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/um Thema

Der biographische Zufall hat im deutschen Spat-
herbst vielen guten Griinden einen weiteren hin-
zugefligt, warum es sich lohnt, erneut einen Blick
auf Isaiah Berlin zu werfen. Vor zehn Jahren, am
5. November 1997, starb einer der einflulbreichsten
Ideenhistoriker der anglophonen Welt. Dies ist je-
doch kein Jubilaumsheft. Es wurde nicht als solches
entworfen. Isaiah Berlins vielgestaltiges Werk und
seine zentrale Stellung allein wiirden jede Ausein-
andersetzung rechtfertigen. Eine Zeitschrift fiir ldeen-
geschichte mufs unvermeidlich auf Berlin zu sprechen
kommen.

Um systematische Rekonstruktionen und ideen-
geschichtliche Analysen von Berlins Konzepten
wird es in diesem Heft auch gehen. Allerdings weist
Berlins grofe (Wieder-)Entdeckung tiber sein Werk
hinaus. Eine selbstreflexive Ideengeschichte, die
tiber ihre eigenen Grundlagen aufgekldrt sein will,
kann nicht an Berlins entscheidender Einsicht vor-
tibergehen: Die Ideengeschichte ist ein politisches
Schlachtfeld. Berlin, der Haretiker, hat Ideen als hi-
storische Wirkungskrifte entdeckt, als er in ein
Oxforder Milieu eingetaucht war, das die Entmi-
schung von Philosophie und Geschichte auf die
Spitze trieb. Unterdessen tobte der Spanische Biir-
gerkrieg, verzehrten sich die jungen britischen In-
tellektuellen in ihrer politischen Leidenschaft.

Der politische Kampf ist Ideengeschichte, und
Ideengeschichte ist politischer Kampf. Das ist Ber-
lins Lektion. Ohne ihr politisches Marschgepack
ist Ideengeschichte nicht zu verstehen. Die politi-
schen Kontexte diktieren das Drehbuch der Ideen-
geschichte. Kurzsichtig wire es, bei diesem Befund
stehenzubleiben. Selbstvergessen wire es, nicht von
diesem Ausgangspunkt auszugehen. Die politischen
Latenzen, deren Wirken in der Ideengeschichte
Berlin beschrieb, lenkten genauso seinen Ansatz
der Ideengeschichte. Die Konstellation, von der sein
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Liberalismus nicht zu l6sen ist, war der Kalte Krieg.
Erst eine intellektuelle Archéologie des Kalten Krie-
ges kann Giberhaupt erkennen, was diesen planetari-
schen Konflikt zum Krieg machte: Es war ein Kampf
der Ideen, ein Krieg um Wissen und Wahrnehmun-
gen. Berlin gehorte noch zu jener politisch-intellek-
tuellen Avantgarde der klassischen Moderne, die
den Zweiten Weltkrieg tiberlebte, dezimiert und in
vielfaltigen Exilen, um schlieBlich im Kalten Krieg
aufgerieben zu werden. Die politischen Einsdtze
der Ideengeschichte lassen den Grundzug dieses
Zeitalters der Extreme hervortreten.

Mit Berlin (an Berlin und) gegen Berlin. So lautet
das Motto einer Ideengeschichte, die sich selbst er-
kennt und nicht in philosophischer Sterilitat ihre
eigene politische Kontaminierung leugnet. Mit Ber-
lin begreifen wir Ideen als politische Krafte. An
Betlin selbst erschliefSt sich die politische Triebkraft
der Ideengeschichte - eine Reflexion, die der listige
«Fuchs» seinem eigenen Werk versagte. Gegen Berlin
zeichnen sich die Grenzen einer Ideengeschichte
wie der seinen ab, die in der Untersuchung seman-
tischer Felder verharrt. Ideengeschichte ist auch
selbst, um einen anderen groflen Ideenhistoriker
zu zitieren, ein Sprechakt - eine politische Aktion.
Eine selbstreflexive Ideengeschichte wird die Wir-
kungen intellektueller Akteure und Handlungen
nicht unterschitzen. Weder eine semantisch operie-
rende Sozialgeschichte noch eine materialistisch
unterfiitterte Ideologiekritik reichen bis zu diesem
Urgrund der Ideengeschichte hinab, zur Macht der
Ideen, zur rohen Kraft des politischen Kampfes.

Martin Bauer
Tim B. Miiller



[saiah Berlin

TiMB. MULLER

Der Intellektuelle,
der aus der Kéalte kam

Isaiah Berlin
Anfang der fiinfziger Jahre
in Oxford



Isaiah Berlin

Die einflufireichste Definition des Intellektuellen ist in Wahr-
heit eine «normative Stellungnahme».! Der Intellektuelle soll als
machtkritische Instanz der Gesellschaft «Kritik als Beruf» betrei-
ben und als «Frithwarnsystem» reagieren, wenn «das Tagesgesche-
hen entgleist».? Allerdings ziehen es manche Intellektuelle vor,
«einen hdufig zweitrangigen Status im intellektuellen Feld gegen
eine Stellung im politischen Feld ein[zu]tauschen und [...] sich als
Ménner der Tat zu erweisen.»® Was Pierre Bourdieu hier als mora-
lisches Versagen und Preisgabe intellektueller Autonomie tadelt,
kénnte jedoch auch die unbeabsichtigte Folge normativer Uberhit-
zung sein. Gab es nicht Intellektuelle, die zur Tat geschritten sind,
gerade um das Programm des Intellektuellen zu erfiillen, es aber
im Zuge ihrer von Bourdieu so maliziés unterstellten Zweitklas-
sigkeit oder anderer Defekte tibererfiilltend*

Auf der anderen Seite des intellektuellen Spektrums steht Isaiah
Berlin. Als der stellvertretende US-Auflenminister 1994 in Oxford
eine damals noch geméafigte Variante der Demokratisierung zum
Ziel der amerikanischen Aulenpolitik erklérte, entgegnete Berlin
knapp mit einem seiner Lieblingsspriiche von Talleyrand: «Sur-
tout pas trop de zele.»” Um Berlin als Intellektuellen zu begreifen,
mufl man den Intellektuellenbegriff vor seiner normativen Uber-
hitzung bewahren.® Es folgen Szenen, in denen Isaiah Berlin als
Intellektueller hervortritt, Vignetten frither Schichten seines Le-
bens, aus deren Zufélligkeit ein iebenswertes Subjekt» aufscheint,
«doch verstreut, wie Asche, die man nach dem Tode in alle Winde
streut.» Unbekiimmert wird sein Leben reduziert «auf ein paar
Details, einige Vorlieben und Neigungen, sagen wir auf Biogra-
pheme>.»”

Stilikone. Dem 1909 in Riga geborenen Sohn einer wohlha-
benden russisch-jidischen Familie, die vor der Revolution nach
England geflohen war, gelang es im Laufe seines Lebens, sich zum
Inbegriff eines Oxforder Dons zu entwickeln, der den Habitus
des englischen Gelehrten-Intellektuellen mit mafgeschneidertem
Dreiteiler, skurrilem Humor, Begeisterung fiir Klatsch und spezi-
fischem Akzent vollendete. Schon den Eltern war das Englische
gleichbedeutend mit Zivilisation. Berlins Mutter erlebte einen
der gliicklichsten Augenblicke ihres Lebens, als ihr iiber alles ge-
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1 Pierre Bourdieu: Die Regeln
der Kunst. Genese und Struk-
tur des literarischen Feldes,
Frankfurt 2001, S.523-535,
Zitat S. 523, Definition S.524F.

2 Dieses normative Programm
teilt in wesentlichen Ziigen
die hierzulande lange Zeit
tonangebende Intellektuellen-
deutung von M. Rainer
Lepsius: Kritik als Beruf. Zur
Soziologie der Intellektuellen
(1964), in: ders.: Interessen,
Ideen und Institutionen,
Opladen 1990, S.270-285.
Den in der wissenschaftlichen
Debatte um Intellektuelle
mafgeblichen Kategorien
Bourdieus sehr dhnlich ist
auch das Programm von Jir-
gen Habermas: Preisrede
anlaBlich der Verleihung
des Bruno-Kreisky-Preises
fiir das politische Buch 2005,
9.3.2000, www.renner-
institut.at/download/texte/
habermas2006-03-09.pdf,
Zitat S. 5, zuletzt besucht
am 1.8.2007.

3 Bourdieu, S.211.

4 Als Beispiel dafiir kénnen
manche neokonservative In-
tellektuellenzirkel in den USA
gelten. Wie manche Links-
intellektuelle beherrschten sie
intellektuelle Geheimsprachen
und riefen einen globalen
Befreiungskampf aus, in ihrem
Fall die demokratische Welt-
revolution. Nicht wenige von
ihnen verstanden sich als
Erben und Vollender des libe-
ralen Projekts der Aufklarung
(vgl. etwa Tod Lindberg: Neo-
conservatism’s Liberal Legacy,
in: Policy Review 127 (2004),
S.3-22), bevor sie vom Macht-
rausch mitgerissen wurden
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und wortwortlich den zweit-
und drittklassigen Intellek-
tuellen entsprachen, die als
Diener der Herrschenden die
Reste ihrer intellektuellen
Seele an eine imperiale mili-
tarische Macht verkauften.

«Nur nicht zu viel Eiferl»
Isaiah Berlin: The Soviet Mind.
Russian Culture under Com-
munism, hg. von Henry Hardy,
Washington 2004, S.XIII.

Die Intellektuellengeschich-
te hat Bourdieus Kategorien
durch Aufweichung, Auswei-
tung und Differenzierung in
analytisch wirkungsvollere,
historisch konkretere Typen
wie den revolutionér-radika-
len, den gouvernementalen,
den spezifischen, den Gelehr-
ten-Intellektuellen aufgespal-
tet. Vgl. Gangolf Hiibinger:
Gelehrte, Politik und Offent-
lichkeit. Eine Intellektuellen-
geschichte, Gottingen 2006.

Roland Barthes: Sade, Fourier,
Loyola, Frankfurt 2000, S.13.

Michael Ignatieff: Isaiah
Berlin. Ein Leben, Miinchen
2000, S.286f.

Vgl. u.a. Ramin Jahanbegloo:
Conversations with Isaiah
Berlin, London 1992, S.10f.

Ignatieff, S.97 (Zitat), 118f,,
125-127.

Theodor W. Adorno/Max
Horkheimer: Briefwechsel,
Bd. 2: 1938-1944, hg. von
Christoph Gédde und Henri
Lonitz, Frankfurt 2004, S. 118,
Adorno an Horkheimer,
20.5.19471; dhnlich ebd., Bd. 4:
1950-1969, Frankfurt 2006,
S.41, Adorno an Horkheimer,
23.8.1951.

Tim B. Muller: Der Intellektuelle, der aus der Kalte kam

liebter einziger Sohn 1957 in den Ritterstand erhoben wurde.®
Ohne je eine akademische Abschlufbarbeit verfalt zu haben, ver-
dankte er seiner intellektuellen wie gesellschaftlichen Begabung
Ende 1932 eine Dozentenstelle am New College und die Mitglied-
schaft in Oxfords nobelster Institution als Fellow des All Souls
College.

Marx und Adorno. Der Anfang eines Bildungsromans: Einem
begabten jungen Mann auf der Suche nach seinem Thema wurde
in den dreifiger Jahren angetragen, ein Buch iiber Karl Marx zu
verfassen. Berlin nahm an und vergal} nie zu erwdhnen, dafs der
Verleger an ihn erst herantrat, nachdem eine Reihe von promi-
nenten Autoren abgesprungen war.” Wahrend er an dem Buch ar-
beitete, legte er Reste analytischer Philosophie zugunsten eines
ideengeschichtlichen Ansatzes ab. «Die Werke, die er zwischen
1933 und 1938 las, versorgten Berlin mit dem intellektuellen Kapi-
tal, auf das er fir den Rest seines Lebens zuriickgreifen sollte»,
registriert sein Biograph. Das Resultat befriedigte Berlin dennoch
nicht, sein Lebensthema war noch nicht gefunden.'’ «Ein offenbar
sehr schlechtes Buch tiber Marx», lautete die Ferndiagnose von
Theodor W. Adorno, der Berlin seit 1941 aus New York kannte,
schatzte und zu Institutszwecken einspannen wollte: «Er kennt
Gott und die Welt und redet dem Teufel ein Ohr ab, und wenn
man ihn aktivieren kdnnte, so wiirde das etwas bedeuten.»' Ber-
lin berichtet von begeisterten Gesprachen mit Adorno tber Litera-
tur und Musik, wahrend er von Adornos Philosophie kein Wort
verstanden habe.'

Krieg, Propaganda, Geheimdienst. Ein alter und bald beriihmter
Bekannter aus Cambridge, Guy Burgess, empfahl Berlin 1940 fiir
eine Verwendung an der britischen Botschaft in Moskau. Berlin
reiste noch im selben Sommer in die USA, um tber Sibirien
in die Sowijetunion zu gelangen. Doch dazu sollte es erst 1945
kommen. Die Botschaft in Moskau sah keinen Bedarf, das Infor-
mationsministerium setzte ihn zundchst in New York ein. Berlin
wurde dem British Press Service zugeordnet, der 1941 im British
Information Service (BIS) aufging. Von der 44.Etage des RCA
Building aus, des hochsten Turmes des Rockefeller Center, ver-
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Isaiah Berlin

folgte er einen doppelten Auftrag: Informationen tber die Stim-
mung in Amerika nach London zu senden und zugleich mit
moglichst subtiler Propaganda die Amerikaner zum Kriegsein-
tritt an der Seite Englands zu bewegen. Aufen- und Informations-
ministerium sowie die Geheimdienste kooperierten Hand in
Hand, alle unterhielten ihre Stellen im Gebdudekomplex des
Rockefeller Center.'® Berlin, der als erster Jude Aufnahme in All
Souls gefunden hatte, kiimmerte sich in diesem ebenso geheimen
wie offensichtlichen Propagandaunternehmen um amerikanische
Medien, die mit den Gewerkschaften, afroamerikanischen Ver-
banden, kleineren christlichen Gruppen sowie den amerikani-
schen Juden verbunden waren. Aus diesen Tagen stammte seine
enge personliche Beziehung zu Chaim Weizmann, dem ersten
Prasidenten Israels.™

Das Memorandum als kritisch-literarische Gattung. Berlins Stil
verfehlte nicht seine Wirkung. Nachdem aus den Moskauer Pla-
nen nichts geworden war und er seine Verwendung im BIS als
Provisorium aufgefalit hatte, kehrte Berlin im Herbst 1940 nach
Oxford zurtick, wo ihn umgehend die Anweisung erreichte, sich
in seinem New Yorker Biiro zu melden. Berlin schiffte sich erneut
ein. Bis zum amerikanischen Kriegseintritt nach Pearl Harbor
operierte Berlin vom Rockefeller Center aus, danach, als sein Pro-
pagandaauftrag erfiillt war, wurde er an die Botschaft in Wa-
shington versetzt, wo sich seine Aufgabe auf die Aufklarung der
Presse- und Meinungslandschaft der USA beschrankte. Berlin
wurde zur bestimmenden Figur in der Washingtoner Stelle des
BIS und verfafite einflubreiche Berichte, die wihrend seiner Ab-
wesenheiten - er reiste durchs Land und gelegentlich auch zuriick
nach England - in seinem Sinne von der kleinen Washingtoner
«School of Berlin» fortgefiihrt wurden. Seine «Weekly Political Re-
ports» zur Lage in den USA erreichten die Spitzen des AufSen- und
des Informationsministeriums, selbst der Premierminister war
ein eifriger Leser der glinzend, oft ironisch formulierten Memo-
randen.' Es war die grobe Stunde der intellektuellen Denkschrif-
ten, in Washington noch mehr als in London. Unabhingig vom
jeweiligen politischen Einflub haben «radikale» wie «gouverne-
mentale» Intellektuelle von Herbert Marcuse tiber Isaiah Berlin
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Jahanbegloo, S.49.

In einem dieser Biiros saf

der legenddre William Ste-
phenson, British Security
Coordinator (BSC), oberster
Spion des Konigs in den USA
und einer der Taufpaten des
amerikanischen Geheimdien-
stes OSS.In Hollywood unter-
hielt der Produzent Alexander
Korda im Auftrag Churchills
eine informelle und besonders
erfolgreiche Propaganda-
aullenstelle. Vgl. Nicholas
John Cull: Selling War. The
British Propaganda Campaign
Against American «Neutrali-
ty» in World War II, New
York 1995, S.48 ., 80-83,
I15-125, I127-134, 143, 148f,
168-175, 179f., 191-202;
Susan A. Brewer: To Win the
Peace. British Propaganda in
the United States During
World Warll, Ithaca 1997;
Thomas F. Troy: Wild Bill

and Intrepid. Donovan,
Stephenson, and the Origin
of CIA, New Haven 1996.
Die faszinierende Geschichte
des Gebdudekomplexes des
Rockefeller Center schildert,
wenn auch unter nur margi-
naler Berticksichtigung der
britischen Stellen im Zweiten
Weltkrieg, Daniel Okrent:
Great Fortune. The Epic of the
Rockefeller Center, New York
2003.

Vgl. Berlin: Personal Impres-
sions, hg. von Henry Hardy,
Princeton 2001, S.34-05; Ber-
lin zufolge (Letters 1928~
1946, hg. von Henry Hardy,
Cambridge 2004, S.306 [Ber-
lin an Marion Frankfurter,
23.6.1940]) war er bei seinem
ersten Treffen allerdings alles
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andere als tief beeindruckt
von Weizmann. Zu Berlins
propagandistischem Einsatz
sowie zionistischen Aktivi-
titen in Verbindung mit Weiz-
mann, der Frage doppelter
Loyalitdten und seinem
Verhiltnis zum Staat Israel
vgl. ebd., S.654-693; Cull,
S.129f, 163-167; Ignatieff,
S.84, 130-144, 222-245;
Jahanbegloo, S.85-88.

Vgl. Ignatieff, S. 145-178;
H.G.Nicholas (Hg.): Wa-
shington Despatches 1941 -
1945. Weekly Political
Reports from the British
Embassy, Chicago 1981,
S.VII-XVIIL.

Vgl. zu den dhnlich bedeu-
tenden Memoranden der mit
Berlin bekannten Intellektu-
ellen im OSS Barry M. Katz:
Foreign Intelligence. Research
and Analysis in the Office of
Strategic Services 1942-1945,
Cambridge 1989; Petra Mar-
quardt-Bigman: Amerikani-
sche Geheimdienstanalysen
tber Deutschland 1942-1949,
Miinchen 1995.

Vgl. Nicholas, S.95
(24.10.1942), 143f. (1.2.1943),
147, 1511 (13.2.1943), 226f.
(1.8.1943), 386£. (15.7.1944),
390f. (23.7.1944), 432
(15.10.1944), 435 (22.10.1944),
452 (11.11.1944), 515
(17.2.1945), 521£. (3.3.1945),
539-541 (14.4.1945), 544F.
(21.4.1945), 571 £. (2.6.1945).
Vgl. Nicholas, S.389f.
(23.7.1944); 393£. (29.7.1944),
551f. (28.4.1945); Ignatieff,
S.162-164, 261; Jahanbegloo,
S.19-23.

Tim B. Muller: Der Intellektuelle, der aus der Kalte kam

bis George Kennan in diesen Jahren eine neue Gattung kritischer
Literatur geschaffen, deren Bliite bis in die ersten Jahre des Kalten
Krieges anhielt. Ihre Wirkung verdankten sie intellektueller wie
sprachlicher Brillanz.'® Berlins Berichte informierten oft sachlich,
spiegelten aber zugleich seine Lektionen in subtiler Propaganda
wider. Attacken gegen republikanische Isolationisten aus dem
Mittleren Westen waren zu erwarten. Erst bei genauer Lektiire ist
zu erkennen, wie er Roosevelt und die gemaBigten New Dealer
immer wieder als natiirliche Verbiindete Grofbritanniens erschei-
nen lie."” Den 20.]Juli 1944 nahm er so skeptisch wie das ame-
rikanische Publikum zur Kenntnis, die Nachrichten aus Buchen-
wald erschreckten auch ihn.'® Berlin registrierte auch das
Miftrauen gegentiber Stalin und der Sowjetunion, das selbst auf
dem Hohepunkt der Zusammenarbeit nie erloschen war. Schon
1943 erschallten Rufe nach antikommunistischen Malnahmen
im Inneren und militdrischen Vorbereitungen gegen eine russi-
sche Expansion. Berlins letzte Berichte hielten die «accumulation
of anti-Russian talk» bei Kriegsende fest und lieferten eine niich-
terne Analyse der Kommunistischen Partei der USA, die weit
entfernt war vom langsam um sich greifenden «Red Scare».”” Der
Parteichef Earl Browder stehe vor seiner Absetzung, fiihrte Berlin
aus. Browder hatte den jiingsten Wechsel der Parteilinie nach
Kriegsende verpaf’t und wurde beschuldigt, «geféhrliche oppor-
tunistische Illusionen gesédt zu habens, indem er die Moglichkeit
eines Klassenfriedens in den USA befiirwortet und dadurch die
revolutiondre Bewegung der arbeitenden Massen von ihrem wah-
ren Ziel, d.h. der Ergreifung der Macht, abgelenkt hat.»?* Berlin
war, ob er es bereits wulte oder nicht, seinem grofben Thema be-
gegnet.

Der Ideenhistoriker, eine Klatschtante. Den feineren Spielarten
von Geschwitz auch zuvor nie abgeneigt, stellte Berlin in Wa-
shington fest, «dalb er das Ohr eines Journalisten fiir Klatsch und
Tratsch hatte, und widmete sich ganz und gar der Aufgabe, das
Auge und das Ohr seiner Regierung in der Neuen Welt zu sein.
Die Erfahrung tibte auch einen ganz subtilen Einflulb auf seine in-
tellektuelle Einstellung aus.»?' Wissenssoziologisch ist erhellend,
dalb die Entdeckung seines Themas und seines Talents zum
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Isaiah Berlin

Klatsch zeitlich zusammentfielen. Thm ging es um Pointen und Po-
sitionen. War der Tratsch Vergniigen, betrieb er Ideengeschichte,
zwar altmodisch-heiter und ironisch-elegant vorgetragen, als
Kampf um Leben und Tod. Es dirfte ihm kaum in den Sinn ge-
kommen sein, dalb seine Stellungen im Ideenkrieg einmal als
strenge philologisch-historische Untersuchungen mifiverstanden
werden konnten.?? In Arthur Schlesinger fand er in Washington
eine kongeniale Klatschbase. Berlin spottete - ein Zeichen seiner
ebenso grofben Begabung zur Menschlichkeit - so gern iiber sich
selbst wie tiber andere. Als er eine Sitzung mit akademischen Be-
rihmtheiten von Werner Heisenberg bis Ortega y Gasset tiber-
standen hatte, lieferte er eine Serie kleiner, gemeiner Skizzen,
etwa von Niels Bohr: «Ein Heiliger und eine moralisch héchst be-
eindruckende Gestalt und ein groffer Mann und ein Genie und
ein unglaublich verdienstvoller Physiker, der in einer leisen, zar-
ten, entwaffnenden Stimme wihrend der gesamten Konferenz
héchst unverstdndlichen Unsinn von sich gab. Er ist einer der net-
testen Menschen, die ich je getroffen habe, und er entschuldigte
sich immer wieder in entwaffnender Weise dafiir, sich zu wieder-
holen, doch wenn er wenigstens einen auch noch so platten Vor-
schlag wiederholt hatte, wire es besser als nichts gewesen. Doch
eine Reihe von Nullen ergibt immer noch eine Null, und er hat
einen Zustand der Senilitdit und Logorrhoe erreicht.»*® Ebenso
lagen ihm politische Personlichkeitsprofile: «McCarthy ist Bea-
verbrook und Northcliffe viel dhnlicher als Mussolini etc. Sein
Ziel ist weder Macht noch Ruhm noch Reichtum, sondern ein
besonders abscheulicher GenufS. Er ist ein echter Sadist, der seine
Freude daran hat, die Eierkopfe zu quélen, die ihm Minderwer-
tigkeitsgefiihle einflofben. Er macht das alles zu seinem entsetz-
lichen Vergniigen, wenn er einen klaren Kopf bewahrt, in der
Schlacht «cool> bleibt, seine ganze Schlagfertigkeit einsetzt, um
das reine Spektakel der Zerstérung, der Beschmutzung des
Anstandes und grofherziger Werte zu geniefSen. Und das ist
etwas ganz anderes als die Besessenheit von einer Idee, als ein
ricksichtsloser Drang zur Macht. Die texanischen Milliondre
unterstiitzen ihn zu Recht, denn sie spiiren, dal} er ihr legitimer
Vertreter im Kampf gegen alle Formen von Zivilisation und
Ehrenhaftigkeit ist, ein wahrer Fiihrer einer Bande von Gossen-
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jungs.»** Gelegentlich wurde ihm seine Geschwatzigkeit zum
Verhingnis.”® Zu sich selbst fielen ihm Sétze ein wie der folgen-
de: <Wenn man mir nicht gelegentlich (oder die ganze Zeit iiber)
das Gegenteil versichert, halte ich alles, was ich mache, fiir ober-
flachlich, wertlos, auf grelle Weise seicht, so daf} es nicht einmal
ein idiotisches Kind tduschen konnte.»*

Liebhaber, Schwarmer. Legenden ranken sich um jene Nacht
des 13.November 1945 in Leningrad. Berlin hatte doch noch die
Botschaft in Moskau erreicht. Von dort aus reiste er in das von der
deutschen Belagerung gezeichnete Leningrad. Am Tag nach seiner
Ankunft begegnete er in der berithmten Buchhandlung eines ver-
mutlichen NKWD-Agenten, in der sich hungrige Schriftsteller
aufwidrmten, einem Kritiker, der ihn in die Wohnung von Anna
Achmatova fiihrte. Jene Nacht sollte das wichtigste Ereignis sei-
nes Lebens werden, wie er erklarte. Sie wurde von Achmatova in
einem Gedicht verewigt, Berlin erscheint als «Gast aus der Zu-
kunft». Seine literarische Liebe zu Achmatova erlosch nicht mehr.
Er war von nun an um ihr Leben besorgt und traf sie erst 1965 in
Oxford wieder, wo sie in der Erinnerung an diese Nacht schwelg-
te, die, wie ihre Dichterseele in aller Unschuld glaubte, Stalins
Zorn heraufbeschworen und so den Kalten Krieg ausgelost hatte.
Achmatova und Berlin hatten den Lauf der Geschichte verdndert
- «sie meinte es ganz wortlich», kommentierte Berlin, «sie sah sich
und mich als welthistorische Personlichkeiten, vom Schicksal er-
wahlt, eine verhdngnisvolle Rolle in einem kosmischen Konflikt
zu spielen.»” Kaum weniger bedeuteten Berlin die Begegnungen
mit Boris Pasternak im Winter 1945/46 und noch einmal 1956,%
als ihm Pasternak das zweite Typoskript von Doktor Schiwago -
das erste war bereits aus der Sowjetunion geschmuggelt worden
und an Feltrinelli gelangt - anvertraute. Berlin, der Pasternaks Ly-
rik wie Prosa liebte, las es in einer Nacht und einem Tag und war
davon so ergriffen wie von keinem anderen Buch. Ihn &rgerte,
dafy die beiden Seiten im Kalten Krieg das Werk jeweils fiir ihre
Zwecke mifbrauchten. Pasternak war fir Berlin das Vorbild eines
wahren Intellektuellen, einer moralischen Instanz, der Inbegriff
jener russischen «Intelligenzija», deren Erbe sich Berlin selbst ver-
pflichtet fhlte.” In einem spaten Text brach Berlin 1990 eines
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seiner methodischen Prinzipien, den Satz von der Fremdheit der
Geschichte,® um ein Ereignis zu feiern, das er selbst fiir ausge-
schlossen gehalten hatte: das Uberleben jener Intelligenzija, die
wider Erwarten «ihren moralischen Charakter, ihre intellektuelle
Redlichkeit» iiber Jahrzehnte der Repression bewahrt hatte. Mit
dieser Bewegung aus dem 19.Jahrhundert hatte Berlin sich mit al-
ler Leidenschaft des Ideenhistorikers identifiziert. Jetzt durfte er
erfahren, daf} sie als Bewegung, nicht nur in seinen Idealen Paster-
nak und Sacharow, «weit davon entfernt, in der Geschichte ver-
graben zu sein, Uberlebt hat und gesundet und immer freier wird.
Es ist mir eine Offenbarung und eine Quelle grofber Freude.»™

