Typen der Wiedergeburt der
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Sarfatti: Mussolini, S.8.

Mussolini und der Lowe

Antike durch Indienststellung in die politische Praktik, die Brief-
marke von Barbados (mythisch, griechisch, metaphorisch) und
die italienische Fascistenmarke (heroisch, historisch, rémisch, tro-
pisch).»?*® Dem Léwen Mussolinis ging aber trotz seiner «Indienst-
stellung in die politische Praktik» selbst das Tropische des Likto-
renbiindels ab: Er lebte tatsdchlich. Damit zeigte die Darstellung
der Léwin dtalia> auf den Photographien Mussolinis fiir Warburg
die extremste Uberspannung der emotiven Wirkung an, die er an
den Zeichen des Faschismus ausmachte: das Geftihl der Angst und
des Schreckens auslosen zu kénnen.

Hier konnte eine ikonographisch gestiitzte Ideengeschichte des
«Léwenmenschen» Mussolini enden. Es bliebe eine Erzdhlung von
der vergessenen Herkunft der politischen Ikonographie, die ldngst
auf anderen Fihrten Warburgs und mit anderen methodischen
Zugriffen zum Gemeingut der neueren Kunstgeschichte geworden
ist.”® Aber seine Beobachtungen verraten auch etwas iiber den poli-
tischen Warburg. Oder genauer: tiber das prekdre Verhéltnis zwi-
schen kunsthistorischer Arbeit und subversiver Bildpraxis. So hatte
Warburg im Briefmarkenvortrag ausdriicklich und fast trophden-
haft auf die Mussolinibiographie Margherita Sarfattis hingewiesen,
in der nicht nur ein Loéwenbild abgedruckt wurde, sondern auch
die zugehorige Anekdote geliefert wurde, die die weitere Verbrei-
tung der Bilder fortan strukturieren sollte. Aber die Biographie
Sarfattis fiigte, jenseits der Geschichte dtalias), auch jenes Element
hinzu, das Warburg zwei Jahre zuvor - bei der Zeitungslektiire im
Haus «Bellevue» - mit dem Bild Mussolinis im Auto kurzgeschlos-
sen hatte. Auch jene Biographie begann mit der Sonnengebiirtig-
keit Mussolinis. Zwar variierte die Verfasserin zunéchst die Bemer-
kung Mussolinis, indem sie darauf hinwies, dalb «der Volksglaube,
dem auch Goethe zugetan war, behauptet, dals Sonntagskindern
ein sonniges Schicksal zuteil werde», doch nur um Mussolini
selbst zu Wort kommen zu lassen: «dch wurde, so schreibt er, «an
einem Sonntage um zwei Uhr nachmittags geboren. Man feierte
das Fest des Patrons der Pfarrkirche della Camminate, deren alter
baufilliger Turm feierlich und erhaben die ganze Ebene von Forli
beherrscht. Die Sonne war seit acht Tagen in das Zeichen des Lo-
wen eingetreten.»” Unter diesem Zeichen stand bei Margherita
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Sarfatti die Geschichte vom Aufstieg Mussolinis. Der Zielpunkt
ihrer Biographie aber lag nicht in der politischen Erfiillung dieser
Berufung zur Herrschaft, sondern in der tatsdchlichen Lowen-
werdung Mussolinis. Auf der letzten Seite ihres Buches benannte
Margherita Sarfatti zusammenfassend die ihrer Ansicht nach her-
ausragenden Charakterziige von Mussolinis Personlichkeit - Ehr-
geiz, Grofe, Verachtung - und lielS Mussolini von seiner mythi-
schen Verwandlung sprechen: «Jal> sagte der Fiihrer, und seine
Augen leuchteten von einem inneren Feuer, das kaum von dem Wil-
len gebéndigt war. Ja! Ich bin von dieser Sucht besessen. Sie brennt,
sie zermiirbt und verzehrt mich innerlich wie ein korperlicher
Schmerz: Einritzen, mit meinem Willen, einritzen will ich ein
Zeichen in die Zeit, wie ein Lowe mit seiner Pranke: Sol> Und seine
Hénde erhoben sich in einer raschen zupackenden Bewegung.»*

Aby Warburg wird dies kaum entgangen sein. Es mufte ihn vor
ein bislang unbekanntes Problem stellen: Wenn die moderne itali-
enische Bildpropaganda, kunsthistorisch geschult, gezielt mit der
historischen Genealogie ihrer Bilder argumentierte, so konnte es
bei einer herkdmmlichen ikonographischen Deutung nicht bleiben.
Mit der Begriindung der Politischen Ikonographie muf(te Warburg
sie gleichsam verschérfen wie tiberbieten. Seine Stérke zeigte sich
dabei weniger in der Entschliisselung der antik-astrologischen
Herkunft der Bilder Mussolinis mit seiner Lowin dtalias, die Mar-
gherita Sarfatti zwei Jahre spater offenlegen sollte, als in seinem
unnachgiebigen Beharren auf der Unmdoglichkeit der bildpropa-
gandistischen Stabilisierung von Bildinhalten oder, positiv gewen-
det: auf ihrer Energetik. Neben die kunsthistorische Arbeit, die
den verkiirzten Herleitungen und Anrufungen der italienischen
Propaganda die Feinanalyse ihrer Zeichen entgegenstellte, war im
Briefmarkenvortrag eine offensive Arbeit am Bild getreten: Sie
setzte auf Konfrontation.
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HaNs-GEoORG GADAMER

Schonheit

Begriffsgeschichtliche Untersuchungen waren fiir Hans-Georg Gadamer,
den Philosophen der Hermeneutik, kein antiquarisches Geschift, sondern
eine ausgezeichnete Form hermeneutisch reflektierter Traditionsaneignung.
Dies gilt auch fiir den kleinen, wohl in den 1970er Jahren entstandenen
Text diber «Schénheits, den wir nachfolgend mit freundlicher Erlaubnis der
Etben aus Gadamers im Deutschen Literaturarchiv Marbach verwahrten
Nachlaf veriffentlichen. Thema und Herausforderung seiner Uberlegungen
ist der Geltungsverlust, der dem Begriff der Schonheit im 19. und 20. Jahr-
hundert geschmacksgeschichtlich und kunsttheoretisch widerfuhr. Gadamer
geht den dsthetischen und aufSerdsthetischen Griinden dieses Geltungsver-
lustes nach, um gleichwohl am Ende darauf zu bestehen, dafs Schonheit ein
unverzichtbarer Wertbegriff geblieben ist und bleiben wird - nicht nur in
aestheticis. Odo Marquard, dessen friihe Beitrige zu einer Theorie der nicht
mehr schonen Kiinste in Gadamers Text anspielungsweise préisent sind, hat
ihn fiir uns mit einem Kommentar versehen.

Um Schonheit ist seit langem, wenn damit ein Urteil tiber Kunst
gesprochen sein soll, der Verdacht klassizistischer Bldsse. So haben
schon die Romantiker dem Schénen das Charakteristische entgegen-
gestellt, und der Hegelianer Rosenkranz hat sogar eine «Asthetik
des Hallichen» gewagt. Unter dhnlichen Vorzeichen stand die
durch den Naturalismus entfesselte Revolution. Man denke nur
an Zola oder Gerhart Hauptmann. Und vollends in unserem Jahr-
hundert der Zertrimmerung alter Formen ist das Ideal der Schon-
heit in Milkredit gekommen. Kunststrémungen wie der Kubismus
oder der Expressionismus schlagen den gehegten Schau-Erwartun-
gen geradezu ins Gesicht und die Asthetiker sprechen mit Stolz
von den «nicht mehr schénen» Kiinsten.
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Ein solcher Begriffsverfall erzahlt eine Geschichte. Es ist die Bil-
dungsgeschichte des Biirgertums der letzten zwei Jahrhunderte,
wie sie im Gesellschaftsleben sich abgespielt hat. Das «klassische
Weimar» blieb, allen realistischen Tendenzen des 19. Jahrhunderts
zum Trotz, ein gesellschaftlicher Faktor. - Waren schon Goethe
und Schiller an diesem ungewohnlichen kleinen Fiirstenhof durch
ihre schopferischen Leistungen zu Ansehen und sogar zur Adelung
gelangt, so folgte das deutsche Biirgertum in seinem Streben nach
gesellschaftlicher Anerkennung dem Vorbild unserer Klassiker.

Schiller zuerst, und spéter Goethe, wurden als Nationaldichter
verehrt und ihre <hellenische Wendung» verschmolz auf eigene
Weise mit der nationalstaatlichen Integration Deutschlands und
insbesondere des neuen deutschen Reichs Bismarckscher Pragung.
So ging neben der eigentlichen Entwicklung des sozialen und politi-
schen Lebens im Zeitalter des liberalen Fortschritts, der Entfaltung
der Industrie und der GroBmachtpolitik ein Bildungsgeschehen
einher, das durch einen rlickwartsgewandten, blassen Klassizismus
gekennzeichnet war. Wilhelms II. Verhinderung der Verleihung
des Schillerpreises an Gerhart Hauptmann oder der Pseudo-Klassi-
zismus der Kulturpolitik und Baupolitik des Dritten Reiches sind
dafiir sprechende Zeugen. So ist es ein inhaltliches Moment, das
sich an den Schonheitsbegriff geheftet hat, das den progressiven
Tendenzen der wirklich schopferischen Kiinstler zur Herausforde-
rung wurde und den Verfall des Schonheitsbegriffs herbeiftihrte.
Er ist ein Opfer des Bildungsbtirgertums.

Allein in unserem Zeitalter des Ausgleichs der Klassen und Stdnde,
der durch den zivilisatorischen Aufschwung nach dem Zweiten
Weltkriege herbeigefiihrt wurde, dndern sich die Bedingungen.
Man spiirt es in vielem: die klare Rationalitit unserer Zweckbau-
ten, die sich um uns emportiirmen, weckt in uns eine neue Emp-
fanglichkeit fiir den Dekor. Der lange beschimpfte Jugendstil> wird
wieder entdeckt. Die Experimente moderner Architekten suchen
die Leichtigkeit der Grazie.

In der bildenden Kunst bahnt sich Ahnliches an. Sogar Land-
schaftsbilder kehren zurtick, und vom Hintergrund aller sozial-
und kulturkritischen Tendenzen unseres Schrifttums - man wagt
freilich noch nicht oder nicht mehr zu sagen: unseres schinen
Schrifttums - drédngt etwas nach vorn, das man Verlangen nach
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Schénheit

Schonheit in einem neuen, oder besser in ihrem &ltesten Sinne
nennen koénnte. Denn Schonheit ist weit mehr als ein Stilideal -
es ist eine Auszeichnung fiir solches, in dem sich alle wiederer-
kennen und das alle fraglos und willig bewundern. Das sind nicht
nur edle Schopfungen der Kunst oder romantische Sehnsuchts-
bilder unberiihrter Natur - aber es sind Erfahrungen der Steigerung
des eigenen Lebensgefiihls in der Begegnung - zweckfrei, begriff-
los, leicht. «<Denn das Schone ist nichts als des Schrecklichen
Anfang, den wir noch grade ertragen.» - So hiels es einst, und es
ist auch am Ende wahr. Aber unser an seinen Biirden schwer tra-
gendes Geschlecht, das sich in eine immer fremder werdende
Welt ausgesetzt findet, sieht das eigentlich Uberwiltigende des
Schénen in der Selbstverstdndlichkeit, mit der es sich darbietet.

Das aber ist der &lteste Sinn des Schénen, der neuen Reiz ge-
winnt.

«Schony, im Griechischen kalos, greift weit tiber das hinaus, was
den Sinnen gefillt. Es ist ebenso ein Ausdruck fiir das, was in einer
Gesellschaft anerkannt ist und in aller Geltung steht. Wie immer,
profiliert sich der positive Wertbegriff des Schonen am schérfsten
durch seinen Gegenbegriff, das HaBliche, dessen Anblick man
meidet, dessen Existenz man verwirft. Eine hdfiliche Tat zum Bei-
spiel weckt inneren Widerwillen dagegen, dafld sie iiberhaupt von
Menschen getan werden konnte. Ein Normwille wird durch das
HaBliche verletzt, wo immer es begegnet. Die «Zersiedlung» der
nattirlichen Landschaft durch die immer weiter wachsende Indu-
striegesellschaft erscheint uns haflich. Umgekehrt nennen wir
schon, was sich gut in ein Ganzes einfiigt oder einem Norm-
begriff tiberzeugend entspricht. Eine schone Tat vollends nennen
wir ein Verhalten, das die Erwartung, die an Menschen im sozia-
len Zusammenhang allgemein und mit Recht gestellt wird, nicht
nur erfillt, sondern tibertrifft. Und so erfiillt sich am Ende der un-
zerstorliche Sinn von Schénheit in allem, was jenseits des Notwen-
digen, des Niitzlichen, des Zweckmifigen durch sein eigenes
Dasein tiberzeugt. Das bleibt auch im Urteil tiber Kunst, welchen
Stiles immer sie sei, der eigentliche, einzige Malstab.
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Opo M ARQUARD

Schonheit und Biirgerlichkeit

Ein Kommentar

Man konnte von ihm lernen, von Hans-Georg Gadamer. Nicht
nur, dalb er eine gebildete Philosophie pflegte: als ich noch jung
und frech war, habe ich vom «gebildeten Fliigel der Heidegger-
schule» gesprochen. Es war eine menschliche Philosophie. Ich er-
innere mich an Situationen, in denen Gadamer meine Philosophie
entschieden zurechtgeriickt hat. Eine davon ist die, auf die Ga-
damers Schonheitstext (wie ich ihn nennen mochte) durch seinen
Bezug auf die «nicht mehr schonens Kiinste» selber hinweist.

L.

Der Hinweis gilt der Forschungsgruppe «Poetik und Hermeneu-
tik», ihrem dritten Band ndherhin und dort auch meinem Beitrag
«Zur Bedeutung der Theorie des Unbewulfiten fiir eine Theorie der
nicht mehr schénen Kunst». Dieser vor allem Hegel und Freud ge-
widmete Aufsatz hat zum Titel des Bandes geftihrt: «Die nicht
mehr schénen Kiinste. Grenzphdnomene des Asthetischen», her-
ausgegeben von Hans Robert Jaulb,' der mich bei fritheren Banden
der Gruppe immer um Titelvorschldge bat, die nicht immer ge-
nommen wurden, aber sozusagen als Anregungsmasse fiir die Ti-
telgebung Bedeutung hatten. Und jedenfalls: der Band tiber «Die
nicht mehr schénen Kiinste» war in der Tat eine Ermunterung der
dsthetischen Avantgarde.

In seiner Besprechung des Bandes in der «Philosophischen
Rundschau» kritisierte Gadamer unter anderem auch meine Inter-
pretation des Hegelschen Satzes vom Ende der Kunst: «Marquard
(wie die meisten, die sich hier auf Hegel berufen) nimmt die
grundsatzliche Bedeutung von Hegels Satz, der die gesamte nach-
klassische Kunst mitmeint, nicht ernst genug.»* Ich hatte die The-
se aus der Asthetik-Vorlesung meines Lehrers Joachim Ritter {iber-
nommen: Hegels Satz vom Ende der Kunst ist der Satz vom
Zusammenbruch des Uberanspruchs der modernen 4sthetischen
Kunst. So habe ich die Ehre gehabt, durch Gadamers Rezension
von ihm jene zarten Priigel zu bekommen, die wohl Ritter ein-
schldgig zugedacht waren. Gadamers Hegel-Interpretation hat mir
sehr schnell eingeleuchtet, und ich habe es 1976 und 1981 auch
ausdriicklich gesagt: «Gadamer hat selbstverstindlich schlicht-
weg recht.»® Hegels Satz vom Ende der Kunst kritisiert nicht die
moderne dsthetische Kunst, sondern meint: seit der «antike», d.h.
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Schonheit und Biirgerlichkeit

griechische Gesichtspunkt der klassischen Kunstreligion der Schén-
heit durch den biblisch-christlichen Gesichtspunkt des Heils tiber-
boten wurde, mufSte - als primar nicht heilsnotwendige - die Kunst
sich in den Dienst des Heils begeben oder abtreten: beides besie-
gelt das Ende der Kunst.

Ich habe aus Gadamers Kritik von 1971 ziemlich bald Konse-
quenzen gezogen, die vermutlich Gadamer selber nicht gezogen
hétte. Inhaltlich lief es darauf hinaus: Hegels Satz vom Ende der
Kunst gehort in das Ensemble der eschatologischen Sitze der bi-
blischen Religion, er gehort zur eschatologischen Weltnegation
bis hin zu ihren Sdkularisierungen, den revolutiondren Geschichts-
philosophien. Chronologisch bedeutet es: das Initialdatum des
Endes der Kunst sind nicht die Jahre der dsthetischen Kunst seit
dem Beginn der modernen Versachlichungswelt bis in die Gegen-
wart, sondern die Anfangsjahre des ersten Jahrhunderts post
Christum natum. Das Ende der Kunst kommt so nicht nach, son-
dern - und zwar deutlich - vor der Ara der asthetischen Kunst.
Erst kommt das Ende der Kunst und dann die dsthetische Kunst,
und keineswegs umgekehrt. Zur Weltbewahrung gegen den es-
chatologischen Weltverlust mufSte die Kunst - gegen die Zumu-
tung, zur eschatologischen Weltnegation zu werden, zur ancilla
salutis - die Anstrengung auf sich nehmen, sich zur dsthetischen
Kunst zu verwandeln, also zu werden, was sie niemals vorher
war: autonome Kunst. Die dsthetische - autonome - Kunst ist die
Verteidigung der Kunst gegen ihr Ende. Und diese dsthetische - au-
tonome - Kunst ist die Kunst einer geschichtlichen Formation: als
Kunst des modernen Biirgertums.

II.

Der Schonheitstext von Hans-Georg Gadamer erzahlt - wenn ich
es richtig sehe - die Verfallsgeschichte der schonen Kunst, zu-
gleich mit einigen Anzeichen der Hoffnung.

Die schone Kunst, schreibt Gadamer, wird modern tiberfliigelt
durch die «nicht mehr schéne Kunst». Er benennt Stationen dieses
Angriffs auf das Schone: das «Charakteristische» der Romantiker,
die «Asthetik des HaBlichen» von Rosenkranz, den «Naturalis-
mus» und die «Zertriimmerung alter Formen», den «Kubismus»
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und «Expressionismus». Die schone Kunst wird zur Kunst eines
musealen Klassizismus: sie traut sich nur noch in die Gegenwart
als «blasser Klassizismus». Der Schonheitsbegriff wird zur «Her-
ausforderung» der «progressiven Tendenzen der wirklich schopfe-
rischen Kiinstler». Die «Asthetiker sprechen mit Stolz von den
micht mehr schonen> Kiinsten». Der Schonheit - das ist das Resul-
tat dieses Niedergangs - geht es nicht mehr gut. Diese Verfallsge-
schichte des Schonen und der schénen Kunst hdngt - wenn ich
Gadamer richtig lese - zusammen mit der Verfallsgeschichte durch
das Biirgertum, durch das man «sich in eine immer fremder wer-
dende Welt ausgesetzt findet». «So ging neben der eigentlichen
Entwicklung des sozialen und politischen Lebens im Zeitalter des
liberalen Fortschritts, der Entfaltung der Industrie und der Grof’-
machtpolitik ein Bildungsgeschehen einher», das «den Verfall des
Schonheitsbegriffs herbeifiihrte. Er ist ein Opfer des Bildungsbiir-
gertums.» Zur Verfallsgeschichte des Schonen gehort die Verfalls-
geschichte durch das Biirgertum. Und wenn es Hoffnung gibt fiir
das Schone, und Gadamer nennt ausfiihrlich Anzeichen fir diese
Hoffnung, dann liegen sie in der Uberwindung jener Verfallsge-
schichte, die das Biirgertum ist. Die Hoffnungen fiir die schone
Kunst liegen in der Uberwindung des Biirgertums.

Hier - bei dieser verhalten antibiirgerlichen These - mufb man
Einspruch erheben gegen Gadamer: das jedenfalls meine ich.
Denn es war doch die moderne burgerliche - dsthetische, autono-
me - Kunst, die die Kunst gegen das Ende der Kunst festhielt. Je-
denfalls war das meine Fortsetzung einer der zentralen Gadamer-
schen Thesen. Das impliziert die schone und die nicht mehr
schone Kunst und die Apologie der Biirgerlichkeit. Darum fiihrt
die dsthetisch-biirgerliche Kunst durchweg zu einer doppelten As-
thetik. Dem préludiert im 17. Jahrhundert in Frankreich die «Que-
relle des anciens et des modernes» und in England die Opposition
der «ideas» des «beautiful» und des «sublime». Es wird durch den
Auftritt der «Asthetik» in der zweiten Halfte des 18. Jahrhunderts
zur querelle allemande: die doppelte Asthetik regiert die Asthetik
der Goethezeit und die dsthetischen Grundoppositionen bei Fried-
rich Schlegel und Schiller. Und sie beherrscht die Geschichte der
Asthetik von Kant - mit der Analytik des Schénen und des Erha-
benen - tiber Hegel - mit der dsthetischen Opposition des Klas-
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4 Vgl. Hans Robert Jaul:
Ursprung und Bedeutung der
Fortschrittsidee in der
«Querelle des Anciens et des
Modernes, in: Die Philoso-
phie und die Frage nach dem
Fortschritt, hg. von Helmut
Kuhn und Franz Wiedemann,
Miinchen 1964, S.51-72.

Schonheit und Biirgerlichkeit

sischen und des Romantischen - und Nietzsche - mit der Opposi-
tion des Apollinischen und des Dionysischen - bis zu Gadamers
Klassizismus des Schonen, durch die er ein «ancien» wurde, und
Adornos Negation des «Naiven», durch die er ein «<moderne» ist.
So fuhrt die moderne biirgerlich-dsthetische Kunst stets zur
doppelten Asthetik. Zu dieser biirgerlich pluralen Asthetik gehort
zugleich die Apologie des Schonen und die Apologie des nicht
mehr Schonen, der Avantgarde. Dabei hat Hans Robert Jaulb - vor
allem auch in seinen Arbeiten tiber die «Querelle»* - gezeigt, daly
das Resultat dieser bis heute fortdauernden «Querelle» nicht der
Sieg einer Seite, sondern die Relativierung beider Seiten ist: die
Geburt des historischen Sinns. Durch den historischen Sinn for-
muliert die dsthetische Theorie zugleich die komplizierten Bezie-
hungen zwischen dem Schonen und dem nicht mehr Schonen
und eine gewisse Gleichwertigkeit beider. Und durch den histo-
rischen Sinn zeigt sich zugleich: das Schone geht nicht ohne das
nicht mehr Schone, das nicht mehr Schone geht nicht ohne das
Schone, und beides braucht das Biirgerliche und mufS es wollen,
um die plurale Asthetik zu halten und zu befestigen. Denn die
biirgerliche Welt ist eine oppositionshaltige Welt. Sie ist - und si-
chert das institutionell - stets auch noch die Opposition zu sich
selber: als Welt der Gewaltenteilung - der Skepsis - auch gegen
das Schone durch das nicht mehr Schone, und auch gegen das
nicht mehr Schoéne durch das Schone. Wichtiger als die Verfallsge-
schichte des Schonen und wichtiger als die Verfallsgeschichte des
Biirgertums ist die moderne Aufstiegsgeschichte des Blirgertums -
seine Fortschrittsgeschichte - und die Einsicht: das Schone ist
nicht zu haben ohne das Nichtschéne. Auch so kann man von
Hans-Georg Gadamer lernen: indem man ihm widerspricht.

Giefsen, August 2006
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WARREN BRECKMAN

Konzeption und Geschichte
des Journal of the History of Ideas

Es diirfte nicht wenig zum wissenschaftli-
chen Erfolg und zur intellektuellen Lebendig-
keit der Ideengeschichte im angloamerika-
nischen Raum beigetragen haben, dafs sie
sich von friih an auf ein exzellentes Periodi-
kum stiitzen konnte: Arthur O. Lovejoys
Griindung, das seit bald siebzig Jahren
erscheinende Journal of the History of Ideas,
hat als Forum fiir ideen-, geistes- und
kulturgeschichtliche Untersuchungen, ihre
methodologische Begriindung und philoso-
phische Reflexion MafSstibe gesetzt. Wir
freuen uns, Warren Breckman, seit 2005
Mitherausgeber des Journal of the History
of Ideas, fiir ein Porttit der Zeitschrift
gewonnen zu haben.
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Seit seiner Griindung im Jahre 1940 ist das Journal
of the History of Ideas (JHI) die wichtigste Zeitschrift
fur Ideen- und Geistesgeschichte im englischspra-
chigen Raum. Programmatisch umfafite sie von Be-
ginn an samtliche Epochen und geographischen
Réume und spielte eine zentrale Rolle in der Eta-
blierung einer Disziplin, fiir die im Deutschen we-
der sprachlich noch fachlich bislang ein wirkliches
Aquivalent existiert: intellectual history. In den sieben
Jahrzehnten seiner Existenz hat das JHI bemerkens-
werterweise nur zweimal den Herausgeber gewech-
selt: Zum ersten Herausgeber wurde der Philosoph
Philip Wiener ernannt, der dieser Aufgabe iiber
vierzig Jahre lang nachkam. Erst 1985 trat er sein
Amt an Donald R. Kelley ab, der die Geschicke des
JHI fiir weitere zwanzig Jahre bestimmen sollte. Im
Juli 2005 wechselte die Leitung nun zum zweiten
Mal, wobei mit Martin Burke, Anthony Grafton,
Ann Moyer und dem Autor dieses Aufsatzes erst-
mals ein Team die Herausgeberschaft der Zeit-
schrift tbernahm. Wie Kelley, so sind auch die vier
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neuen Herausgeber allesamt Historiker, deren fach-
liche Kompetenz die europdische und amerikanische
Ideengeschichte von der Renaissance bis zur Gegen-
wart umfafit.