Stalins Geschenk. Noch wahrend seines Aufenthalts in der So-
wietunion verfalbte Berlin fiir das AufSenministerium im Dezem-
ber 1945 einen Bericht zur Lage der sowjetischen Kunst und Lite-
ratur sowie eine kiirzere Denkschrift {iber seinen Besuch in
Leningrad. Nach seiner Rickkehr war er weiter als sachkundiger
Berater gefragt. Im April 1946 trug er am Royal Institute of Inter-
national Affairs zu den Griinden der sowijetischen Selbstisolation
vor, 1947 liefs ihm die Botschaft in Moskau ein Memorandum zur
Philosophie in der Sowjetunion nach Schdanows Sauberungsakti-
on zur Begutachtung zukommen, zwei Jahre spater hielt er eine
Vorlesung iiber «Demokratie, Kommunismus und das Individu-
um» am Mount Holyoke College. 1951 entstand seine grofSe Ana-
lyse von Stalins Regierungskunst, die im Jahr darauf in «Foreign
Affairs» erschien - um Berlins sowjetische Freunde und Gespréchs-
partner zu schiitzen unter dem Pseudonym O. Utis, das dem
«Niemand» der Odyssee entlehnt war und zugleich, so glaubte
Berlin, litauisch, tschechisch oder slowenisch klang. Nach seinem
zweiten, kiirzeren Aufenthalt in der Sowjetunion 1956 entstand
ein Reisebericht, den Berlin 1957 zu einem weiteren Artikel fur
«Foreign Affairs» ausweitete.®® Fir ein Jahrzehnt trat Berlin als
einer der fihrenden Experten auf dem Gebiet der sowjetischen
Zeitgeschichte hervor. In diesen Jahren und an diesem Gegen-
stand entdeckte Berlin sein grofes Thema. Stalin, die sowjetische
Intelligenzija, die Geschichte politischer Ideen und Ideologien
und schlieflich der Freiheitsbegriff bildeten einen untrennbar mit-
einander verwobenen Komplex. Der Schliissel, der Berlin diesen
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Zusammenhang erschlofS, waren die abrupten Wechsel der Partei-
linie, die er schon in den USA beobachtet hatte und in den ersten
Texten iber die Sowjetunion weiter beschrieb, immer préziser
und historisch reflektierter, bis ihm schliellich die Logik des
Stalinismus aufging.®® Stalins Herrschaft war nur zu verstehen,
wenn man die Rolle der Ideologie wiirdigte. Vor dem aulbenpoliti-
schen Establishment GrofSbritanniens warb Berlin beinahe um
Verstandnis fiir das irrational anmutende MifStrauen der Sowjet-
union gegeniiber dem Westen, das eine rationale Grundlage in der
historischen Situation und den unangefochten giiltigen ideolo-
gischen Pramissen einer «sehr rohen und einfachen Form des
Marxismus» hatte. Der Glaube an den unvermeidlichen inneren
Konflikt des Kapitalismus mufSte sich auf die AuBenpolitik nieder-
schlagen. Die sowjetische Politik des MifStrauens entsprang der
Doktrin von der permanenten Bedrohung durch die kapitalisti-
schen Machte. Darum konnte sie, wenn der Westen die Einhal-
tung der Birgerrechte, der «civil liberties», forderte, darin nur
eine weitere verzweifelte Verteidigungslinie einer kapitalistischen
Gesellschaft sehen, die selbst vor ihrer Liquidierung stand und
darum um so gefdhrlicher war. Im Inneren der Sowjetunion ent-
deckte Berlin im biirokratischen Apparat widerstrebende profes-
sionelle Diskurse, doch die Klammer, die alles zusammenhielt,
war die Verpflichtung auf eine ideologische Linie, die von Stalin
ausging. Die sowijetische Innenpolitik glich in der Analyse des
Ideologiekritikers und Ideenhistorikers Berlin darum einer gigan-
tischen Indoktrinierungsmaschine - weniger einem Gefingnis als
einer Schule. Das Ziel war, zuerst mit dem Westen gleichzu-
ziehen, um ihn dann zu berwinden - «in einem imagindren
Wettlauf gegen die Zeit und in einem Boxring mit eifersiichtigen
Feinden.» Die totalitdre Gesellschaft der Sowjetunion war eine
Erziehungsdiktatur.** Dieses Motiv spann Berlin fort in seiner Re-
de in Mount Holyoke, die ihm erste 6ffentliche Aufmerksamkeit
eintrug. Trotz der gemeinsamen rationalistischen Wurzeln von Li-
beralismus und Kommunismus wurde ihre Unvereinbarkeit auf
dem Feld der Erziehung und Bildung deutlich - neben die Schul-
analogie trat auch das Bild von der permanenten Mobilisierung,
vom Sowijetbiirger als Soldaten, der an seine Ideale glaubte, aber
in der Situation des Klassenkrieges vorerst auf deren Verwirk-
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lichung verzichten mufSte. Die von der Fiihrung berufenen Erzie-
her, die neue Intellektuellenklasse, bekdmpfte «Neugier um ihrer
selbst willen, den Geist unabhédngigen, individuellen Forschens,
das Verlangen, Schones um seiner selbst willen zu betrachten oder
zu erschaffen.» Sie hatten sich Stalins Wort von den «Ingenieuren
der menschlichen Seele» verdient. Die Funktion dieser Ingenieure
erschopfte sich darin, das Individuum an den Apparat anzupas-
sen.” Berlin erkannte in der totalitdren Kontrolle des Denkens
die politische Kraft der Ideen und ihrer ideologischen Verdichtun-
gen. Es war das Zeitalter der «fighting faiths».** Aus jeder Zeile
sprach Berlins Wille, sich als Sachwalter der russischen Intelligen-
zija niemals mit der Deformierung des Intellektuellen zum Seelen-
Ingenieur, zum totalitdren Volkserzieher, zum terrible simplificateur
und Indoktrineur abzufinden. In diesem personlichen, beinahe
physischen Reflex wurzelte sein Freiheitsbegriff. Methodisch wie
politisch gingen seine Prdmissen von der Analyse der Sowijetge-
sellschaft und der Regierungskunst Stalins aus. Eines von Berlins
brillantesten Stiicken entschliisselte die kiinstliche und zugleich
kunstvolle Dialektik, der sich das Uberleben der Sowjetunion ver-
dankte, ihre Selbstbehauptung wider die historische Wahrschein-
lichkeit und unglinstige Umstinde. Es waren Berlins «Sources of
Soviet Conduct». Man mul} seinen Text als Antwort auf den
gleichnamigen Aufsatz und das vorausgehende «Lange Tele-
gramm>» lesen, diese kanonischen Schriften des frithen Kalten
Krieges aus der Feder seines Freundes Kennan, der die Dauer der
sowjetischen Herrschaft kiirzer, ihre Expansionsgeliiste grofer,
die Bedeutung der marxistischen Ideologie geringer und instru-
menteller eingeschitzt hatte als Berlin - und in diesen Punkten
falsch lag, was seinen ideologischen Einfluld wiederum nicht min-
derte.?” Dagegen verteidigte Berlin den politischen Sinn der Ideen-
geschichte, als er Stalins aullenpolitische Kurswechsel seit den
zwanziger Jahren liickenlos auf die Anwendung einer vereinfach-
ten Version des historischen Materialismus, der Doktrin einander
abwechselnder Phasen, zuriickfithrte: In revolutiondren Situatio-
nen, bei der Diagnose einer akuten Krise des Kapitalismus, mufSte
die Macht vollstindig errungen werden, wurden Verbiindete li-
quidiert oder verstoflen; in nichtrevolutiondren Situationen,
Schwéchephasen, gewann die Sowjetunion Stdrke durch Zweck-
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biindnisse, Volksfronten, humanistische und liberale Verkleidun-
gen, die Beschworung einer friedlichen Koexistenz.*® Auch hinter
der enigmatischen Innenpolitik der Sowjetunion, der scheinbaren
Selbstzerstérung der Fihrung in permanenten Siduberungen, er-
kannte Berlin ein ideologisches Prinzip, eine kunstvolle Dialektik,
die er Stalins genialen Beitrag zur Kunst des Regierens nannte.?
Der Revolutionsfiihrer hatte aus der Geschichte der Revolutionen
seine Schlisse gezogen. Um die Revolution zu bewahren, mufite
er sie immer wieder zwischen ihren beiden zwangsldufigen Ent-
gleisungen hindurchsteuern - der Skylla des selbstzerstorerischen
jakobinischen Fanatismus, der im Terror der Sduberung die Revo-
lution vollendet, und der Charybdis postrevolutionérer, zynischer
«Schlamperei», des Wunsches nach Ruhe, nach thermidorianischer
Entspannung, die zur Konterrevolution fihren konnte, wie auch
Trotzki betont hatte. Was als zwangslaufige historische Dynamik
erschien, nahm der grofle Regierungskiinstler Stalin in seine eige-
nen Hénde. Er half der historischen Dialektik mit untriiglichem
Zeitgespiir nach. Aus der Abscheu iiber Stalins Methoden sprach
zugleich Berlins Bewunderung fiir Stalins Genie, sein perfektes
«timing», seinen Sinn fiir den richtigen Zeitpunkt.*® Wenn Ent-
spannung und Liberalisierung das reibungslose Funktionieren der
Herrschaftsmaschine gefdhrdeten, lenkte er abrupt den Kurs in
Richtung jakobinischer Sduberung und permanenter Mobilisie-
rung, doch bevor die Revolution all ihre Kinder gefressen hatte,
lockerte er wieder ein wenig die Ziigel. Der stete Umschlag, die
permanente Mobilisierung hielt die Sowjetbiirger in Atem und je-
de Destabilisierung fern. Die totalitdre Kontrolle des Denkens
war erfolgreich, weil sie um des eigenen Uberlebens willen von
jedem einzelnen selbst vollzogen wurde.* Stalin war der Herr-
scher tber diesen hochkomplexen Apparat, doch auch er war der
Ideologie unterworfen, aus der sich erst seine Herrschaft legiti-
mierte: «Selbst Stalin kann nicht die Grundlagen der Ideologie
verandern, ohne das gesamte System zu gefdhrden.»*> Und genau
darum ging es Stalin: um die Erhaltung des Systems. Sein «Zick-
zack» rettete die Revolution vor Zweifeln der Biirger wie aulben-
politischen Gefahren.*® Stalins Herrschaftsdialektik war die
kiinstliche Synthese aus Rechts- und Linksabweichungen. Die
permanente ideologische Mobilisierung garantierte Dauerhaftig-
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keit. «So sehr diese monstrése Maschine fiir Schwierigkeiten und
Gefahren anfillig sein mag, diirfen ihr Erfolg und ihre Uberle-
bensfahigkeit nicht unterschitzt werden. Ihre Zukunft mag unge-
wilb sein, sogar prekar; sie mag Fehler machen und Schiffbruch
erleiden, oder sich graduell oder in einer Katastrophe wandeln;
doch sie ist nicht notwendigerweise zum Untergang verurteilt.»*
Damit stellte sich Berlin gegen fanatische Antikommunisten, die
gleichzeitig die unheimliche Macht des sowjetischen Bosen her-
aufbeschworen und ihren unmittelbar bevorstehenden Untergang
ankiindigten.*” Berlin dachte tiber Stalins Tod hinaus. Auch wenn
niemand so meisterlich wie dieser die Herrschaftsdialektik be-
herrschen wiirde, rechnete Berlin 1951/52 mit deren Fortset-
zung.** Denn was er Stalin zuschrieb, war Berlins eigene Erkennt-
nis: Die Moglichkeit des Untergangs war in der eigenen Ideologie
angelegt.” Stalins Kurswechsel mufiten auch verhindern, daf®
dem humanistischen Potential des Marxismus zu viel Spielraum
gewdhrt wiirde. Aus diesem Grund hatte Stalin selbst Lenins au-
toritdre Verscharfung des Marxismus, wie Berlin wenig spater
ausfiihrte, noch ihrer utopischen Elemente beraubt, um der eige-
nen Ideologie den vermeintlich letzten subversiven Stachel zu zie-
hen.”® Es kam genau so, wie Berlin prophezeit, aber nicht erwar-
tet hatte: Als spater der «Sozialismus mit menschlichem Antlitz»
wiederentdeckt wurde, trug dies nicht zur Selbsterhaltung des so-
wietischen Systems bei, sondern fiihrte zu dessen Abschaffung.*
Nach Stalins Tod unterzog Berlin seine Deutung einer sanften Re-
vision. Die Dialektik war immer noch intakt, schrieb er 1956/57,
doch das Pendel schlug nicht mehr so weit aus. Die Umschldge
waren immer noch gefdhrlich, aber nicht mehr tédlich. Noch
schérfer formulierte er nun die Aufhebung aller Grenzen zwi-
schen dem Privaten und dem Offentlichen in der totalitiren Ge-
sellschaft, die erzwungene wie freiwillige ideologische Durch-
dringung noch der letzten Kapillare der Gesellschaft und des
Denkens. Gegen dieses Ubel setzte er seinen Freiheitsbegriff.?
Zugleich hielt er fest, daf} dieser totalitire Moment, um den sein
politisches Denken als Gegenpol und Schreckbild fortan kreisen
sollte, bereits abgelaufen war. Zwar gab es keine Riickkehr in die
zwanziger Jahre, die Berlin als goldenes Zeitalter kiinstlerischen
Experiments und intellektueller Debatte beschwor.”* Doch 6ffne-
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ten sich unter Stalins technokratischen Nachfolgern Nischen der
Dissidenz und der «inneren Emigration», die in der Hochphase
des Stalinismus undenkbar waren.*

Freiheit. Das erste Sttick von Berlins Klassiker Four Essays on Li-
berty, seine erste Artikulation schlechthin als Philosoph der Frei-
heit, entstand in seinen sowjetischen Jahren und wurde 1950 als
«Political Ideas in the Twentieth Century» ebenfalls in «Foreign
Affairs» veroffentlicht. Es war unmittelbar und explizit auf Sta-
lins Herrschaft bezogen.”® Auf den ersten Seiten entwarf Berlin
seine Methode der Ideengeschichte,* um sie dann am russischen
Marxismus vorzufithren. Analytische wie sprachliche Parallelen
zur Deutung des Stalinismus als Gesellschaft der permanenten
ideologischen Mobilisierung sind offensichtlich.”® Abscheu vor
Frageverboten und dem Intellektuellen als «Ingenieur der Seele»
brach erneut vehement durch den Text.? Negative Freiheit hiefs
hier: das Andere im Angesicht des Stalinismus, in Erweiterung
des Totalitarismus, jenes Erzfeindes des freien Austauschs von
Ideen.”” Aus rein professionellen Griinden mufite der Ideenhistori-
ker ihm bereits trotzen. Schon in diesem ersten vollendeten Zeug-
nis seines groflen Themas deutete Berlin allerdings auch seinen
positiven Freiheitsbegriff an, wieder in Form einer ideengeschicht-
lichen Exemplifizierung, und zwar der Freiheitsidee des 19.Jahr-
hunderts, die in den angelsdchsischen Lindern noch lebendig
sei. Praziser gesagt, verwies er auf eine pragmatische Verséhnung
der als Prinzipien unverschnlichen und widerstreitenden Ideale
der Freiheit und der Gleichheit: Er nannte Roosevelts New Deal
«diese grofle liberale Unternehmung, diesen mit Sicherheit kon-
struktivsten Kompromifs zwischen individueller Freiheit und
wirtschaftlicher Gleichheit, den unser Zeitalter erlebt hat.»®

Postskript. Berlin und die Linke. Wenn Berlins Deutung der so-
wietischen Herrschaftsdialektik an Herbert Marcuses dialektische
Analysen in Soviet Marxism erinnert, liegt das an intellektuellen
wie materiellen Beritihrungspunkten. Die Verbindungen, die Ber-
lin wahrend des Krieges in Washington und New York aufgebaut
hatte, brachten die beiden Denker Anfang der fiinfziger Jahre in
Kontakt. Berlins Freund Schlesinger war ein Kollege Marcuses, als
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dieser seinen antifaschistischen Einsatz im Kriegsgeheimdienst
OSS leistete, und vom OSS fiihrte wiederum eine personelle Spur
zur Rockefeller Foundation, die damals Berlin ebenso wie Marcu-
se als Marxismus- wie Sowjetunion-Experten konsultierte und
forderte. Berlin und Marcuse glichen sich auch in ihrer Deutung
des sowijetischen Denkens und seines Einflusses auf die sowjeti-
sche Politik. Sie waren die Grinderviter eines internationalen
Forschungsprojektes der Rockefeller Foundation zum Marxismus-
Leninismus.” Nicht nur hier deckt sich Berlins Ruf als liberal-kon-
servativer Kalter Krieger kaum mit dem historischen Befund. Im
Spanischen Biirgerkrieg stand er auf der Seite der Republik.®® Roo-
sevelt und den New Deal feierte er wie sonst nur die russische
Intelligenzija.®® Der fanatische Antikommunismus des Kalten
Krieges war ihm als verhdngnisvolle und mafllose Ideologie ein
Dorn im Auge.® Er rettete Marx aus den Klauen seiner leninisti-
schen und stalinistischen Nachfahren, deren intellektuelle Ge-
walt Marx mit «Schrecken» erfillt hitte. Den Abgrund des Kom-
munismus erklirte er damit, daf’ ein rationalistischer Diskurs - der
Marxismus - vom rechten und romantischen Irrationalismus, Vo-
luntarismus und Autoritarismus infiltriert wurde, wodurch erst
das totalitdre Syndrom entstand. Der vom «big business» unter-
stii-tzte Faschismus verzichtete jedoch im Unterschied zum Kom-
munismus auf alle rationalen und humanistischen Symbole.* Am
Stalinismus demonstrierte Berlin seine «Dialektik der Aufkla-
rung», deren Geltungsbereich er auf den Westen ausdehnte - die
Herrschaft einer technokratischen «Elite von Experten», die in ih-
rem Versuch, den Naturverlauf zu kontrollieren, Menschen wie
Dinge behandelte, um sie an die historischen Krafte anzupassen.®
Isaiah Berlin hatte viele Gesichter. Politisch nennt ihn sein Bio-
graph Michael Ignatieff einen «liberalen Sozialdemokraten». Ber-
lins «aufgeklarter Skeptizismus» und seine Abneigung gegen alle
Formen «messianischer Uberhitzung»% hatten jedoch zur Folge,
dab er sich «auf rein gesellschaftlicher Ebene [...] unter Konserva-
tiven wohler» fihlte, obwohl er sich selbst fiir einen «Mann der
Linken» hielt.%”
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BERT VAN DEN BRINK

Gefahren der Selbst-Herrschaft

[saiah Berlins Liberalismus

Isaiah Berlin war ein liberaler Denker. Aber was fir eine Art
liberaler Denker war er, und welche Bedeutung hat sein Denken
fiir den Liberalismus heute¢ Mit den beiden vorherrschenden
Spielarten der zeitgendssischen liberalen politischen Philosophie -
dem politischen Liberalismus und dem liberalen Perfektionis-
mus - jedenfalls scheint Berlins Philosophie nicht gut zusammenzu-
gehen. Vor allem féllt auf, dald im gegenwartigen Liberalismus
normativ starke Begriffe von Autonomie eine grofle Rolle spielen,
wahrend Berlins Liberalismus gerade vor den Gefahren warnt, die
dem Ideal der Autonomie oder, wie er es in seinen Essays tiber
Freiheit nennt, der Selbst-Hertschaft (self-mastery) innewohnen. Im
folgenden mochte ich zeigen, wie wenig Berlins Liberalismus und
der Begriff der Autonomie in den genannten beiden Traditionen
harmonieren. Dartiber hinaus geht Berlins andersgeartetes Ver-
standnis von Liberalismus auf eine ganz bestimmte Vorstellung
davon zuriick, wie Wertepluralismus, politische Deliberation und
politisches Urteilen miteinander zusammenhédngen. Wie wir se-
hen werden, hatte Berlin zwar keine ausgearbeitete liberale
politische Theorie, seine Ansichten zum Wertepluralismus und
zur Notwendigkeit radikaler Entscheidungen im Bereich des po-
litischen Urteilens aber konfrontieren noch unsere besten libera-
len Theorien mit schwierigen Fragen danach, wie gut sie eigent-
lich begriindet sind. Wenn ndmlich Berlins Darstellung des
Wertepluralismus und der Notwendigkeit radikaler Entscheidun-
gen zwischen inkommensurablen Werten zutrifft, dann ist eine
durchgédngig rationale Rechtfertigung bestimmter Wertehierar-
chien, wie wir sie aus normativen Staatstheorien kennen, nicht
moglich.

L.
Werfen wir zunéchst einen Blick auf die einflufireichste liberale
politische Theorie der Gegenwart. Mit der von John Rawls ent-
wickelten Konzeption des politischen Liberalismus hitte sich
Berlin nicht anfreunden konnen. Dieser in der kantischen Tra-
dition verankerten Theorie zufolge besteht die politische Au-
tonomie der Biirger darin, dal} sie die Rechte, die biirgerlichen
Fahigkeiten sowie den Sinn fir Gerechtigkeit und das Gute ha-
ben - und sich gegenseitig zuschreiben -, die erforderlich sind,
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um gemeinsam ein verniinftiges politisches System und Rechts-
system hervorzubringen. Die Biirger haben das Recht, sich fiir
ihre personlichen Ziele einzusetzen, solange sie respektieren,
dalb ihre Mitbiirger dasselbe Recht haben. Ihr Sinn fiir das
Gute leitet sie in bezug auf den ersten Teil dieser Bestimmung
der normativen Grenzen des Systems, ihr Sinn fiir Gerechtig-
keit in bezug auf den zweiten. Die politische Autonomie der
Biirger wird in Begriffen dieses idealtypisch formulierten libe-
ralen Systems von Rechten verstanden. Tatsdchlich handeln
Biirger autonom, sofern sie nach Grundsdtzen handeln, «denen
man als freies und gleiches Vernunftwesen zustimmen wiirde,
und die man in diesem Sinne auffassen soll. Diese Grundsitze
sind auch objektiv. Es sind Grundsétze, von denen man win-
schen wiirde, dafs jeder (auch man selbst) sie befolge, wenn sich
nur alle eine hinreichend allgemeine Betrachtungsweise zu eigen
machen.»' Diese liberale Konzeption von Autonomie verlangt
den Biirgern selbstverstandlich nicht ab, Grundsitze zu akzep-
tieren, die sie nicht als giiltig oder objektiv anerkennen. Thre
leitende Idee ist vielmehr, dafb ihre zentralen Gerechtigkeitsgrund-
sdtze am besten zu den Vernunftvermdgen der Biirger passen.
Die Biirger machen sich die Gerechtigkeitsgrundsitze zu eigen -
und werden autonom -, indem sie die Giiltigkeit und Objekti-
vitdt ihres Gehalts anerkennen und sie als die Grundsatze akzep-
tieren, fir die sie sich in einer wohlgeordneten Gesellschaft
entscheiden wiirden.?

Isaiah Berlin mifdtraute dem Ideal konfliktfreier politischer
Kooperation und der Verschnung widerstreitender Meinungen
als wahrscheinlichem Ergebnis selbst der umsichtigsten Versuche,
politische Entscheidungen zu treffen. Wie wir noch sehen wer-
den, war er der Auffassung, dalb in einer Welt pluraler Werte radi-
kale Entscheidungen zwischen inkommensurablen Optionen eine
Schlisselrolle fiir das politische Urteilen spielen. Radikale Ent-
scheidungen kénnen von Person zu Person unterschiedlich ausfal-
len. So kann es sein, dalb ich A tber B stelle und fiir Sie B besser
ist als A, ohne dalb wir uns auf einen gemeinsamen Standard be-
ziehen kénnen, von dem aus wir beurteilen kénnten, wer von uns
die richtige oder auch nur die beste Wahl getroffen hat. Also wer-
den radikale Entscheidungen nicht das Ergebnis einer wechselsei-
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tigen Deliberation von Biirgern sein, wie sich der politische Libera-
lismus das vorstellt. Thm zufolge ist verniinftiges politisches
Urteilen an Kriterien wechselseitiger Deliberation gebunden: Die-
se nimmt einen als das verniinftige Wesen, das man ist, an die
Hand, verfahrt nach bewéhrten Prozeduren, die dafiir sorgen, daf
jede relevante Perspektive berticksichtigt wird, und hilft einem da-
bei, eine Hierarchie von Werten und Grundsitzen zu errichten,
von der aus man ein Uberlegungsgleichgewicht erreicht, aus dem
heraus man schlieBlich zu einer Entscheidung kommt - zu der auch
jedes andere verniinftige Wesen kdme, das dieselben Prozeduren befolgt hat.
Fiir Rawls gébe es in einer gerecht eingerichteten und stabilen po-
litischen Welt, die von verniinftigen Biirgern bewohnt wird, keine
grundlegenden Konflikte dariiber, an welchen Werten man sich
orientieren, welchen Grundsétzen man folgen od er wen man in
die politische Gemeinschaft einbeziehen bzw. aus ihr ausschlie-
Ben soll. Fragen dieser Art lielben sich durch den &ffentlichen Ver-
nunftgebrauch klédren, in dessen Rahmen die Biirger erstens tiber
faire Bedingungen der Kooperation beraten «und sich an sie [...]
halten, vorausgesetzt, dal andere dies ebenfalls tun», und zwei-
tens bestimmte «Blrden des Urteilens» akzeptieren, so etwa die
Unmoglichkeit eines Konsenses in religiosen oder ethischen Be-
langen; die unterschiedlichen kulturellen und sozialen Hinter-
griinde der Biirger; sowie den Umstand, dal es - und hier zitiert
Rawls Berlin - keine soziale Welt ohne Verluste gibt.?

Obwohl Berlin die Vorstellung von Biirden des Urteilens guthei-
fen wiirde, wiirde er sie anders verstehen und sich vehement ge-
gen Rawls’ Schlufbfolgerung wehren, dabb sich aus seinem Begriff
von Verniinftigkeit und diesen Biirden eine moralisch gehaltvolle
Theorie der Gerechtigkeit entwickeln liefe. Der Hauptunterschied
zwischen beiden Theoretikern besteht darin, wie sie mit den Biir-
den des Urteilens umgehen. Wahrend Rawls die Ursachen grund-
legender Meinungsverschiedenheiten zwischen verntinftigen Leu-
ten aus der politischen Agenda heraushalten will - so daly die
Beteiligten immer noch zu einem tibergreifenden politischen Kon-
sens Uber eine Grundstruktur fiir die Gesellschaft kommen kon-
nen -, sahe Berlin in diesem Mandéver eine so weitreichende Entpo-
litisierung, dalb zahlreiche Aspekte unserer alltdglichen politischen
Interaktion - allen voran unser Verhdltnis zu widerstreitenden
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Werten - in einer derartigen politischen Theorie aus dem Blick ge-
rieten. Fiir Berlin kann man sich auf keinen Fall an politischen
Deliberationen tiber Gerechtigkeitsfragen beteiligen, ohne einge-
hend tiber unvereinbare Visionen «von einem erfiillten Leben»* in
der Gesellschaft (Religion und Ethik) und unvereinbare Motive
fiir emanzipatorische und perfektionistische Bestrebungen (Reli-
gion, Ethik und die kulturellen und sozialen Hintergriinde der
Biirger) nachzudenken und ohne ein Bewulitsein tiefer, poten-
tiell tragischer Konflikte zwischen letzten Werten zu haben. Aus
Berlins Perspektive verraten uns die Biirden des Urteilens nicht,
welche Themen aus der politischen Agenda herausgehalten wer-
den sollen. Sie sagen uns nur etwas tber die enormen Schwierig-
keiten, zu einem Konsens oder auch nur zu Kompromissen zu
gelangen, die uns im Zusammenhang mit ethisch-politischen,
kulturellen und soziotkonomischen Konflikten in der politischen
Interaktion erwarten.

Berlins Standpunkt hat gravierende Konsequenzen fiir den poli-
tischen Liberalismus. Bekanntermaflen geht Rawls davon aus,
dab in einer politisch liberalen Gesellschaft alle Biirger «genau
dieselben Gerechtigkeitsgrundsétze» akzeptieren und die «wich-
tigsten politischen und sozialen Institutionen» der Gesellschaft
anerkennen wiirden, sofern diese den Grundsitzen der Gerechtig-
keit gentigen.” Und wie wir bereits gesehen haben, versteht er die
politische Autonomie der Biirger nicht als einen individuellen Be-
sitz, etwa als personliche Stirke oder Tugend, sondern als ein Re-
sultat der allgemeinen Grundsétze sozialer Kooperation, die alle
Biirger als vollkommen verniinftige <Entscheider akzeptieren
wiirden. Dagegen wiirde Berlin einwenden, dall Rawls” Schlufb-
folgerung aus einer unhaltbaren Argumentation folgt, indem er
zundichst alle Biirger als exakt gleich denkend und handelnd ent-
wirft und damit den politischen Prozel seiner natiirlichen Kon-
flikthaftigkeit entkleidet, um dann in einem zweiten Schritt zu
befinden, dal es zwischen den Birgern nicht zu tiefen politischen
Konflikten dariiber kommen mufS, was Gerechtigkeit und das Gu-
te uns bedeuten und wozu sie uns verpflichten. Es mag wohl sein,
dabd sich Biirger, die ihr Interesse an sozialer Stabilitdt und Ge-
rechtigkeit auf diese Weise im Griff haben, relativ leicht auf einen
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Konsens tiber die gleichen Gerechtigkeitsgrundsatze einigen kénn-
ten. Es ist aber alles andere als offensichtlich, worin eine Theorie,
die von einem solchen Ideal der politischen Selbst-Herrschaft
ausgeht, fiir uns relevant sein konnte - fir uns gewohnliche Burger,
die wir uns im Normalfall mitten im Streit dariiber befinden, was
die Gerechtigkeit verlangt, und die wir doch irgendwie zurecht-
kommen miissen.

In Berlins berithmtem Essay heilSt es: «Wenn, wie ich glaube,
die Ziele der Menschen vielfiltig sind und wenn sie prinzi-
piell nicht alle miteinander vereinbar sind, dann laft sich die
Méglichkeit von Konflikt - und von Tragik - im privaten wie im
gesellschaftlichen Leben des Menschen nie ganz ausschliefSen.»®
Aus Berlins Perspektive ist Rawls’ Liberalismus blind fiir die tra-
gische und konflikthafte Natur von Moral und Politik. Er wiirde
wohl behaupten, dalb die Rawlssche Theorie die Vorstellungen
vieler Biirger von Dingen wie ihrem individuellen Guten sowie
ihre ethischen und religitsen Uberzeugungen weniger versihnt als
vielmehr manipuliert und preisgibt, um liberale politische Ziele wie
Gerechtigkeit, Stabilitit und einen politischen Konsens iiber
Grundrechte zu erreichen. Berlin wiirde natiirlich weder bestrei-
ten, dall dies bedeutende Giiter sind, noch behaupten, daf’ die
tragischen Verluste, die mit politischen Kompromissen einherge-
hen, zu politischer Trdgheit oder einem Konservatismus fiihren
sollten, dem es nur um die Aufrechterhaltung des Status quo geht.
Ganz gewils aber widersprache er der Erwartung, die besten Ver-
fahren verniinftiger politischer Auseinandersetzung kénnten sol-
che Giiter mit anderen bedeutenden Giitern vereinbar oder in
deren Begriffen verstdndlich machen. Soweit der politische Libe-
ralismus seine Theorien der Gerechtigkeit und der Biirgerschaft
auf einen Begriff der politischen Autonomie stiitzt, demzufolge
wir durchgingig rekonstruierbare und rechtfertigbare Griinde fiir
die Wertverluste haben, die wir in der politischen Kooperation
erleiden, wiirde Berlin ihn zuriickweisen.

Berlins Ablehnung der typischen Argumentationsweise des po-
litischen Liberalismus liegt eine ganz bestimmte Theorie des poli-
tischen Urteilens in einer durch Wertepluralismus gepragten Welt
zugrunde:

23



Isaiah Berlin

«Um Ungleichheit oder Elend nicht sehen zu miissen, bin ich be-
reit, meine Freiheit oder einen Teil von ihr zu opfern: vielleicht
tue ich das aus freien Stiicken und eigenem Antrieb, aber es ist
doch die Freiheit, die ich um der Gerechtigkeit, der Gleichheit, der
Nachstenliebe willen aufgebe. Ich wiirde mich zu Recht schuldig
fihlen, wenn ich in bestimmten Situationen nicht bereit ware,
dieses Opfer zu bringen. Aber ein Opfer ist dennoch nicht die Ver-
mehrung dessen, was da geopfert wird, ndmlich die Freiheit [...].
Jedes Ding ist das, was es ist: Freiheit ist Freiheit - und nicht
Gleichheit oder Fairnel5 oder Gerechtigkeit oder Kultur oder
menschliches Gliick oder gutes Gewissen.»”

Mehr Gerechtigkeit fiir alle bedeutet also nicht notwendiger-
weise mehr Freiheit fiir alle. Vielmehr mag zum Beispiel ein Ver-
lust an personlicher Freiheit fiir einige die Folge sein. Es ist sinn-
los zu behaupten, dies sei tiberhaupt kein Verlust, da er zu mehr
Gerechtigkeit gefiihrt habe, was alles in allem darauf hinauslau-
fen miibte, dall wir auch mehr Freiheit gewonnen haben. Fiir
Berlin ist es eine entscheidende Wahrheit iiber das politische Ur-
teilen, dalb dessen Ergebnisse nicht unbedingt allem, was Wert hat,
einen sicheren und durchweg gerechtfertigten Unterschlupf bie-
ten. Politisches Urteilen verlangt immer wieder auch Opfer. Und
Opfer heilSt nun mal Verlust. Weil es schwer, emotional kréaftezeh-
rend und oftmals - obwohl notwendig - nicht jedermann gegen-
Uber zu rechtfertigen ist, wirkliche Werte zu opfern, muf$ jede poli-
tische Theorie, die eine mehr oder weniger tiberzeugende Analyse
des politischen Urteilens, der politischen Motivation und der poli-
tischen Kooperation vorlegen will, dieser Dimension des Opfers
Rechnung tragen.