Im Gegensatz zu der fithrenden Rolle der Histori-
ker seit 1985 dominierten Philosophen die erste Pha-
se des JHI. Damals erschien eine historische Anné-
herung an die Philosophie als ein ebenso wichtiges
wie fehlendes Korrektiv zu den beiden bestimmen-
den Tendenzen des Faches, ndmlich Idealismus und
Pragmatismus. Die Ablosung der Philosophengarde
durch die Historiker brachte unweigerlich Kursin-
derungen mit sich, doch waren diese geringer, als
man vielleicht erwartet hatte.

Das JHI zeichnet sich durch ein hohes Mafb an
Kontinuitat aus, was jedoch keineswegs als Indiz
fir eine monolithische Struktur von Zeitschrift
oder Disziplin gewertet werden sollte. Im Gegen-
teil: Der Charakter des JHI wird seit seiner Griin-
dung durch ein durchaus flexibles und gleichsam
6kumenisches Konzept geprdgt. Im Leben der Zeit-
schrift spiegeln sich auch die starken Verdnde-
rungen, welche die wissenschaftliche Landschaft
in den vergangenen sieben Dekaden neu geformt
haben: Moden kamen und gingen und mit ihnen
deren intellektuelle Gurus; zugleich verdnderten
neue Denkansidtze die Theorie und Praxis von intel-
lectual history grundlegend. Die grofite Herausforde-
rung fir das neue Herausgeberteam ist es daher,
bedeutende wissenschaftliche Traditionen fortzu-
setzen und gleichzeitig neue Impulse der Ge-
schichtswissenschaft aufzunehmen.

L.
Die treibende Kraft hinter der Griindung des JHI
war der Philosoph Arthur Lovejoy, dessen histori-
sche und methodologische Schriften einen bestim-
menden Einflulb auf die junge Disziplin und ihre

Formierung austibten. Obwohl die Zeitschrift - wie
auch das Konzept der «Ideengeschichte» - aufs Eng-
ste mit der Person des Philosophen verbunden war,
fungierte das JHI dennoch nie, auch nicht zu Love-
joys Lebzeiten, nur als ein Sprachrohr fiir sein intel-
lektuelles Programm. Auch dominierte Lovejoy die
nordamerikanische Szene niemals in solchem Ma-
Be, dall man sein Werk mit einem «amerikanischen»
Stil von intellectual history gleichsetzen kdnnte. Selbst
Lovejoys bevorzugter Name fir «sein» Fach, nim-
lich history of ideas (Ideengeschichte), wird heute nur
noch selten verwendet, da die Mehrheit der Histo-
riker darin eine Auffassung ausgedriickt sieht, wel-
che die Gegenstidnde der Disziplin als autonome und
reine Abstraktionen des Geistes definiert. Dagegen
impliziert der heute gebrauchliche Begriff intellectual
history eine Auffassung von Ideen als Argumenten
und Diskursen, die innerhalb spezifischer Kontexte,
Institutionen und kultureller Praktiken formuliert
und wirksam geworden sind. Trotz dieser Vorbe-
halte ist es hochst aufschlufreich, eine Diskussion
der intellectual history mit Lovejoys Projekt einer Zeit-

schrift fir die Geschichte von Ideen zu beginnen.

Lovejoy benutzte das Konzept der «Ideengeschich-
te» erstmals 1919; vier Jahre spater rief er an der
Johns Hopkins University, wo er als Philosophie-
professor lehrte, den «History of Ideas Club» ins
Leben. Dieser Klub traf sich monatlich, um Beitrige
von Mitgliedern wie von Gésten zu diskutieren.
Unter den regelmifigen Teilnehmern befanden sich
keineswegs nur Philosophen, sondern von Anfang
an Geisteswissenschaftler aller Fachrichtungen. Die
Form des Klubs war dabei Programm; sie verkor-
perte ein Ideal der Geselligkeit und der Kommunika-
tion Uber disziplindre Grenzen hinweg und spiegel-
te damit jenes Bekenntnis zur Interdisziplinaritdt,

das einen Grundpfeiler des Lovejoyschen Konzepts

107



Konzept & Kritik

von Ideengeschichte bildete. Die bekannteste De-
finition der Disziplin findet sich in Lovejoys be-
deutendster Arbeit, dem 1936 erschienenen Buch
The Great Chain of Being: «Unter Ideengeschichte
verstehe ich etwas, das enger und doch zugleich
umfassender ist als Philosophiegeschichte. Sie
zeichnet sich in erster Linie durch die Art der Ge-
genstdnde aus, mit denen sie sich befalit.»! Diese
Gegenstande sind die so genannten «unitideas»
(<Elementarideen»), die nach Lovejoys Uberzeugung
als fortdauernde intellektuelle Motive und grund-
legende philosophische Konzepte das Fundament
der Geschichte menschlichen Denkens bilden. Un-
ter Riickgriff auf chemische Metaphern beschrieb
Lovejoy den Ideenhistoriker als eine Art analy-
tischen Chemiker, welcher den Grundelementen
nachsptirt, die sich in der gesamten Geschichte des
menschlichen Denkens zu immer neuen Kombina-
tionen verbinden.

Lovejoys «analytische» Methode blieb nicht ohne
Kritiker. 1944 setzte Leo Spitzer Lovejoys Konzept
der Ideengeschichte das Konzept der Geistesgeschichte
entgegen. In diesem sah Spitzer ein holistisches
Prinzip verkdrpert, das in seinen Augen alle kultu-
rellen Phdnomene «durch einen gewissen Geist» zu-
sammenbhielt. Spitzer verwies seine Leser auf eine
deutsche Tradition, verkdrpert von «einem Burck-
hardt, einem Dilthey, einem Simmel, einem Weber,
einem Troltsch [sic]», die danach strebten, «Ganz-
heiten zu sehen, ein Ganzes in Verbindung zu
einem anderen zu setzen, statt von ihren Ganz-
heiten losgeloste Teile zu kombinieren.»? Ironischer-
weise war Lovejoy nicht nur eng mit dieser Tradition
vertraut, er hatte sogar mit ihren zeitgendssischen
Vertretern, wie etwa mit Ernst Cassirer, zusammen-
gearbeitet. Zudem leitete er sein Programm, die

Geschichte von «Elementarideen» nachzuzeichnen,
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ganz ausdriicklich von einem deutschen Denker ab,
nidmlich von Wilhelm Windelband.? Doch Lovejoys
ungliicklich gewdhlte chemische Metapher ist in
keiner Weise Ausdruck eines trockenen und sim-
plifizierenden Reduktionismus. In Wirklichkeit be-
tonte Lovejoy wiederholt, daf} «beinahe alle groflen
Stichworte ... zweideutig - oder vielmehr vieldeu-
tig» sind, woraus sich fir ihn die Notwendigkeit
eines sorgfaltigen Studiums der «Rolle von seman-
tischen Verschiebungen, Uneindeutigkeiten und Ver-
wechslungen» ergab.” Zudem insistierte er darauf,
dabl der Historiker auch nichtrationale Faktoren -
wie «endemische Annahmen», «unbewulte geisti-
ge Gewohnheiten» und «metaphysisches Pathos» -
bedenken miisse, welche allesamt starke Bindungen
an bestimmte Ideen herstellen konnten.

Lovejoy eroffnete die erste Nummer des JHI mit
einem programmatischen Aufsatz, in dem er eine
Vision der Zeitschrift als Bollwerk gegen jene Ten-
denz zu engstirniger akademischer Spezialisierung
entwarf, die er als Nemesis der modernen Wissen-
schaft betrachtete. «Ein Vorurteil, eine Kategorie,
ein Postulat, ein dialektisches Motiv, eine bedeu-
tungsschwangere Metapher oder Analogie, ein <hei-
liges Wort, die Stimmung eines Gedankens oder
ein explizites Dogma, das zunidchst nur in einem
der herkdmmlicherweise unterschiedenen Teilbe-
reiche der Geschichte in Erscheinung tritt, [...] mag,
und tut dies héufig, in ein Dutzend anderer iiberge-
hen.»® Die Untersuchung derart beweglicher Ein-
heiten verlangte nach einem enzyklopéadischen Pro-
gramm und nach der Kooperation vieler Disziplinen.
In seiner Anlage nahm das JHI somit das Inter-
disziplinaritdtsideal des «History of Ideas Club»
auf. Allerdings wurde die Ideengeschichte weder
blofs als Hilfsdisziplin der verschiedenen histori-
schen Disziplinen verstanden noch schlichtweg als

Summe interdisziplindrer Untersuchungen. Vielmehr
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betrachte Lovejoy sie als kronende Form historischen
Wissens. In diesem Sinne verkiindete er - mit un-
mifverstidndlich idealistischem Grundton - den /o-
mo sapiens als «Helden» der Geschichte. Aus diesem
Grund sei es «die generelle Aufgabe von intellectual
history [..], so weit als moglich das denkende Tier
darzustellen, wie es seiner charakteristischsten Ta&-
tigkeit - manchmal mit gliicklichen, manchmal mit
verheerenden Folgen - nachgeht.»® Das Griindungs-
jahr des JHI, 1940, mag auch erkldren, warum Love-
joy dieses historiographische Programm mit einer
eher pessimistischen philosophisch-anthropologi-
schen Fragestellung verband: «Es mufS jedem offen-
kundig sein, dalb das Problem der menschlichen
Natur das schwerwiegendste und grundlegendste
unserer Probleme ist, dald die Frage, welche mehr
als jede andere nach Antworten verlangt, die Frage
ist, (Was ist blof> mit dem Menschen los¢»”

Wenn man die nachfolgende Geschichte des JHI
betrachtet, so wird deutlich, daf’ die Zeitschrift die-
sem Programm durchaus ambivalent gegentiber-
stand: Zum einen widmeten sich nur wenige Arti-
kel der Aufgabe, «unitideas» tiber lange Zeitrdume
zu verfolgen, und die Ideengeschichte erreichte nur
selten das von Lovejoy geforderte Syntheseniveau,
das seine eigenen Studien auszeichnete. Vielleicht
findet sich der authentischste Ausdruck der Vision
Lovejoys daher nicht in den Beitrdgen des JHI, son-
dern in dem von Philip Wiener herausgegebenen
Dictionary of the History of ldeas (1973-74), einer ein-
drucksvollen Sammlung von etwa 300 Artikeln, die
sich im wesentlichen auf Elementarideen konzen-
trieren. Zum anderen waren die im JHI publizierten
Beitrage sehr viel flexibler und vielfdltiger, als es
Lovejoys eigene Definition der Disziplin nahegelegt
hétte. So finden sich zwar Analysen von Lehren

und Ideologien, die Lovejoys starkes Interesse an

Arthur O. Lovejoy: Die grofbe Kette der Wesen.
Ubersetzt von Dieter Turck. Frankfurt am Main
1985. S. 11. [Ubersetzung berichtigt.]

Leo Spitzer: Geistesgeschichte vs. History of Ideas
as Applied to Hitlerism, in: JHI 5, 2 (1944),

S.192, 203. Vgl. auch Lovejoy: Reply to Professor
Spitzer, in: JHI 5, 2 (1944), S.204-219.

Daniel J. Wilson: Arthur O. Lovejoy and the Quest
for Intelligibility, Chapel Hill 1980, S.230.

Lovejoy: Essays in the History of Ideas, Baltimore
1948, S.xii-xiii.

Lovejoy: Reflections on the History of Ideas,
in: JHI 1, 1 (1940), S. 4.

Ebd., S.8.
Ebd., S.9.
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«Definitionen» als philosophischem und histori-
schem Werkzeug reflektieren. Es finden sich jedoch
auch Untersuchungen zu intellektuellen Strémun-
gen, die sich der Beziehung zwischen Ideen und
ihren Kontexten widmen. Und es finden sich Stu-
dien zu den Praktiken von Intellektuellen, eine For-
schungsrichtung, zu deren Pionieren Walter Hough-
ton mit seinem einflubbreichen Aufsatz iber die
englischen Virtuosi des 17. Jahrhunderts (1942) zahlt
und die gegenwdrtig von meinem Mitherausgeber
Anthony Grafton und dem /HI-Autor Martin Mul-
sow vertreten wird.

II.
Kurz nachdem Donald Kelley die Herausgeber-
schaft des JHI ibernommen hatte, veroffentlichte er
1987 und 1990 zwei wichtige programmatische Auf-
sdtze. Sie reagierten auf zwei neue wissenschaft-
liche Trends: auf den cultural twrn und den linguistic
turn. Diese beiden eng miteinander verbundenen Ent-
wicklungen hatten die Geisteswissenschaften im
englischsprachigen Raum in kiirzester Zeit grundle-
gend verdndert. Mit Beginn der achtziger Jahre war
die marxistisch inspirierte Sozialgeschichte als Leit-
disziplin innovativer historischer Forschung durch
jene Form von Kulturgeschichte abgeldst worden,
die Kultur als einen symbolischen Bereich versteht.
Die Vertreter dieser neuen Richtung maflen dabei
der Erforschung von Représentationsstrukturen er-
hohte Bedeutung bei, da sie in thnen nicht nur eine
Wiederspiegelung von sozialen Beziehungen und
Mustern menschlichen Handelns erkannten, son-
dern vielmehr deren Quelle. Die Sozialhistoriker
der siebziger Jahre hatten die Ideen- und Geistesge-
schichte wegen ihres angeblichen Elitismus und
Idealismus heftig angefeindet oder sie durch eine
«Sozialgeschichte der Ideen» zu ersetzen gesucht.

Die new cultural history hingegen schien gegeniiber

I10

Ideen als Gegenstinden wissenschaftlicher Unter-
suchung offener zu sein, insofern alle Zweige histo-
rischer Forschung nun in der Geschichte von «Be-
deutung» konvergieren sollten.® Trotz dieses
Wunschbildes einer 6kumenischen Annéherung
drohte die generelle Betonung kultureller Reprasen-
tationen die traditionellen Zugangsweisen und spe-
zifischen Gegenstinde der Ideen- und Geistesge-
schichte nach und nach zum Verschwinden zu
bringen. Warum sollten Texte, diskursive Traditi-
onen and disziplindre Praktiken bevorzugte Unter-
suchungsgegenstdnde sein, wenn alle Formen der
Représentation letztlich dieselben kulturellen Pro-
zesse sichtbar machten¢ Die neue Kulturgeschichte
bezog ihre Anregungen - ebenso wie der linguistic
turn - von einer eklektischen Riege zeitgendssischer
Theoretiker. Das Axiom, dal uns Sprache stets ge-
fangen halt, untergrub die Suche nach reinen Ideen
oder Philosophemen, die allerdings schon Lovejoy
fir vergeblich gehalten hatte. Zwar geriet die Vor-
stellung vom autonomen Subjekt, vom souverdnen,
Worte und Bedeutungen vollstdndig kontrollie-
renden Autor oder von der Gleichsetzung von Be-
deutung und Verfasserintention im zwanzigsten
Jahrhundert nicht zum ersten Mal unter Beschul,
doch diesmal wirkte sich die Kritik auf die ge-
schichtswissenschaftlichen Methoden aus. Im nord-
amerikanischen Kontext dringte Hayden White
die intellectual historians zur Ubernahme literaturwis-
senschaftlicher Techniken und damit zur Behand-
lung kanonischer Texte als rhetorischer Konstruk-
tionen, wahrend sich Dominick LaCapra fur eine
dekonstruktive, von Derrida und Heidegger inspi-
rierte Ideengeschichte stark machte.

Angesichts dieser Herausforderungen bestechen
die programmatischen Aufsdtze von Donald Kelley
als eine tour de force, in der sich freilich Zuversicht

mit Beftirchtungen tiber die Lage der intellectual history
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mischt. Trotz der Erschiitterungen, die das Format | 8 Vgl. William J. Bouwsma: From the History of Ideas
to the History of Meaning, in: Journal of

kulturwissenschaftlicher Forschung grundlegend
Interdisciplinary History 12, 2 (1981), S.279-291.

verdnderten, legte Kelley grofen Wert auf Kontinui-
9 Dazu ferner Donald R. Kelley, The Descent of Ideas:

tat. Die Tradition der IdeengESChIChtSSChrEIbung’ The History of Intellectual History, Burlington 2002.

so argumentierte er (iberzeugend, sei so alt wie die 10 Donald R. Kelley: What is Happening to the History
westlichen Denktraditionen selbst.” Keine polemi- of Ideas, in: JHI 51, 1 (1990), S.24-25.

sche Flutwelle kénne die zur Téatigkeit des Denkens
gehorende historische Selbstreflexion hinwegspu-
len. Ebenso sei eine Tradition historischer Wissen-
schaft, die so facettenreich ist wie das Denken
selbst, weitldufig genug, um unterschiedlichsten
Denkern Raum zu bieten, seien es Lovejoy und
kontextualistische Kritiker wie Quentin Skinner
oder John Pocock, seien es strukturalistische und
poststrukturalistische Ideengeschichtler wie LaCap-
ra und White oder Vertreter der Begriffs, Wirkungs-
und Rezeptionsgeschichte. Mit Blick auf die longue durée
des Faches bestand Kelley zugleich auf der Autono-
mie der intellectual history als eines <historischen
Handwerks» mit eigenen Zielen, Werten und Fra-
gen an das menschliche Dasein. «Die Verlockungen
postmoderner Theorien und der Sirenengesang des
cultural criticism», so fuhr Kelley fort, <haben Wissen-
schaftler von ihrer eigentlichen Arbeit und ihren
eigenen Traditionen abgelenkt - die weder so ver-
nachléssigbar noch so entbehrlich sind, wie die Ver-
ehrer der neuesten Theorien annehmen. Was ich
gerne im Studium der Ideen- und Geistesgeschichte
wiederhergestellt sehen wiirde, ist ein historisches
Projekt, vergleichbar jener Konzeption von ratio-
naler Untersuchung, die in einer Tradition Gestalt
angenommen hat, die Alasdair McIntyre vor kur-
zem fUr seine eigenen Zwecke empfohlen hat.»'

II1.
Die neuen Herausgeber des JHI sehen sich einer in-
tellektuellen Landschaft gegeniiber, die von eben je-

nen Kriften maligeblich verdndert wurde, gegen
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welche Kelley die intellectual history zu verteidigen
gesucht hatte. Seine tiefe Beunruhigung tber die
Herausforderungen durch Kulturgeschichte und /in-
guistic turn hat sich inzwischen weitgehend gelegt,
und ihre Lehren sind im grofen und ganzen aufge-
arbeitet. Kaum ein intellectual historian wiirde heut-
zutage leugnen, dalb die Suche nach der referentiel-
len Wahrheit von Auflerungen und die Dichte der
Sprache selbst gegeneinander abgewogen werden
missen und dal jeder Versuch, die Intention eines
Autors zu erfassen, eben jene Macht von Diskursen
und Intertextualitit mitdenken mufd, welche der
von einem Sprecher intendierten Bedeutung voraus-
liegen und tber sie hinausgehen. Wenige intellectual
historians wirden weiterhin behaupten, ihr For-
schungsgegenstand existiere aufSerhalb zahlloser
Wechselbeziehungen mit politischen, sozialen oder
kulturellen Gegenstidnden und Kraftefeldern. Tradi-
tionelle philosophische und philologische Metho-
den spielen zwar weiterhin eine wichtige Rolle in
der Praxis der intellectual history, allerdings in Koexi-
stenz mit neuen, auf der «Materialitat» aller kultu-
rellen Artefakte bestehenden Ansétzen. In der Tat
spricht Anthony Grafton in einem Artikel, der pro-
grammatisch den Ansatz des neuen Herausgeber-
teams umreifdt, von einem material turn, der in den
vergangenen zwanzig Jahren die Ideen- und Gei-
stesgeschichte durch das Bemiithen um eine Form
der Geschichtsschreibung neu belebt habe, «die we-
niger das Lesen von Texten ins Zentrum riickt als
das von Gegenstdnden - von Objekten, die mit kul-
tureller Bedeutung aufgeladen sind.» !

In einer Phase sich vervielfaltigender Methoden
ist eine eklektische Haltung fiir eine Zeitschrift wie
das JHI lebensnotwendig. Die theoretischen De-
batten innerhalb der intellectual history seit den frii-

hen achtziger Jahren verleiteten ihre Protagonisten
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manchmal dazu, entschieden Partei zu ergreifen;
doch das JHI wird in der Frage der «besten» oder
«richtigen» Methode fiir intellectual history keine Stel-
lung beziehen. Eklektizismus ist stattdessen fester
Bestandteil des Bekenntnisses zur Interdisziplina-
ritdt. Grundsitzlich setzt das JHI damit Lovejoys
Grundungsvision einer Zeitschrift fort, die der Zer-
splitterung des Faches in Spezialgebiete entgegen-
wirken soll. Wie Grafton anmerkt, war die «/istory
of ideas» niemals das Monopol professioneller Hi-
storiker, und so hat das JHI denn auch {iber die Jah-
re hinweg zahlreiche Aufsdtze von Literatur- und
Sozialwissenschaftlern, Kunst- und Wissenschafts-
historikern sowie Theologen und - natiirlich - Phi-
losophen vertffentlicht. Schlufendlich beruht auch
das Ziel einer globalen Reichweite auf eben diesem
Eklektizismus. Arthur Lovejoy bestand darauf, daf
die Geschichte von Ideen keine zeitlichen oder
rdumlichen Grenzen kenne. Sie umfaBt die Antike
ebenso wie die Moderne, Europa und Nordamerika
ebenso wie jeden anderen Teil der Welt.

All dies lauft darauf hinaus, Lovejoys urspriing-
liches Programm im verdnderten intellektuellen
Kontext der Gegenwart aufrechtzuerhalten und zu
erweitern. Seine humane Vision einer interdiszipli-
ndren Erforschung der Geschichte menschlichen
Denkens ist immer noch inspirierend. Der Pluralis-
mus seines Ansatzes antizipierte die Vervielfal-
tigung der theoretischen Perspektiven und metho-
dischen Zugriffe, die das Feld der intellectual history
in einer Art und Weise verdndert haben, die Love-
joy nur vage erahnen konnte. Letztlich geht es den
Herausgebern des JHI ebenso wie ihren Kollegen
von der neuen Zeitschrift fiir Ideengeschichte, um die
Aktualitit von Tradition(en). Historisches Wissen
kann tber viele Wege - direkte wie indirekte, ab-

sichtliche wie unabsichtliche - Aktualitdt gewinnen.
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eines Zeitschriftenherausgebers, doch bin ich tiber- Precept and Practice, 1950-2000 and Beyond,
. . L in: JHI 67, 1 (2006), S.26.

zeugt, dals das JHI seine zeitgendssische Relevanz

am besten sichern kann, wenn es ein Forum fiir in-

novative Ansétze bietet. Wir ehren damit Lovejoys

urspriingliche Vision, auch wenn wir gleichzeitig

einen Kurs steuern, der iiber sie hinausfiihrt.

Aus dem Englischen von Cordula Grewe
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Barbara Cassin (Hg.):

Vocabulaire européen des philosophies.
Dictionnaire des intraduisibles,

Patis: Le Robert 2004, XXIV, 1531 S.

«Man hat schon ofter bemerkt [...], dass, so wie
man von den Ausdriicken absieht, die bloss kérper-
liche Gegenstdnde bezeichnen, kein Wort Einer
Sprache vollkommen einem in einer andren Spra-
che gleich ist. Verschiedene Sprachen sind in dieser
Hinsicht ebensoviele Synonymieen; jede driickt
den Begriff etwas anders, mit dieser oder jener
Nebenbestimmung, eine Stufe hoher oder tiefer auf
der Leiter der Empfindungen aus. Eine solche Syno-
nymik der hauptsichlichsten Sprachen, auch nur
(was gerade vorziiglich dankbar wire) des Grie-
chischen, Lateinischen und Deutschen, ist noch nie
versucht worden, ob man gleich in vielen Schrift-
stellern Bruchstiicke dazu findet, aber bei geist-
voller Behandlung musste sie zu einem der anzie-
hendsten Werke werden.» (Wilhelm von Humboldt,
Gesammelte Schriften, Berlin 1903-36, VIII: 129)

Auf diese Passage aus Humboldts Einleitung zu
seiner Agamemnon-Ubersetzung bezieht sich Bar-
bara Cassin, wenn sie die sprachphilosophische
Grundeinstellung und die Absicht des von ihr her-
ausgegebenen Vocabulaire européen des philosophies
charakterisiert: Eine «Synonymik» der Worter der
Philosophie in den <«hauptsidchlichsten Sprachen»
will das Vocabulaire sein. Vor allem die zugrunde-
liegende sprachphilosophische Einsicht Humboldsts,
«dass kein Wort Einer Sprache vollkommen einem
in einer andren Sprache gleich ist», macht das Woér-
terbuch interessant und neu - und grundlegend fiir
die Ideengeschichte. Cassin zitiert eine noch deut-
lichere Humboldt-Stelle aus einem Text von 1801/02:
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«Mehrere Sprachen sind nicht ebensoviele Bezeich-
nungen einer Sache; es sind verschiedene Ansichten
derselben und, wenn die Sache kein Gegenstand
der dusseren Sinne ist, sind es oft ebensoviele, von
jedem anders gebildete Sachen.» (GS, VII: 602) Es
ist Humboldts sprachphilosophischer Grundgedan-
ke, daB die verschiedenen Sprachen die Welt ver-
schieden «ansehen» bzw. jeweils verschiedene gei-
stige Entitdten (als «Sachen») in die Welt setzen, also
verschiedene Welten schaffen. «Begriffe», «Ideen»,
«Vorstellungen» oder wie immer man diese «Sachen»
nennt, werden also nicht zuerst ohne Sprache ge-
dacht und dann von dieser nur bezeichnet (das ist
die alteuropdische, aristotelische Auffassung von
Sprache und Denken), sondern sie werden in der
Sprache «gebildet». Humboldts beriithmtester Satz
besagt ja, dal die Sprache das «bildende Organ des
Gedanken» sei (GS, VII: 53). Und da Sprache als Plu-
ralitdt, in Form verschiedener Sprachen, erscheint,
werden die Gedanken, Ideen, Begriffe, Vorstellun-
gen auch jeweils verschieden «gebildet».