Die Unvermeidlichkeit des Opfers als Folge politischen Urtei-
lens ist letztlich in dem begriindet, was John Gray treffend als
Berlins Konzeption des objektiven Wertepluralismus bezeichnet hat.®
Dies ist eine besonders radikale Variante des Wertepluralismus.
Sie behauptet nicht nur, dalb es eine wirkliche Vielfalt von hohen
Giitern in der Welt gibt (dieser Feststellung hétte sich etwa John
Rawls bereitwillig angeschlossen), sondern dafl zumindest einige
dieser Werte in zumindest einigen entscheidenden Situationen
rational »inkommensurabel« sind.” Berlin zufolge ist dies eine
«objektive> Tatsache, also ein unvermeidlicher sozialer Umstand.
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Gleichwohl bezieht sich diese Objektivitat nicht auf eine platoni-
sche objektive Existenz von Werten unabhdngig von konkreten
Bewertungspraktiken.

Berlins Position impliziert, dafs wir den relativen Wert bestimm-
ter Giiter, Praktiken und Griinde in den Spharen der Ethik und
der Politik keinesfalls so messen kénnen, als ob sich der Vorrang
des einen vor dem anderen mit den Mitteln der Vernunft feststel-
len lielbe, etwa indem man eine Prozedur befolgt, der sich jedes
verniinftige Wesen anschliefen wiirde. Da Berlin zahlreiche
grundlegende politische und moralische Werte nicht fiir ineinan-
der tibersetzbar hilt, mul} er fraglos eine solche Position einneh-
men. Wir kénnen noch nicht einmal sagen, dafs inkommensura-
ble Werte, Giiter, Praktiken oder Griinde mehr oder weniger
gleich wertvoll sind, weil dies nattrlich voraussetzen wiirde, dafb
ihr relativer Wert doch irgendwie gemessen werden kann. Wenn
wir mit inkommensurablen Werten konfrontiert sind, dann befin-
den wir uns schlicht in einer Situation, in der wir an die Grenzen
dessen stoflen, was eine verniinftige Auseinandersetzung iiber
Alternativen sonst oft erlaubt: dald wir Griinde fiir unsere Ent-
scheidungen anfithren kénnen, die von der Art sind, dal} jeder,
der mit ihnen konfrontiert wird, just den von uns getroffenen Ent-
scheidungen zustimmen konnte. Besteht diese Moglichkeit nicht,
sind radikale Entscheidungen mitunter unausweichlich.

Sie und ich konnten dariiber uneins sein, ob nach unserem libe-
ralen Verstindnis politischer Gerechtigkeit der Grundsatz der
Chancengleichheit oder der Grundsatz der Freiheit Vorrang genie-
Ben sollte. Sie konnten davon tberzeugt sein, dafs der Sinn eines
politischen Zusammenschlusses darin besteht, die individuelle
Freiheit jedes einzelnen Birgers zu schitzen, wéhrend ich davon
Uberzeugt sein konnte, dall er vielmehr im Schutz wirklicher
Chancengleichheit fiir jeden einzelnen Biirger besteht.!’ Beide Po-
sitionen gelten in liberal-demokratischen Gesellschaften als re-
spektable und wichtige Perspektiven auf politische Gerechtigkeit.
In manchen Féllen aber kénnen sie vehement in Konflikt geraten,
ohne dafld grofle Hoffnung auf eine verniinftige, politisch liberale
Versohnung zwischen ihnen bestiinde. Chancengleichheit fir be-
nachteiligte gesellschaftliche Gruppen mag erfordern, daf die
personlichen Freiheiten einiger Biirger eingeschréankt werden - die
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sogenannte positive Diskriminierung ware ein solcher Fall. Die
interessante philosophische Frage lautet, ob die besten Verteidi-
gungen der Chancengleichheit und die besten Verteidigungen der
personlichen Freiheit beide genuin wertvoll, aber letztlich inkom-
mensurabel sind, oder ob irgendeine umfassendere Theorie politi-
scher Gerechtigkeit uns - soll heifSen, allen Verniinftigen unter
uns - aufzeigen kann, wie wir beide so aufeinander zu beziehen
vermogen, dals sich bestimmen 1af3t, welche Position als einzige
wirklich zu verteidigen ist. Berlin macht sich fiir die erste Auf
fassung stark, Rawls fir die zweite.

Ein moglicher Ausweg aus diesem Zusammenprall philosophi-
scher Positionen konnte in der Behauptung bestehen, daf$ Berlins
Sichtweise eine gute phdnomenologische Darstellung der Politik
in nicht so wohlgeordneten Gesellschaften gibt, wahrend Rawls’
Sichtweise es uns ermdglicht, die Spielregeln fir wohlgeordnete,
idealtypisch konstruierte Gesellschaften auszubuchstabieren. Die-
ser Schachzug ginge aber am Problem vorbei. Wenn ndmlich Ber-
lins metaphysische Behauptung iiber die objektive Unvermeidlich-
keit des Wertepluralismus gerechtfertigt ist, dann ergibt die
Rawlssche Perspektive einfach keinen Sinn fiir Menschen, die
sich faktisch immer inmitten einer wertepluralistischen Land-
schaft befinden - und zwar nicht einmal als ideale Theorie.

Weil wir hier mit komplexen und ungel6sten, ja vielleicht unlos-
baren metaphysischen Fragen konfrontiert sind, miissen wir ei-
nen Weg finden, zwischen beiden Alternativen zu entscheiden.
Und mir scheint, daf% unsere besten phdnomenologischen und
empirischen Beschreibungen der Politik fiir Berlins metaphysische
Annahmen {iber den Wertepluralismus sprechen. Zumindest
scheint es so, dab die Art 6ffentlicher Argumente und Konflikte,
die Politik moglich und notwendig machen - und die stets von der
Art sind, dall Menschen, die tiber grundsatzliche Werte entschie-
den uneins sind, gleichwohl Méglichkeiten gemeinsamen Han-
delns finden mussen'' -, eher der Politik gleichen, wie Berlin sie
beschreibt, als der, die wir bei Rawls finden. Auch steht nicht zu
erwarten, dals diese Form von Politik von einer Politik abgelost
wird, der es geldnge, den Pluralismus im Lichte politisch liberaler
Ideale zu transzendieren.
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Nehmen wir also an, dal} einiges fiir Berlins Darstellung des
Wertepluralismus spricht. Dann miissen wir einen Schritt weiter
gehen und sehen, dal wir in der Politik gelegentlich vor die Not-
wendigkeit gestellt sind, radikale Entscheidungen zwischen inkom-
mensurablen Werten, Giitern, Praktiken und Theorien zu fillen.
Auch die Entscheidung fiir Rawls” Theorie der Gerechtigkeit mag
am Ende eine radikale Entscheidung sein, die zum Teil durch Ver-
nunftgrinde, zum Teil durch eine letztlich unbegriindete Ent-
scheidung daftr, der Freiheit den Vorrang vor Chancengleichheit
und Verteilungsgerechtigkeit einzurdumen, gestiitzt wird. Manch
einer wird diese Wahl treffen, andere werden ein anderes En-
semble letzter Werte bevorzugen und sie in eine andere Ordnung
bringen.

Dadurch ist wohlgemerkt keineswegs ausgeschlossen, dafs
Menschen, die unterschiedliche radikale Entscheidungen féllen,
miteinander kooperieren und sich im Rahmen ihrer Zusammen-
arbeit verstehen kénnen. Wenn Menschen in einer gemeinsamen
Landschaft solcher Werte wie Freiheit, Gleichheit, Solidaritét,
Gerechtigkeit, Fairnef5, Toleranz und Néchstenliebe unterschiedli-
che radikale Entscheidungen treffen, impliziert dies nicht notwen-
digerweise, dal} sie einander vollig fremd werden und sich in all
ihren Handlungen und Motiven mit praktischer Inkommensu-
rabilitdt konfrontiert sehen. Es impliziert lediglich, dal} sie ihre
eigenen Positionen in dieser Landschaft einnehmen und die Land-
schaft sowie die politisch und moralisch relevanten Ereignisse
in ihr auf etwas andere Weise einschitzen werden als jene, die
anders positioniert sind. Sozialisten, Katholiken und Liberale
konnen gegen einen gemeinsamen Feind kdmpfen oder eine ge-
meinsame Verfassung befiirworten, obwohl sich ihre jeweiligen
Motive dafiir unterscheiden. Sie konnen dies tun, ohne das
Bediirfnis nach einer Theorie zu verspiiren, die sie glauben ma-
chen wiirde, ihre jeweiligen Wertorientierungen konnten letztlich
in einem politisch-rechtlichen Gedankengebiude zusammenge-
bracht werden, welches sie selbst als Subjekte, die ihre fundamen-
talen Wertorientierungen zu transzendieren in der Lage sind, ver-
fallt haben. Diesseits der Utopie brauchen wir jene Form von
Autonomie oder Selbst-Herrschaft nicht, die besagt, dals wir letz-
ten Endes in unseren Vernunftvermdgen alle gleich sind und aus
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dieser Gleichheit heraus handeln sollten. Wenn wir die Rolle, die
Wertorientierungen in unserem Leben spielen, ernst nehmen,
dann stimmt es einfach nicht, dald wir hinter all unseren Diffe-
renzen als autonome moralische Subjekte auf genau die gleiche
Weise handeln, denken und argumentieren kénnen. Unsere Ver-
nunftvermoégen und die Entscheidungen, die zu treffen sie uns
erlauben, sind durch Vorstellungen eines erfiillten Lebens gepragt,
die sich im Lauf der Zeit 4ndern mogen, die wir aber nicht auf-
geben konnen, ohne schlechthin unsere Fihigkeit, Werturteile
zu féllen, aufzugeben.

II.

Wer mit der Landschaft der zeitgendssischen liberalen Theorie
vertraut ist, wird sich an diesem Punkt vielleicht fragen: Und was
ist mit dem liberalen Perfektionismus¢ In der von Joseph Raz, ih-
rem Hauptvertreter, verteidigten Variante dieser Position spielt
eine Beschreibung des Wertepluralismus und der Inkommensura-
bilitat letzter Werte, die derjenigen Berlins sehr dhnlich ist, eine
Schliisselrolle. Wie die Arbeiten Berlins stiitzt sich auch Raz’
Hauptwerk The Morality of Freedom nicht auf Gedankenexperimen-
te iiber metaphysisch unbelastete und doch autonome Selbste, die
sich zwischen Grundsdtzen der Gerechtigkeit entscheiden. Viel-
mehr betont Raz, dalb unsere politischen Entscheidungen stets
von den Werten, auf die wir uns tatsdchlich verpflichtet fiihlen,
und dem Verhiltnis, in dem diese zu den Wertentscheidungen an-
derer stehen, geprigt sein miissen. Berlins und Raz’ Uberlegun-
gen scheinen also starke Gemeinsamkeiten aufzuweisen. Dies gilt
allerdings nicht fir den Wert der Autonomie und ihre Bedeutung
fiir das liberale Denken.

Der liberale Perfektionismus behauptet, dald Biirger liberal-de-
mokratischer Gesellschaften aus Griinden, die mancher fiir vollig
illiberal halten wird, ein essentielles Interesse daran haben, ein
autonomes Leben zu fithren: »Der Wert der persénlichen Autono-
mie ist eine schlichte Tatsache. Da wir in einer Gesellschaft leben,
deren gesellschaftliche Formen in einem erheblichen Maf} auf in-
dividueller Wahlfreiheit beruhen, und da unsere Wahlmdglichkei-
ten sich auf das beschrinken, was in unserer Gesellschaft zur Ver-
fiigung steht, konnen wir in ihr nur gedeihen, wenn wir erfolgreich
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autonom zu sein vermogen.«'? Raz spricht hier nicht von politischer
Autonomie, wie sie fir den politischen Liberalismus charakteri-
stisch ist, sondern von persénlicher Autonomie. Man ist in diesem
personlichen Sinn autonom, wenn man ein unabhéngiges Leben
fiihrt, ein Leben, das frei ist von Zwang und Manipulation durch
andere und das sich dadurch auszeichnet, dald man Projekte ver-
folgt, mit denen man sich von ganzem Herzen identifiziert."

Nun behaupten viele Liberale, dal in einer Gesellschaft, in der
sich die Individuen zwischen zahlreichen Lebensstilen frei ent-
scheiden konnen, ein autonomer personlicher Lebensstil nur als
eine von mehreren Optionen gelten sollte, die den Individuen zur
Verfiigung stehen. Raz jedoch vertritt die Auffassung, dab ein au-
tonomer Lebensstil ein notwendiges Merkmal dessen ist, was
man in modernen pluralistischen Gesellschaften iberhaupt ein gu-
tes Leben nennen kann. Dies 15t sich nur erkldren, indem man sich
bewult macht, wie sehr unsere Chancen, ein gutes Leben zu fih-
ren, mit gesellschaftlichen Praktiken und Institutionen verwoben
sind, in denen wir wertvolle Lebensweisen finden kénnen. Viele
der wertvollsten Méglichkeiten, ein gutes Leben zu fithren, die
Gesellschaften ihren Mitgliedern bieten, setzen voraus, dafl man
sie auf autonome Weise ergreift und verfolgt. Der Gehalt dieser
Méglichkeiten, konnte man sagen, ist von solcher Beschaffenheit,
daf in ihnen bereits Erwartungen hinsichtlich der Autonomie je-
ner, die sich fiir sie entscheiden, impliziert sind. Dies scheint nun
allerdings ein starkes Argument zu sein. Ein gewisses Malb an
Selbstkontrolle, Unabhéngigkeit, Freiheit von Zwang und ernst-
hafter Identifikation mit den eigenen Lebenspldnen scheint in der
Tat eine Minimalbedingung fiir das zu sein, was viele Menschen
fir erstrebenswerte Formen von Arbeit, Freizeit, Liebesbeziehun-
gen, ethischen Orientierungen, politischer Zugehérigkeit und so
weiter halten. Wenn das stimmt, dann scheint Raz recht zu haben,
wenn er sagt, dal personliche Autonomie nicht nur eine Lebens-
stil-Option unter anderen ist, sondern ein notwendiges Merkmal
eines guten Lebens im Rahmen autonomieférdernder, liberaler
sozialer Praktiken."

Damit sind jedoch Konsequenzen fiir die politische Theorie ver-
bunden, die nur wenige Liberale leichten Herzens akzeptieren
diirften. Raz verteidigt eine Form des liberalen Perfektionismus,
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der zufolge der Staat »verpflichtet ist, Verhéltnisse zu schaffen,
die den Individuen eine addquate Bandbreite an Optionen und
Chancen bietet, diese zu nutzen. Diese Pflicht ergibt sich aus dem
Interesse der Menschen, ein wertvolles autonomes Leben zu fiih-
ren.«’ Der Staat und jeder einzelne Biirger sollten nicht nur die
klassische liberale Pflicht anerkennen, andere keinem Zwang aus-
zusetzen und sie nicht zu manipulieren. Sie sollten den einzelnen
auch darin unterstiitzen, die fiir ein hinreichend autonomes Le-
ben erforderlichen inneren Vermdgen auszubilden, und ihm eine
angemessene Bandbreite von wertvollen Wahlméglichkeiten bie-
ten. In gewisser Weise haben wir es also mit einem doppelten
Perfektionismus zu tun: Aus der Perspektive einer Ethik des guten
Lebens ist es gut fur die Mitglieder von Gesellschaften, deren ge-
sellschaftliche Formen autonomieférdernd sind, wenn der einzel-
ne bewuldt danach strebt, ein autonomes Leben zu fithren oder
zu perfektionieren; und aus ethisch-politischer Perspektive steht der
Staat fuir perfektionistische Politiken, die aktiv darauf zielen, den
Birgern die inneren Vermogen und sozialen Bedingungen zu ver-
schaffen, die die Voraussetzung dafiir sind, ein solches Leben fiih-
ren zu konnen.

Es dirfte klar sein, warum Raz’ Perfektionismus fir viele Libe-
rale keine wirklich liberale Lehre ist. Eines der Wesensmerkmale
einer politisch und ethisch liberalen Philosophie scheint ja darin
zu bestehen, dal’ sie den Individuen einen groflen Spielraum da-
fiir einrdumt, ihre eigenen Entscheidungen zu treffen, je nachdem,
wie ihre subjektiven Vorlieben aussehen und welche Art von Le-
ben sie fithren mdchten - «so zu leben, wie sie leben wollen»® ist
die Formulierung, die Berlin fir diese Art von Wahl gebraucht,
die sehr wohl hinter jenem normativen Begriff von Autonomie
zuriickbleiben kann, der den liberalen Perfektionismus auszeich-
net. Das Leben, das Monche, Sektenmitglieder oder biertrinkende,
fuliballschauende Couch potatoes fithren, mag den von Raz ins
Auge gefaliten Kriterien durchaus nicht gerecht werden. Viele libe-
rale Denker und Biirger jedoch wiirden sagen, dals man die Men-
schen, die ein solches Leben fiihren - solange sie nicht dazu
gezwungen wurden und die Rechte ihrer Mitbiirger nicht ver-
letzen -, sowohl mit der Frage, ob sie die »inneren Vermégen« zum
Handeln und Urteilen haben, die der Staat gut findet, als auch mit
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der Frage nach den sozialen Bedingungen, unter denen sich ihr
gegebenes Leben optimal entfalten kann, in Ruhe lassen soll.
Nattirlich kennt Raz diese Art von Kritik. Er beifSt in den sau-
ren Apfel, indem er anscheinend eine Position in der politischen
Ethik verteidigt, die mancher fir intolerant halten diirfte. Er be-
tont sogar, dafl eine angemessene Bandbreite an Wahlmdglichkei-
ten zwischen verschiedenen Lebensstilen nur erforderlich ist, so-
weit diese Lebensstile selbst wertvoll genannt werden kénnen.
Optionen, die moralisch nicht akzeptabel sind, muf eine liberale
Gesellschaft nicht akzeptieren, da sie niemandem niitzen:

«Autonomie ist nur dann wertvoll, wenn sie fiir das Gute geiibt
wird. Das Ideal der Autonomie erfordert lediglich die Verfiigbar-
keit moralisch akzeptabler Optionen. Diese Auffassung mag rigo-
ros klingen, ist es aber nicht. Eine Moraltheorie, die den Wert der
Autonomie anerkennt, beflirwortet unweigerlich eine pluralisti-
sche Perspektive. Sie bekennt sich zu dem Wert einer grofSen Zahl
sehr unterschiedlicher Ziele, unter denen die einzelnen frei wah-
len kénnen.»"

Obwohl Berlin bekanntlich ein grofler Verfechter der Idee der
freien Entscheidung zwischen Wahlmoglichkeiten war, verteidig-
te er den Wert der freien Wahl auf sehr minimalistische Weise.
Und ganz gewil’ tat er es nicht, indem er betont hétte, dafs die
Individuen allein negative Freiheit brauchen, also von jeder Ein-
mischung in ihre Angelegenheiten frei sein miissen, um «von an-
deren nicht behelligt oder gestort»'® zu werden. Berlin betont in
seinen Freiheits-Essays immer wieder, dald wir als Individuen
auch ein positives Verstdndnis von Freiheit brauchen, Visionen
«von einem erfiillten Leben - einem anderen Leben, als es Mills
(beschrankte und bornierte, verkrampfte und verkriimmte> Na-
turen fihren».”” Ganz gewils also lehnt Berlin einen vom Wert der
Autonomie aus gedachten positiven Sinn von Freiheit nicht ab.
Nur wenn die Idee der Selbst-Herrschaft auf eine Weise gebraucht
wird, die suggeriert, die wahre Freiheit rechtfertige eine Umfor-
mulierung meiner Interessen in Begriffen, die ich selbst nie akzep-
tieren wiirde, steht Berlins Widerstand gegen positive Freiheit
seiner Bekanntheit an Direktheit in nichts nach:

31



Isaiah Berlin

«Es ist eines zu sagen, dall zu meinem eigenen Wohl, das ich
aus lauter Blindheit nicht erkenne, Zwang auf mich ausgetbt
wird: dies kann mir unter Umstdnden wirklich zum Wohle ge-
reichen; es kann sogar meinen Freiheitsspielraum vergréfbern. Es
ist aber etwas ganz anderes, in einem solchen Fall zu sagen, es
wirde gar kein Zwang auf mich ausgetibt, denn ich selbst wiir-
de es, ob mir das bewufit sei oder nicht, so wollen und sei also
frei (oder dn Wirklichkeit> frei), wihrend sich mein armer ir
discher Korper und mein torichter Verstand heftig wehren und
gegen jene kdampfen, die mir diesen wohlgemeinten Zwang auf-
erlegen wollen.»*

In diesen beiden Bedeutungen von Zwang muf’ die Antwort auf
die Frage liegen, ob Berlin sich der Lehre des liberalen Perfektio-
nismus anschliefben wiirde. Und die Antwort muf} lauten, dafs
der liberale Perfektionismus nur als eine sehr gutwillige Form von
Zwang in der zweiten Bedeutung verstanden werden kann. Fur
Berlin heilt negative Freiheit aber unbehelligte Entscheidung zwischen
Werten. Diese Art von Freiheit brauchen wir, um die radikalen Ent-
scheidungen zwischen unvereinbaren Zielen treffen zu konnen,
die fur unser Leben so wesentlich sind:

«Die Notwendigkeit, zwischen absoluten Anspriichen zu wah-
len, ist [...] eine unausweichliche Eigentiimlichkeit des menschli-
chen Daseins. Das verleiht der Freiheit [...] ihren Wert - sie ist
Selbstzweck, nicht zeitweiliges Bediirfnis, das aus unseren wirren
Vorstellungen oder unserem irrationalen, ungeordneten Dasein er-
wachst, aus einer Notlage, die eines Tages mit einem Allheilmittel
behoben werden konnte.»*

Berlin wiirde in Raz’ starkem Autonomiebegriff ein solches illu-
sorisches Allheilmittel sehen, weil Raz ihn nicht als eine wert-
volle positive Freiheitslehre unter anderen in der Gesellschaft
konzipiert, sondern als ein Verstdndnis personlicher Freiheit, das
jedes einzelne Mitglied der Gesellschaft in dem Maf’ akzeptieren
muf, in dem es ein lohnendes Leben im Lichte lohnender Ziele
fihren mochte.

Wie wir gesehen haben, ist Autonomie fir Raz nur wertvoll, so-
fern sie uns hilft, eine Wahl zwischen mehreren guten Méglich-
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keiten zu treffen. Letztlich hat Autonomie fiir Raz lediglich einen
instrumentellen Wert vor dem kulturellen Hintergrund wertvoller
sozialer Praktiken und Ziele, die man leichter erreicht, wenn man
hinreichend autonom ist.” In dieser Hinsicht hat John Gray wo-
moglich recht, wenn er darauf hinweist, «dalb Raz’ Auffassung
des Verhéltnisses von autonomer Entscheidung und gutem Leben
genuin aristotelisch zu sein scheint, weil die autonome Entschei-
dung, so sehr sie auch als notwendiger Bestandteil vieler Formen
des Gedeihens und der Vervollkommnung von Menschen gese-
hen wird, nur dann Wert hat, wenn sie Teil einer Lebensform
oder Aktivitat ist, die selbst intrinsisch wertvoll ist».?® Berlins Po-
sition ist dies nicht. Da es viele wertvolle Beschéftigungen im Le-
ben gibt, mit denen man nicht aus einer Position der Autonomie
heraus anfangt und die man sich sehr wohl so vornehmen kann,
dal mit ihnen die Interessen und Beschéftigungen anderer nicht
beeintrichtigt werden, speist sich der Wert der negativen Freiheit
nicht aus dem Charakterideal der Autonomie, sondern aus dem
der sinnvollen Selbstverwirklichung inmitten einer Vielzahl von
Wahlmoglichkeiten, wobei «sinnvoll> fiir ein erfiilltes Leben steht,
«wie ich es leben will, und nicht, wie ich es leben wollte, wenn
ich hinreichend autonom waére. Berlin ist ein Antiperfektionist,
der die Bedingungen menschlichen Gedeihens in einer Gesell-
schaft zu formulieren sucht, in der die freie und oftmals radikale
Entscheidung zwischen wertvollen und wertlosen Alternativen
der Selbstverwirklichung das Spiel wiare, das gespielt wird.

Dies also ist Berlins normative Vision des Liberalismus: eine an-
tiperfektionistische Lehre, die eine durch negative Freiheit (in
Form individueller Rechte) abgesicherte freie Wahl als ihren hoch-
sten politischen Wert und individuelle Selbstverwirklichung im Lich-
te subjektiv bevorzugter Visionen eines erftllten Lebens als ethi-
sches Ideal verficht. Berlin hat nie eine ausgewachsene politische
Theorie des Liberalismus a la Rawls und Raz entwickelt. Wenn
wir uns jedoch an die Formulierung seiner normativen Vision hal-
ten, die ich soeben vorgeschlagen habe, kénnten wir auf den er-
sten Blick den Eindruck gewinnen, dal} er einen minimalistischen
Staat nach libertdrer Tradition verteidigen wiirde. Seine zahlrei-
chen Beispiele fiir die sich immer wieder ergebende Notwendig-
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keit, die Freiheit einiger Menschen zugunsten von mehr Gerech-
tigkeit oder Gleichheit fiir die Mehrheit einzuschrdnken, weisen
allerdings in eine andere Richtung. Und tatsdchlich war Berlin -
in den Worten seines Biographen Michael Ignatieff - kein «Laissez
faire-Individualist, sondern ein vom New Deal beeinflufter Libe-
raler, das heifd, er war tiberzeugt, dalb Menschen, die arm waren,
im Elend lebten und keine Ausbildung hatten, nicht frei sein konn-
ten.»?* Wie dem auch sei, theoretisch jedenfalls verteidigte Berlin
mitnichten einen liberalen Wohlfahrtsstaat.

Vielleicht ist es keine gute Idee, nach Berlins Ansichten tiber ei-
nen vertretbaren liberalen Staat zu fragen. Zweifellos besteht ja
sein bleibendes Erbe nicht in seiner Staatstheorie (soweit er tiber-
haupt eine hat), sondern in seiner Darstellung des Werteplura-
lismus und der radikalen Entscheidungen zwischen inkommen-
surablen Werten wie Freiheit, Gleichheit, Briiderlichkeit und
Néchstenliebe, die dieser oft nétig macht. Sehr wohl mag John
Gray recht haben, wenn er eine der Hauptstarken von Berlins Li-
beralismus darin sieht, daly dieser «die Grenzen rationaler Ent-
scheidungen anerkennt und die Realitét radikaler Entscheidungen
betont.»* Und doch mochte ich meinen, dafs die Schwiche des
Berlinschen Denkens, was seine Staatsauffassung betrifft, genau
hieraus folgt.

Wir haben gesehen, dafb die negative Freiheit wertvoll ist, weil
sie es ermdglicht, ein Leben der Selbstverwirklichung mittels radi-
kaler Entscheidungen inmitten einer Pluralitdt wertvoller und we-
niger wertvoller Alternativen zu fiihren. Man kann sich aber kei-
nen liberalen Staat vorstellen, in dem jede radikale Wahl zwischen
solchen Optionen toleriert wiirde. Selbst minimalistische Staaten,
von liberalen New Deal-Staaten ganz zu schweigen, miissen zwi-
schen Entscheidungen, denen sie Beifall spenden, solchen, die sie
tolerieren, und solchen, die sie verurteilen und verfolgen, unter-
scheiden. Trotzdem argumentiert John Gray in seiner Verteidi-
gung von Berlins Liberalismus wie folgt:

«Wenn die radikale wertepluralistische These der Unvergleich-
barkeit von Giitern und Ubeln mit den Mitteln der Vernunft zu-
trifft, dann kann der Staat niemals eine hinreichend verniinftige
Rechtfertigung dafiir haben, den Leuten irgendeine bestimmte
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Wertehierarchie vorzuschreiben (aufler jener, die darin besteht,
die Moglichkeit von erstrebenswertem Leben iiberhaupt sicher-
zustellen). Und weil eine solche Wertehierarchie vorzuschreiben
bedeuten wiirde, dal einige echte Werte unterdriickt oder nur un-
vollstandig verwirklicht werden, hat der Staat gute Griinde, keine
autoritdre oder illiberale Politik dieser Art zu betreiben.»*®

Was an dieser Argumentation nicht iberzeugt, ist, dals Gray -
wie Berlin - plotzlich weichherzig zu werden scheint, wenn er
vor der Notwendigkeit steht, eine radikale Entscheidung fiir eine
bestimmte Hierarchie der Werte zu treffen. Bestand aber nicht ge-
rade der Witz der Notwendigkeit radikaler Entscheidungen darin,
dafl wir ohne solche Entscheidungen zwischen inkommensura-
blen Werten niemals in der Lage sein werden, auch nur die Mog-
lichkeit eines konsistenten, koharenten, erstrebenswerten Lebens
zu gewdhrleisten - auch wenn wir unsere genauen Griinde fiir sie
nicht rekonstruieren kénnen¢ Wenn wir solche Entscheidungen
nicht treffen, wo sie notig sind, kommen wir im Leben schlicht
nicht weiter. Wenn das aber zutrifft (und Berlin behauptet es an
vielen Stellen), dann iiberzeugt die Behauptung nicht, in einer Si-
tuation der Unvergleichbarkeit von Werten mit den Mitteln der
Vernunft konne der Staat niemals eine hinreichende Begriindung
dafiir haben, den Leuten eine bestimmte Wertehierarchie vorzu-
schreiben. Denn Berlin zufolge liegt die Rechtfertigung ja gerade
in der Notwendigkeit der radikalen Entscheidung! Gray rdumt ein,
dafs der Staat eine Entscheidung fiir eine gewisse Rangordnung
der Werte treffen mufb, um jene Minimalbedingungen zu gewahr-
leisten, unter denen seine Biirger iberhaupt erstrebenswerte Le-
ben fithren kénnen. Wenn wir jedoch annehmen, dalb diese er-
strebenswerten Leben jene sind, die in dem von Berlin geschétzten
New Deal-Liberalismus gefiihrt werden konnen - was unmoglich
wére, wenn die Biirger arm, elend und unausgebildet wéren -,
dann wird eine solche minimalistische Herangehensweise nicht
ausreichen. Hier drdngt sich eine radikale Entscheidung fiir eine
strittige Wertehierarchie auf, wie wir sie in egalitaristischen Theo-
rien, wo die Gleichheit die oberste Tugend ist, oder in Theorien
des liberalen Perfektionismus, wo die Autonomie der hochste
Wert ist, finden.
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In Wirklichkeit hat Berlin kein Argument gegen einen solchen
Gebrauch der radikalen Entscheidung in der Politik und Theorie
des Staats. Er hat uns schlieflich jenes wertepluralistische Univer-
sum beschert, in welchem wir zurechtkommen miissen, indem
wir radikale Entscheidungen treffen. Warum also sollten wir als
Antwort auf den Wertepluralismus nicht eine radikale Entschei-
dung fiir den liberalen Perfektionismus treffené Warum sollten
wir gezwungen sein, uns auf die negative Freiheit und auf einen
minimalen Staat zu beschrinken¢ Berlin wiirde nicht bestreiten,
daf’ die Vision eines Staates, der die Gleichheit und die Bedingun-
gen fir ein autonomes Leben seiner Biirger schiitzt, wirklichen
Wert hat. Er wiirde lediglich festhalten, daf5 andere Vorstellungen
vom Staat, wie jener Minimalstaat, den er in der Theorie bevorzugt
zu haben scheint, ebenfalls Wert haben und mit einem geringeren
Risiko einhergehen, die negativen Freiheiten der Biirger zu be-
schneiden. Doch warum sollte ich akzeptieren, dafs dies die Ent-
scheidung fiir eine minimalistische liberale Philosophie rechtfer-
tigt¢ Denn Ihr hochster Wert der negativen Freiheit ist nicht
zwingend kommensurabel mit meinem hochsten Wert der person-
lichen Autonomie. Und deshalb treffe ich eine Entscheidung fiir
den liberalen Perfektionismus oder den liberalen Egalitarismus als
mein Modell des liberalen Staats.