Die phantastische Vielfalt der Worter und Bedeu-
tungen - und das ist die eigentliche philosophische
Pointe - ist nun fir Humboldt aber keine Katastro-
phe, sondern im Gegenteil ein Reichtum des Den-
kens: «Durch die Mannigfaltigkeit der Sprachen
waéchst unmittelbar fir uns der Reichthum der Welt
und die Mannigfaltigkeit dessen, was wir in ihr er-
kennen; es erweitert sich zugleich dadurch fiir uns
der Umfang des Menschendaseyns, und neue Arten
zu denken und empfinden stehen in bestimmten
und wirklichen Charakteren vor uns da.» (GS, VII:
602) «Neue Arten zu denken und empfinden» feiert
Humboldt - im Anschlufs an Leibniz - in der Plura-
litat der Sprachen.

Diese positive Einschitzung sprachlicher Vielfalt
teilt das Vocabulaire européen des philosophies. Damit

setzt es sich programmatisch in Opposition zur



Philosophie selbst. Denn gegen die Semantik na-
tirlicher Sprachen streitet die Philosophie schon
seit Bacons Kritik an den idola fori, den Gotzen des
Marktplatzes, den nicht-wissenschaftlichen Bedeu-
tungen der Worter. Eigentlich kdmpft die Philoso-
phie sogar seit ihrem Beginn gegen die Worter.
Sprach-Kritik ist geradezu ihr Markenzeichen: «Alle
Philosophie ist Sprachkritik» (Wittgenstein). Schon
Platons Sokrates, der Feind der Rhetoren und
Sprach-Menschen, sagt ja im Kratylos, dals die Wor-
ter schlechte Abbilder der Sachen seien und daf} es
daher besser wire, wenn Erkenntnis ohne Sprache
vonstatten gehen konnte. Wenn sich nun ein philoso-
phisches Worterbuch auf die Humboldtsche Sprach-
auffassung einlaft, welche Sprache als eine Bedin-
gung des Denkens anerkennt und Vielsprachigkeit
als eine Bereicherung des Denkens betrachtet, dann
ist dies schon ein bedeutsames Ereignis in der Ideen-
geschichte. Die Philosophie liebt die semantischen
Partikularitdten der Sprachen nicht. Sie sind «a mist
before our eyes», wie Locke geklagt hat, Hinder
nisse, die eine Wahrheit zu sehen, «Verhexungen»
des (universalen) Denkens. Ein Worterbuch, das die
verschiedenen «Weltansichten» philosophischer Dis-
kurse in den verschiedenen Sprachen ernsthaft als
solche zu fassen versucht - der Titel deutet dies im
Plural «philosophies» an -, ist geradezu ein antiphi-
losophischer Umtrieb. Es stindigt gegen die beiden
Haupt-Konfessionen der Philosophie: gegen die uni-
versalistische analytische Sprachauffassung ebenso
wie gegen die ontologische Sprachauffassung Hei-
deggerscher Provenienz. Die einen glauben ja, die
Sprache tberhaupt hinter sich lassen zu kénnen.
Die anderen denken zwar aus der Sprache heraus,
Uibersehen dabei aber deren Historizitat. Heidegger
reduziert noch jedes partikulare deutsche Lexem
auf eine philosophische «Urbedeutung», er de-kon-

struiert ein - als universal vermeintes - Etymon jen-
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seits der tatsdchlichen historischen Semantik der
Sprache. Die Sprache ist hier zwar die Denk-Welt,
aber es gibt nur eine, ndmlich eine deutsch-grie-
chische, in der sich alle Verschiedenheit auflost. Ge-
gen diese beiden unhistorischen Semantik-Auffas-
sungen positioniert sich das Europdische Worterbuch
der Philosophien.

Dies ist fur Frankreich noch aufregender als fiir
die deutschsprachige Philosophie. Denn das domi-
nante Worterbuch der franzésischen Philosophie ist
immer noch der Lalande (vom Anfang des 20. Jahr-
hunderts, jetzt in der 17. Auflage). André Lalandes
Vocabulaire technique et critique de la philosophie (Singu-
lar!) steht in der Tradition der Sprach-Kritik bzw.
der Sprachfeindschaft der Philosophie. Das Worter-
buch tragt nicht von ungefihr den Ausdruck «cri-
tique» im Titel: Lalande versucht daher, universelle
«Definitionen» von prinzipiell als sprachunabhéngig
gedachten Begriffen zu geben. Cassins Vocabulaire
steht mit seinen beiden Bestimmungen «européisch»
und «der Philosophien» (Plurall) programmatisch
dem Lalande und seiner Sprachauffassung entgegen.

Im Kontext der deutschen Philosophie relativiert
sich diese Provokation des Vocabulaire allerdings ein
wenig. Denn das 2004 abgeschlossenene Historische
Worterbuch der Philosophie ist sich durchaus der Sprach-
gebundenheit der philosophischen Begriffe bewuft,
es handelt ja ausdriicklich von der Verdnderung der
Semantik der Termini durch den Ubergang in andere
Zeiten und andere Sprachen. Es ist daher auch kein
Zufall, dalb im Vocabulaire gern auf das Historische
Worterbuch zurtickgegriffen wird. Dennoch: das fran-
z6sische Worterbuch 148t sich radikaler - und anar-
chischer - auf die verschiedenen philosophischen
Sprachen Europas ein: vor allem auf das Griechi-
sche, das Deutsche, das Englische, das Lateinische
und das Italienische, aber auch auf das Spanische,
das Danische, das Russische, das Hebriische und
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das Arabische, ja sogar baskische, ruménische und
portugiesische Eintrdge gibt es. Das Franzésische
dient - wie das Deutsche im Historischen Worterbuch
- als Bezugs- und Metasprache und damit auch als
Sprache des Gemeinsamen. Aber die nicht-franzo-
sischen Worter haben im Vocabulaire ein viel grofe-
res Gewicht als die nicht-deutschen Worter im
Historischen Worterbuch: ziemlich genau die Halfte der
Eintrdge sind nicht-franzésische Worter! Beim Buch-
staben G sind von siebzehn Eintrdgen neun deutsch,
sechs franzdsisch, einer englisch und einer baskisch.
Die Freiheit erscheint in drei Sprachen: eleutheria,
liberté, svoboda, das Gesetz gar in sieben. Die Dimen-
sion der semantischen Variation des Historischen Wor-
terbuchs ist vorrangig die Zeit, es ist ja ein <histori-
sches» Worterbuch. Die Variations-Dimension des
Vocabulaire ist dagegen zuvorderst die Verschieden-
heit der Sprachen, also der Raum, es ist ja ein «euro-
paisches» Worterbuch. Es ist also mindestens eben-
sosehr Ideengeographie wie Ideengeschichte.

Das Sich-Einlassen auf die verschiedenen Spra-
chen wird durch Artikel tiber die einzelnen philoso-
phischen Sprachen unterstrichen, tiber das Deutsche,
das Englische, das Franzosische, das Griechische,
das Italienische, das Portugiesische, das Spanische
und das Russische. Solche Sprach-Charakteristiken
sind eine riskante Textsorte. Sie sind deswegen so
gefahrlich, weil sie gern in die sprachtheoretische
Falle tappen, an der schon die Sprachcharakterisie-
rungen der Vergangenheit scheiterten: in die Falle
der Texte bzw. der Vermischung der Ebenen der
langue und des discours. Natiirlich ist das Deutsche
die Sprache Hegels oder Heideggers, aber deswegen
determiniert das Deutsche nicht deren Sprachge-
brauch. Und umgekehrt zwingt nichts einen Deut-
schen, hegelisch oder heideggerisch deutsch zu spre-
chen oder zu schreiben. Auch Inhalte von Texten

werden gern zu Eigenschaften der Sprache erklart:
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So wurde das Franzdsische, weil in ihm die Men-
schenrechtserklarung verfalbt wurde, die Sprache
der Freiheit genannt. Dalb die Franzosen die Freiheit
lieben, hat aber tiberhaupt nichts mit ihrer Sprache
zu tun. Die Linguistik hat daher entschieden auf der
Trennung von Text und Struktur der Sprache insi-
stiert. Die hier vorliegenden philosophischen Sprach-
charakeristiken unterscheiden dies nicht immer klar.
Der Artikel tiber das Deutsche ist im wesentlichen
eine Charakteristik des Sprachgebrauchs Hegels.
Fir das Englische wird vor allem der Sprachstil
Austins in Anspruch genommen, aber eben gemischt
mit strukturellen Eigenschaften der langue. Ungliick-
lich ist der Artikel iiber das Franzésische, in dem
immer noch das Spiel des 18. Jahrhunderts gespielt
wird, als man das Franzdsische fiir eine «klare»
Sprache hielt, deren Wortstellung dem natiirlichen
Gang der Vernunft enspréche. Hier ist nun die Rede
von einer «Durchsichtigkeit der Prosa auf die Idee»
im Franzosischen. Das ist die gute alte clarte, die
von der Forschung schon lange zum ideologischen
Muall entsorgt worden ist. Im Franzoésischen domi-
niere - im Gegensatz zum Deutschen - die Syntax
tiber die Semantik. Was soll das heilen¢ Gemeint
ist wohl, dalb Heidegger viel mit dem Deutschen
herumetymologisiert, aber das sagt nichts tiber das
Deutsche aus, sondern nur etwas iiber Heidegger.
Und dann widerlegt der heideggernde Lacan-Satz
«énonciation qui se dénonce, énoncé qui se renonce»,
den der Verfasser (Alain Badiou) hingerissen zitiert,
die eigene Aussage. Hier wird - bei aller syntakti-
schen Einfalt - genauso dunkel aus den Lexemen
geraunt wie beim deutschen Vorbild. Wie ein sol-
cher Artikel aber gelingen kann, zeigt dagegen der
schone Beitrag tiber das Italienische: Remo Bodei
handelt in aller Klarheit nicht von der Sprache, son-
dern vom philosophischen Diskurs der Italiener,
also von der Art und Weise, wie italienische Philo-



sophen sprechen, wo sie sprechen, mit wem sie
sprechen, welche thematischen Priferenzen sie
haben. Das «Zivile» und «Poetische», das hier ins
Zentrum gertickt wird, ist ein Stil-Merkmal des phi-
losophischen Redens in italienischer Sprache, aber
kein Merkmal der italienischen Sprache. Kurzum:
Diskurstraditionen sind etwas anderes als Sprachen,
und nur um die ersteren sollte es hier gehen.

Diese Artikel tiber nationale Besonderheiten phi-
losophischen Sprechens werden durch den Artikel
von Rémi Brague ergénzt, der mit dem Hinweis auf
den griechischen Ursprung der Philosophie das Ge-
meinsame und die Uberginge, das heift die grund-
legende Rolle von Ubersetzungen, herausstellt. Das
Wort Philosophie selbst bleibt zumeist uniibersetzt in
den vielen Sprachen, in die es tibergeht. Das Grie-
chische ist die Sprache, aus der sich das philo-
sophische Denken herausarbeitet, die anderen kén-
nen auf diese Quelle zurlickgreifen. Brague erhellt
die fundamentale Rolle des Lateinischen (dem das
Vocabulaire keinen eigenen Artikel widmet), durch
das die griechische Tradition hindurchmufte, gleich-
sam flankiert vom Arabischen (die Griechen sind
von christlichen Syrern ins Arabische tibersetzt wor-
den) und Hebriischen. Er erinnert daran, daf’ die
erste moderne Volkssprache der Philosophie das
Katalanische (Lullus) war. Dann schliefben sich das
Deutsche, Italienische, Franzosische und das Eng-
lische an, das seinerseits nun der européaischen Poly-
phonie der Philosophie ein Ende zu bereiten droht.

Was das Vocabulaire programmatisch verdeutlicht,
ist, dalb Ideengeschichte immer auch historische
Semantik ist, die zwei Dinge weild: erstens dafb die
«Ideen» nicht unabhéngig von den historischen Ein-
zelsprachen entstehen und existieren. Es ist ja nicht
so, dabb der Denkende die Idee zunéchst sprachlos
denkt und sie dann mit einem (vollig gleichgiil-

tigen) Namen belegt, sondern «Idee» und Wort ent-
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stehen gleichzeitig - «aus dem Nichts», wie Hum-
boldt sagt (GS, VIII: 130) - in einer bestimmten
Sprache und bleiben im Verlaufe ihrer Geschichte
auch aneinander gebunden. Zweitens weifs die hi-
storische Semantik aber auch, daf’ die Ideen nicht
im Gefdngnis einer Sprache gefangen sind, sondern
dal sie zweifach tber die Sprache hinausgehen, aus
der sie stammen: Sie befreien sich durch das Den-
ken und Sprechen des einzelnen kreativen Philo-
sophen von der angestammten Sprach-Bedeutung,
und sie gehen von der einen in die andere Sprache
tiber und verwandeln sich notwendigerweise in der
neuen Heimat und durch neues kreatives Denken.
Die Zeit wird zum Raum, die Geschichte der Ideen
ist auch eine Geographie der Ideen.