Auf merkwiirdige Weise konnte Berlin offensichtlich praktisch
eine Art von New Deal-Liberalismus unterstiitzen, der zu seiner
theoretischen Entscheidung fiir eine minimalistische Spielart des
Liberalismus eindeutig im Widerspruch stand. An diesem Punkt
stofen wir meiner Ansicht nach auf eine enttduschende Wahrheit
Uber Berlins Liberalismus, wenn wir ihn als politisches Programm
verstehen, das letztlich auf die Macht des Staates angewiesen ist.
Hitte er versucht, eine entsprechende Theorie auszuarbeiten,
dann hatte er recht bald einrdaumen miissen, dafs, wenn der Wer-
tepluralismus so tief und radikal ist, wie er das dachte, jedes Ar-
gument fiir staatliche Vorkehrungen, die auf substantiellen und
umstrittenen Werten fulben, letzten Endes auf einer radikalen Ent-
scheidung beruhen miifite und daher letztlich rational unbegriin-
det wére. Fiir manchen mag dies einfach bedeuten, dafs Berlin als
Verteidiger einer liberalen Staatslehre ein verfiihrerischer Essayist,
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jedoch ein lausiger Philosoph war. Man kann es freilich auch an-
ders sehen: Wenn seine Diagnose des Wertepluralismus und seine
Auffassung der radikalen Entscheidung zutreffen, dann kann es
schlechterdings keine vollstdndig rationale Rechtfertigung des Li-
beralismus als Staatslehre geben. Fiir tiberzeugte Verfechter des
Liberalismus als Staatslehre ist dies eine herausfordernde These,
die sich womdglich schwerer widerlegen 140, als den meisten
von uns lieb sein kann.

Aus dem Englischen von Michael Adrian
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Vico und das Erbe
der Gegenaufkliarung

I.
Auf die Frage nach dem Ursprung des Ausdrucks «Gegenaufkla-
rung» antwortete Isaiah Berlin einmal, er wisse nicht, wer den
Begriff geprégt habe. «Irgend jemand» musse ihn wohl gebraucht
haben, bevor er selbst in den frithen siebziger Jahren seinen Essay
iber «Die Gegenaufklarung» schrieb, vermutete Berlin, wufSte aber
nicht, wer dieser Jemand war. «Ich selbst vielleicht¢» tUberlegte er
scherzhaft. «Es wirde mich tiberraschen. Vielleicht doch ich. Ich
weils es wirklich nicht.»' Einige Forscher haben nachzuweisen ver-
sucht, dafd sich die Gegenaufkldrung wenn nicht dem Namen, so
doch der Sache nach bis ins Zeitalter der Aufklarung selbst zu-
rickverfolgen 143, in dem bereits ausgiebig tiber die Errungen-
schaften und Fehlschldge dieser intellektuellen Bewegung gestrit-
ten wurde. Wie dem auch immer sei, man kann jedenfalls fest-
halten, dab sich Berlin den Terminus «Gegenaufklarung» zu eigen,
ja dabb er ihn zum Kern seines politischen Denkens machte. Seine
Interpretationen bestimmter Denker sind durchsetzt mit den Kon-
notationen und der historischen Bedeutung dieses Ausdrucks.

Obwohl Berlin die Grundannahmen seiner liberalen politischen
Philosophie und seiner Theorie der Geisteswissenschaften bereits
in einigen frithen philosophischen Essays und in seinen stdrker hi-
storisch orientierten Arbeiten der frithen fiinfziger Jahre entwik-
kelte, stiefen seine diesbeziiglichen Uberlegungen erst in den spa-
ten siebziger Jahren, also nach der Verdffentlichung von «Die
Gegenaufklarung» und besonders der Studie tiber Vico und Herder,
auf reges Offentliches Interesse. Seit dieser Zeit grassierte be-
kanntlich an den europdischen und amerikanischen Universi-
titen die Ablehnung liberaler Vorstellungen und der Ideale der
Aufklarung. Die neue intellektuelle Mode der Postmoderne (wie
der von Lyotard 1978 gepragte Ausdruck lautet) und anderer «Post»-
ismen bezeugen den tiefen Pessimismus und Nihilismus einer Ge-
neration, die gegentiber allen groflen Theorien und geschichtlichen
Erzihlungen oder «Meta-Narrativen» der abendldandischen Zivili-
sation miftrauisch geworden war. Die jungen Studenten und
Akademiker der spaten siebziger Jahre verurteilten die zentralen
Ideologien des Kommunismus und des Kapitalismus ebenso wie
die etwas angesagteren - linken wie rechten - libertdren Theorien
des Mai 1968 in Bausch und Bogen als totalitar.
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Der bereits in seinen spdten Sechzigern stehende Berlin, der gar
nicht auf dieses Publikum gezielt hatte, mufte feststellen, daf$ sei-
ne Arbeiten tiber die Gegenaufkldrung einer Zeit einleuchteten, in
der man die Differenz feierte und die Anmaflungen des Universa-
lismus mifbilligte. Berlin hatte Randfiguren der Aufklarung wie
Vico, Herder und Hamann als Vorldufer einiger der wichtigsten
philosophischen Theorien der Moderne ausgewiesen. Als Intellek-
tuelle, die die Eigenheit und den Wert der Geisteswissenschaften
gegentiber den dominierenden Naturwissenschaften von neuem
zur Geltung zu bringen suchten, nahmen sie die hermeneutische
Revolution in der Philosophie und Soziologie des 19.Jahrhunderts
vorweg. Auch vermochte Berlin in ihren mannigfaltigen Schriften
zu Sprache, Recht und Mythologie eine neue Philosophie der Ge-
schichte auszumachen, die ein Sensorium fiir die asthetischen
Dimensionen von Handeln und Kreativitdt bewies und einigen
der wichtigsten historischen Theorien und Wissenschaften des
19.Jahrhunderts den Weg bahnte. Vor allem aber wiirdigte er die-
se Denker als Verfechter eines «Pluralismus», ndmlich jener ethi-
schen und politischen Theorie, die sich unter der - nicht von Ber-
lin gebrauchten - Bezeichnung «Multikulturalismus» einen Namen
machen sollte. Als Gegner der franzésischen Aufklarung werte-
ten sie ndmlich die historischen Traditionen ihrer eigenen (und
aller anderen) Gemeinschaften auf und regten so, wie unbeabsich-
tigt auch immer, eine bestimmte Auffassung von Leben und Ge-
schichte an, die auch heute noch das Herzstiick des modernen
Liberalismus bildet - nicht nur in seiner Verpflichtung auf Tole-
ranz und Respekt gegentiber Minderheiten, sondern vor allem in
seinem Widerstand gegen dogmatische Glaubensbekenntnisse
und eindimensionale Lehren aller Art. Selbst bei Reaktiondren
wie dem protestantischen Pietisten Hamann, dessen theologische
Kritik an den Idealen der Aufklarung er nicht teilte, oder dem ka-
tholischen Royalisten und Papisten Joseph de Maistre, dessen
misanthropische Vorstellung einer stindigen Menschheit er zu-
gleich faszinierend und bedngstigend fand, entdeckte Berlin die
Vorzeichen eines solchen Pluralismus.

Berlins scheinbare Rehabilitierung dieser randstdndigen und da-
bei originellen Denker, dieser eigensinnigen Intellektuellen, die
wider die gelaufigen Stromungen von Rationalismus, Sikularis-
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mus, Kosmopolitismus und anderer Uberzeugungen des moder-
nen Liberalismus schwammen, gefiel einem Publikum, das gelernt
hatte, den grolben Metaerzéhlungen der Moderne zu mifStrauen.
Ein Pluralismus nach dem Bilde der Philosophie der Gegen-
aufklirung erschien dieser neuen Generation ansprechender als
der altmodische Liberalismus. Zugleich veranlafiten Berlins hi-
storische Untersuchungen tiber die Urspriinge des modernen An-
tirationalismus, Konservatismus und Nationalismus auch zahl-
reiche liberale Theoretiker zu Ausféllen gegen die Aufklarung. In
seiner wohlwollenden Rekonstruktion der innovativen Widersa-
cher der Aufklarung schienen sie eine offenkundige Bestdtigung
ihrer eigenen Ideologie zu sehen. Denn wenn, wie Berlin zu
zeigen versuchte, die Gegenaufklarung den Begriff eines morali-
schen und kulturellen «Pluralismus» praktisch erfand, dann muf’-
te die Aufkldrung dessen genaues Gegenteil gewesen sein: moni-
stisch, dogmatisch, deterministisch und so weiter. Ob gewollt
oder ungewollt, ermutigte Berlins Behandlung der Aufklarung all
jene, die allzu gerne glauben wollten, daf$ schon der aufkléreri-
sche Begriff der «Zivilisation» und die ihm zugrundeliegende
Uberzeugung, das Los der Menschheit liefbe sich kraft Vernunft
und der Einfithrung bestimmter universeller Standards von Ge-
rechtigkeit, Nutzlichkeit und Perfektionierbarkeit verbessern, zu
einigen der schlimmsten politischen und 6kologischen Katastro-
phen der modernen Welt gefiihrt habe. Berlins Darstellung der
Aufklarung konnte leicht zu dem Schlufb verleiten: Wenn es das
ist, wohin uns die Aufklarung gebracht hat, ist es Zeit, sie zu ver-
werfen und neue, postmoderne geistige Grundlagen fiir eine Welt
zu schaffen, in der sich die verschiedenen Kulturen ihre eigenen
Ziele setzen konnen, die moralisch oder politisch zu bewerten
sich verbietet.

Als Liberalen alter Schule, der er war, lieben Berlin derlei mo-
dische Tendenzen kalt. Er sah sich entschieden auf seiten der
Aufklarung. «An intellektueller Kraft, Ehrlichkeit, Klarheit, Tap-
ferkeit und uneigenniitziger Wahrheitsliebe», schrieb er einmal,
«haben die kliigsten Kopfe des 18.Jahrhunderts bis auf den heu-
tigen Tag nicht ihresgleichen. Thr Zeitalter ist eines der besten
und hoffnungsvollsten Kapitel im Leben der Menschheit.»* Die
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respektvolle Aufmerksamkeit jedoch, die er der Gegenaufklarung
widmete, lied einen Schatten auf die Aufkldrung fallen, deren
Ideen er im Vergleich hochst summarisch behandelte. In seinen
1992 auf Englisch veroffentlichten Gesprdchen mit dem irani-
schen Philosophen Ramin Jahanbegloo betont Berlin seine intel-
lektuelle Vorliebe fiir Voltaire, Diderot, d’Alembert, Rousseau,
Condorcet und die Aufkldrung im allgemeinen. «Sie waren gegen
Grausambkeit», stellt er {iber deren Protagonisten fest, «gegen
Unterdriickung, sie kdmpften gegen Aberglauben und Unwissen-
heit [...]. Ich stehe also auf ihrer Seite.» Aber, flgt er hinzu, «die
Anschauungen ihrer Gegner interessieren mich [...]. Ich teile die
Anschauungen dieser Feinde der Aufkldrung nicht, ich bewun-
dere sie nicht einmal besonders, aber ich habe viel von ihnen ge-
lernt; einige der zentralen Konzepte des Zeitalters der Vernunft
und vor allem einige seiner politischen Implikationen erweisen
sich auf diese Weise als untauglich und in ihren Auswirkun-
gen bisweilen als geradezu verheerend.»® Dies war also der tiefe-
re Grund fir Berlins eigentiimliche Wahlverwandtschaft mit
den Vertretern der Gegenaufklarung. So sehr er sich ihren reaktio-
niren Ideologien widersetzte, sah er doch, dall sie bestimmte
revolutiondre Methoden vertraten oder implizierten, die letztlich
unsere modernen Geistes- und Sozialwissenschaften hervor
gebracht haben. Im folgenden mochte ich den Denkweg nach-
zeichnen, der Berlin zu diesem Ergebnis fithrte, indem ich einen
niheren Blick auf seine Essays zur Interpretation Giambattista
Vicos werfe.

IL.
Gegen Ende seines Lebens erinnerte sich Berlin in seiner, wie sich
herausstellen sollte, letzten Veroffentlichung - einem kurzen Re-
zensionsartikel mit dem Titel «I'he Reputation of Vico» - an eine
typische Reaktion auf seine erste Begeisterung fiir Vico in den
spéten vierziger Jahren:

«Ich erinnere mich noch gut, wie sich mein Freund und Held
[der grofSe italienische Historiker und antifaschistische Wider-
standskampfer] Gaetano Salvemini vor langer Zeit bei einem
Abendessen in Harvard zu mir wandte und mein Interesse an
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Vicos Schriften verurteilte. Vicos, erklidrte er, «war ein Betrtiger.
Vico war ein Scharlatan... Er ist jetzt ins Englische iibersetzt wor-
den. Englisch ist eine ehrliche Sprache. Jetzt wird jeder diesen
Méchtegern durchschauen, nichts wird von ihm tbrigbleiben!s »

Rund vierzig Jahre spater konnte Berlin mit Bestimmtheit fest-
stellen, dalb sich Salveminis Prophezeiung «nicht bewahrheiten
sollte».* Zweifellos hdtte er hinzufligen sollen, dalb es vor allem
seine eigenen Bemiihungen waren, die fiir Vicos aufSerordentli-
chen Ruf als Begriinder oder Vorldufer so vieler moderner Geistes-
wissenschaften sorgten. Unter den vielen «<neuen Wissenschaftens,
die Berlin Vicos Neuer Wissenschaft zuschrieb, schitzte er ganz be-
sonders die Erfindung dessen, was wir mittlerweile Kulturge-
schichte nennen, die Geschichte also nicht nur jener «klaren und
deutlichen Ideen» und Wissenschaften, die Descartes und seine
aufgeklarten Anhénger vertraten, sondern auch und vor allem die
Geschichte der Bilder, Mythen und anderen «volkstiimlichen Tra-
ditionen», aus denen sich unsere menschliche, allzumenschliche
Welt aufbaut und an denen sie allzuhdufig zerbricht. «Dafb er [Vi-
co] durch die Entschliisselung> von Mythen, Zeremonien, Geset-
zen, kinstlerischen Darstellungen eine Tur zum Verstdndnis der
Kulturgeschichte getffnet hatte», machte ihn fiir Berlin zum «Va-
ter der historischen Anthropologie» - ja mehr noch, zum Begriin-
der einer vollig neuen Auffassung davon, worum es in den Gei-
steswissenschaften tiberhaupt geht. Hatte Vico doch mit seinen
Vorstellungen von der Wandelbarkeit, Flichtigkeit und Pluralitat
menschlicher Lebensformen und -normen die zentrale naturali-
stische Grundannahme seines Zeitalters untergraben, ndmlich
den Glauben an die Bestidndigkeit der Natur des Menschen jen-
seits aller Kultur.”

Dies ist das Hauptargument in Berlins zahlreichen Vertffentli-
chungen zu Vico, in denen er voller Sympathie beschreibt, wie
dieser merkwirdige, isolierte Genius aus Neapel, der lange vor
und lange nach seiner Zeit geboren wurde, als erster ausdriicklich
feststellte, dafb die Menschen veranderbar sind und selbst zu die-
ser Veranderung beitragen; dal’ sie auf eine Weise verstehen, was
sie und andere Menschen tun, die sich von der Art und Weise
ihres Verstandnisses der dufSeren Natur und anderer Lebewesen
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unterscheidet - und ihr berlegen ist; dafs folglich zwischen dem
Wissen, welches wir von menschlichen Motiven, Handlungen
und Schopfungen durch intuitives und subjektives Erkennen
gewinnen, und dem Wissen, welches wir durch objektive Beob-
achtung, Experimente und wissenschaftliches SchliefSen von ih-
nen gewinnen, unterschieden werden muf}; dafs Gesellschaften
oder Kulturen Ganzheiten sind, die sich in nachweisbaren Phasen
von Aufstieg und Fall entwickeln; daf’ Religionen, Vélker und
Zivilisationen unterschiedliche, aber gleichwertige Formen des
Selbstausdrucks darstellen; und dalb wir demnach lernen kon-
nen, die Ausdrucksformen anderer - gegenwartiger oder vergan-
gener - Kulturen zu verstehen, indem wir uns «rekonstruktiver
Vorstellungskraft» befleifbigen.

Berlin schopfte seine Interpretation (und reichlich Inspiration)
aus der folgenden berithmten Passage von Vicos Neuer Wissen-
schaft:

«Doch in solch dichter Nacht voller Finsternis, mit der die erste
von uns so weit entfernte Urzeit bedeckt ist, erscheint dieses ewi-
ge Licht, das nicht untergeht, folgender Wahrheit, die auf keine
Weise in Zweifel gezogen werden kann: daf$ diese politische Welt
sicherlich von den Menschen gemacht worden ist; deswegen konnen
(denn sie miissen) ihre Prinzipien innerhalb der Modifikationen un-
seres eigenen menschlichen Geistes gefunden werden. Folgendes muf
bei jedem, der dartiber reflektiert, Staunen erregen - wie ndmlich
alle Philosophen sich ernsthaft darum bemiiht haben, Wissen zu
erlangen von der Welt der Natur, von der doch, weil Gott sie
schuf, er allein Wissen haben kann, und wie sie vernachléssigt
haben, diese Welt der Volker oder politische Welt zu erforschen,
von der, weil die Menschen sie geschaffen haben, die Menschen
auch Wissen erlangen konnten.»®

Der zweite Teil dieser Passage ist immer wieder von Theoreti-
kern der Geisteswissenschaften angefiihrt worden, die in ihm
heute einen der wichtigsten Beitrdge zur Ausbildung ihrer Metho-
de zu sehen pflegen. Mit Croce, Collingwood und anderen Ideali-
sten feiern sie Vico fur gewdhnlich als ersten und wichtigsten
Gegner Descartes’ und aller anderen franzdsischen Rationalisten
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wie auch der britischen Empiristen und sonstiger Positivisten. Die-
ser Lesart zufolge begann Vico seinen Befreiungsschlag bereits in
seinen frithen metaphysischen und theologischen Abhandlungen,
in denen er die epistemologische These aufstellte, dals verum et
factum convertuntur, dafld also das «Wahre» dasselbe bedeutet wie
das «Gemachte», was impliziert, dafs Menschen nur das wirklich
oder «wahrhaftig» wissen konnen, was sie selbst geschaffen oder
getan haben.

Vicos grofSe philosophische Leistung in der Neuen Wissenschaft
bestand darin, die offenkundige epistemische Fehlbarkeit mensch-
lichen Wissens in den Hauptquell und -standard jeglicher Wahr-
heit zu verwandeln. Hatte er in seinen Frithschriften noch argu-
mentiert, dab es «wirkliches Wissen» durch Konventionen nur in
der Mathematik geben kénne, in der wir es mit Definitionen, Axi-
omen und Postulaten zu tun haben - Objekten also, die allesamt
von Menschen gemacht sind -, so verlagerte er die Konzeption ver-
um als factum in der Neuen Wissenschaft von reinen Konventionen
(wie etwa geometrischen Figuren) auf kulturelle und soziale Kon-
ventionen wie Sprachen, Mythen, Gesetze, Staaten und alle ande-
ren «politischen Ordnungen». Er bestimmt dort den «gemeinsa-
men Sinn» menschlichen Wissens als blofes «Bewultsein»
(coscienza), das sich aus «gewissen» einfachen Wahrheiten oder In-
tuitionen zusammensetzt, wie sie Menschen mittels Sprachen
und anderen «gewohnlichen Uberlieferungen» ihrer je besonderen
geschichtlichen Gemeinschaften aus Erfahrung und Alltagspraxis
beziehen. Diese Art von «BewufStsein» haben Philosophen seit
Aristoteles als einseitig und an den Umstdnden klebend verwor-
fen, als bestenfalls alltagsklug, keinesfalls aber dem Malstab
wirklichen wissenschaftlichen «Wissens» (scienza) geniigend, der
in allgemeinen Theorien des «Wahren tber die Dinge» besteht.”
Vico konnte also gleichsam zeigen, dal’ die «Gewilheiten» der
coscienza und die «Wahrheiten» der scienza unterschiedliche, jedoch
gleichwertige Ergebnisse ein und derselben geistigen Operation
sind, mittels deren die Menschen sich in den Stand versetzen, fiir
«wahr» zu halten oder als «wahr» zu akzeptieren, was sie selbst
geschaffen oder getan haben. Dal er eine neue synthetische Kate-
gorie namens scienza nuova erfand, zeigt Vicos anschliefende und
noch radikalere Entdeckung an: Insoweit «die Ordnungen in
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Riicksicht der Angelegenheiten der Menschen mehr Realitit ha-
ben als Punkte, Linien, Oberflachen und Figuren»,® sind die prag-
matischen Gewilheiten der coscienza, wie atavistisch und sogar
mythisch sie auch sein mogen, sogar noch wahrer als die analyti-
schen Wahrheiten der scienza und kénnten eine komplette Newue
Wissenschaft der Volker hervorbringen.

Berlin weilS sich mit dieser philosophisch-historischen Inter-
pretation der bertthmten Passage, die ihre ontologische und epi-
stemologische Neuerung betont, im grofen und ganzen einig.
Bereitwillig horte er aus ihrem triumphalen Schlufakkord die Be-
stitigung seiner eigenen humanistischen Konzeption der Ge-
schichte als eines spontanen und im wesentlichen autonomen
Prozesses menschlicher Schépfung durch Selbstbehauptung her-
aus.” Wahrend jedoch die meisten anderen Kommentatoren den
ersten Teil des Abschnitts entweder ignoriert oder mifSverstan-
den haben - jedenfalls setzten sie sich tiber den syllogistischen
Aufbau der Passage hinweg, der sie gezwungen hitte, Vicos phi-
losophische Schluffolgerung aus ihren historischen Pramissen
abzuleiten -, widmet Berlin der Eingangserklarung nicht weniger
Aufmerksamkeit und nimmt seinen Ausgang bei Vicos krypti-
schen Verweisen auf die mythischen Zeitalter, in denen er seine
bahnbrechende Entdeckung gemacht haben will. Denn wie Vico
selbst zu verstehen gibt, war der entscheidende Moment seiner
neuen Wissenschaft vom Menschen die Entzifferung jener «poe-
tischen Charaktere», aus denen die antiken Mythenerfinder ihre
«menschlichen Ordnungen» gebildet hatten. Vico beschreibt, wie
sich die «poetischen Charaktere» - allen voran die mythische
Figur Jupiters - ihren eigenen Schopfern aufgezwungen hatten,
«da es, bei ihrer ungeheuren Wildheit und ziigellosen tierischen
Freiheit, kein anderes Mittel gab, jene zu bandigen und diese
zu ziigeln, als den furchteinfléflenden Gedanken an irgendeine
Gottheit; denn die Furcht vor ihr ist [...] das einzige wirksame
Mittel, eine verwilderte Freiheit zur Pflicht zuriickzufiihren»."
Fir Berlin ist diese Rekonstruktion der geistigen Konstellation,
in der (wie Vico listig formulierte) «homo non intelligendo fit omnia
(der Mensch durch das Nicht-Begreifen alles wird)»' nichts
anderes als die erste Theorie von «Entfremdung und Verding-
lichung».”?
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Was Vicos Errungenschaft folglich so bedeutend und so wahr-
haft modern macht, ist nicht allein, daf$ er das als theologisches
altbekannte, als philosophisches aber neue Konzept verum/factum
auf die Geschichte anwandte - also die schlichte Erkenntnis, dal
die Menschen ihre Geschichte selbst gemacht haben -, sondern es
ist die scharfsinnigere Erkenntnis, wie sie sie gemacht haben: mit
ihren menschlichen, allzumenschlichen Vermoégen der mytho-
poetischen Vorstellungskraft (fantasia), des Gedachtnisses (memo-
ria) und des schopferischen Erfindungsgeists (ingenium). Nachdem
er einmal erkannt hatte, dafs praktisch alle unsere «politischen
Ordnungen» so kiinstlich und konventionell sind wie geometri-
sche Formen und dal unser Wissen von der menschlichen Welt
folglich ebenfalls aus einer substantiell konstruktiven Aktivitat
hervorgeht, zog Vico den Schluf}, dal wir diese Welt kennen, weil
(und nur in dem Male, in dem) wir nach wie vor ihre konstituti-
ven idealen Fiktionen, ihre Mythen hervorbringen oder teilen.
Oder, um diese Vorstellung in Begriffen auszudriicken, die zu
jener Zeit gerade erst aufkamen, heute aber zum Grundbestand
der modernen Geisteswissenschaften zdhlen: Die wesentlichen
«Wahrheiten» des menschlichen Lebens und der menschlichen
Geschichte sind eher kulturell als natiirlich und eher gemein-
schaftlich als individuell, denn - wie Vico den Rationalisten und
Sozialwissenschaftlern seiner Zeit entgegenhielt - was primitive
und kampfeslustige Menschen dazu motiviert, «<mit Gerechtigkeit
zu leben, sich in Gesellschaft zu erhalten und auf diese Weise ihre
gesellige Natur zu bestétigen»,”® sind nicht rationales Kalkiil und
vertragliche Verpflichtungen, sondern tiefe Gefiihle, schopferische
Vorstellungskraft und mythische Traditionen, an die die Men-
schen glauben - und in denen sie leben. Auf diese Weise, fithrt
Berlin aus, «verwandelte Vico das Konzept [verum/factum] und
erweiterte seinen Geltungsbereich und seine Tiefe enorm (und
verstarkte zugleich seinen gefdhrlich spekulativen Charakter),
indem er es auf das zeitliche Wachstum des kollektiven oder ge-
sellschaftlichen Bewulftseins der Menschheit ausdehnte und hier
besonders auf dessen vorrationale und halbbewufSte Ebene, auf
die Trdume und Mythen und Bilder, welche die Gedanken und
Gefiihle des Menschen seit seinen frithesten Anfédngen beherr
schen.»™
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Von diesen scharfsinnigen Beobachtungen ausgehend gelangte
Berlin dann zu der Einsicht, dal} die eigentliche Methode, die Vi-
co im Sinn hatte und um die herum er seine ganze Neue Wissen-
schaft konstruierte, tatsdchlich - und nach Vicos eigener Definiti-
on-in einer «<historischen Mythologie» bestand. Vicos Behauptung:
«wenn es sich trifft, dalb derjenige, der die Dinge schafft, sie selbst
erzdhlt, dann kann es keine grofbere Gewilbheit fiir die Geschich-
te geben»,"” deutet auf das voraus, was die Gelehrten in den Gei-
stes- und Sozialwissenschaften heute als «narrative Konstruktion
der Wirklichkeit» bezeichnen. Auf die Geschichte angewandt
heifSt dies, dald man, um historische Ereignisse zu erkldren, zwin-
gend die Griindungserzdhlungen der in sie verwickelten Akteure
erfassen mub - ihre Mythen:

«(Daraus folgt), dalb die erste Wissenschaft, die zu entwickeln
ist, die Mythologie ist oder die Interpretation der Mythen (denn,
wie man sehen wird, die Geschichte aller Heiden hat mythische
Anfange) und dall die Mythen die erste Geschichte der heidni-
schen Volker waren. Und nach dieser Methode (sind) aufzufinden
die Prinzipien sowohl der Volker als auch der Wissenschaften [...];
wie durch dieses ganze Werk bewiesen werden wird, dalb letztere
von offentlichen Bediirfnissen oder Vorteilen der Vélker ihren An-
fang nahmen und sich dann dadurch vervollkommneten, daf’ ein-
zelne scharfsinnige Menschen tber sie reflektierten.»'

Die «Mythologie» bzw. die «Interpretation der Mythen» war
also die «erste Wissenschaft» (la prima scienza) von Vicos Neuer
Wissenschaft. Lange bevor im 19.Jahrhundert die interpretierenden
Sozialwissenschaften - Psychologie, Anthropologie, Soziologie -
aufkamen, hatte Vico bereits eine Vorstellung von der mytho-
poetischen Konstruktion der gesellschaftlichen Wirklichkeit, da-
von, daby, sofern die Menschen ihre Geschichte nach bestimmten
imaginativen und narrativen Mustern geschaffen haben, an die
sie nicht nur glauben, sondern in denen sie tatsichlich leben, die
Erklarung ihres geschichtlichen Handelns stets den Versuch um-
fassen, ja vielleicht darin bestehen muf}, die subjektiven Bedeu-
tungen dieser Handlungen aus der Perspektive der handelnden
Akteure freizulegen und zu interpretieren - sogar und vor allem
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dann, wenn diese Bedeutungen unvordenklich und wesentlich
unpersonlich sind. Und um diese Bedeutungen zu bergen, miissen
wir uns tatsdchlich in die «Modifikationen» der von uns unter-
suchten geschichtlichen Akteure <hineinbegeben», wie Berlin Vico
gerne paraphrasiert - freilich nicht durch irgendeine mystische
«Einfithlung» oder spekulative Identifikation mit «enen ganz
wilden und schrecklichen» Naturen, «die vorzustellen uns voll-
standig versagt ist», sondern durch die methodische Untersuchung
jener geistigen Ausdrucksformen, die wir «nur mit grofer Miithe
begreifen konnen» -, nicht anders, als es Psychologen oder An-
thropologen heute tun, wenn sie Trdume oder Mythen interpre-
tieren."” Berlin fihrt aus: «Fiir Vico sind Mythen systematische
Weisen, die Welt zu sehen, zu verstehen und sich zu ihr zu ver
halten, zur Génze vielleicht nur denen verstidndlich, die sie ge-
schaffen haben und mit ihnen umgehen, den ersten Generationen
der Menschheit»; zugleich sind sie aber «ftir den modernen Kri-
tiker die reichhaltigste Wissensquelle beziiglich der physischen
und geistigen Gewohnheiten und gesellschaftlichen Lebens-
formen ihrer Schopfer».'® So begriindete Vico eine neue interpre-
tative Methode der, wie Berlin es nennt, «rekonstruktiven Vor-
stellungskraft.

Einige Leser, die Berlins Vico-Essays kritisch gegentiberstanden,
vor allem Leon Pampa und Perez Zagorin, haben den Autor dafiir
getadelt, Vico ein solches hermeneutisches und ihrer Meinung
nach ziemlich mystisches Konzept einer «einfiihlenden» histori-
schen Interpretation zu unterstellen.” Wie sie ihn lasen, predigte
und praktizierte Vico eine neue, durch und durch positivistische
wissenschaftliche Methode historischer Interpretation, die auf
dem Vorbild der Baconschen und Newtonschen Konzeption der
empirischen Erforschung einer Wirklichkeit beruhte, welche an
physikalische statt an metaphysische Gesetze gebunden war und
durch diese beschrieben werden konnte. Sofern Vico beanspruch-
te, «die Welt der Vélker in Wirklichkeit», die «Ordnung der Dinge»
oder die Gesetze «der ewigen idealen Geschichte, nach der sich alle
Vélker in der Zeit entwickeln in ihrem Entstehen, Hohepunkt,
Niedergang und ihrem Ende», entdeckt zu haben, erscheine seine
Neue Wissenschaft nicht so antimechanistisch und antidetermini-
stisch, wie Berlin sie darstellt.?°
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Tatsdchlich nahm sich Vico die neuen mathematischen und
physikalischen Wissenschaften zum Vorbild. Den Titel scienza nuo-
va konnte er von Galileos Dialoghi delle Nuove Scienze entlehnt
haben. Wichtiger noch: Soweit sein Ziel darin bestand, die Ur-
spriinge der menschlichen Geschichte in einigen grundlegenden
«Ordnungen» auszumachen, konnte seine Arbeit sogar eher noch
in Newtons Schuld stehen.?! Der Schliisselbegriff «Prinzipien» des
urspriinglichen Titels wie des Titels der letzten Ausgabe spielt ein-
deutig auf Newtons Principia an. Wie die meisten seiner Zeitgenos-
sen mufSte Vico Newtons Principia nicht lesen, um ihre wortliche
Bedeutung zu verstehen: «Diese Principien», schrieb Newton, wa-
ren nicht irgendwelche «verborgenen Qualititen», die, wie meta-
physische Gréfen, nicht beobachtet und getestet werden kénnen,
sondern es handelte sich um jene physikalischen Eigenschaften
und Kréfte - wie Kohdsion, Tragheit, Schwerkraft -, die die Bewe-
gungen aller natiirlichen Kérper in der Welt ausmachen und be-
stimmen und daher zu Recht als «allgemeine Naturgesetze» be-
zeichnet werden konnten.”” Nach diesem Muster wollte Vico
seine Prinzipien in der Neuen Wissenschaft aufstellen. Von der An-
nahme ausgehend, dalb «die Natur der Dinge nichts anderes [ist]
als ihre Entstehung zu bestimmten Zeiten und auf bestimmte
Weise», versuchte Vico «in Anbetracht der beklagenswerten Dun-
kelheit der Anfinge und der unzdhligen Mannigfaltigkeit der
Sitten der Volker» die «Prinzipien der Volker» zu entdecken, ndm-
lich jene Urvermdgen der Menschen, die wie Newtons «Prinzipi-
en der Natur» ihr gesellschaftliches Leben und ihre Geschichte
ausgemacht und bestimmt haben.?® Worin bestehen diese «Prinzi-
pien der Volker», und wie hat Vico sie seiner eigenen Meinung
nach aufgefunden¢ Im verbleibenden Teil dieses Aufsatzes werde
ich zu zeigen versuchen, dafd Vicos Antwort auf diese Frage nicht
nur ausschlaggebend fiir seine Neuwe Wissenschaft war, sondern
auch fur Berlins politische Philosophie, deren wichtigstes Ziel
darin bestand, eine neue Theorie des kulturellen Pluralismus zu
entwickeln, die gegen moralischen Relativismus gefeit wére.
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I1I.

In seinem Aufsatz «Vicos Begriff der Wissenschaft» schreibt Ber-
lin, dafb Vico in seiner Theorie eines «Wissens, das auf Erinnerung
und Einbildungskraft beruht», die klassische Trennung zwischen
theoretischen und technischen Formen des Wissens - mit Gilbert
Ryle gesprochen, zwischen «wissen, dafs» und «wissen, wie» -
tiberwand und dadurch den interpretierenden Sozialwissenschaf-
ten, der Psychologie, Anthropologie und Soziologie, den Weg be-
reitete. Wie Berlins Ideengeschichte befassen sich diese mit dem,
was Vico als «gewisse» im Unterschied zu «wahren» Formen des
Wissens bezeichnete.?* Berlins tiefer «Wirklichkeitssinn» lehrte
ihn, dal} die Bedeutungen von Wortern und sogar von Wahr-
heiten fiir gewohnlich eher von praktischen als von theoretischen
Erwégungen abhidngen und eher mythischen als logischen Kate-
gorien gemdld sind. Wie Vico behauptet hatte:

«Fiinftens wird hier das Wahre vom Falschen geschieden in al-
lem, was uns durch die lange Reihe der Jahrhunderte die gewthn-
lichen Uberlieferungen aufbewahrt haben, die, weil sie sich durch
so lange Zeit und bei ganzen Voélkern erhalten haben, [...] eine
offentliche wahre Grundlage gehabt haben miissen. Sechstens
bringen die groflen Bruchstiicke der Urzeit, die fiir die Wissen-
schaft bisher unniitz waren, weil sie wiist, verstiimmelt und ver-
streut dagelegen hatten, bedeutende Erleuchtung, da sie nun gerei-
nigt, zusammengeftigt und an ihren Platz gestellt sind.»*

Derartige Vorstellungen einer praktischen, alltagsnahen und
sogar mythischen Konstruktion der gesellschaftlichen Wirklich-
keit waren von grofer Bedeutung fir Berlins politische Philoso-
phie und Ideengeschichte, und zwar in erster Linie fiir seine
Rehabilitierung so atavistischer Begriffe wie «Nationalismus» und
anderer romantischer Traditionen.’® Besonders einschldgig fand
Berlin Vicos Grundannahme, dafl alle menschlichen Vereini-
gungen «imaginierte Gemeinschaften» sind, um einen moder
nen Ausdruck zu gebrauchen, deren Mitglieder (mit Vico ge-
sprochen) «von Natur aus dazu [neigen], das Andenken der
Gesetze und Institutionen zu bewahren, die sie in ihrer jeweili-
gen Gesellschaft zusammenhalten», und zwar mittels «mythi-
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scher Anfédnge» und anderer narrativer und geselliger Formen des
Gedenkens.” Trotz ihres scheinbaren Konservatismus war dies
eine Uberaus realistische und pluralistische Gesellschaftstheorie
und als solche dem modernen Verstdndnis von Liberalismus
entschieden zutrdglicher als die rationalistischen und monisti-
schen Theorien der «perfekten Gesellschaft», von denen es in
der Aufklarung wimmelte. Berlin halt fest: «Fiir einen Schiiler
Vicos ist das Ideal einiger Denker der Aufklarung, die Vorstellung
von einer noch so abstrakten Mdglichkeit einer vollkommenen
Gesellschaft, notwendig der Versuch, unvereinbare Bestimmun-
gen zusammenzuschweillen - Merkmale, Ideale, Begabungen,
Eigenschaften und Werte, die zu verschiedenen Denkweisen,
Handlungs- und Lebensformen gehéren und deshalb nicht aus
ihrem Zusammenhang geldst werden dirfen, um sie miteinander
zu verkntpfen.»*

Berlins tiefe Abneigung gegen vereinfachende Erkldrungen und
Losungen fur die grundlegende Heterogenitat der Condition hu-
maine und gegen alle Arten abstrakt utopischer «Visionen der
Vollkommenbheit» lied ihn mit Vico sympathisieren, der derlei
Wahnvorstellungen ebenfalls zuriickwies: «Die Philosophie be-
trachtet den Menschen, wie er sein soll, und kann so nur sehr we-
nigen niitzen, die in der Republik Platons leben, nicht sich in den
Schmutz des Romulus stiirzen wollen.»*” In wenigen Worten ent-
halt diese Formulierung Vicos ganze neue Theorie und Geschich-
te der Gesellschaft, die erkldren sollte, wie die primi womini, die
«in ihrer starken Unwissenheit» offensichtlich «des Wahren und
der Vernunft nicht fahig» waren und folglich auch unfdhig, nach
irgendeinem rationalen «Gesetz» zu schluf(folgern und zu han-
deln (wie Hobbes sich das vorgestellt hatte), es gleichwohl ver-
mochten, vermittels ihrer eigenen mythopoetischen Vermdgen
den mondo civile hervorzubringen. Sie macht auch deutlich, warum
sich Vico den Theoretikern des Naturrechts von Aristoteles iiber
seine stoischen und thomistischen Anhdnger bis hin zu den Theo-
retikern des Gesellschaftsvertrags seiner eigenen Tage, zumal
Grotius und Hobbes, so erbittert widersetzte. Diese hatten die
Evolution der menschlichen Gesellschaft im allgemeinen ver-
nunftrechtlich erklart: «Deswegen ist, wie jenes der Philosophen
(oder der Moraltheologen) eines der Vernunft, so dieses der Volker
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ein nattrliches Recht des Nutzens und der Gewalt».? Berlin lehn-
te Vicos politische Ideologie «des Nutzens und der Gewalt» ab,
erkannte in dieser konservativen Ideologie aber dennoch eine
wichtige innovative Methode:

«Ein statisches Modell wie das des Gesellschaftsvertrags tiber-
geht soziologische und psychologische Tatsachen - das Fortdau-
ern der Vergangenheit in der Gegenwart, den Einfluly der Traditi-
on, ererbter Gewohnheiten und der jeweils neuen Formen, die
diese annehmen; ein solches Modell ignoriert oder entstellt das
wahre Bild der Gesellschaft als etwas, das aus vielen verwobenen,
sich verdndernden Strdngen bewufiter, halbbewufSter und ver-
schiitteter Erinnerungen gebildet ist, aus individuellen und kollek-
tiven Reaktionen und Gefiihlen, aus Mustern des sozialen Lebens,
denen wir den Charakter einer Familie, eines Stammes, eines Vol-
kes, einer geschichtlichen Epoche zuschreiben, deren Wurzeln
beinahe vergessen sind, aber immer noch bis zu einem gewissen
Grade in der dunklen und quélenden Vergangenheit nachgezeich-
net werden konnen. Nur wer das Vorstellungsvermdgen und die
Kenntnisse hat, um diesen Prozel} bis an seine Urspriinge zurtick-
zuverfolgen und ihn so zu rekonstruieren, kann seine Auswirkun-
gen auf die Gegenwart verstehen oder seine Werte und Perspekti-
ven einschitzen.»®!

Letztlich half Vicos Definition seiner Newen Wissenschaft als ei-
ner Untersuchung, die «nach einer strengen Analyse der mensch-
lichen Gedanken beziiglich der menschlichen Bediirfnisse oder
Vorteile im geselligen Leben [verfahrt]» und so zu einer «Geschichte
der menschlichen Ideen»®* wird, Berlin bei der Neudefinition dessen,
worauf er mit seiner eigenen Ideengeschichte abzielte - einer Ge-
schichte, die nicht nur beinhalten sollte, was Gelehrte dachten,
sondern auch, was sie fithlten, sich vorstellten, wiinschten und in
Formulierungen zum Ausdruck brachten, die ihren Zeitgenossen
nicht immer verstdndlich waren - und allzu oft nicht einmal ih-
nen selbst (wie im Falle Vicos), so dal’ erst spatere Generationen
von Ideenhistorikern sie ausarbeiten und deutlich artikulieren
konnten.?® Berlin wandte sich der Ideengeschichte zu, um jene
Denker zu befreien, die sich in dieser Verstrickung befanden, vor
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allem die leidenschaftlichen Gegenaufkldrer wie Vico, Hamann,
Herder, de Maistre oder Sorel, die allesamt wie Berlin selbst jene
klaren und deutlichen deen» der Philosophie aufgegeben hatten,
um sich der tieferen und dunkleren «Themen» der menschlichen
Existenz und Geschichte anzunehmen.

Das fiir sich genommen wichtigste «Thema», das Berlin bei
diesen Denkern fand, war die Bejahung der historischen Plurali-
tiat des Menschen. Fur Berlin hiangen all die anderen grofben The-
men - der menschlichen Identitat, Freiheit, Wiirde, der gerechten
Gesellschaft und der politischen Ordnung - von dieser grund-
legenden gesellschaftlichen Bedingung einer Pluralitdt ethischer,
politischer und dsthetischer Normen und Formen des Lebens ab.
Dies war auch der zentrale Gegenstand von Berlins eigenen philo-
sophischen und politischen Arbeiten.? In seinen mannigfaltigen
ideengeschichtlichen Studien versuchte er den Ursprung und die
Transformationen des Begriffs «Pluralismus» nachzuzeichnen und
kam letztlich zu dem Schluf}, dafb dieser - von der einen Ausnah-
me Machiavelli abgesehen - erst im 18.Jahrhundert mit der intel-
lektuellen Bewegung der Gegenaufkldrung und ihrer Ablehnung
des «Monismus» der Aufklarung zur Reife kam. Seine frithesten
Vorkdmpfer waren Berlin zufolge Vico, Hamann und Herder, die
es wagten, die monistischen aristotelischen, christlichen und car-
tesianischen Konzeptionen von Wahrheit herauszufordern und
den zeitgendssischen deterministischen Theorien tiber Natur-
gesetze in allen menschlichen Handlungen und Schépfungen, ob
auf dem Feld der Geschichte oder der Poesie, mit ihren unge-
wohnten Beobachtungen kultureller Einzigartigkeit und Pluralitat
entgegenzutreten.®

An dieser Darstellung Vicos als eines Liberalen hat Mark Lilla
entschieden Kritik geiibt. In seinem Buch G.B. Vico: The Making
of an Anti-Modern attackiert Lilla Berlins Portrdt Vicos als eines
moralischen Pluralisten und macht geltend, daf}, sollte Vico un-
beabsichtigt zu einigen modernen pluralistischen Tendenzen
beigetragen haben, er dennoch wesentlich «antimodern» war, ein
altkatholischer Apologet im Schleier eines neuen Wissenschaft-
lers, dessen Hauptziel darin bestand, die dogmatische theolo-
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gische und politische Ideologie von Ordnung und Autoritit zu
bekraftigen, wenn auch mit einer neuen Methode.? In dieselbe
Kerbe schléagt der grofbe Althistoriker Arnaldo Momigliano, wenn
er bezweifelt, dal$ allein schon der Begriff «Pluralismus» mit sei-
nen entschieden modernen liberalen Konnotationen von irgendei-
nem Intellektuellen der Gegenaufklarung hatte gedacht werden
konnen. Wahrend man Herder nach unseren Mafbstdben in der
Tat als «Pluralisten» verstehen konne, erscheint ihm die Charakte-
risierung Vicos als eines «kulturellen Pluralisten» verquer - war
Vico doch ein Verfechter der absolutistischen Monarchie und des
Katholizismus, ein Theoretiker von «Ordnung» und «Autoritdt»
und ein konservativer Gelehrter, der die Partei der «Alten» in ih-
rem Kampf gegen die «Modernen» in Neapel ergriff. Selbst wenn
man berticksichtige, dal Berlin «bei Vico und Herder Bestitigung
und Unterstiitzung in seinem lebenslangen Kampf fiir kulturellen
Pluralismus und Respekt fiir Minderheiten gefunden haben muf}»,
fragt sich Momigliano, ob dieser «kulturelle Pluralismus» nicht
einen «moralischen Relativismus» umfabt haben miifite, den ein
Verteidiger des katholischen Glaubens wie Vico jedenfalls keines-
falls gutheiflen konnte.*”

In seiner Erwiderung auf diese Kritik unterscheidet Berlin sorg-
faltig zwischen «kulturellem Pluralismus» und «moralischem Re-
lativismus»: Diese letztere Form eines epistemologischen Skepti-
zismus, behauptet er, sei den Denkern des 18.]Jahrhunderts noch
unvorstellbar gewesen und wére fiir Autoren wie Vico (und Her
der), die verschiedene Kulturen mit ihren diversen Wahrheiten
nicht fir inkommensurabel hielten, auf jeden Fall unannehmbar
gewesen; sehr wohl aber konnten sie - und taten dies auch, nur
nicht unter dieser Bezeichnung - eine gewisse Art von Pluralis-
mus vertreten, «der bestreitet, dafl es eine und nur eine wahre
Moral oder Asthetik oder Theologie gibt, und unterschiedliche
Werte oder Wertsysteme als gleichermalSen objektiv nebeneinan-
der bestehen 1463t».38 Wonach Berlin also suchte, war eine Theorie
des kulturellen Pluralismus, die nicht zu moralischem Relativis-
mus fiihren oder diesem Raum lassen wiirde, so dafs wir in der
Lage wiren, in all den verschiedenen kulturellen Formen bestimm-
te moralische Normen zu erkennen oder zu begriinden. Und es
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scheint, als habe er eine aufschlubreiche Ausarbeitung dieser
Theorie in Vicos Konzept der «Prinzipien der Volker» gefunden:

«Da nun diese Welt der Vélker von den Menschen gemacht wor-
den ist, wollen wir zusehen, in welchen Dingen alle Menschen
von Ewigkeit her iibereingekommen sind und immer noch tber-
einkommen; denn diese Dinge werden uns die allgemeinen und
ewigen Prinzipien geben kénnen, wie sie zu jeder Wissenschaft
erforderlich sind und auf deren Grundlage alle Volker entstanden
sind und sich alle als solche erhalten.

Wir bemerken, dal alle Voélker, sowohl die barbarischen als
auch die menschlichen, auch wenn sie, durch ungeheure rdum-
liche und =zeitliche Abstinde voneinander entfernt, getrennt
gegriindet worden sind, doch diese drei menschlichen Sitten be-
obachten: dabb sie alle irgendeine Religion haben, dal’ sie alle feier-
lich die Ehe schliefSen, dafd sie alle ihire Toten bestatten; und auch bei
den wildesten und rohesten Volkern begeht man keine mensch-
lichen Handlungen mit ausgesuchteren Zeremonien und heiligerer
Feierlichkeit als Religionsbrauche, Eheschliefungen und Bestat-
tungen. Daher mufl wegen des Grundsatzes, dalb «gleichférmige
Ideen, die bei Volkern entstehen, die miteinander nicht bekannt
sind, ein gemeinsames wahres Prinzip haben miissen», es fiir alle
gelten, dafl mit diesen drei Dingen bei ihnen allen die Humanitat
begann und dal} sie deswegen von allen aufs gewissenhafteste
bewahrt werden missen, damit die Welt nicht von neuem verwil-
dere und in den Urwaldzustand zurtickfalle.

Wir beschliefen [...], dafb [...] diese die Grenzen der menschli-
chen Vernunft sein miissen. Und wer auch immer sich ihnen ent-
ziehen will, der sehe zu, dabb er sich nicht der ganzen Menschheit
entziehe.»®

Die Stichhaltigkeit von Vicos konkreten Prinzipien l1aft sich em-
pirisch bestreiten, was auch geschehen ist. Vico selbst nennt die
Gegenbeispiele bei Arnauld, Spinoza und vor allem Pierre Bayle,
der behauptete, «die Volker konnten ohne das Licht Gottes in Ge-
rechtigkeit leben».* Heutige Leser konnten sicherlich noch tiber-
zeugendere Widerlegungen anfithren. Solche Behauptungen aber
zielen am Kern von Vicos Argument vorbei. Denn wirklich neu
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und bedeutsam an seinem Konzept der «Prinzipien der Volker» ist
die nicht empirische, sondern hermeneutische These, daf’ jedes
interkulturelle Verstehen, um tberhaupt moglich zu sein, be-
stimmte absolute Normen oder - um einen modernen Ausdruck
zu gebrauchen - moralische «lLimitationsvorstellungen» oder
Grenzbegriffe annehmen und verfolgen mufS, die den Bereich
festlegen, in dem unterschiedliche Lebensformen praktiziert und
als menschliche erkannt werden kénnen.* Vico macht deutlich,
dab er sich fir diese drei «politischen Ordnungen» entschieden
habe, weil sie bei allen Volkern «natiirliche Sitten» seien oder viel-
mehr geworden seien.”” Der Moment, in dem bestimmte Sitten
natiirlich werden, markiert den Anfang der Menschheit ebenso
wie den Ausgangspunkt aller Geisteswissenschaften, weil das
Auftauchen bestimmter regelgeleiteter Verhaltensweisen, die of-
fensichtlich moralischen Prinzipien folgen, nahelegt, dafs mensch-
liche Lebewesen, die sich so verhalten, nicht ldnger ihren natiir-
lichen Instinkten nachgeben, sondern sich ihren eigenen Regeln
unterwerfen. Diesen Sitten konnen wir nachspiiren, allerdings
nur insoweit, wie es uns gelingt, ihre regelgeleiteten oder «prin-
zipientreuen» Verhaltensmuster auf unsere eigene Erfahrung zu
beziehen, wie anders diese auch aussehen mag. Um etwa eine
fremde religiése Kulthandlung oder Uberzeugung zu verstehen,
miissen wir iiber eine gewisse religiése Erfahrung oder Kennt-
nis verfiigen. Dies also ist Vicos These: Da die Welt, in der die
Menschen leben, eine Welt kultureller Bedeutungen ist, die sie
selbst geschaffen haben, missen wir, um diese Welt zu verste-
hen, erfassen, was diese Bedeutungen fiir sie und «in uns» sind.
Die Tatsache, dald wir dies konnen und tiblicherweise auch tun,
impliziert fiir Vico, dafs unterhalb der Ebene der kulturellen Plu-
ralitdt, in der wir leben, eine gemeinsame grundlegende und uni-
verselle Moral existiert, die wir kennen, weil wir sie gemacht
haben:

«Es ist notwendig, daf$ es in der Natur der menschlichen Din-
ge eine allen Volkern gemeinsame geistige Sprache gibt, die in
gleichférmiger Weise die Substanz der Dinge, die im geselligen
Leben der Menschen vorkommen koénnen, begreift und sie in
ebenso vielen verschiedenen Modifikationen ausdriickt, als die-
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se Dinge verschiedene Aspekte haben konnen [...]. Diese Sprache
ist dieser Wissenschaft eigentiimlich; mit ihrem Lichte werden
die Sprachforscher, wenn sie sich mit ihr befassen wollen, ein
geistiges Worterbuch bilden konnen, das all den verschiedenen
artikulierten Sprachen, den toten wie den lebendigen, gemeinsam
ist.»®

Ich denke, dabb Berlin dieser Schluffolgerung zugestimmt hétte.
So sehr er die wesentliche Inkompatibilitdt und Inkommensurabi-
litat der Werteoptionen in unserer multikulturellen Lage betonte
und feierte, so sehr bestand er doch darauf, dal’, «<wenn es auch
keine universellen Werte gibt, so doch ein Minimum an Gemein-
samkeit, ohne das Gesellschaften kaum tiberleben kénnten».** In-
teressanterweise entwickelte Berlin diese Auffassung in drei um
1960 entstandenen Aufsédtzen, also genau zur Zeit seines ersten
grofen Vico-Essays. Seine Hauptannahme in diesen Aufsitzen
bestand darin, dall bestimmte grundlegende «Begriffe und Ka-
tegorien» der menschlichen Erfahrung bewahrt werden missen,
damit wir tiberhaupt etwas tber die menschlichen Verhéltnisse
wissen konnen.”” Mit diesen «Begriffen und Kategorien» meint
Berlin nicht die Kantischen apriorischen Kategorien von Zeit und
Raum, sondern - Vicos «Wérterbuch» nicht undhnlich - einige ge-
meinsame Erfahrungsbegriffe, die uns den Sinn menschlicher
Handlungen zu verstehen erlauben. Er fithrt aus:

«Die grundlegenden Kategorien (und dazugehorigen Begriffe), in
deren Lichte wir den Menschen definieren - Ideen wie Gesell-
schaft, Freiheit, ein Gefiihl fiir die Zeit und den Wandel, Leid,
Glick, Produktivitdt, gut und bose, richtig und falsch, Wahlfrei-
heit, Leistung, Wahrheit, Illusion (um sie beliebig aneinander-
zureihen) - basieren nicht auf Induktion oder Hypothesen. Von
jemandem als einem menschlichen Wesen zu denken, heifSt ipso
facto, all diese Vorstellungen ins Spiel zu bringen, so dalb es ex-
zentrisch wiére, von jemandem zu sagen, er sei ein Mensch, aber
die Wahlfreiheit und die Idee der Wahrheit bedeuteten ihm nichts:
Dies stiinde im Widerspruch zu dem, was wir unter «Mensch»
verstehen, nicht als Frage der sprachlichen Definition (die willkiir-
lich verdnderbar wire), sondern als etwas, was der Art und Weise,
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wie wir denken und, um eine schiere Tatsache anzufiihren, offen-
sichtlich denken miissen, eingeschrieben ist... Wenn ich also von
jemandem sage, dal er gutherzig oder grausam ist, die Wahrheit
liebt oder sich nicht um sie schert, bleibt er in jedem Falle mensch-
lich. Wenn ich aber einem Menschen begegne, fiir den es wort-
wortlich keinen Unterschied macht, ob er einen Kiesel vor sich
herkickt oder seine Familie umbringt, weil beides seiner Lan-
geweile oder seinem Phlegma abhilfe, dann werde ich - im Un-
terschied zu konsequenten Relativisten - nicht dazu neigen, ihm
lediglich einen anderen Moralkodex als meinen eigenen oder den
der meisten anderen Menschen zuzuschreiben, sondern ich wer-
de beginnen, von Menschlichkeit und Unmenschlichkeit zu spre-
chen.»*

Waihrend wir diesen Worten nachsinnen, erinnern wir uns an
Vicos abschliefende Worte tiber die «Prinzipien der Volker», die
«die Grenzen der menschlichen Vernunft sein miissen». Das miis-
sen sie in der Tat, «und wer auch immer sich ihnen entziehen will,
der sehe zu, dabb er sich nicht der ganzen Menschheit entziehe».

Aus dem Englischen von Michael Adrian
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LORRAINE DASTON

Condorcet und das Wesen
der Autkliarung

I. Aufklarung pur

1 Condorcet driickte die

Wabhrscheinlichkeit als
Bruch statt als Dezimal-
zahl aus: 144,767/144,768.
Vgl. M.J.A.N. Condorcet:
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S. CXIII-CXIV.

Brief von Julie de Lespinasse
an Condorcet, Mai 1775, in:
Charles Henry (Hg.): Lettres
inédites de Mademoiselle

de Lespinasse a Condorcet,

a d’Alembert, a Guibert, au
Comte de Crillon, Paris 1887,
S.149.

Charles-Augustin Sainte-
Beuve: CEuvres de Condor-
cet, in: Causeries du lundi 3
(1868), S.260-277, hier:
S.268.

0,999993: Dies ist die von Marie-Jean-Antoine-Nicolas de Caritat,
Marquis de Condorcet, im Jahr 1785 errechnete Wahrscheinlich-
keit fiir das akzeptable Risiko einer falschen Uberzeugung in ei-
ner gerechten Gesellschaft.! Zugleich bringt diese Ziffer vielleicht
am biindigsten zum Ausdruck, was Freund und Feind gleicher-
malen so anziehend wie abstofSend, so kalt berechnend wie lei-
denschaftlich visionér nicht nur an Condorcet, sondern am Credo
der Aufklarung fanden, das er verkorperte. Die Salonniere Julie
de Lespinasse, die von ihm nur als «dem guten Condorcet» sprach,
ermunterte ihren Freund in seinem Kampf fir «die Sache der
Vernunft und der Menschheit»?; sein spaterer Gegner, der kon-
servative Literaturkritiker Charles-Augustin Sainte-Beuve, verun-
glimpfte ihn als «extremes Produkt» des Rationalismus des
18.Jahrhunderts, als ein «monstréses Hirn», das darauf versessen
war, das «menschliche Herz umzumodeln».?

Beide Charakterisierungen treffen ins Schwarze, mehr noch,
sie treffen denselben Punkt. Condorcet war keine von Widerspri-
chen zerrissene und hinter Mehrdeutigkeiten verschwimmende
januskopfige Figur, bei der Fursprecher und Widersacher aus ge-
gensatzlichen, aber gleichermafben authentischen Aspekten seines
Denkens herauspicken kénnten, was ihnen beliebt. Obwohl sein
wissenschaftliches, philosophisches und vor allem politisches
Denken im Laufe seines Lebens natiirlich eine Entwicklung durch-
machte, blieb Condorcet sich in den zentralen Punkten aulberge-
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wohnlich treu. Und wirklich sind seine Schriften bemerkenswert
vor allem wegen seiner unerbittlichen Konsequenz. Mit der Hart-
nickigkeit einer Bulldogge spiirte der ausgebildete Mathematiker
den Implikationen allgemeiner Aussagen nach, wohin auch im-
mer sie fithren wirden. Die Ergebnisse, zu denen Condorcet ge-
langte, wirken heute, aus dem historisch informierten Abstand
von tiber zweihundert Jahren, mal verbliiffend hellsichtig - so sein
Eintreten fiir das Frauenwahlrecht und seine Vorhersage einer
Verdopplung der menschlichen Lebenserwartung - und mal so bi-
zarr und verschroben wie etwa seine Versuche, die Zuverldssig-
keit von Zeugenaussagen oder die Wahrscheinlichkeit, dal ein
Gericht in einer bestimmten Zusammensetzung ein wahres Ur-
teil fallen wiirde, quantitativ zu bestimmen. Doch ist all dies aus
einem GufS, und es ist, wie sowohl Lespinasse als auch Sainte-
Beuve erkannten, Aufklarung pur. Man kann sie nur ganz oder
gar nicht lieben.

Dies ist der Grund, warum ich auf den Marquis de Condor-
cet (1743-1794) zuriickkommen mochte. Als Mathematiker, Phi-
losoph und politischer Theoretiker (oder gar als strategisch agie-
render Politiker) war er kein tiberragender Kopf, nicht einmal im
Vergleich zu seinen zeitgendssischen Konkurrenten auf diesen Fel-
dern. Als Denker der Aufklarung aber, als jemand, der iiber die
Aufklarung, fir sie und aus ihr heraus nachdachte, hat er nicht
seinesgleichen. Was auch immer Aufklarung heifit, Condorcet leb-
te, atmete, ja verstromte sie; er starb sogar fiir sie. Heute, wo die
Frage nach dem Wesen der Aufkldrung wahrscheinlich so um-
stritten ist wie nie zuvor seit jener Epoche, als sie zum ersten Mal
zur Kampfparole wurde, hilft Condorcet zu verstehen, was auf
dem Spiel steht.