Dald das Vocabulaire sich auf den offenen Raum
europdischer Semantiken einldft, macht seinen
ganz besonderen Reiz aus. Es ist daher nicht nur ein
Nachschlagewerk, sondern auch eine Einladung
zum philosophischen Wandern, von Begriff zu Be-
griff, von Sprache zu Sprache, von Denker zu Den-
ker. Es glaubt nicht an eine - konstruierte oder on-
tologisch gegebene - Einheits-Semantik jenseits der
Sprachen. Deswegen wird man dort nicht finden,
was «die Philosophie» tiber «die Freiheit» sagt, wie
sie Freiheit «definiert» o.4. Es fithrt uns von liberté
zu freedom und liberty, eleutheria, svoboda, Willkiir und
so weiter. Das Vocabulaire macht mit dem Ausbrei-
ten der verschiedenen «Weltansichten» deutlich,
welcher Verlust ins Haus steht, wenn die Philoso-
phie, wozu sie sich anschickt, sozusagen wieder in
die (griechische oder mittelalterliche) Einsprachig-
keit zurtickfallt, aus der sie die modernen europé-
ischen Nationen befreit hatten. Diese neue «einerlei
Sprache» ist vielleicht die Sprache des neuen Para-
dieses, also Sprache der Theologie, sie ist aber nicht
die Sprache der modernen Philosophie, die in vielen

Sprachen denkt.
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Postmoderne Zukunftsmiidigkeit
Hans Ulrich Gumbrecht verabschiedet die Begriffsgeschichte

Hans Ulrich Gumbrecht: Dimensionen
und Grenzen der Begriffsgeschichte,
Miinchen: Fink 2006, 261 S.

Unter dem 4&gyptisierenden, Monumentalitit
und Tod ineinanderblendenden Titel «Pyramiden
des Geistes» leitet Hans Ulrich Gumbrecht die lan-
ge erwartete Sammlung seiner in Handbiichern
und Lexika publizierten Arbeiten zur Begriffsge-
schichte mit einer forschungsgeschichtlichen Bi-
lanz ein: «Uber den schnellen Aufstieg, die unsicht-
baren Dimensionen und das plotzliche Abebben
der begriffsgeschichtlichen Bewegung» - so der Un-
tertitel des Essays, der den Anspruch, Ubersicht zu
schaffen und mit Einsichten aufzuwarten, die nicht
schon als Gemeingut gelten konnen, attraktiv for-
muliert. Denn wie sollte man sich nicht fiir «un-
sichtbare Dimensionen» und deren Aufdeckung
interessieren¢ Zumal wenn derjenige, der hier Auf
deckung verspricht, ein ausgewiesener Experte in
Sachen Begriffsgeschichte ist.

Die Anfdnge von Gumbrechts begriffshistori-
scher Sachverstidndigkeit liegen bekanntlich am Bo-
densee: in der Konstanzer Schule, die er in den fri-
hen 1970er Jahren bei Hans Robert Jaulb absolvierte.
Es war Jaul, der seinen Schiilern die Relevanz be-
griffshistorischer Untersuchungsgénge nahebrachte,
indem er ihr literatur- und geistesgeschichtliches
Erkenntnispotential in glanzvollen Abhandlungen
zur Geschichte des Modernitétsbegriffs entfaltete.
Und es diirfte wiederum Jaulb gewesen sein, der
Gumbrecht an Reinhart Koselleck empfahl, fiir des-
sen GroBlexikon Geschichtliche Grundbegriffe der noch
nicht Dreifbigjahrige den Artikel «<Modern, Moder-
nitdt, Moderne» verfalte. Man freut sich, diesem
bis heute nicht tiberbotenen Text - Kosellecks me-
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thodologischen Imperativ, begriffsgeschichtliche For-
schungen fiir sozialgeschichtliche fruchtbar zu ma-
chen und umgekehrt, erfillt er auf mustergtltige
Weise - in der vorliegenden Sammlung wiederzu-
begegnen. Das gilt nicht minder fiir den Artikel
«Philosophe, Philosophie», den Gumbrecht Mitte
der 1980er Jahre zusammen mit Rolf Reichardt fir
das Handbuch politisch-sozialer Grundbegriffe in Frank-
reich 1680-1820 schrieb. Reichardt und Gumbrecht
zeigen in ihrer durch hellwaches Methodenbewuf5t-
sein und die Fille der ausgewerteten Quellen glei-
chermafen bestechenden Studie, was Begriffsge-
schichte als Werkzeug sozialhistorischer Erkenntnis
zu leisten vermag: «Die Geschichte von philosophe
als Grundbegriff der Aufklarung beginnt mit der
Ausgliederung einer fiir die hofische Gesellschaft
des 17. Jahrhunderts charakteristischen Interak-
tionsrolle aus ihrem noch eudalens Entstehungs-
kontext und endet mit der Weichenstellung fiir die
Eingliederung einer Berufsrolle in die biirgerliche
Gesellschaft, deren institutionelle Grundlagen in
Frankreich das Empire schuf. Zwischen diesen bei-
den Polen macht die Begriffsgeschichte von philo-
sophe die Geschichte der Aufklarung erfahrbar.»
Ahnlich prizise gesellschaftsgeschichtliche Auf-
schliisselungen begriffshistorischer Befunde streben
die tibrigen Stiicke der Sammlung Dimensionen und
Grenzen der Begriffsgeschichte trotz gelegentlicher Be-
zugnahmen auf Zeitlagen und ihre Verdnderung
nicht an: «Eine Geschichte des Stilbegriffs» (aus
dem Jahre 1986) und die neueren, um die Jahrtau-
sendwende fiir das Wérterbuch Asthetische Grundbe-
griffe verfabten Ubersichtsartikel «Ausdruck» und
«Mal» sind Begriffsgeschichten anderen, man ist
versucht zu sagen: sozialgeschichtsvergessenen Zu-
schnitts, namlich - von Aristoteles bis Arthur C.
Danto - auf den diachronen Verweisungszusam-

menhang von Héhenkammtexten konzentriert. Das



jingste und zugleich kiirzeste Sttick des Bandes ist
die 2003 aus Anlals der Neubearbeitung des Reallexi-
kons der deutschen Literaturgeschichte (nunmehr: Reallexi-
kon der deutschen Literaturwissenschaft) entstandene
Skizze zur Wort- und Begriffsgeschichte von «Post-
moderne». Auf nur wenigen Seiten bietet sie ein
dichtes Restimee, das eine aus genauer Kenntnis der
Literatur zusammengestellte Bibliographie abrundet.

Gewild: die kleine Arbeit zeigt Gumbrecht als
Historiker; gleichwohl ist deutlich, dal’ er auch ein
engagierter Vertreter von Meinungen ist, die in po-
puldren Verwendungskontexten des Substantivs
«Postmoderne» kursieren. Die professionelle Rolle
des Romanisten und Komparatisten gegen die hob-
byistische des Zeitdiagnostikers eintauschend, hat
sich Gumbrecht ja seit geraumer Zeit wiederholt ein-
schliagig gedulert. Folgt man diesen Auferungen,
so geht es nicht - rationalitatskritisch - um die Dia-
lektik von Moderne und Postmoderne, sondern -
zeiterfahrungstheoretisch - um ihre Trennung im
Nacheinander der Mentalitdten. Gumbrecht mochte
den Postmodernebegriff als «Beschreibung einer
neuen Gegenwart» verstehen, welche die Moderne
und das fir sie konstitutive Zeiterfahrungsschema
eines zukunftsgerichtet-selbstiibergénglichen Ge-
genwartsbewultseins hinter sich gelassen haben
soll: «[...] die postmoderne Zeit ist nicht mehr - wie
die moderne Zeit - ein unentrinnbarer Faktor der
Veranderung. Ihre Gegenwart steht nicht mehr auf
Abruf, um von immer neuen Gegenwarten abgelost
und oft auch tberboten zu werden.»

Was in der begriffshistorischen Skizze aus dem
Jahre 2003 noch berichtstérmig objektiviert aus der
Perspektive der 3. Person behandelt wird, drangt in
der neu entstandenen begriffshistoriographiehisto-
rischen Einleitung «Pyramiden des Geistes» aus der
Perspektive der 1. Person (Plural) bekenntnishaft

zur Sprache: der Glaube an die «Emergenz eines

Postmoderne Zukunftsmiidigkeit

postmodernen Chronotops»: «Statt in bestdndigem
Ubergang befindlich fithlen wir uns eingeschlossen
in eine komplexe, alle Vergangenheiten beinhalten-
de und die Zukunft verweigernde breite Gegenwar-
tigkeit, gegentiber der uns keine AufSenperspektive
mehr zur Verfligung steht.» Man konnte dieses Be-
kenntnis und mit ihm die Rede von «Zukunftsmu-
digkeit» - sie soll den fiir die «verschlossene Zukunft»
der Postmoderne verantwortlichen «Subjekttypus»
charakterisieren - auf sich beruhen lassen, wiirde
das beschworene Syndrom nicht so massiv die
Hauptsache, Gumbrechts Bilanz der begriffgeschicht-
lichen Bewegung, prdgen. Es ist eine Bilanz im
Geiste postmoderner Zukunftsmiidigkeit und als
solche in zentralen Punkten verbliffend weit von
ihrem Gegenstand entfernt. Zukunftsmiide spricht
sie einer lebendigen und durchaus zukunftsfihigen
Forschungstradition die Zukunft ab.

Noch einmal: Gumbrechts Titelmetapher blendet
Monumentalitdit und Tod konnotativ ineinander.
Sie tut das als Metapher fiir die lexikalischen
GroBleistungen begriffsgeschichtlicher Forschung
in Deutschland: das Historische Warterbuch der Philoso-
phie, die Geschichilichen Grundbegriffe und die ihrer
Konzeption nach jiingeren, auch deutlich schlan-
keren Asthetischen Grundbegriffe. Weshalb sollte es
angemessen sein, sich auf diese Werke mit einer
Pyramiden-Metapher zu beziehen? Gumbrechts
Antwort: «Sie sind die monumentalen Zeugnisse
aus einer abgeschlossenen Epoche der Geisteswis-
senschaften, die uns chronologisch zwar nicht viel
ferner ist als gestern, aber intellektuell fast so weit
entfernt scheint wie etwa die Renaissance oder das
Barockzeitalter, das heif’t: nicht unvorstellbar ver-
schieden von der Gegenwart, aber auch nicht mehr
ganz einholbar fir unsere Erinnerung. Vor allem
aber sind diese Bande Pyramiden, weil, was einmal

vielversprechende Zukunft war, mit ihrem redak-
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tionellen Abschlul zur vergangenen Zukunft ge-
worden ist - und starb.» Man mull pathetische
Melancholie mégen, um dem Stimmungsgehalt der
zitierten Sitze etwas abzugewinnen. Zustimmen
wird man Gumbrechts Aussagen allerdings auch
dann nicht. Von einer «Versteinerung der lebhaften
begriffsgeschichtlichen Arbeit in ein Dokument der
Vergangenheit» zu reden, gibt der erfolgreiche Ab-
schlufd der grofen Lexikonunternehmen keinerlei
Anlaf. Es gehort ganz einfach zur Natur der Sache,
dalb derlei wissenschaftliche GrofBprojekte in mehr
oder minder geraumer Zeit entweder bis zum letz-
ten Eintrag des letzten Bandes durchgefihrt wer
den oder aber zuvor - aus sachlichen, personellen
oder finanziellen Griinden - scheitern, um fortan als
Ruinen Regalraum einzunehmen. Im Falle der lexi-
kalisch tbersichtlich gemachten Begriffshistoriogra-
phie ist letzteres gliicklicherweise nicht geschehen.

Begriffsgeschichtliche Lexika sind, was sie sind:
Sie sammeln Forschungsertrdge, um valide zu infor-
mieren und weiterer Forschung zu dienen. Bei intel-
ligenter, namlich beziehungssinnreicher Benutzung
haben sie einen Gebrauchswert, fiir dessen epistemi-
sche Qualitat dltere und neuere Metaphern zur Ver-
figung stehen: die feierliche des Schatzhauses zum
Beispiel oder die niichtern technische des Werkzeug-
kastens. Begriffsgeschichtliche Lexika, so liefSe sich
mit dem Mut zur Metaphernmischung sagen, sind
Schatzhauser und Werkzeugkésten des Geistes. An
Pyramiden, die Totes unzugénglich bergen, lassen
sie allenfalls bei ausbleibender oder chronisch inad-
dquater Benutzung denken. Und die Frage «Was
sollen wir heute anfangen mit den in Pyramiden-
ferne geriickten Sedimenten unserer intellektuellen
Jugend¢» erweist sich, Gumbrecht selbst deutet es
an, als zu personlich gestellt.

Im tibrigen kann von einem «plétzlichen Abebben

der begriffsgeschichtlichen Bewegung wahrend des
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vergangenen Jahrzehnts» nicht die Rede sein - weder
national noch international. Die von 1998 von Mel-
vin Richter ins Leben gerufene und mittlerweile ge-
schéftsfiihrend von Kari Palonen betreute «History
of Political and Social Concepts Group» ist aktiver
denn je. Seit 2005 erscheinen in italienisch-brasilia-
nischer Kooperation halbjahrlich die Contributions to
the History of Concepts, und selbstverstdndlich wird
auch Erich Rothackers Griindung, das altehrwiir-
dige Archiv fiir Begriffsgeschichte, weiterhin erscheinen
- wohlbestiickt mit neuen Arbeiten. Theoretisch-
methodologisch wie material aufschlufireiche Sam-
melbédnde treten in jiingster Zeit hinzu; man denke
an Peter Thiergens Russische Begriffsgeschichte der Neu-
zeit (Bohlau 2006). Auch im Bereich der universi-
taren und auleruniversitdren Forschungsprojekte
tut sich viel, etwa in den der Begriffsgeschichte der
Naturerkenntnis gewidmeten Diskussionen des
Kreises um Ernst Miiller am Berliner Zentrum fiir
Literaturforschung.