Um ein Gefiihl dafiir zu bekommen, wie tief Condorcets Leben
und Werk in das Projekt der Aufkldrung eingebettet war, ist es
hilfreich, sich seine Karriere als Mathematiker, Philosoph und
Politiker wenigstens in Umrissen in Erinnerung zu rufen. Marie-
Jean-Antoine-Nicolas Caritat, Marquis de Condorcet, entstammte
einer Militdradelsfamilie aus dem franzdsischen Midi. Sein Vater
starb wenige Tage nach seiner Geburt bei der Belagerung von
Neuf-Brisach; Condorcet wuchs bei seiner frommen Mutter auf,
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einer Biirgerstochter aus der Picardie, und wurde in Reims und
am College de Navarre in Paris von Jesuiten unterrichtet. Am
College de Navarre begann er Mathematik zu studieren und wur-
de zu einem Protégé des Mathematikers und Enzyklopadisten
Jean d’Alembert, der ihn in die Salons von Mademoiselle de Les-
pinasse und Madame Helvétius einfithrte und ihm den Weg zu
seiner Wahl in die Académie Royale des Sciences im Jahr 1769
ebnete. 1776 wurde Condorcet zum stindigen Sekretdr dieser
Institution ernannt; sein Lebtag lang sollte er die wissenschaftli-
chen Akademien gegen revolutiondre Verleumder wie Marat ver-
teidigen. Angeregt vor allem durch seine Freundschaft mit Anne
Robert Jacques Turgot, dem reformorientierten Finanzminister
Ludwigs XVI., begann sich Condorcet ab den 1770er Jahren zu-
nehmend fiir wirtschaftliche, soziale und politische Reformen zu
interessieren. In zahlreichen Abhandlungen versuchte er, Mathe-
matik und liberale Politik miteinander zu verbinden, indem er die
Wahrscheinlichkeitstheorie auf das Versicherungswesen, den Auf-
bau von Gerichten und auf Wahlverfahren anwandte. Er iiber-
nahm das Amt des Miinzinspektors, wurde 1782 in die Académie
Francaise gewahlt und heiratete Sophie de Grouchy, die Adam
Smith und Thomas Paine ins Franz&sische tibersetzen sollte.

Mit dem Ausbruch der Franzdsischen Revolution 1789 stiirzte
sich Condorcet auf Seiten des liberalen Lagers in die Politik, zu-
nichst als Mitglied des Gemeinderats von Paris und, ab 1791, als
Abgeordneter in der gesetzgebenden Versammlung (nach 1792
des Nationalkonvents). Zu seinen Schwerpunkten zahlten die Re-
form von Maflen und Gewichten sowie Pldne fiir ein 6ffentliches
Unterrichtswesen. Er geriet mit dem Wohlfahrtsausschufb in Kon-
flikt, gegen dessen Verfassungsentwurf er eine heftige Polemik
veroffentlichte; am 8.Juli 1793 wurde Haftbefehl gegen ihn erlas-
sen. Neun Monate lang versteckte ihn eine Madame de Vernet in
der heutigen Rue Servandoni am Jardin du Luxembourg; hier
schrieb Condorcet seinen unvollendet gebliebenen Entwurf einer
historischen Datrstellung der Fortschritte des menschlichen Geistes. Am
24.Oktober 1793 wurde er in Abwesenheit zum Tode verurteilt;
am 25.Marz 1794 floh er, tiberzeugt, eine Gefahr fir Madame
de Vernet darzustellen, aus seinem Versteck und wurde bald
darauf gefalt. Am 27. Médrz fand man ihn tot in seiner Gefdngnis-
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zelle. Wahrend einige Stimmen behaupteten, er sei an einem
Schlaganfall gestorben, sprachen andere davon, er habe Gift ge-
nommen: Condorcet war fir die - manche sagen, durch die - Auf-
klarung zum Mdirtyrer geworden.*

Ich mochte auf den folgenden Seiten mit Condorcets Augen
einen neuen Blick auf die Aufkldrung werfen, auf das, was ihr
Wesen ausmacht. Fur uns Heutige ist dies eine seltsam verwirren-
de Erfahrung, weil wir eine Perspektive einnehmen, die uns zu-
gleich vertraut und vollkommen fremd ist. Ich hoffe zeigen zu
konnen, dafd sowohl Vertrautheit als auch Fremdheit zwei Seiten
derselben Miinze sind, ndmlich der Wahrung der Aufkldrung
namens Lumieres.

Beginnen mochte ich mit dem Begriff «Lumieres» selbst, einem
Ausdruck, den man am besten mit «Aufklarung» tibersetzt, wobei
man allerdings die Assoziationen von Weisheit und tieferer Ein-
sicht mitschwingen lassen muflS, wie sie etwa in der Wendung
von der «geistigen Erleuchtung» enthalten sind. So, wie Condorcet
von «Lumieres» spricht, handelt es sich um ein inneres so sehr
wie duleres Licht, eine Qualitdt, die durch Unterweisung, durch
das Beherrschen eines Wissenskorpus zu erreichen ist, die aber zu-
gleich die Verinnerlichung eines bestimmten intellektuellen und
emotionalen Habitus erfordert. Mag das, woflr «Lumieres» steht,
auch so geradlinig und tiberschaubar sein wie die Prinzipien der
Arithmetik und der politischen Okonomie, zu seinem Innenleben
jedoch gehort eine moralische Komponente, eine Sensibilitdt und
eine Haltung zur Welt, die eher der Erleuchtung des Weisen als
dem Expertentum des Technokraten gleicht.

Und doch war fiir Condorcet eine der zentralen, wenn nicht die
zentrale Erscheinungsform von «Lumieres» das Rechnen, verstan-
den nicht nur als eine Technik, sondern auch als eine Form von
Intelligenz und als geistige Ubung. Diesen verschiedenen Dimen-
sionen des Rechnens werde ich im zweiten Teil des Aufsatzes
nachgehen. Man konnte in dieser Anhinglichkeit ans Rechnen
lediglich die déformation professionelle des Mathematikers erblik-
ken. Zweifellos bieten Condorcets Studien, insbesondere seine
Anwendungen der Wahrscheinlichkeitstheorie auf alles mégliche
vom Vertragswesen bis hin zum Aufbau von Gerichten, einige
schlagende Beispiele von Meffwahn.” Doch ging Condorcets Be-
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griff des Kalkiils weit tiber die Mathematik hinaus, wenn er dort
auch seinen Ursprung hatte. Berechnungen anzustellen war fiir
ihn eine Bildungsarbeit sowohl epistemologischer als auch staats-
biirgerlicher Natur - eine Methode, um Ideen zu analysieren und
die Grenze zwischen dem Gewufdten und dem NichtgewuflSten
zu ziehen, zugleich aber auch eine Ubung in politischer Auto-
nomie, eine Unabhingigkeitserklarung gegeniiber Priestertum
und Tyrannei.

Fur Condorcet hiels die wirkungsvollste Waffe der Priester und
Despoten nicht Gewalt, sondern Furcht. Wie viele andere Vorden-
ker der Aufklarung war er zutiefst durch die Werke der romi-
schen Epikureer und Stoiker geprégt; Lukrez und Seneca galten
einer gebildeten, von Jesuiten geschulten Elite noch als selbstver-
standliche Gewahrsmanner.® Um religise Angste zu zerstreuen,
hatte Lukrez eine starke Dosis Naturphilosophie verordnet:
«Denn nur darum beherrschet die Furcht die Sterblichen alle, weil
sie am Himmel und hier auf Erden gar vieles geschehen sehen,
von dem sie den Grund durchaus nicht zu fassen vermégen. Dar-
um schreiben sie solches Geschehen wohl der géttlichen Macht
zu.»” In seiner letzten Schrift, dem 1795 postum ver6ffentlichten
Entwurf einer historischen Darstellung der Fortschritte des menschlichen
Geistes, tiberbot Condorcet Lukrez auf bezeichnende Weise: «Es
gibt kein religitses System, keine tiber die Natur hinausstrebende
Schwérmerei, die nicht in der Unkenntnis der Naturgesetze be-
grindet wiare.»® Die Naturgesetze zu erforschen, hiels folglich,
die Furcht zu bekdmpfen, die die Menschheit in Fesseln geschla-
gen hatte. Condorcet machte jedoch auch unter den Philosophen,
die zuviel wufiten, Angste aus, nicht nur unter den Menschen,
die zuwenig wuflSten. Philosophen wie Naturphilosophen, die ei-
nen lobenswerten Skeptizismus beziiglich religicser Dogmen und
Uberholter Systeme kultivierten, fielen allzuleicht epistemologi-
schen Zweifeln anheim, der Angst, Fehler zu machen. Die Furcht
der Ahnungslosen fiihrte zu Sklaverei, die der Gebildeten zu Léh-
mungserscheinungen. Wie Condorcet diese beiden Angste zu be-
kédmpfen trachtete - die eine mit «Lumieres», die andere mit dem
Rechnen -, erortere ich im dritten Teil dieses Aufsatzes. Schlie-
fen mochte ich mit einigen Uberlegungen zu Aufklirung, Er-

leuchtung und der Wahrscheinlichkeit 0,999993.
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II. «Lumieres»

Unter den in der Bibliotheque de I'Institut in Paris aufbewahrten
Manuskripten Condorcets befindet sich der Entwurf eines Briefs,
den ein imagindrer Edelmann aus der Picardie an den Bischof von
Amiens richtet. Anlal des Schreibens ist eine Verdammung des
Chevalier de La Barre, die wahrend der Ostersonntagsmesse von
der Kanzel verlesen wurde. Francois Jean le Febvre de La Barre
war im Alter von 19 Jahren in der picardischen Stadt Abbeville
wegen Gottesldsterung gefoltert und hingerichtet worden - ein
Fall, der Voltaire und andere Philosophen (einschliefSlich Con-
dorcet?) zu wahren Kreuzziigen anregte, sahen sie in ihm doch
ein besonders empotrendes Beispiel fiir die von religiosem Fa-
natismus gendhrte Ungerechtigkeit und Grausamkeit. Der Brief
verteidigt das zeitgendssische Jahrhundert gegen die Dekadenz-
vorwiirfe des Bischofs:

«Ihr sagt, Eure Exzellenz, unser Jahrhundert sei frivol. Stimmt
es denn nicht, dab in Frankreich Mathematik, Chemie und Na-
turgeschichte getrieben werden wie niemals zuvor und dafs das
Studium der weltlichen Wissenschaften unter den vornehmen
Leuten noch nie so verbreitet war¢ Es ist doch so, dalb Frauen, die
in friheren Zeiten allein Romane und ihre Andachtsbtcher lasen,
heute Montesquieu und Rousseau lesen; dals Ménner, die in fri-
heren Zeiten ausschlieBlich auf Pilgerfahrten gingen, sich jetzt
kreuz und quer in Europa bilden. Welche Frivolitit! Unsere Ge-
lehrten bemiihen sich darum, die Zahl der Arten von Welten zu
ermitteln und herauszufinden, aus welchen Gasen die Luft besteht,
die wir atmen. Wir beschéftigen uns mit dem Bau von Kanilen,
von Maschinen, mit denen man Wasser in die Stadte schaf-
fen kann, mit landwirtschaftlichen Experimenten...armes Jahr
hundert.»"

Der hier beschriebene Zuwachs an Wissen und Betriebsamkeit
ist der primére Sinn von «Lumieres»: Mehr Menschen wissen im-
mer mehr iiber immer mehr Dinge. Dieses Wissen betrifft nicht
nur wissenschaftliche und technische, sondern auch moralische
und politische Angelegenheiten - eben alles, was Ménner wie
Frauen «m alltdglichen Leben» brauchen.! Vom Vorbild seines
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eigenen Landes und Jahrhunderts davon tiberzeugt, dal} die auf-
einanderfolgenden Generationen «immer aufgeklérter» wiirden,"
stellte Condorcet nicht nur die alte rhetorische Figur der Zeit, die
Vergessen und Verfall bringt, auf den Kopf, sondern auch die Sor-
ge einiger Philosophen, der Ausbruch eines Krieges oder der Pest
kénnte Europa von neuem in ein finsteres Mittelalter stiirzen. Fiir
Condorcet enthiillte die Zeit tatsdchlich die Wahrheit.

Die kontinuierliche Ausbreitung von «Lumieres» hatte fiir Con-
dorcet und viele seiner philosophischen Mitstreiter eine morali-
sche so sehr wie eine intellektuelle Seite. Die Wahrheit wird uns
nicht nur frei machen, sondern auch tugendhaft - und zwar durch
ein und denselben Akt der Entschleierung. Im Unterschied zu den
Hindernissen, die der Wahrheitsfindung nach Auffassung des
17.Jahrhunderts entgegenstanden und die sich alle um die Schwa-
che des Menschen drehten (triibe Sinne, schwacher Geist, unvoll-
kommene Sprache, falsche Theorien), ist der Hauptschuldige des
18.Jahrhunderts um einiges finsterer: Einige wenige Machtige und
Listige betriigen unverbliimt die Masse, der sie auf dem Wege der
Erziehung alle moglichen Vorurteile angedeihen lassen. Condorcet
gebraucht den Begriff Vorurteil ziemlich grofziigig und versteht
darunter blinden religitsen Eifer, irrige Annahmen in den morali-
schen und physikalischen Wissenschaften sowie alle moglichen
Formen von Ungerechtigkeit, zum Beispiel das Herauspressen von
Gestidndnissen mittels Folter. Aber nicht jeder Irrtum kommt fiir
Condorcet einem Vorurteil gleich. Vorurteile sind nicht einfach
falsche Uberzeugungen; es sind falsche Uberzeugungen, die durch
Autoritdt anerzogen und trége, starrkopfig, ja unterwiirfig geglaubt
werden. Vorurteile sind schuldhaft falsche Uberzeugungen, die ih-
ren Ursprung in Tauschungen haben und aus Kleinmut und Faul-
heit aufrechterhalten werden - und als solche sind sie ebenso mo-
ralisch zu tadeln wie intellektuell zu bedauern.

In Condorcets Psychologie waren Uberzeugungen etwas durch
und durch Passives; sie standen damit in volligem Gegensatz zur
aktiven Vernunft. Der Geist des scholastischen Gegensatzes von
Aktivitat und Passivitdt (einschlieflich deren asymmetrischer Be-
wertung) spukt in der sensualistischen Psychologie der Aufkla-
rung wie in Condorcets Moral der «Lumieres». Dieser Auffassung
zufolge 4tzen sich Uberzeugungen so in das Bewuftsein ein, wie
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Wasser einen Fels aussptlt. Wiederholte Eindriicke aus erster oder
zweiter Hand zementieren Uberzeugungen schrittweise; lebhaf-
tere Eindriicke, die durch Empfindsamkeit und Leidenschaften
verstarkt werden, beschleunigen diesen Prozel. In manchen Fil-
len ist die Neigung, etwas auf der Grundlage von Wiederholung
zu glauben, absolut verniinftig, weil die Wiederholung durch die
Gleichférmigkeit der Natur bedingt ist: Wir glauben, daf$ die Son-
ne morgen aufgeht, weil sie dies seit unvordenklichen Zeiten tag-
taglich tut. In anderen Féllen aber sind es Lehrbiicher und Kate-
chismen, die Uberzeugungen einhdmmern, wobei sie oftmals die
Intensitat - die Rute des Schulmeisters oder die Insignien der Kir-
che - an die Stelle der Frequenz der Eindricke treten lassen.’®
Auch die Einbildungskraft ist an dieser Verschworung zur Passivi-
tat beteiligt, indem sie sich in eine innere Welt angenehmer Phan-
tasien oder, im Fall der Gelehrten, verfiihrerischer Systeme zu-
riickzieht. Diese Mechanismen waren derart effektiv, daflb sich
Vorurteile, einmal mit der Muttermilch aufgesogen, im Erwachse-
nenalter kaum noch ausmerzen liefen. Selbst in der Wissenschaft,
behauptete Condorcet, finden Genies, die neue Ideen verkiinden,
Anhénger allenfalls «unter ihresgleichen und unter einigen jungen
Menschen, die fernab der von den in 6ffentlichen Schulen verbrei-
teten Vorurteile aufgewachsen sind»."

Das einzige Gegenmittel gegen den Automatismus solcher
Uberzeugungsbildung war der aktive Vernunftgebrauch, der so-
wohl den Mut erforderte, den Autorititen zu trotzen, als auch die
nétige Klugheit, um Eindriicke zu sichten, auszuwédhlen und vor
allem zu analysieren. Wenn wir unsere erworbenen Ideen und
Uberzeugungen einer Analyse im Stil Lockes unterziehen, wird
uns dies erlauben, so hoffte Condorcet, jene Vorurteile auszumer-
zen, fir die es keine Beweise gibt.”” Im Unterschied zu den er-
kenntnistheoretischen Idealen des 19.Jahrhunderts, die die Wis-
senschaftler nach dem Motto «die Natur selbst sprechen lassen»
zur Selbstbeschrinkung anhielten, griffen die Gelehrten des
18.Jahrhunderts resolut ein, um die Erfahrungsdaten zu sortieren
und zurechtzustutzen. Dabei ging es nicht so sehr um den Unter-
schied zwischen passiver Beobachtung und aktivem Experiment
(den erst das 19.Jahrhundert prégte), sondern um den Unterschied
zwischen passiver Aufnahme und aktiver Organisation von Erfah-
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rung. Condorcet bewunderte Linnés artifizielles Klassifikations-
system, auch wenn ihm klar war, dalb es eine Vielzahl beobacht-
barer Details von Pflanzen bewult tiberging, um sich auf einige
Schliisselkriterien zu konzentrieren, die die jeweilige Art definier-
ten.'® Allgemeiner gesprochen, begeisterte sich Condorcet fiir Ta-
bellen, die es erlaubten, den kompletten Stand einer Wissenschaft
auf einen Blick zu erfassen; fiir die neue analytische Sprache der
Chemie, mit der Verbindungen auf dem Papier in Grundstoffe zer-
legt werden konnten; und (wie wir im nichsten Abschnitt sehen
werden) fiir algebraische Rechenoperationen, in denen er das for-
male Modell jeder Analyse und Kombination von Ideen ausmach-
te.!” Dies waren die konkreten Praktiken der abstrakten Vernunft
in der Aufklirung.

War das passive Beherbergen von Vorurteilen ein zugleich ko-
gnitives und moralisches Versagen, so war das aktive Muskelspiel
der Vernunft zu dem Zweck, Uberzeugungen zu priifen und die
Erfahrung zu organisieren, auch in beiderlei Hinsicht lobenswert.
Condorcets eigentiimliche Uberzeugung, dafy «Lumieres» sowohl
Tugend als auch Wissen bedeutete, dald das Gute dem Wahren im
Schlepptau folgte, bedarf einiger Erklarung - zumindest fiir all je-
ne, die die Geschichte von Wissenschaft und Technik in den ver-
gangenen Jahrhunderten davon tiberzeugt hat, dalb leider keine
notwendige Korrelation zwischen wissenschaftlichem und mora-
lischem Fortschritt besteht. Was «Lumieres» in Condorcets Augen
ermoglichte, war Unabhéngigkeit: Der aufgeklarte Mensch kann-
te seine Rechte vor dem Gesetz, er kannte sich gut genug in der
Mathematik und den Wissenschaften aus, um nicht von Quack-
salbern hereingelegt oder von Priestern eingeschiichtert zu wer-
den, und er kannte den Unterschied zwischen Tatsachen und
Meinungen. Das in der zehnten Epoche des Entwurfs einer histori-
schen Darstellung der Fortschritte des menschlichen Geistes vor Augen ge-
stellte Ziel der Perfektion des Menschen wire erreicht, wenn «die
Menschen einem Zustand sich ndhern, da sie alle aufgeklart ge-
nug sind, um sich in den allgemeinen Angelegenheiten des Lebens
der eigenen Vernunft anzuvertrauen».”® Diese Hoffnung erinnert
an Kants Definition der Aufklarung als Ausgang aus «selbstver-
schuldeter Unmiindigkeit», auch wenn Condorcet Kants Aufsatz
kaum gekannt haben diirfte und es noch unwahrscheinlicher ist,
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dald er die Restriktionen gutgeheillen hitte, die Kant fiir den 6f
fentlichen Vernunftgebrauch empfahl. Zudem hielt Condorcet die
Vernunft allein nicht fiir ausreichend, um Autonomie zu begriin-
den; die Vernunft mufite um «Lumieres» ergédnzt werden.

Die Art von Lebensfithrung, die durch Unabhéngigkeit erm&g-
licht wird, ist ein stdndig wiederkehrendes Thema in Condorcets
Schriften, in denen sich eine exemplarische Vita abzeichnet, die
weder fromm noch stoisch, weder militarisch noch politisch, sehr
wohl aber tugendhaft und heroisch ist."” Dalb Unabhéngigkeit fir
das Individuum wiinschenswert ist, bedarf vielleicht keiner weite-
ren Erkldrung, bemerkenswert jedoch ist, wie wiinschenswert sie
Denkern der Aufkliarung erschien, deren politische und soziale
Vorstellungen sonst in scharfem Gegensatz standen. Nie hétte
Condorcet sich jenem Gebet angeschlossen, das Rousseau in seine
Abhandlung iiber die Wissenschaften und Kiinste von 1750 einriickte:
«Allméchtiger Gott, du, der du die Geister in deinen Handen haltst,
erldse uns von den Einsichten und den verderblichen Kiinsten un-
serer Véter, gib uns jene Unwissenheit, Unschuld und Armut wie-
der, wodurch wir allein gliicklich werden und die in deinen Au-
gen kostlich sind.»* Er hitte aber sehr wohl jenen Passagen
zustimmen konnen, in denen Rousseau dariiber herzog, wie Hof-
lichkeit und Nacheiferei in Kunst und Wissenschaft die Menschen
einem «bestdndigen Zwang» aussetzten, die gute Meinung der an-
deren zu kultivieren: «Immer fordert die Hoflichkeit und gebietet
der Anstand, immer folgt man angenommenen Gebrduchen und
niemals seinem eigenen Sinne.»?! Nicht einmal die verkommene
Titelfigur von Diderots Dialog Rameaus Neffe bringt es tber sich,
vor ihren reichen und riipelhaften Génnern zu kriechen, um wie-
der als verwohnter Liebling aufgenommen zu werden, obwohl
ihre zynischen Prinzipien eine Riickkehr zur wohlgendhrten
Abhéngigkeit auch unter den erniedrigendsten Bedingungen ver-
langen wiirden: «(Nun legte er seine rechte Hand auf die Brust
und fuhr fort:) Hier fihle ich etwas, das sich regt, das mir sagt:
Rameau, das tust du nicht. Es muf$ doch eine gewisse Wiirde mit
der menschlichen Natur innig verknipft sein, die niemand erstik-
ken kann.»*?

Wodurch aber wurde Unabhéngigkeit nicht nur zu etwas Er-
strebenswertem, sondern zu etwas Tugendhaftem¢ Die Antwort
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muf} im wesentlichen ex negativo formuliert werden, als Antwort
auf die umgekehrte Frage: Was machte Abhdngigkeit zu einem
Ubele Condorcet ging davon aus, daf ein Abhingigkeitsverhalt-
nis, egal ob finanzieller oder intellektueller Natur, unweigerlich
beide Seiten verdirbt. Die Sklaverei macht den Sklaven verschla-
gen und seinen Herrn brutal, Unwissenheit macht den Bauern
abergldubisch und den Priester betriigerisch, die Tyrannei laft
den Untertanen furchtsam und den Despoten grausam werden,
das Patronat den Klienten servil und den Patron eingebildet. Con-
dorcets Widerstand gegen Abhédngigkeitsverhdltnisse war so
grundsatzlich wie pragmatisch: An naturrechtlichen Standards
gemessen, waren solche Verhiltnisse extrem unnatiirlich, moch-
ten sie noch so weit verbreitet sein - wie die Unterdriickung von
Frauen durch Minner, Kindern durch Viter oder Armen durch
Reiche.?

Die normative Kraft der Natur, die sich vor allem ihrer Gleich-
formigkeit und Universalitit verdankt, spielt eine iiberragende
Rolle in Condorcets Denken. Condorcet war schockiert tiber Mon-
tesquieus Verteidigung lokaler Brauche gegen ein einheitliches
Straf, burgerliches und Wirtschaftsrecht: «So wie Wahrheit, Ver-
nunft, Gerechtigkeit, die Menschenrechte, das Interesse an Besitz,
Freiheit und Sicherheit tiberall gleich sind...[so] mufb ein gutes
Gesetz gut fiir alle Menschen sein, wie ja auch eine wahre Be-
hauptung fiir alle gleichermalben wahr ist.»?* Im gleichen Atem-
zug sprach er sich fir ein einheitliches System von Mafen und
Gewichten aus, das idealerweise auf einer der Natur selbst ent-
lehnten Mafdeinheit basieren wiirde.”® Es wire ein leichtes, aber
auch leichtfertig, Condorcets Berufung auf die moralische, recht-
liche und politische Autoritdt der Natur als naturalistischen Fehl-
schlufd zu kategorisieren, als einen weiteren irregeleiteten Versuch,
ein Sollen aus einem Sein abzuleiten. Fiir Condorcet garantierte
die Natur in ihrer Gleichférmigkeit und Universalitdt jede Form
von Einheitlichkeit und Universalitét, durch die sich nicht nur die
Verallgemeinerungen der Mathematik, sondern auch Gerichts-
urteile auszeichneten. Die Natur an sich fungierte als Bollwerk
gegen alles Willkiirliche, gegen jede blinde Orientierung am Lauf
der Gewohnheiten, gegen die Launen des Tyrannen und die sit-
tenkonformen Vorurteile.
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Ein auf naturrechtlicher Grundlage stehendes Gesetz war ipso
facto in der Vernunft verwurzelt und daher allen Biirgern transpa-
rent, nicht nur der Juristenzunft, die davon profitierte, wenn et-
was vertrackt und unklar war. Dartber hinaus konnte die Macht
der aus dem einheitlichen und universellen Naturrecht abgelei-
teten Generalisierungen zuweilen atemberaubend sein, so stark
war der Gegensatz, den sie zu den allgemein anerkannten Nor-
men und altehrwiirdigen Institutionen bildeten. Mit unnachgiebi-
ger Konsequenz spannte Condorcet Gleichférmigkeit und Univer-
salitat fir utopische Ziele ein, um mit ihrer Hilfe eine Zukunft zu
entwerfen, in der die Sklaverei abgeschafft wére, alle Menschen
Zugang zu einem Offentlichen Bildungssystem hitten, die Lebens-
erwartung sich verdoppeln wiirde und Frauen Méannern rechtlich
und politisch gleichgestellt wéren: «Auch die Frau jedoch ist ein
fuhlendes Wesen, das verniinftig denken und sich moralische Ide-
en zu eigen machen kann: Folglich gibt es keine nattirlichen Rech-
te des Mannes - keine, deren nicht auch die Frau teilhaftig sein
sollte.»?® Seit Mitte des 19.Jahrhunderts wird die Autoritdt der
Natur normalerweise von politisch Konservativen als Grund da-
fir angefiihrt, dalb Reformen sinnlos seien, schlielich sei die ge-
genwartige Ordnung eine notwendige. Flir Condorcet und seine
Zeitgenossen jedoch stand die Natur auf der Seite der Reformer
und der Radikalen - als permanente Diskreditierung des gesell-
schaftlichen Status quo. Die Natur hatte sich der Sache der «Lu-
mieres» angeschlossen.

I1I. Rechnen
Fiir Condorcet stand «Lumieres» als Wissen, Tugend und Weltan-
schauung in direktem Gegensatz zur tragen, unterwiirfigen Ge-
wohnheit - mit einer bemerkenswerten Ausnahme, der Gewohn-
heit des Rechnens. Vielleicht scheiden sich die Geister von
Freunden und Feinden der Aufklarung an keinem Wort so scharf
wie an dem Wort «Rechnen». Fiir diejenigen, die die Aufklarung
mitsamt ihren Hervorbringungen ablehnen, beschwort «Rechnen»
oder «Berechnung» die maflose Uberhshung des Kopfes auf Ko-
sten des Herzens herauf, Sainte-Beuves «<monstroses Gehirn», eine
unerbittliche, menschlichen Schicksalen und Schwéchen gegen-
tiber gleichgiiltige Maschine. Im Laufe des 19.Jahrhunderts ver
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band sich das Rechnen dann auch noch mit Stumpfsinn, nicht
nur mit Brutalitat. Die gewaltigen Berechnungen, die erforderlich
waren, um Logarithmentafeln zu erstellen und astronomische
Daten zu systematisieren, wurden zundchst von schlechtbezahl-
ten Arbeitern (oftmals Frauen) und dann von Maschinen durch-
gefiihrt. Das Rechnen kam in den Ruf, glnstigstenfalls eine
Arbeit zu sein, die die Seele betdubte und die man am besten Ma-
schinen berliel, schlimmstenfalls aber eine, die die Seele zer-
storte: das Erkennungsmerkmal von jemand, der alles tiber die
Verniinftigkeit der Mittel weils und nichts iiber die der Zwecke.
Dafs Condorcet vom Rechnen verzaubert war, kann solchen Kriti-
kern nur als Bestédtigung ihrer schlimmsten Befiirchtungen tber
die eisige Inhumanitit der Aufklarung dienen. Doch war Con-
dorcets Begriff des Rechnens sowohl theoretisch als auch prak-
tisch in ein ganz anderes Assoziationsfeld eingebettet, eines, das
ihn mit Intelligenz und «Lumieres» verband und nicht mit Ma-
schinen und Herzlosigkeit.

Im Zeitalter der Aufklarung war Rechnen noch nicht zu et-
was Mechanischem geworden, zum paradigmatischen Beispiel
von Prozessen, die zwar geistig waren, aber keine Intelligenz
erforderten. Die Ausgabe des Dictionnaire de I’Académie Frangaise
aus dem Jahr 1778 enthielt den folgenden Beispielsatz fiir den
Ausdruck Calculateur: «Dieser Astronom ist ein grofSer und
guter Rechner»” Noch war das Rechnen Sache des Wissen-
schaftlers oder Mathematikers, nicht des anonymen Arbeits-
sklaven. Bis ins frihe 19.Jahrhundert hinein bildeten unglaub-
liche Leistungen im Kopfrechnen einen festen Topos in den
Lobpreisungen grofler Mathematiker, einer Reihe stereotyper
Legenden, die vielleicht mit Carl Friedrich Gauss’ Blitzrechnen
ihren Abschluld fand. Als der bedeutende franzdésische Mathe-
matiker Pierre-Simon Laplace - ein ehemaliger Schiitzling und
Kollege Condorcets an der Académie Royale des Sciences - die
Wahrscheinlichkeitstheorie als den «der Berechnung unterwor-
fenen gesunden Menschenverstand» beschrieb, wollte er mit die-
sem Vergleich weder den gesunden Menschenverstand noch
die Wahrscheinlichkeitsrechnung verunglimpfen.?® Vielmehr galt
die Intelligenz selbst im wesentlichen als eine Form der Berech-
nung.
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Die Art und Weise, wie der Ausdruck Intelligenz im 18.Jahr
hundert gebraucht wurde, tiberschneidet sich mit seiner heutigen
Bedeutung, ohne sich ganz mit ihr zu decken. In beiden Fillen
zielt er auf geistige Gewandtheit vor allem beim Problemlésen
und Lernen. Die Fragen jedoch, die uns heute in Anspruch neh-
men - ist Intelligenz angeboren oder erwirbt man sie durch Erzie-
hung¢ eine Eigenschaft von Individuen oder von Gruppen¢ ein
einziges ungeschiedenes Vermdgen oder ein Konglomerat von
Fahigkeiten¢ -, hitten sich unter den Rahmenbedingungen, unter
denen die Aufklarung die Arbeitsweise des menschlichen Geistes
zu verstehen versuchte, nicht ohne weiteres stellen lassen. Die
sensualistischen Untersuchungen des Geistes, wie Locke und sei-
ne Nachfolger sie betrieben, stellten vielmehr Fragen nach den Ur-
spriingen und Grenzen des menschlichen Wissens, die auf beiden
Seiten jener Grenze angesiedelt waren, welche heute zwischen
Psychologie und Erkenntnistheorie verlduft - Fragen, die, um die
terminologische Verwirrung komplett zu machen, fiir die Philo-
sophen des 18.]Jahrhunderts haufig unter dem Titel «Metaphysik»
liefen. Das sensualistische Projekt, das Condorcet als Heilmittel
gegen Vorurteile riickhaltlos befiirwortete, war erklarend und
therapeutisch zugleich: Zu enthtllen, wie wir zu unseren Ideen
kommen, hiefs zugleich, deren Verniinftigkeit zu testen. Etienne
Bonnot de Condillac, dessen Version des Lockeschen Sensua-
lismus viele «philosophes» beeinflufite, beschrieb seine Untersu-
chung der Urspriinge und Giiltigkeit von Ideen als Methode der
«Analyse», die «nur aus dem Zusammensetzen und Zerlegen un-
serer Ideen (Vorstellungen) [besteht], um damit verschiedene
Vergleiche anstellen zu kénnen und durch dies Mittel ihre Bezie-
hungen untereinander zu entdecken und welche neuen Ideen (Be-
griffe) aus ihnen hervorgehen».? Genie selbst war nichts weiter
als ein Geist, der scharfsinniger analysierte und produktiver kom-
binierte als andere.*

Fur Condorcet war die Analyse sowohl eine Methode, um die
Arbeitsweise des Geistes zu untersuchen, als auch eine Beschrei-
bung dieser Arbeitsweise. Der gesunde Geist, der nicht durch Lei-
denschaften oder eine ziigellose Einbildungskraft verwirrt wurde,
zergliederte seine Ideen und Sinneseindriicke unabléssig in ihre
Grundelemente, um diese dann zu vergleichen und zu neuen Per-
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mutationen und Kombinationen zu verbinden. Condorcet konnte
tiberschwenglich von dieser Methode der Lockeschen Analyse
schwirmen, einem «universellen Instrument», das sich auf Moral,
Politik, Wirtschaft und die Regeln des guten Geschmacks ebenso
anwenden lielS wie auf die physikalischen Wissenschaften. Mit
ihm konnte man neue Wahrheiten entdecken, den Grad ihrer Ge-
willheit bestimmen und «eine ewige Schranke [setzen], die das
Menschengeschlecht von den alten Irrtiimern seiner Kindheit
trennt».?" In seinen Manuskripten finden sich zahlreiche Fragment
gebliebene Plane fir Universalsprachen,® universelle Klassifikati-
onssysteme,* sogar universelle Systeme von rechtsverbindlichen
Vertragen,* die samt und sonders auf der Berechnung von Kom-
binationen und Permutationen beruhten.

All dies klingt nach der fixen Idee eines Mathematikers. Con-
dorcet war aber sehr wohl in der Lage, die Ergebnisse einer Berech-
nung zu verwerfen, wenn sie dem «allgemeinen Menschenver-
stand» widersprachen oder nicht ausreichend durch Beobachtung
gedeckt zu sein schienen.® Die Strenge der Methode durfte nicht
auf Kosten der Klarheit gehen, wie er einen Volkswirtschaftler er-
mahnte, der den Kauf bzw. Verkaufsimpuls quantitativ zu be-
stimmen versucht hatte.®® Condorcet unterschied grundsatzlich
zwischen der mathematischen Berechnung als einem Werkzeug
zum Losen von Problemen und als einer Bemithung, «die geeignet
ist, den Verstand zu bilden und zu ertiichtigen».?” Die Berechnung
war viel mehr als ein Werkzeug, viel mehr auch als eine philoso-
phische Methode fiir Condorcet; mit einer dem Historiker der
antiken Philosophie Pierre Hadot entlehnten Deutung konnte
man sie als «Exerzitien»*® beschreiben, als immer wieder auszu-
fithrende geistige Ubungen, die die Seele so stiarken und formen,
wie athletische Ubungen den Kérper: «An erster Stelle zihlen zu
ihnen im allgemeinen Selbstkontrolle und Meditation. Die Selbst-
kontrolle ist eine grundsdtzliche Aufmerksamkeit auf sich selbst:
eine nie nachlassende Wachsamkeit fiir die Stoiker; der Verzicht
auf unnétige Begierden fiir die Epikureer.»® Die Meditationen des
Marc Aurel schulen die Einbildungskraft darin, bei Szenen
menschlicher Bedeutungslosigkeit zu verweilen (den vergessenen
Herrschern vergangener Epochen, den Verfallsprozessen, von de-
nen auch die Lebenden bereits betroffen sind), so wie Seneca eine
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kosmische Perspektive einnahm, um die Erde auf eine Nadel-
spitze zu reduzieren. Was das Rechnen die Rechnenden lehrte,
war jedoch nicht die Eitelkeit des menschlichen Strebens, son-
dern das, was Condorcet die «Genauigkeit des Geistes [justesse
d’esprit]» nannte.

Wie die mit «Lumieres» bezeichnete Bewegung war auch die
Genauigkeit des Geistes eine Errungenschaft, in der sich die in-
tellektuelle, die moralische und sogar die &dsthetische Dimen-
sion verbanden. In einem Unterrichtswerk zur Arithmetik und
Geometrie fiir die offentlichen Grundschulen, von dem er hoff-
te, die revolutiondre Nationalversammlung wiirde es landesweit
einfithren, nutzte Condorcet die einfachsten arithmetischen Iden-
tititen - «drei plus vier ist gleich sieben» -, um Kindern die Bedeu-
tung von Offensichtlichkeit und gerechtfertigten Uberzeugungen
beizubringen: «Sie werden hierdurch lernen, dald die blofbe Erin-
nerung daran, die Identitit der beiden Ideen, aus denen eine
Aussage besteht, mithin die Offensichtlichkeit dieser Aussage
wahrgenommen zu haben, der einzige Grund dafiir ist, sie zu
glauben...und dal die Erinnerung daran, diese Aussage stiandig
nachgesagt oder nachgeschrieben zu haben, ohne ihre Offensicht-
lichkeit zu empfinden, kein Motiv daftr ist, sie zu glauben.»** Auf
diese Weise wiirden Kinder, indem sie schlicht die einfachsten Re-
chenoperationen unabléssig wiederholten, «die drei intellektuel-
len Tatigkeiten [kennenlernen], zu denen unser Geist fahig ist; die
Bildung von Ideen, das Urteilen, das Begriinden». Der Lehrer miisse da-
bei sorgfaltig solche Beispiele auswéhlen, die den Schiilern zeigen,
dab es «niitzlich oder angenehm>» ist, Berechnungen anzustellen,
und diese auf so viele spezifische Félle anwenden, dafs die Schiiler
dadurch von der «Genauigkeit» der allgemeinen, den Rechenope-
rationen zugrundeliegenden Methode tiberzeugt wiirden.*!

Aber wie grundsitzlich bei geistigen Ubungen, war auch das
Rechnen eine Technik, die regelmaBiger Wiederholung bedurfte,
um den Geist des Eingeweihten zu formen. Sollte es diese trans-
formierende Kraft haben, mufite das Rechnen zu einer Gewohn-
heit werden, ohne zu einer Routine werden zu diirfen. Von daher
die Gefidhrlichkeit algebraischer oder logischer Formeln, die dem
Geist zwar eine mithsame Konzentrationsleistung ersparten, dies
jedoch um den Preis, den Intellekt erschlaffen und wohlumrisse-
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ne Ideen verschwimmen zu lassen: «Man verzichtet darauf, die
natiirlichen Vermégen in Ubung zu halten; man biif3t erst die Fi-
higkeit ein, sie anzuwenden, und dann die Vermégen selbst.» Nie
diirfe man die Zahlen von eins bis zehn auswendig lernen lassen,
man misse sie den Kindern vielmehr «mittels Intelligenz und Ver-
nunft [beibringen] und dabei nichts der Routine tberlassen».*?
Man solle den Kindern zunichst kleine Zahlen zum Rechnen
geben, so dalb sich die durch Gewohnheit erworbene Fertigkeit
«nie vom Verstdndnis der Prinzipien ablost».* Wann immer diese
Elemente bei einer Berechnung gehandhabt werden, mufl der
Geist von neuem eine klare Vorstellung von ihrer Bedeutung als
Zusammenstellungen von Grundeinheiten gewinnen. Auf diese
Weise, so hoffte Condorcet, wiirde die Gewohnheit nicht zu ge-
dankenlosem Automatismus fithren.

Fir die Philosophen der Aufklarung hatte die Berechnung neben
ihrer intellektuellen auch eine moralische Seite. In einem zu Recht
berithmt gewordenen Essay hat der Historiker Albert O. Hirsch-
man den frappierenden Prozel nachgezeichnet, in dem die klu-
gen und egoistischen Eigeninteressen in den Schriften der frih-
modernen Moralisten erst zu geringeren Ubeln und dann zu
geringeren Tugenden avancierten. Mittels solcher Interessen wie
der Gier sollten sich die noch geféhrlicheren Leidenschaften wie
Fleischeslust und Ehrgeiz ziigeln lassen.*” Den Schliissel zur Neu-
bewertung der Interessen bildete die Uberzeugung, dafy diese ein
Moment selbstdisziplinierter und eigenniitziger Berechnung ent-
hielten und folglich zu einem beruhigend berechenbaren Ver-
halten fithrten. Habsucht war gewil> nicht nobel, aber sie war
doch immerhin vorhersagbar und stirkte so die PlanmaBigkeit
der Gesellschaftsordnung. In Samuel Johnsons Roman Rasselas
etwa ist Lady Pekuah erleichtert, als sie entdeckt, dal ihr arabi-
scher Entfiihrer Gold liebt, denn «Habgier ist ein gleichférmiges
und willfdhriges Laster: ... man gebe ihm Geld, und nichts wird
verweigert werden.»* Condorcet, der grofSen Wert auf die mora-
lischen Geftihle des Mitleids und der Anteilnahme legte, war
nicht so abgebriiht wie Lady Pekuah, behauptete aber sehr wohl,
dab Berechnung in manchen Situationen das Mitgefiihl verstar-
ken konnte.*®
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Wenn die Berechnung jedoch die Ergebnisse der Vernunft und
des Mitgefiihls schlicht bestatigt, wie Condorcet unermiidlich be-
tonte - warum dann rechnen¢ Die Antwort auf diese Frage riihrt
an den Kern von Condorcets Konzept von «Lumieres» als einer
Art innerer Erleuchtung des Individuums und &duBerer Aufklarung
der Gesellschaft. Die «Genauigkeit des Geistes» verlangte nach
mehr als nach Wissen und Vernunft, die zur Losung zahlreicher
komplizierter Probleme in Politik, Wirtschaft und Gesellschaft
fiir sich genommen zu vage waren. Im Zusammenhang mit Uber-
legungen zur optimalen Organisation des Gerichtswesens rdumte
Condorcet ein, die Vernunft allein mifte zwar zu dem Schluf
kommen: Je grofber die Vielfalt der Geschworenen, die man zur
Bedingung fir eine Verurteilung in einem Strafprozefs macht, de-
sto geringer ist das Risiko, einen Unschuldigen zu foltern oder
hinzurichten.*” Mit blofer Vernunft liel} sich jedoch nicht bestim-
men, wie grof$ die erforderliche Vielfalt zu sein hatte, sowenig wie
das blofbe Auge die MilchstrafSe in einzelne Sterne zerlegen konn-
te. Das Rechnen war fir die Vernunft so etwas wie das Teleskop
furs Auge. Thr Nutzen ging jedoch fiir Condorcet iiber einen rein
instrumentellen hinaus. Nur eine getreu und umsichtig ange-
wandte Berechnung konnte begriindete GewilSheit schaffen - im
Unterschied zu jener Pseudogewilheit, die sich der schieren
Wiederholung von Sinneseindriicken verdankte. Begriindete Ge-
wibheit ist eine ebenso psychologische wie epistemologische
Grole, ist zugleich subjektive Uberzeugung und Evidenz. Rech-
nen als Lebensform fithrte sowohl zu Standfestigkeit als auch
zu Klarheit; sie flofSte den Schiichternen Mut ein und bewahrte
die Skeptiker vor Gleichgiiltigkeit. Aus diesem Grund offenbarte
gewohnheitsméaBiges Rechnen den «Wert der Lumieres».*® Und
so sind Condorcets Manuskripte iibersdt mit Berechnungen, die
fiir ihn alles andere als kalt und mechanisch waren.

IV. Angst
Dafy Condorcet Angst fir die unphilosophischste aller Leiden-
schaften hielt, war kaum originell;** ungewohnlich war, daf$ er
das Rechnen in Dienst nahm, um sie zu bekdmpfen, und zwar
an zwei Fronten: in der alltiglichen Lebenspraxis und in den
Grundsédtzen des geistigen Lebens. In beiden Fallen griff er, um
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ldhmende Ungewillheiten zu iiberwinden, paradoxerweise auf
den Probabilismus zuriick - oder genauer gesagt, auf berechnete
Wahrscheinlichkeiten. Die mathematische Wahrscheinlichkeits-
theorie definierte Condorcet einmal als die «Kunst, sich in Situa-
tionen ungewissen Ausgangs sicher zu verhalten».”” Gefahren, die
sich drohend und finster zusammengebraut, Zweifel, die still und
unabldssig genagt hatten, wurden in quantifizierbare Risiken
Uberfiihrt und damit psychologisch eingedampft. Einmal mehr
diente die «Genauigkeit des Geistes» als Watfe; diesmal jedoch
war die Scharfung der Perspektive kein Mittel zum Zweck, wie
bei der Berechnung der fiir ein faires Geschworenengericht erfor-
derlichen Mindestvielfalt, sondern ein Zweck an sich. Die Angst
lebte vom Unbestimmten und Undefinierten, und was konnte
sachlicher bestimmt und definiert sein als Zahlen?¢

Zu zahlreich waren Condorcets Vorhaben zur Anwendung der
Wabhrscheinlichkeitstheorie auf alle méglichen Gegenstande - vom
Design von Strafgerichten tiber den Test der Wirksamkeit medizi-
nischer Therapien bis hin zur Einschéatzung der VerlaBlichkeit hi-
storischer Beweismittel -, als dal} ich sie hier durchgehen konnte.
Ich werde mich daher auf zwei Beispiele beschrdnken, die aus-
driicklich darauf angelegt waren, zum Handeln zu ermutigen, in-
dem sie Angste abbauten: die Berechnung von Handelsrisiken und
von wissenschaftlichen Verallgemeinerungen. Im ersteren Fall
ging es Condorcet darum, Ubervorsichtige Kaufleute dazu zu er-
mutigen, in riskantere Vorhaben zu investieren. Er unterschied
streng zwischen dem unfreiwilligen Risiko im Handel und den
freiwilligen Risiken im Gliicksspiel. Kein «verniinftiger Mann»
wirde dem Kartenspiel oder der Lotterie fronen, wenn er damit
seine Ehre oder seinen Familienbesitz aufs Spiel setzte; genau dies
aber verlangt das Handelsgeschéft vom Kaufmann. Folglich muf}
der Kaufmann GewifSheit iber zwei Wahrscheinlichkeiten erlan-
gen: erstens Uber eine <«hinreichende» Wahrscheinlichkeit, dalb
Verluste ihn nicht um sein Geschift bringen werden; und zwei-
tens Uber eine «ebenfalls sehr hohe und kontinuierlich steigende
Wahrscheinlichkeit», dafs seine Gewinne den Einsatz lohnen wer-
den, je langer er an seiner Unternehmung festhilt. Condorcet
glaubte, dafd sich beide Wahrscheinlichkeiten fiir diverse Handels-
zweige ermitteln liefben, indem man die Register von Seeversiche-
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rungen zu Rate zog.”" Bemerkenswert daran ist, dalb der Kauf-
mann seine Zuriickhaltung weder durch polternden Wagemut
noch durch stoische Unerschiitterlichkeit tiberwinden soll, son-
dern durch einen sorgfdltigen Vergleich, wie ihn die Quantifi-
zierung von Risiken ermdglicht.

Die Gefahren der Handelsschiffahrt auf hoher See lassen sich
leichter vor Augen fihren als Zweifel an der Giiltigkeit wissen-
schaftlicher Theorien. Fiir die Gelehrten um die Mitte des 18.Jahr-
hunderts waren diese Zweifel jedoch schwerwiegend und folgen-
reich. Die Urspriinge der modernen Philosophie - und man ist
versucht zu sagen, die Urspriinge des modernen westlichen Den-
kens schlechthin - liegen in einer im 17.Jahrhundert erstellten
Diagnose pathologischer Uberzeugungen. Die fraglichen Uber-
zeugungen betrafen Theologie, Astronomie und Geographie, sie
reichten von der Anatomie bis zur Naturphilosophie: Die Entdek-
kungsfahrten, die Reformation, der Triumph der kopernikani-
schen Astronomie und der Newtonschen Naturphilosophie, der
Nachweis des Blutkreislaufs - all dies konfrontierte die frithmo-
dernen Denker mit dramatischen und verstorenden Irrtiimern,
die im Vertrauen auf die Autoritit der besten Kopfe tiber Jahrhun-
derte hinweg tradiert worden waren. Man kann sich kaum vor-
stellen, wie ungeheuerlich diese Offenbarung tiefgreifender und
langanhaltender Irrtimer auf jene wirkte, die im wesentlichen
noch in den alten Denktraditionen geschult worden waren - wie
niederschmetternd die Erkenntnis gewesen sein muf$, daf’ so vie-
le hochangesehene Autoritéten tiber einen so langen Zeitraum so
falsch gelegen hatten. Einige der berithmtesten Projekte der Auf-
klarung, wie zum Beispiel die Encyclopédie von Denis Diderot und
Jean d’Alembert, entsprangen diesem iberwaltigenden BewulSt-
sein, erst vor kurzem aus einem tausendjihrigen kollektiven intel-
lektuellen Irrtum ausgetreten zu sein: So bestand eines der erklar-
ten Ziele der Encyclopédie darin, als eine Art Zeitkapsel zu dienen,
die die neuen Entdeckungen bewahren wiirde, sollten Krieg und
Pest Europa erneut in Finsternis tauchen.

Die Suche nach einer Erklarung und damit nach einem Gegen-
mittel gegen kiinftige intellektuelle Totalpleiten konzentrierte
sich auf das Problem maBloser Uberzeugungen, in denen man ei-
ne emotionale, ethische, ja medizinische und auch intellektuelle
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Krankheit mit potentiell verheerenden Folgen erblickte. In den
frithmodernen Glaubenskampfen waren reichlich Tinte und Blut
geflossen, und das ganze spdte 17. und 18.Jahrhundert tber
wurden «Schwérmerei» und «Aberglaube» als Quellen kirchlich-
religidser und politischer Stérungen verunglimpft. MaBlose Uber-
zeugungen waren psychisch und korperlich bedingt; beide
Ursachenherde muften bei den fiir sie Empféanglichen streng kon-
trolliert werden: Ein tibermaBiger Appetit auf Wundersames (wie
er den gewohnlichen und ungebildeten Leuten zugeschrieben
wurde), ein zu weiches und folglich beeindruckbares Gehirn (das
man angeblich bei Frauen und Kindern fand) oder zu viel schwar-
ze Galle (das Temperament der Melancholiker) konnten allesamt
zu Leichtglaubigkeit fithren. Der Umstand, dals maflose Uber-
zeugungen zumindest zum Teil als medizinisches Problem ver-
standen wurden, befreite die Erkrankten keineswegs von der mo-
ralischen Verantwortung dafiir, sich selbst zu beherrschen; rigoros
galt es, geistige wie korperliche Didtpldne einzuhalten, um solche
gefdhrlichen Neigungen im Zaum zu halten. Den Philosophen er-
wuchs eine intellektuelle wie ethische Verantwortung - man den-
ke an Descartes’ Anweisungen, den gesamten Bestand seiner
Uberzeugungen zu inventarisieren und all jene zu verwerfen, die
auch nur mit dem geringsten Makel der UngewilSheit behaftet
sind, oder an Lockes Beharren, daft Uberzeugungen mit den in
der Erfahrungswelt gewonnenen Belegen abgeglichen werden
miissen. Diese religiosen, philosophischen und theologischen Pro-
gramme zur Disziplinierung von Uberzeugungen erhohten nicht
nur die Schwelle, ab der etwas als glaubwiirdig gelten konnte; sie
verdnderten das Wesen von Uberzeugungen selbst. Wahrend eine
Uberzeugung zuvor als ein unfreiwilliger Zustand und in religi-
6sen Kontexten als ein Gottesgeschenk aufgefalbt worden war,
war sie im spéten 17.Jahrhundert zu einer Angelegenheit freiwil-
liger Zustimmung geworden: Der «Wille zu glauben» - oder nicht
zu glauben - war méglich geworden.

Der Schock der Konfrontation mit den Irrtimern der Vergan-
genheit, den das 17.Jahrhundert erlebte, hinterlie5 bleibende Spu-
ren in der Philosophie und, wenn auch in geringerem Male, in
der Wissenschaft. Bis zur Mitte des 17.Jahrhunderts hatten sich
die Intellektuellen Lateineuropas eher tiber Unglaubigkeit Sorgen

79



Essay

gemacht als iiber Leichtgldubigkeit, nicht dariiber, dall zu viel,
sondern dariiber, dafd zu wenig geglaubt wurde. Die Flut an Neu-
igkeiten - neue Flora und Fauna, neue Kontinente, neue Planeten,
neue Volker, neue Erfindungen, neue Religionen, neue Wissen-
schaft -, mit der die frithmodernen Européer tiberschwemmt wur-
den, hatte zundchst das Vorurteil gegen Unglaubigkeit verstarkt;
es war ein Zeichen von Provinzialismus und mangelnder Bildung,
Berichte tiber Giirteltiere, chinesisches Papiergeld oder mikrosko-
pisch kleine Tierchen in einem Tropfen Wasser anzuzweifeln. Mit
Beginn des 18.]Jahrhunderts aber war das Pendel ins andere Ex-
trem umgeschlagen, bis an den Punkt, an dem wissenschaftliche
Akademien sich weigerten, Berichten tber Meteoritenschauer
Glauben zu schenken, weil ihnen ein Beigeschmack von Wunder-
barem anhaftete - und dort blieb das Pendel stehen. Darauf zu
beharren, daf eine Uberzeugung «gerechtfertigt» sein miisse, wur-
de zu jenem philosophischen Dogma, das es heute noch ist; der
Lehre von der gerechtfertigten Uberzeugung zufolge ist die Tatsa-
che, daf eine Uberzeugung wabhr ist, fiir sich gesehen kein hinrei-
chender Grund, um sich ohne dartiber hinausgehende explizite,
argumentative Rechtfertigung zu ihr zu bekennen. Der Nach-
druck, der auf gerechtfertigte Uberzeugungen gelegt wurde, fiihr-
te zu dem spektakuldren Aufstieg der Erkenntnistheorie und dem
nicht minder spektakuldren Niedergang der Metaphysik, wie sie
sich seit dem spéten 17.Jahrhundert vollzogen.

Condorcet machte diese Wende zur Erkenntnistheorie voll und
ganz mit; er war geradezu besessen davon, das Verhiltnis zwi-
schen Belegen und dem, was er das «Motiv zu glauben» nannte,
zu bestimmen. Doch standen ihm auch die entgegengesetzten
Ubertreibungen vor Augen, die exzessive Unglaubigkeit (die Krank-
heit der Gebildeten) so sehr wie die exzessive Leichtglaubigkeit
(die Krankheit der Unwissenden). Beide Extreme speisten sich aus
Angst, aus der epistemologischen Angst vor Fehlern im einen Fall
und aus der abergldubischen Angst vor Vergeltung im anderen,
und beide fihrten zu Lihmungserscheinungen, zur Unfihigkeit
zu handeln. Wie lield sich das «Motiv zu glauben» in ein «Motiv
zu handeln» tibersetzen¢ Einmal mehr hoffte Condorcet, dalb die
Berechnung von Wahrscheinlichkeiten Skrupel und Vorsicht tiber-
winden wirde. Inspiriert durch das mathematische Theorem der
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inversen Wahrscheinlichkeiten, das Thomas Bayes und Laplace
unabhéngig voneinander bewiesen hatten, machte sich Condorcet
daran, zu berechnen, wie viele bestatigende Beobachtungen erfor-
derlich waren, um eine bestimmte Wahrscheinlichkeit dafiir zu
garantieren, daf} eine vermeintliche Ursache und eine vermeintli-
che Wirkung in einem Naturgesetz notwendigerweise und nicht
aus Zufall miteinander korreliert waren.”> Wenn man auf diesem
Feld auch niemals GewilSheit erlangen konnte, so liel sich doch
der Zweifel besiegen; die modernen Naturphilosophen mufiten
sich nicht dem Pyrrhonismus und der Ataraxia der Alten ergeben,
der «Entmutigung und Trégheit». Indem wir die Wahrscheinlich-
keiten, auf denen unser Wissen beruht, mit einer «gewissen Form
von Genauigkeit» bestimmen, werden wir, wie Condorcet ver-
sprach, in der Lage sein, «zu urteilen und uns zu verhalten, und
zwar nicht langer nach einem vagen und mechanischen Eindruck,
sondern nach einem Eindruck, den wir berechnen kénnen und
dessen Beziehung zu anderen Eindriicken derselben Art wir ken-
nen.»® Wir werden ein Motiv haben, mit Zuversicht und voller
Uberzeugung zu handeln.

V. Aufklarung, Erleuchtung und 0,999993
Dieses Versprechen bringt uns zurtick zur Wahrscheinlichkeit von
0,999993, jener von Condorcet ermittelten Mindestwahrschein-
lichkeit dafiir, nicht zu Unrecht eines Verbrechens schuldig ge-
sprochen zu werden, die dem Biirger einer gerechten Gesellschaft
garantiert sein mufS. Die Zahl an sich besagt nichts; sie mufS
zu anderen, ebenfalls quantifizierten, also vergleichbaren Risiken
in Beziehung gesetzt werden. Idealerweise hitte Condorcet hier-
fiir ein Risiko wahlen wollen, das so gering ist, dalb ein jeder es
ohne grofies Zogern eingehen wiirde - etwa bei ruhigem Wetter
auf einem seetiichtigen Postboot mit kompetenter Crew von
Dover nach Calais tiberzusetzen. Leider gab es jedoch keine ver-
laBlichen Daten fiir Postbootiiberfahrten, so dalb Condorcet sich
dem einzigen Bereich zuwandte, in dem seit beinahe einem Jahr-
hundert Statistiken erstellt worden waren: der menschlichen
Sterblichkeit. Er errechnete, daf5 der Unterschied in der Wahr-
scheinlichkeit, im Laufe der nichsten Woche zu sterben, zwi-
schen zwei nah beieinander liegenden Lebensaltern (etwa 39 und
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40 Jahren) vergleichsweise gering war: daher kommt der Bruch
144,767/144,768 (=0,999993). Condorcet beharrte darauf, dab
dies ein Risiko sein miisse, welches man freiwillig und sehenden
Auges auf sich nahm, nicht eines, das man fiir gewohnlich ig-
norierte, weil es «iblich und unvermeidbar» ist.** Seine Uber-
legung unterstellt dartiber hinaus, daf% die Menschen in ihrer
Risikobereitschaft widerspruchsfrei sind, stets kleinere Risiken
grofSeren vorziehen und bei gleich geringem Risiko auch mit glei-
cher Unbekiimmertheit handeln - eine Annahme, die alles andere
als selbstverstandlich ist, wie eine ganze Flut zeitgendssischer
psychologischer Forschungsarbeiten zu tatsidchlichen Risikopra-
ferenzen (etwa der Bevorzugung des Autos vor dem Flugzeug)
belegt.

Condorcet war oft - und letztlich auf tragische Weise - allzu op-
timistisch in Bezug auf die menschliche Rationalitdt, aber er war
nicht naiv, was die psychologischen und politischen Krafte be-
trifft, die ihr entgegenarbeiteten und sich dabei wechselseitig ver-
starkten: Aus Ungewilheit erwuchs Schrecken, der wiederum
Unterwiirfigkeit erzeugte.”® Die Ungewilheit wiirde sich nie tiber-
winden lassen - wie Locke ging auch Condorcet davon aus, dal
wir im Zwielicht von Wahrscheinlichkeiten leben -, wir wiirden
sie aber einddmmen kénnen. An Condorcets Vision einer kinfti-
gen Gesellschaft auf der Grundlage von Wissenschaft und Tech-
nologie war nichts Technokratisches:*® Alle Biirger, Manner wie
Frauen, Schwarze wie Weile, wiren gebildet und wahlberechtigt;
alle wiren sie aufgeklart. Dies war schlicht und einfach folgerich-
tig. Einige der gewagtesten Voraussagen in Condorcets philoso-
phischem Testament - die bemerkenswerte Steigerung landwirt-
schaftlicher Ertrdge, mit der sich Hungersnéte wiirden abwenden
lassen; der konstante Anstieg der menschlichen Lebenserwartung;
die Ausbreitung von Schreib- und Lesekundigkeit und Bildung -
lassen sich auch als Ubungen in konsequentem Weiterdenken ver-
stehen, als hoffnungsvolle Extrapolationen von Trends, die sich
zu seiner Zeit bereits abzeichneten. So verstanden, ist seine Dar-
stellung des Fortschritts des menschlichen Geistes in hohem
Mafe die Geschichtsschreibung eines Mathematikers, bei der Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukunft in einer konvergenten Folge
angeordnet sind.
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Lorraine Daston: Condorcet und das Wesen der Aufklarung

Condorcets Hang zur Mathematik ist jedoch gréftenteils mifs-
verstanden, sein Denken fir die Bedirfnisse postromantischer
Leser aufgespalten worden, die in ihm nun einen Mischmasch aus
Widerspriichen sehen, eine Mixtur aus kithler Berechnung und
warmem Gefiithl, Technokrat und Demokrat, besonnenem Ratio-
nalisten und glithendem Kreuzziigler, Probabilist und Dogmati-
ker. Nicht alle, aber einige dieser Gegensatze l6sen sich auf, wenn
man Condorcets wohlbekannte Positionen als Aufklarer vor dem
Hintergrund seines vergessenen Erleuchtungsethos sieht. Das
Rechnen war fiir Condorcet nicht das Mahlwerk der Maschine,
sondern ein Rammbock gegen Angst und Vorurteile. Folgerichtig-
keit galt ihm nicht als Schreckgespenst der Kleingeister, sondern
als Sprungbrett in die Zukunft. Gleichférmigkeit und Universa-
litat langweilten Condorcet nicht, vielmehr fand er in seiner gei-
stigen Genauigkeit tiefen Gefallen an ihnen. Die psychologische
Farbung dieser Begriffe war zentral fiir den Fortschritt von «Lu-
mieres»: Wie Kant war Condorcet sich vollkommen bewufst, daf’
die Vernunft allein nicht ausreichte, um den Willen in Bewegung
zu setzen. Wenn er vom «Motiv zu glauben» und dem «Motiv zu
handeln» sprach, war das Wort «Motiv» - nicht «Grund» - mit Be-
dacht gewadhlt. Die Aufklirung basierte auf Erleuchtung.