An diesen Entwicklungen zeigt sich Gumbrecht
desinteressiert. Souverdn ignoriert er den gegenwar-
tigen Stand und die noch unerledigten Aufgaben
begriffsgeschichtlicher Forschung, zu denen auf
dem Niveau lexikalischer Darstellung nicht zuletzt
die Fortschreibung der Geschichilichen Grundbegriffe
fur das politisch und eben auch begriffspolitisch so
dramatisch bewegte 20. Jahrhundert gehoren durf
te. (Der Erfassungszeitraum der Grundbegriffe endet
bekanntlich - von wenigen Ausnahmen wie Kosel-
lecks Artikel «Volk, Nation» abgesehen - um 1900.)

Mit Blick auf den «Ozean der freien Optionen»,
die «Zone der Simultaneititen», zu der sich unsere
intellektuelle Gegenwart postmodern «verbreitert»
haben soll, konzediert Gumbrecht immerhin, dafs
Begriffsgeschichten «auch in der Zukunft geschrie-
ben werden», er versieht diese erfreuliche Konzes-

sion jedoch sogleich mit dem einschrinkenden



Zusatz: «nur eben nicht mehr mit denselben
Hoffnungen und demselben Enthusiasmus wie vor
einem Vierteljahrhundert». Dieser Zusatz ist ohne
Not verzagt. Denn das Interesse an Erkenntnis, das
begriffsgeschichtliche Forschung in allen Formen
ihrer Spezialisierung und interdisziplindren Ver-
flechtung trigt, hat sich - Postmoderne hin, Postmo-
derne her - in den letzten finfundzwanzig Jahren
nicht geédndert. In begriffsgeschichtlichen Unter-
suchungen geht es nach wie vor jeweils darum,
Genese, Wandel oder Konstanz von Begriffen bzw.
Begriffsnetzen zu beschreiben und zu erkldren, wo-
mit sich dann in der Regel weitere Erkenntnisab-
sichten verbinden: philosophiegeschichtliche zum
Beispiel, wissenschaftsgeschichtliche oder sozial-
und kulturgeschichtliche. Und es ist natiirlich auch
noch immer so, dals diese stets beim konkreten De-
tail (und niemals bei einem diffus vermeinten
Ganzen) ansetzende Arbeit der begriffsgeschicht-
lichen «semantische[n] Vermittlung zwischen Ge-
genwart und Vergangenheit» eine «Quelle poten-
tieller Erfahrung» ist - zum Beispiel der Erfahrung,
die sich machen ldft, wenn man aus der anachro-
nistischen Projektion gegenwaértiger Begriffsverstdnd-
nisse auf vergangene heraus- und so zu wirklichem
Verstehen des Anderen und des Eigenen findet.
Gumbrecht erklart diese Hoffnung auf - man darf
es wohl aussprechen: hermeneutische - Erfahrung
fiir «gestorben», ohne mehr als vage Hinweise auf
«eine neue epistemologische Umwelt» zur Begriin-
dung seiner These anzubieten.

Auf der «Tagesordnung» historisch-semantischer
Arbeit - erstaunlicherweise scheint es auch in der
«Zone der Simultaneitdten» eine solche zu geben -
sieht Gumbrecht die von Hans Blumenberg initi-
ierte Metaphorologie an erster Stelle: «In ihr als
intellektuellem Potential konnte die Tradition der

begriffsgeschichtlichen Bewegung zugleich prasent

Postmoderne Zukunftsmiidigkeit

und an ein Ende gekommen sein.» In der Tat:
Metaphorologie ist wichtig und erfreulicherweise
aktuell. Die ihr gewidmeten Tagungen mehren sich,
und Planungen zu einem historischen Worterbuch
der Metaphern sind im Gange. Aber weshalb sollte
man die Metaphorologie zur Nachfolge- oder Ab-
16sungsdisziplin der Begriffsgeschichte stilisieren
und nicht vielmehr beide Spielarten historischer
Bedeutungsforschung in einem Verhiltnis der Er-
ganzung und der reziproken Dienstbarkeit sehen¢
Blumenberg selbst - man lese doch noch einmal in
den Paradigmen zu einer Metaphorologie oder im Aus-
blick auf eine Theorie der Unbegrifflichkeit nach - hat das
getan. In Gumbrechts Bilanz der begriffsgeschicht-
lichen Bewegung spielen die Perspektiven der ehe-
dem Beteiligten jedoch eine untergeordnete Rolle.
Anstatt auf der Basis ihrer Vorleistungen konstruk-
tiv nach Moglichkeiten der Zusammenarbeit von
Metaphorologie und Begriffsgeschichte zu fragen -
Begriffe konnen aus Metaphern hervor oder in
solche tibergehen und Hintergrundmetaphoriken,
Blumenberg hat es gezeigt, sind gleichsam transzen-
dentale Vorgaben der in geschichtlichen Erfahrungs-
rdumen moglichen Begriffsbildung -, schliefSt sich
Gumbrecht den krausen Spekulationen Anselm Ha-
verkamps an, der Joachim Ritters unter Praktikabili-
tatsgesichtspunkten getroffene Entscheidung, auf
eine systematische Aufnahme von Metaphern in
die Nomenklatur des Historischen Worterbuchs der
Philosophie zu verzichten, als «aggressive Abwehrre-
aktion» deutet und sich iiberdies zu der seltsamen
These versteigt, Metaphorologie <hitte das Unter-
nehmen des begriffsgeschichtlichen Worterbuchs
nicht nur «gesprengts, sondern insgesamt <erledigts».
Leider folgt Gumbrecht Haverkamp auch in der
Durchfthrung des so spannend annoncierten Ver-
suchs, ex post unsichtbare, ndmlich «vor- oder halb-
bewulSte» Dimensionen der begriffsgeschichtlichen
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Bewegung sichtbar zu machen. Mit dem Ausschlul
der Metaphorologie und damit jenes «Seins, das
nicht zur Sprache wird und auch nicht zur Sprache
werden kann» - inwiefern Metaphern Fille «sprach-
losen Seins» reprdsentieren, bleibt freilich unex-
pliziert -, habe sich die begriffshistoriographisch
fihrende «Generation der Kriegsteilnehmer eine
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bequeme Verséhnungsmoglichkeit mit der deut-
schen Geschichte er6ffnet» und den «Habitus eines
Latenthaltens»» der nationalsozialistischen Vergan-
genheit herausgebildet. «Wohl nirgends», so Gum-
brecht, war dieser Habitus «wirkungsvoller als in
den von begriffsgeschichtlicher Praxis geschaffenen
Monumentalwerken». Wirklich¢
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Flaschenpost aus dunkler Zeit

Freud als Prophet und Analytiker des 20. Jahrhunderts

Micha Brumlik: Sigmund Freud.

Der Denker des 20. Jahrhunderts,
Weinheim/Basel: Beltz 2006, 304 S.
Eli Zaretsky: Freuds Jahrhundert.

Die Geschichte der Psychoanalyse.
Aus dem Englischen von Klaus Binder
und Bernd Leineweber,

Wien: Zsolnay 2006, 621 S.

Im Jahr 2006 hiuften sich die medial insze-
nierten Jubilden: Mozart und Schumann, Benn und
Brecht, Heine, Beckett und viele andere verstorbene
GrofSe oder Mittelgrofbe mufiten sich die Aufmerk-
samkeit der schreibenden Zunft und des lesenden
Publikums teilen. Fiir den ideengeschichtlich Inter-
essierten ragte aus diesem Hochgebirge aber beson-
ders ein Gipfel heraus: Der 150. Geburtstag Sig-
mund Freuds machte 2006 zum Freud-Jahr, und
auch dieses Jubilaum fand in allen Massenmedien
statt. Es gab zahlreiche Sendungen auf den offent-
lich-rechtlichen Kulturkanilen, die Tages- und Wo-
chenzeitungen publizierten Artikel, Serien, Beila-
gen und Sonderhefte, die bunten Wochen- und
Monatsblétter von Spiegel bis Geo klédrten ihre Leser-
schaften {iber die Ideen Freuds auf, und eine Flut
von mehr oder weniger neuen Biichern zum Thema
Freud sprang in die Buchhandlungen.

Dabei fiel auf, dafb sich mittlerweile eine Art
Konsens tiber die Leistungen Freuds herausgebildet
zu haben scheint. So ist nunmehr nicht nur aner-
kannt, dal} sein Gedankengebdude zu den einfluf’-

reichsten unserer Moderne gehort: Die Produkte

der (populdren) Kultur des 20. Jahrhunderts in Li-
teratur, Film und bildender Kunst sprechen ebenso
dafur wie die ausufernde wissenschaftliche Be-
schiftigung mit der Psychoanalyse und vor allem
die Pragung, welche die Alltagssprache durch freu-
dianische Begriffe erfahren hat (wer benutzte nicht
Ausdriicke wie «Verdrangung», <Komplex», «Irieb»,
«das UnbewufSte» oder auch «anale Phase»Z). Dar-
iber hinaus verwiesen, anders als jahrzehntelang
tiblich, die Jubildumsautoren des 150. Geburtstags
die Psychoanalyse nicht mehr in das Reich der Pseu-
dowissenschaft, der Mythologie und Scharlatanerie,
sondern proklamierten allenthalben die Aktualitét
und wissenschaftliche Tauglichkeit der Freudschen
Konzepte, jedenfalls einiger davon.

So ist etwa Freuds in der Traumdeutung von 1900
ausgebreitete Erkenntnis, daf Trdume verschliissel-
te Wunscherfillungen sind und dal daher die Ana-
lyse von Trdumen direkt ins Unbewuflite hinein-
fuhrt, lange Zeit als Méarchen abgetan worden. In
den 1gy0er Jahren setzte sich, in expliziter Wen-
dung gegen Freud, der Hirnforscher Allan Hobson
mit seiner Vorstellung weitgehend durch, bei den
Trdumen handle es sich lediglich um die Abfuhr
von Gedankenmdill. Nach intensiven neurophysio-
logischen Forschungen ist mittlerweile von dieser
Annahme nicht mehr viel tbrig. Heute gelten Trau-
me, ganz auf Freuds Spur, wieder als Auferungen
von tiefsitzenden Wiinschen; wie bedeutungsvoll
diese Emanationen der menschlichen Psyche sind,
bleibt freilich umstritten.

Was fur die Traumtheorie gilt, 1at sich auch auf
anderen Feldern beobachten: Die rasanten Fort-
schritte auf dem Gebiet der Neurowissenschaften
und in der Hirnforschung machten Freud wieder
«anschluffahig». Fuhrende Neurowissenschaftler,
Hirn- und Gedéchtnisforscher wie Antonio Dama-
sio, Gerhard Roth, Eric Kandel, Mark Solms und
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Hans Markowitsch glauben, bestimmte psychoana-
lytische Einsichten, die Freud intuitiv, in Selbstbeob-
achtung oder im analytischen Gesprach gewonnen
hatte und die im positivistischen Wissenschaftsbe-
trieb lange Zeit als mehr oder minder plausible
Spekulationen gelten muften, nun empirisch stiit-
zen zu koénnen. Zu diesen neurobiologisch zugédng-
lichen Annahmen Freuds gehéren diejenigen von
der Relevanz des Unbewulten, von den grofen Wir-
kungen frithkindlicher Erfahrungen, von der Resi-
stenz von Traumatisierungen. Auf diesen Feldern
scheint die neue Hirnforschung mittels bildgebender
Verfahren sozusagen das materielle Substrat von
seelischen Vorgdngen nachweisen zu kdnnen, denen
Freud, aus Mangel an effizienter MefStechnik, noch
mit Hermeneutik und literarischer Beschreibung
auf den Leib rticken mufdte. Der Neurowissenschaft-
ler und Psychoanalytiker Mark Solms hat hierzu
unter dem Titel «Sigmund Freud heute. Eine neuro-
wissenschaftliche Sicht auf die Psychoanalyse»
einen hochinteressanten Uberblick verfalt (in:
Psyche, 60. Jg., H. 9/10, 2006, S.820-859).

Doch diese Anndherungen von Naturwissenschaft
und Psychoanalyse sollten nicht iberbewertet wer-
den. Das «Unbewulte», von dem in den neueren
Neurowissenschaften die Rede ist, unterscheidet
sich scharf von jenem, das Freud beschrieb; die zen-
trale Rolle, welche die Sexualitit in der Freudschen
Theorie einnimmit, findet sich in den derzeitigen
neurowissenschaftlichen Untersuchungen nicht be-
statigt; und auch verschiedene weitere Freudsche
Thesen und Theoreme gelten heute auflerhalb des
Zirkels der orthodoxen Psychoanalyse als tiberholt
oder ginzlich unwissenschaftlich. Die nichsten
Jahre werden zeigen, ob Freud fiir die Neurowissen-
schaften ein Bezugsautor bleibt, ob seine «Rehabili-
tation» als ernsthafter Naturwissenschaftler von
Dauer ist oder nicht. Ob eine solche Rehabilitation
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tiberhaupt wiinschenswert ist, mag zudem von den
Anhidngern der Psychoanalyse bezweifelt werden -
geht sie doch womdglich mit einer erheblichen Tri-
vialisierung der in manchem eben immer noch an-
stoBigen, skandalosen und revolutiondren Lehre
Freuds einher.

Unabhéngig von der Zukunft der derzeit erbli-
henden Beziehung zwischen Neurowissenschaften
und Psychoanalyse erlebte das Jubildumsjahr zahl-
reiche Versuche, die Geschichte des Freudschen Le-
bens und Denkens zu rekonstruieren. Dabei gibt es
bei den biographischen Annédherungen einige Vertie-
fungen (mit den Arbeiten von Katja Behling, An-
nette Meyhofer, Linde Salber - Uber Freud und die
Frauen - sowie Barbara Sternthal), teils auch neue
kritische Einwiirfe im Stil des altbekannten Freud-
Bashing (Eva Weissweiler, Die Freuds. Biografie einer
Familie), die umfangreiche Standard-Biographie Peter
Gays bleibt jedoch unangefochten. Zwei erstmals
vertffentlichte dltere Manuskripte von Verwandten
Freuds bieten Einblicke aus einer relativen Nah-
Sicht (Freuds Schwester Anna Freud-Bernays und
seine Nichte Lilly Freud-Marlé). Manfred Pohlen
publizierte die Protokolle einer Analyse Freuds aus
der Feder des Analysanden und spéteren Daseins-
analytikers Ernst Blum. In viele Richtungen weiter-
fihrend sind zahlreiche Aufsdtze im Freud-Sonder-
band von Psyche - Zeitschrift fiir Psychoanalyse und ihre
Anwendungen (Heft 9/10, 2006), und als Nachschla-
gewerk zweifellos hochst niitzlich ist das von
Hans-Martin Lohmann und Joachim Pfeiffer heraus-
gegebene Freud-Handbuch. Zudem gibt es neue Quel-
leneditionen: Sigmund Freuds Briefwechsel mit sei-
ner Schwagerin Minna Bernays sowie mit seiner
Tochter und wissenschaftlichen Erbin Anna.

Zu den wichtigsten Publikationen des Jubildums-
jahrs gehoren sicherlich die Sozialgeschichte der

Psychoanalyse Freuds Jahrhundert von Eli Zaretsky,



die unter dem Titel Secrets of the Soul: A Social and
Cultural History of the Psychoanalysis 2004 in New
York im Original erschien, und Micha Brumliks in-
tellektuelle Biographie tiber den Denker des 20. Jahr-
hunderts. Das Buch von Zaretsky ist dabei das syste-
matischere, vollstdndigere, eben eine chronologisch
geordnete Geschichte der Lehre Freuds, der psy-
choanalytischen Bewegung und der theoretischen
Verzweigungen, die noch zu Lebzeiten des Grin-
dungsvaters, vor allem aber nach seinem Tod die
Weiterentwicklung der Psychoanalyse charakteri-
sierten. Dabei handelt es sich nicht um eine kon-
textabstrakte Ideengeschichte alten Stils, sondern
Zaretsky bettet die Psychoanalyse in die Sozialge-
schichte ihrer Zeit ein: in die Geschichte der «zwei-
ten Industriellen Revolution», der fordistischen
Produktions- und Konsumgesellschaft, in die Gesell-
schaftsgeschichte Zwischenkriegseuropas und in die
Historie des «Goldenen Zeitalters» nach 1945, der
Epoche des stetigen Wirtschaftswachstums und
Sozialstaatsausbaus. Er untersucht die Geschichte
der freudianischen Theorieentwicklung unter Beru-
fung auf Max Weber und dessen Protestantismus-
Studie, doch in bisweilen eher marxistisch anmu-
tender Weise, mit Blick auf ihre Abhingigkeit von
den Fortschritten der Industriegesellschaft - ausge-
hend von der Annahme, dal} erst die steigende Sur-
plus-Produktion seit dem spédten 19. Jahrhundert
fiir breitere Schichten der Bevolkerung jenes «per-
sonliche Leben» ermdglicht hat, das dann zum Ge-
genstand psychoanalytischen Reflektierens wurde.
Und er fihrt die gewaltige Wirkung der Psychoana-
lyse im 20. Jahrhundert darauf zurtick, dab sie fir
die «zweite industrielle Revolution» eine ganz &hn-
liche Rolle gespielt habe wie seinerzeit - jedenfalls
in Max Webers Darstellung - der Kalvinismus fiir
die urspriingliche Industrialisierung: die Psycho-

analyse also als treibende mentalitdtshistorische
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Grofe bei der Herausbildung der modernen Massen-
konsumgesellschaft!¢

Diese in die allgemeine Geschichte des Zeitalters
eingebettete Geschichte der Psychoanalyse, die Za-
retsky zufolge zwischen den Polen Vereinnahmung,
Anpassung, Affirmation auf der einen, gesellschaft-
licher Marginalisierung, Sektenbildung und Rebelli-
on auf der anderen Seite pendelt, ist gelungen. Die
Genese des Freudschen Denkens aus dlteren psy-
chologischen und medizinischen Ansétzen, Freuds
grofle Entdeckungen von der Traumdeutung und
den Sexualtheorien tiber den Narzifimus und den
Todestrieb bis hin zu den metapsychologischen Mo-
dellen sind ebenso plausibel geschildert wie etwa
die Parteibildungen innerhalb der Bewegung, die
Spaltungen und Rivalitdten und die unterschied-
lichen Institutionalisierungsbemithungen. Zaretsky
stellt, immer mit Blick auf realhistorische, materi-
elle Entwicklungen, die Genese der verschiedenen
psychoanalytischen Theoreme dar, so etwa den
Wechsel von einer patri- zu einer eher matrizen-
trischen Betrachtung, der unter dem Druck der
neuen Familienstrukturen der zwanziger Jahre er-
folgt sei, die Durchsetzung der britischen Objektbe-
ziehungstheorie in den sozialstaatlichen Schiiben
nach dem Zweiten Weltkrieg oder die Vorherrschaft
einer sterilen und statischen Ich-Psychologie samt
einer schematischen und etwas spieBigen Vorstel-
lung von menschlicher Reife, wie sie vor allem in
den USA der 1950er Jahre entwickelt wurde. Zu-
dem nimmt der Autor auch Randgebiete in den
Blick und informiert immer wieder iiber die Ent-
wicklungen abseits der Zentren - so etwa tiber die
Sowjetunion oder Lateinamerika.

Als kompakte und zugleich hinreichend ausfiihr-
liche Uberblicksdarstellung zur Geschichte der Psy-
choanalyse ist das Buch von Zaretsky, soweit der

Rezensent sehen kann, derzeit uniibertroffen. Zwei-
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felhaft ist indes der Wert seiner Grundidee, der Pa-
rallelisierung der Psychoanalyse mit Max Webers
Kalvinismus. Weber hatte den Geist des Protestantis-
mus nicht fiir ein Uberbauprodukt des werdenden
Kapitalismus, sondern fir die grundlegende forma-
tive Kraft der neuen 6konomisch-sozialen Ordnung
gehalten. Ahnliches fiir die Psychoanalyse plausibel
zu machen, gelingt Zaretsky nicht. Allenfalls im
Hinblick auf die Zeit nach dem Zweiten Weltkrieg,
und hier bezogen auf die Entwicklung der Konsum-
gesellschaft in den USA, liee sich womdglich eine
derart formative Wirkung der Psychoanalyse be-
haupten - dies jedoch nicht fiir den urspringlichen
Freudianismus, sondern fiir eine Ich-Psychologie,
die innerhalb der Geschichte der Psychoanalyse nur
eine bestimmte Spielart darstellt und in der histori-
schen Gesamtschau nicht als vorherrschendes Para-
digma gelten kann.

Micha Brumliks Arbeit ist keine Geschichte der
psychoanalytischen Lehre, sondern soll die «Essenz»
des Freudschen Denkens beschreiben, die sich nach
Brumliks Auffassung in Freuds pessimistischem,
den Massen- und Massenvernichtungsgesellschaf-
ten des 20. Jahrhunderts addquatem Menschenbild
findet. Der tief im 19. Jahrhundert geborene und im
Osterreichischen biirgerlichen Liberalismus verwur-
zelte Freud ist fiir Brumlik der Denker des 20. Jahr-
hunderts; diesnichtnur, weil er eine der prominentes-
ten Theorien des Sdkulums begriindet hat, sondern
auch als derjenige, der das Wesen des Menschen in
der Moderne auf dhnlich fundamentale Weise er-
fafit hat wie zu ihren Zeiten die paradigmatischen
Denker Platon, Paulus und Descartes. Brumlik sieht
im Mittelpunkt von Freuds Anthropologie die Herr-
schaft des Unbewulten tber die menschliche Ra-
tionalitdt. Und im Zentrum dieses Bezirks des Un-
bewubten stehen nicht allein Libido und Begehren,

sondern vor allem die «eigentiimliche Neigung zum
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Tod, zum massenhaften, gewaltsamen Toten und
Sterben», die im 20. Jahrhundert so massiv zutage
getreten ist.

Im Durchgang durch die zentralen Werke rekon-
struiert Brumlik Freuds allméhlich sich verdunkeln-
des Menschenbild. Noch «in den letzten Monaten
des langen [und vergleichsweise gliicklichen; K.K]
19. Jahrhunderts», im Jahre 1913, war Freud tber
seine Sexualtheorie und den &dipalen Konflikt bei
einem «wissenschaftlichen Mythos» angelangt, der
von der rousseauistischen und biirgerlich-idealisti-
schen Vorstellung vom Menschen nicht mehr viel
tbrig lie®. In Totem und Tabu postulierte er die kultur-
begriindende und fir die Menschheitsentwicklung
konstitutive Macht des gemeinschaftlichen Vater-
mords. Doch der Erste Weltkrieg, die vielbeschwore
une Urkatastrophe des katastrophalen 20. Jahrhun-
derts, scharfte seinen Blick auf die menschliche Ag-
gressionsneigung und -lust noch einmal, bis er den
Todestrieb als neben dem Eros gleichrangige unbe-
wulte psychische Macht in seiner Theorie etablier-
te. Seine kulturtheoretischen Schriften, vor allem
Das Unbehagen in der Kultur von 1930, und seine un-
ter dem Eindruck des aufkommenden Faschismus
entstandenen gruppenpsychologischen Uberlegun-
gen - etwa schon in Massenpsychologie und Ich-Analyse
von 1921 - weisen Freud zunehmend als einen Auf-
klérer aus, der sich dartiber im klaren ist, wie fragil
die biirgerlich-zivilisierte Welt in jedem Augenblick
ist und dals nur das stete Sich-Bewult-Machen der
eigenen, individuellen, aber auch der gesellschaft-
lich-kulturellen Destruktivitdt eine - fallible - Versi-
cherung gegen die Barbarei sein kann. In diesem
Zusammenhang wendet sich Micha Brumlik mit
seinem Gewd&hrsautor Freud gegen idealistische
und politisch-romantische Vorstellungen einer Be-
friedung der menschlichen Verhéltnisse durch eine

naturwiichsige Vervollkommnung des Menschen-



geschlechts oder durch einen Umschwung der dufSe-
ren Geschichte. Mit Freud und ganz pessimistisch
wendet er gegen eine naive Aufkldrung und gegen
den klassischen buirgerlichen Idealismus, gegen die
Traume auch der einstmals Neuen Linken von 1968
- etwa des Linksfreudianers Marcuse - ein, dal mit
dem Verschwinden der Eigentumsunterschiede
doch nur einer von vielen Motivationsgriinden der
menschlichen Aggression und des menschlichen
Ungliicks beseitigt wiirde - zudem einer, der we-
nigstens in Mallen geeignet ist, diese Aggression zu
sublimieren und die blanke Gewalt zu verhiiten.
Diese pessimistische Essenz von Freuds anthro-

pologischem Denken bleibt, wie jeder weils, auch

Flaschenpost aus dunkler Zeit

nach dem Ende des Freudschen Jahrhunderts aktuell:
Der 11. September 2001 koénnte ein Fanal dafiir ge-
wesen sein, dalb die leise Stimme der Vernunft, in
die Freud noch einige Hoffnung setzte, die Selbst-
aufkldrung der Individuen und der Gesellschaften
tiber ihr barbarisches Innenleben, im 21. Jahrhun-
dert dhnlich geringe Chancen haben kdnnte wie in
der ersten Halfte des 20. Diese einigermaflSen triibe
Aussicht ist es, die das Buch von Brumlik, welches
an das vergangene Jahrhundert als «Zeitalter der
Katastrophen» (Eric Hobsbawm) erinnert, derzeit
wichtiger erscheinen laft als dasjenige von Zarets-
ky, der sich vom Glanz des «Goldenen Zeitalters»
nach 1945 (ebenfalls Hobsbawm) geblendet zeigt.
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