In seiner Eigenschaft als stdndiger Sekretdr der Académie
Royale des Sciences gehorte es zu Condorcets Aufgaben, die Nach-
rufe auf verstorbene Akademiemitglieder zu verfassen und somit
das alte, bis auf Diogenes Laertius zuriickreichende Genre «Leben
und Werke der Philosophen» fortzusetzen. Die Nachrufe handel-
ten vom Charakter und der Lebensart sowie den wissenschaftli-
chen Leistungen der Akademiker und wiederholten so die klassi-
schen Modelle, die im 18.Jahrhundert jeder Schuljunge kannte.
Seinen eigenen Tod verglich Condorcet mit dem des Sokrates’, ei-
nes Philosophen Tod: «Ich werde untergehen wie Sokrates und
Sidney, weil ich [der Freiheit meines Landes] gedient habe...»”
Tatséchlich aber hatte Condorcet in Wort und Tat eine ganz an-
dere Art von philosophischer Vita vorgelebt. Er hatte die Vita
contemplativa des Gelehrten zugunsten der Vita activa des enga-
gierten Intellektuellen aufgegeben - oder vielmehr, er hatte die
Vita contemplativa fiir die Zwecke der Vita activa eingespannt,
die Mathematik fiir die Reform der Gesellschaft und die individu-
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elle Erneuerung in Dienst genommen. Anstatt Unabhéngigkeit als
Freiheit von Familienzwangen® zu definieren, hatte er das hausli-
che Leben als Quelle aller Tugenden und Quelle auch der politi-
schen Freiheit verstanden.” Und obwohl sein dramatischer Tod
genau den Stoff bot, aus dem Legenden sind, eine klassische Sze-
ne fiir einen Nachruf zur Krénung seines eigenen Ruhms, hatte er
sich fir die Anhdnger von «Lumieres» bereits eine andere Form
von Unsterblichkeit ausgemalt: «Wenn die unendliche Vervoll-
kommnung unseres Geschlechts, wie ich glaube, ein allgemeines
Naturgesetz ist, dann mub} sich der Mensch nicht ldnger so ver-
stehen, als sei er auf eine vergingliche und isolierte Existenz be-
schrankt, der nach einer wechselhaften Folge von personlichem
Gliick und Ungliick zu verschwinden beschieden ist...; er wird zu
einem aktiven Teil des grofien Ganzen und zum Mitarbeiter an
einem ewigen Werk. In einem bestimmten Moment an einem
bestimmten Punkt im Raum existierend, kann er durch seine
Werke alle Orte in sich einbegreifen, sich mit allen Jahrhunderten
verbinden und immer noch wirken, lange nachdem die Erinne-
rung an ihn erloschen ist.» Das war Aufkldrung, das erleuchtete
Erhabene.

Aus dem Englischen und Franzdsischen von Michael Adrian
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CHRISTIAN JOSTMANN

Das Schweigen der Sibyllen

Im Stidwestfliigel des Goslarer Rathauses 1af3t sich eins der be-
rickendsten Beispiele spatgotischer Raumkunst in Deutschland
besichtigen. Der seit seiner Wiederentdeckung im 19.Jahrhundert
so genannte «Huldigungssaal», ein gut finfzig Quadratmeter gro-
Ber Raum, der urspriinglich als Ratsstube angelegt war und spater
als Archiv diente, ist vom Boden bis zur Decke mit farbenprachti-
gen Tafelbildern verkleidet. Auf den Wandtafeln sieht man, von
aufwendigem Schnitzwerk umrahmt, abwechselnd Manner- und
Frauengestalten. Die Méanner geben sich durch ihre Attribute -
Krone, Szepter und Reichsapfel - als Kaiser zu erkennen: eine Re-
verenz der freien Reichsstadt Goslar an ihre Herren. Von den
Frauen ist eine die Gottesmutter, bei den tibrigen handelt es sich,
erkennbar an den sie umwehenden Spruchbindern, um Sibyllen.

Wer jemals die Sixtinische Kapelle im Vatikan besichtigt hat,
dem diirfte das Motiv dieser antiken Seherinnen vertraut sein.
Auf Michelangelos berihmtem Deckenfresko prangen neben Pro-
pheten des Alten Testaments auch finf Sibyllen. Dalb biblische
und heidnische Propheten in einem Gemdilde mit christlichem
Sujet eintrdchtig nebeneinander stehen, mag zundchst verwun-
dern. Doch es entsprach ganz und gar dem Rang, den die Sibyllen
in der Ideenwelt des Mittelalters einnahmen.

Der hohe Rang der Sibyllen beruhte auf einer Fiktion. Urspriing-
lich stammte ihr Kult aus Kleinasien, von wo aus er sich im ge-
samten Ostlichen Mittelmeerraum ausbreitete. Mit der Verbrei-
tung vermehrte sich die Zahl der Sibyllen. Der rémische Historiker
Varro (116-27 v. Chr.) kannte bereits zehn. Da gab es eine persi-
sche, eine samische und eine erythréische Sibylle, auch in Italien
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lie die Seherin sich nieder, in Cumae und Tivoli. Zu Varros Zeit
lagen die anfangs miindlich tiberlieferten Weissagungen schon in
schriftlicher Form vor. Die Rémer benutzten sibyllinische Biicher
bis ins fiinfte nachchristliche Jahrhundert als Staatsorakel, und
dank Vergil, namentlich durch die Aeneis und die vierte Ekloge,
wurden die Sibyllen Teil ihrer imperialen Ideologie.

Parallel dazu schrieben zunéchst jidische und spater auch
christliche Autoren Biicher mit Orakelspriichen, die zwar das La-
bel der Sibyllen trugen, aber gdnzlich anderen Inhalts waren als
das heidnische Vorbild. Statt weltlicher Ereignisse prophezeiten
sie die jidische beziehungsweise die christliche Heilsgeschichte,
also Weltschopfung und -untergang, die Ankunft des Messias und
das Jiingste Gericht. Diese Fiktion hatte Folgen, denn die falschen,
das heifdt christlichen Oracula Sibyllina’ iiberlebten im Gegensatz
zu ihren heidnischen Vorbildern den Untergang Roms und daher
waren sie es, die das Bild der Sibyllen im Mittelalter und bis in die
Renaissance pragten.

Dies geschah zundchst nur mittelbar, ndmlich durch die Autori-
tat des Augustinus, der wiederum bei Laktanz (ca. 250-317) Aus-
zlige aus den sibyllinischen Biichern gelesen und in ihnen nichts
gefunden hatte, «demzufolge sie [i. e. die Sibylle] dem Kult falscher
oder gemachter Gotter angehdren wiirde, sondern sie spricht viel-
mehr gegen diese und deren Verehrer, so dalb sie der Zahl derer
zuzurechnen zu sein scheint, die zur Civitas Dei gehoren»?. Gera-
de daf die Sibyllen, obwohl sie Heidinnen waren, den christli-
chen Glauben verkiindet hatten, machte sie zu willkommenen
Zeuginnen der Heilsgeschichte.

Die Popularitit der Sibyllen zieht sich durch das gesamte Jahr-
tausend, das wir als Mittelalter zu bezeichnen uns gewthnt ha-
ben. Seit dem 11.Jahrhundert sind auch erste bildliche Darstellun-
gen Uberliefert, wie etwa eine unter den Fresken der Kirche
Sant’Angelo in Formis bei Capua (Abb. 1). Doch erst am Ende des
Mittelalters breiten sich Abbildungen der Sibyllen, ob als Skulptur,
Wand- oder Buchmalerei, fast flichendeckend aus.

Seit einigen Jahren interessiert sich die Forschung wieder fiir
die bemerkenswerte Verbreitung sibyllinischer Bildprogramme
in der Renaissance, fir ihre Anldsse und innere Logik und die
Grinde ihrer Popularitit.” Die Hochkonjunktur der Sibyllen in
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Abb. 1

Wandfresko der Abteikirche Sant'Angelo
in Formis, Capua (um 1090),

Ausschnitt: Sibylle des Jiingsten Gerichts.

Abb. 2

Tafelmalerei im «Huldigungssaal»
des Goslarer Rathauses (Anf. 16.Jh.),
Ausschnitt: Erythrdische Sibylle.
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der bildenden Kunst fiel in eine Zeit, die einen gestiegenen Be-
darf an heilsgeschichtlicher Selbstvergewisserung hatte und die
Erforschung der Zukunft, unter anderem mittels der Astrologie,
zur Wissenschaft entwickelte.*

Damals wurden auch die spatantiken Oracula Sibyllina wieder-
entdeckt, deren obskure Hexameter dank vermehrter Griechisch-
kenntnisse nun im Original zugdnglich waren. Anstelle der seit
Varro kanonischen Zahl zehn setzte sich die apostolische Zahl
von zwolf Sibyllen durch, und wiahrend diese in &lteren Darstel-
lungen oft fiir sich standen, wurden sie seit dem 15.Jahrhundert
fast ausschlieBlich in Zyklen zu mehreren prasentiert.

Derartige Sibyllenzyklen finden sich in grofler Zahl sowohl
stidlich als auch nérdlich der Alpen. Kaum ein Kiinstler des Quatt-
ro- und Cinquecento, der keinen solchen hinterlassen héitte. Mi-
chelangelo mit seinem Deckenfresko in der Sistina ist nur der pro-
minenteste unter ihnen. Der Goslarer Meister ist zwar nicht
namentlich und sein Werk nicht anndhernd so bekannt wie das
seines italienischen Zeitgenossen, aber es verdient, beachtet zu
werden, weil es in seiner Geschlossenheit und Farbigkeit ein be-
sonders schones und naheliegendes Beispiel eines vollstdndigen
Zyklus von zwolf Sibyllen ist.

Der Goslarer Zyklus ist unldngst mit einem Miinzfélscherskan-
dal in Verbindung gebracht worden, der die Stadt im Jahr 1501
erschiitterte.” Eine Folge dieses Skandals war, dald der Rat eine
neue Silbermiinze prégen liefS, einen Mariengroschen. Tatsachlich
nimmt das Bild der Gottesmutter in der Ratsstube, deren Ausma-
lung zu ebendieser Zeit in Auftrag gegeben wurde, eine zentrale
Position ein. Und die Spruchbinder, die die Sibyllen in den Hén-
den halten, weisen sdmtlich auf Maria als Jungfrau und Mutter
hin.

Das Spruchband - oder Rotulus - steht in der christlichen Iko-
nographie fir gesprochene Sprache. Es ist nicht ohne Grund das
gangigste Attribut der Sibyllen in der bildenden Kunst, war Miind-
lichkeit doch ein traditionelles Merkmal sibyllinischer Prophetie.
Sie war allerdings ein fiktives Merkmal, denn die Worte auf den
Spruchbéandern sind in der Regel der schriftlich tberlieferten Si-
byllenliteratur entnommen.
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Durch die Beigabe eines Spruchbandes konnte der Kinstler
nicht nur die prophetische Funktion der Sibyllen illustrieren, son-
dern dartiber hinaus, indem er ihnen bestimmte Aussagen in den
Mund legte, die Intention seines Werks verdeutlichen und damit
dessen Lesbarkeit erhthen. So werden die Goslarer Sibyllen durch
die Spruchbédnder als Zeuginnen fiir die Gottesmutterschaft Ma-
rias bzw. die Geburt Jesu erkennbar.

Ebenso héufig wie die Inkarnation «prophezeien» die Sibyllen-
Bilder das Jiingste Gericht und damit das zweite Datum der christ-
lichen Heilsgeschichte. Ein Beispiel hierfiir ist die vorhin erwahn-
te Sibylle von Sant’Angelo in Formis, auf deren entrolltem Rotulus
der Beginn eines oft zitierten Akrostichons aus den Oracula Sibylli-
na gemalt ist, das Augustinus ins Lateinische Ubersetzt hatte und
das die Zeichen des Jiingsten Gerichtes ankindigte: [UDICII SIG-
NUM TELLUS/SUDORE MADESCET - «Als Zeichen des Ge-
richts wird die Erde vom Schweill nafly werden».

Die Spriiche auf den Rotuli bieten aber nicht nur wichtige Hin-
weise zur Interpretation der Zyklen, sondern sie erlauben auch
oftmals die Identifizierung einzelner Sibyllen. So wurde das Ak-
rostichon ludicii signum ... aus den Oracula Sibyllina seit Augustinus
der erythréischen Sibylle zugeschrieben, die als besonders vereh-
rungswirdig galt: «Berihmter und edler unter den iibrigen wird
die Erythraea genannt», schrieb Isidor von Sevilla (gest.636) in
seiner vielgelesenen Enzyklopédie.” In seiner Wertschitzung hallt
noch der antike Sibyllenkult wider, der in der kleinasiatischen
Stadt Erythrai eines seiner Zentren besafd.

Die Verbindung, die Wort und Bild in den Spruchbindern der
Sibyllen-Bilder eingehen, ist ein interessanter Ansatzpunkt fur
kulturgeschichtliche Untersuchungen, die mitunter kuriose Ertra-
ge bringen konnen, wie ich im folgenden am Beispiel der erythra-
ischen Sibylle zeigen mdochte.

Im Goslarer Huldigungssaal ist die erythraische Sibylle an der
Ostwand abgebildet (Abb. 2), ihr Unterkorper bedeckt den linken
Fliigel einer Tiir, die zu einer kleinen Trinitatskapelle fiihrt. Die
Sibylle tragt das Gewand einer Nonne, einen weillen Habit und
Schleier mit samtblauem Uberwurf. Thr Kopf ist demiitig gesenkt,
in der Rechten hilt sie ein Schwert. Um sie herum windet sich ein
Spruchband, auf dem zu lesen ist: (...) ultima etate humiliatur deus/
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humanabitur proles/ divina vinct<a>/ humanitati/ divinitas iacebit/ in/
feno agnus et/ puellari/ offi/cio/ educab<itur>. Zweifellos bezieht sich
dieser durch und durch sibyllinische Spruch auf das heilsgeschicht-
lich zentrale Ereignis der Inkarnation: die Menschwerdung Got-
tes (vincta humanitati divinitas), die Geburt im Stall zu Bethlehem
(in feno agnus) und die Rolle der Gottesmutter (puellari officio).
Dasselbe Ensemble aus Nonnengewand, Schwert und Prophezei-
ung der Inkarnation auf dem Spruchband findet man in einem
Traktat des Dominikaners Filippo de’ Barbieri wieder, der erstmals
1481 in Rom gedruckt wurde.® (Abb. 3) Barbieri publizierte Holz-
schnitte von zwolf Propheten und zwolf namentlich bezeichneten
Sibyllen, versehen mit enzyklopadischen Anmerkungen und Aus-
zligen aus ihren Prophezeiungen. Sein Werk wurde mehrfach nach-
gedruckt, lag auch in einer deutschen Edition vor und hatte wohl
einen gewissen Einflul} auf die Verbreitung derartiger Bildzyklen.
Die Goslarer Sibyllen entsprechen ihm jedenfalls weitgehend.
Barbieri selbst wiederum diirfte ein Wandgemalde vor Augen ge-
habt haben, das Kardinal Giordano Orsini irgendwann nach 1405
in einem seiner romischen Paldste anbringen lieS und das zwar
nicht mehr erhalten, aber durch Beschreibungen bekannt ist.” Auf
diesem Gemailde wurden erstmals zwolf Sibyllen anhand ihres
Gewandes und ihrer Attribute unterschieden. Die erythréische
Sibylle trug, wie bei Barbieri und in Goslar, das Gewand einer
Nonne und hielt ein Schwert in der Hand. Allerdings war der ihr
beigegebene Spruch ein anderer. Es war der Anfang des bereits er-
wahnten Akrostichons ludicii signum ..., zu dem das Schwert - das
Symbol richterlicher Gewalt - ja auch besser pafit als zur Prophe-
zeiung der Inkarnation. Das Nonnengewand sollte woméglich die
Demut der heidnischen Seherin akzentuieren, oder es reflektiert
sich darin die prophetische Reputation zeitgentssischer Ordens-
frauen wie Birgittas von Schweden und Katharinas von Siena.
Woher stammt aber der Spruch, den Barbieri seiner Sybylla Ery-
threa in den Mund legte, die sibyllinische Inkarnations-Prophezei-
ung, die sich auch in Goslar wiederfindet¢ Sie ist fast wortgetreu
einem Text entnommen, der um die Mitte des 13.Jahrhunderts
zundchst in Italien falbbar wird, dann aber sukzessive in ganz Eu-
ropa weite Verbreitung fand." Er gibt vor, zur Zeit des trojani-
schen Krieges entstanden zu sein und die Weissagungen einer He-
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Abb. 3

Filippo de' Barbieri,
Holzschnitt der «Sibylla
Erythrea» in dessen
Discordantiae sanctorum
doctorum leronymi et
Augustini, Oppenheim o.)J.
(Erstdruck Rom 1481).

Abb. 4

Incipit der Sibilla Erithea
nach der Abschrift des Felice
Feliciano (1446), Biblioteca
Civica di Verona, Ms. 2845.

Abb. 5

Felice Feliciano (?), Feder-
zeichnung der erythriischen
Sibylle (1446), Biblioteca
Civica di Verona, Ms. 2845.
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ritea oder Erithea prophetissa zu enthalten. Damit ist offenbar die
erythréische Sibylle gemeint, die hier in groben Ziigen die gesam-
te Weltgeschichte vom Trojanerkrieg bis zum Jiingsten Gericht
«vorhersagt» und im mittleren Teil auch die Geburt Jesu «ankiin-
digt», wobei sie eben jene Worte benutzt, die ihr in Goslar und in
Barbieris Holzschnitt beigegeben sind.

Nattrlich handelt es sich hierbei mitnichten um echte Prophe-
zeiungen, ja es handelt sich nicht einmal um einen Text antiken
Ursprungs wie im Fall der Oracula Sibyllina, sondern um eine litera-
rische Fiktion des 13.Jahrhunderts, die vermutlich im Umbkreis
der pépstlichen Kurie entstanden ist und sehr konkrete propa-
gandistische Zwecke verfolgte. Diese Verba Sibille Erithee - <Worte
der erythridischen Sibylle» - befalSten sich sehr detailliert mit zeit-
gebundenen, tagespolitisch aktuellen Themen. Trotzdem sollten
sie sich als langlebig erweisen, zumindest langlebiger als die poli-
tische Konstellation, fiir die sie geschrieben worden waren.

Gegen Ende des 14.Jahrhunderts nahm die Anzahl der Ab-
schriften dieser Sibilla Erithea, wie sie nun gemeinhin genannt
wurde, deutlich zu. Mit mehr als 72 heute bekannten Exemplaren
gehort sie eindeutig zu den bekannteren Texten des Spatmittelal-
ters. Sie florierte vor allem in Norditalien und in humanistischen
Zirkeln. Zu denen, die eine Abschrift ihr eigen nannten, zdhlten
Stars des italienischen Humanismus, namentlich Francesco Pe-
trarca und Coluccio Salutati.'’ Auch Giovanni Boccaccio durfte
die Worte der Sibilla Erithea gekannt haben; das legen zumin-
dest einige Bemerkungen in seiner Schrift «Von den berihmten
Frauen» nahe.” Ein weiteres Exemplar stammt aus der Feder
des Veroneser Humanisten und Kalligraphen Felice Feliciano
(1432/33-1480)."° (Abb. 4) Feliciano stellte seiner Abschrift sogar
eine - eigenhédndige¢ - Abbildung der erythréischen Sibylle voran,
eine kolorierte Federzeichnung, die in der gesamten sibyllinischen
Ikonographie singuldr sein diirfte. Man sieht dort die Sibylle als
junge Frau, mit langen blonden Locken und gegtirteter weiller Tu-
nika, wie sie aus ihrer Hohle heraus einem Mann, der sich durch
seinen Bart und die Form des Hutes als Grieche zu erkennen gibt,
das Buch mit ihren Weissagungen tberreicht. (Abb. 5)

Der Grund fir das Interesse, das die Humanisten diesem Text
entgegenbrachten, liegt auf der Hand. Die Weissagungen der Sibil-
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la Erithea schlugen einen Bogen zwischen Antike und Christen-
tum, den beiden Sdulen humanistischer Weltanschauung, die sich
in den Weissagungen der Sibylle auf authentische Weise zu ver-
binden schienen. Oder vielmehr: auf lesbare Weise, denn die Wor-
te der Sibilla Erithea waren lateinisch geschrieben und nicht grie-
chisch wie die spatantiken Oracula Sibyllina. Dalb diese literarische
Verbindung zwischen Antike und Christentum jedoch das Werk
eines Autors war, der nur ein-, zweihundert Jahre vor ihnen gelebt
hatte, entging den Lesern der Renaissance. Ihren Lorenzo Valla
hat die sibyllinische Literatur erst kurz vor 1600 gefunden." So
ergibt sich der amiisante Befund, dal} ein unbekannter, aber offen-
bar ingeniGser Schriftsteller des 13.Jahrhunderts die besten unter
den Humanisten hinters Licht gefiihrt hat.

Indem sie eine Briickenfunktion zwischen christlicher Renais-
sance und heidnischer Antike ausiibten, haben die «Worte der Si-
billa Erithea» ihren Teil zur Popularitdt der Sibyllen im 15. und
16.Jahrhundert beigetragen und damit auch die Verbreitung des
entsprechenden kinstlerischen Sujets geférdert. Das Sujet haben
sie zudem ikonographisch beeinflufst, und zwar wiederum durch
die Spruchbénder. Petrarcas Abschrift der Sibilla Erithea, zwischen
1330 und 1340 entstanden, ist mit zahlreichen farbigen Miniatu-
ren geschmiickt, viele von ihnen in der Form figiirlicher Initialen.
Die Sibyllen-Weissagungen beginnen mit einem quadratischen
«E», hinter dem eine sitzende Person abgebildet ist, die ein entroll-
tes Spruchband in der Hand hélt. Das Spruchband ist leer, seinen
Inhalt mufd der Leser aus dem daneben stehenden Text in das Bild
transponieren. Der Text nimmt hier unverhéltnismiflig mehr
Raum ein als das Bild, das blofb eine beigeordnete Funktion hat.
Es soll den Sprechakt illustrieren, aus dem der Text vorgibt ent-
standen zu sein.

Genau umgekehrt ist das Verhéltnis von Wort und Bild in einer
Statue, die Giovanni Pisano um 1290 fiir die Fassade des Doms
in Siena schuf und die heute im Dommuseum zu besichtigen ist.
Die Sibylle halt einen Rotulus in der Hand, in den der Bildhauer
einige charakteristische Worte aus der oben zitierten Inkarna-
tions-Prophezeiung gemeifSelt hat. Es ist das alteste Beispiel fiir
ein Kunstwerk, das sich explizit auf die Weissagungen der Sibilla
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Erithea bezieht, die damals gerade mal finfzig Jahre kursierten.
Giovanni scheint sich wenige Jahre spater nochmals ihrer bedient
zu haben, als er eine Kanzel fiir den Dom seiner Heimatstadt ent-
warf.'” Und als sein Landsmann Andrea um 1340 fir den Campa-
nile des Florenzer Doms vier Marmorskulpturen anfertigte, die
David, Salomon, die tiburtinische und die erythréische Sibylle
darstellten, gab er letzterer ebenfalls ein Spruchband mit der In-
karnations-Prophezeiung in die Hand.

Die Worte der Sibilla Erithea des 13.Jahrhunderts waren durch
die Spruchbander also ldngst mit dem Bild der erythréischen Si-
bylle verbunden, als Filippo de’ Barbieri seinen Sibyllen-Zyklus
veroffentlichte. Zu seiner Zeit hduften sich Darstellungen mit der-
selben Verbindung von Wort und Bild, ob als Skulpturen, wie das
Chorgestiihl des Ulmer Miinsters, das Jorg Syrlin d. A. um 1470
schnitzte,'® oder als Gemalde. Domenico Ghirlandaio malte 1484
das Gewolbe einer Kapelle der Abteikirche S.Trinita in Florenz
mit vier Sibyllen aus, deren Spriiche mit denen Barbieris identisch
sind.”” (Abb. ¢) Und Bernadetto di Betto di Bagio, genannt Pintu-
ricchio - ein begnadeter Freskenmaler, der gleich mehrere Sibyl-
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Abb. 6

Domenico Ghirlandaio,
Deckenfresko der Cappella
Sassetti in der Abteikirche
S.Trinita, Florenz (1484),
Ausschnitt: Erythraische
Sibylle.

Abb. 7:

Bernadetto di Betto di
Bagia, gen. Pinturicchio,
Deckenfresko des Chores
von S. Maria del Popolo,
Rom (1509), Ausschnitt:
«Sibilla Erithea».
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Wilhelm Voge: Jorg Syrlin
der Altere und seine Bild-
werke. Bd. 2, Berlin 1950.

Carlo le Clerg: Contribution
a l'iconographie des Sibylles I,
in : Jaarboek van het Konin-
klijk Museum voor Schone
Kunsten te Antwerpen 1979,
S.7-65, hier S. 17£.

Emile Male: Quomodo
Sibyllas recentiores arti-
fices repraesentaverint,

Paris 1899, S.41 ff.

Xavier Barbier de Montault:
Iconographie des Sibylles,
in: Revue de 'art chrétien
13 (1869) u. 14 (1870).

lenzyklen schuf -, verwandte zweimal, 1501 in Spello und 1509
in der Kirche S.Maria del Popolo in Rom, die Worte der Sibilla Eri-
thea auf seinen Bildern, die er allerdings nicht mittels Spruchban-
dern, sondern durch antikisierende Inschrifttafeln darstellte.!®
Seiner erythriischen Sibylle in S.Maria del Popolo gab Pinturic-
chio sogar den Namen SIBILLA ERITHEA bei, also eben jenen,
unter dem der Sibyllen-Text des 13.Jahrhunderts in der Regel
kursierte. (Abb. 7) Etliche weitere Beispiele fiir diese Verbindung
liefSen sich nennen, von Subiaco bis nach Venedig und iiber die
Grenzen Italiens hinaus."”

Auch wenn die Weissagungen der Sibilla Erithea sich in der Re-
naissance beachtlicher Verbreitung erfreuten, 1at sich natiirlich
kaum noch eruieren, ob alle Kiinstler den Text selbst oder blofy
die Ausziige bei Barbieri gelesen hatten oder gar die wenigen Wor-
te der Sibylle lediglich von anderen Bildern kopierten. Und ob
die Betrachter der Kunstwerke, etwa die Goslarer Ratsleute, die
Worte auf den Spruchbdndern noch mit einem konkreten Text
in Verbindung brachten, mufs ganz und gar offen bleiben. Im-
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merhin wurden die Weissagungen der Sibilla Erithea seit Beginn
des 16.Jahrhunderts in mehreren Auflagen gedruckt.”® Aber spa-
testens mit der Reformation begann ihr Stern eindeutig zu sin-
ken. Wahrend der Gegenreformation noch hier und da gelesen,
verschwand sie schlieBlich in den Bibliotheken und Archiven, um
heute nur mehr einer kleinen Schar von Fachleuten bekannt zu
sein.

Was aber tibrig blieb, sind die Bilder der erythrédischen Sibylle,
von denen manche, wie das von Michelangelo im Vatikan, Jahr
fur Jahr von Millionen Betrachtern bestaunt werden. In der Cap-
pella Sistina fehlt jede Verbalisierung ihrer Prophezeiungen, die
offenbar in Italien damals hinldnglich bekannt waren, so daf
Michelangelo auf ihre explizite Darstellung verzichten konnte.
Aber selbst wo die Bilder noch einen Rest der sibyllinischen
Worte transportieren, wie es im Huldigungssal des Goslarer Rat-
hauses der Fall ist, wird kaum einer der heute 40000 jéhrlichen
Besucher die Verbindung zu jenen Worten der Sibilla Erithea her-
stellen, die einst den Triumphzug der Sibyllen in der Renaissance-
Malerei begleiteten und inspirierten.

Einer Legende zufolge erhielt die Sibylle von ihrem Verehrer
Apoll zwar das Geschenk der Unsterblichkeit, aber weil sie ihm
ihren Korper verweigerte, nicht auch das der ewigen Jugend, so
dabb sie tiber die Jahrhunderte alterte, immer weiter verfiel und
einging, bis, wie Ovid erzéhlt, einzig ihre Stimme tbrig blieb:
«...bis ich einst, fiir keinen mehr sichtbar, nur an der Stimme
noch erkannt werde, nur meine Stimme bleiben wird.»?' Auf die
Sibilla Erithea des 13.Jahrhunderts trifft das Gegenteil zu: Ihre
Stimme ist bis auf wenige, heute unverstindliche Worte verhallt.
Nur ihr Bild ist geblieben und strahlt, den Restauratoren sei Dank,
im Glanz ewiger Jugend.
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20 Erstdruck: Divina revelatio
Erythree Sibylle cum com-
mentariis <Ludovici de To-
var Hispani> in qua a bello
Troiano usque addiem iudi-
cii futura predixit, Siena
1508.

21 Ovid : Metamorphosen
14,152

Bildnachweis: Abb. 1: Aus: Kat-
rin Graf: Bildnisse schreibender
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Zentralinstitut fiir Kunstgeschich-
te, Miinchen - Abb. 3: Bayerische
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Heixe GEREREIS

Kobold im Reich der Gespenster

Aby Warburgs Aufsatz tiber amerikanische Chap-Books

1 Aby Warburg: Schlangenritual. Der kleine Aufsatz iiber amerikanische Chap-Books, den der

Ein Reisebericht, Berlin 1988,
S.40.

Auch Ernst H. Gombrich, der
zu den wenigen gehort, die
den Chap-Book-Aufsatz er-
wiahnen, widmete ihm nur
eine der 451 Seiten seiner War-
burg-Biographie (Aby Warburg.
Eine intellektuelle Biographie,
Frankfurt 1984, S.123) und
konzentrierte ihn auf eine
recht verkrampfte Formulie-
rung, die Warburgs Sympathie
dafiir bezeugen soll, dal’ die
Taschenmagazine mit ihrem
Bilder- und Textwitz gegen die
Dekadenz des ausgehenden
19.Jahrhunderts ankampfen:
«...ein starker Humor, der dem
Leben wirklich tiberlegen ist,
kampft einen frischen, froh-
lichen Kampf gegen die fin de
siecle Pose selbstgefilliger M-
digkeit; wir schulden, denke
ich, den tapferen Streitern im
fernen Westen fiir ihren alt-
modischen Idealismus einen
freundlichen Zuruf».

Alle nun markierten, aber
nicht in FuBbnoten nachgewie-
senen Zitate aus dem Chap-
Book-Aufsatz folgen Warburgs
Manuskript im DLA Marbach.

dreifbigjahrige Aby Warburg im April 1897 in der Zeitschrift
Pan verotfentlichte (Abb. 1 bis 4), ist die erste, merkwirdig mage-
re Ausbeute jener Amerikareise, die ihn im September 1895
von Hamburg aus nach New York, San Francisco und Neu-Mexi-
co fiihrte und die ihre Tragweite erst 27 Jahre nach ihrem Ende
im Mai 1896 in einem seiner heute berithmtesten Texte entfalte-
te: Am 21.April 1923 sprach Warburg in der psychiatrischen
Klinik von Ludwig Binswanger in Kreuzlingen tber das Schlan-
genritual der Hopi-Indianer, die er in Neu-Mexiko besucht hatte.
Das bewegte Lineament der Schlange, mit der sich die Indianer
durch «magisches Einschliipfen»' die Herrschaft tiber den Blitz
und damit den lebensnotwendigen Regen aneigneten, brachte
fur ihn ein Energiefeld zum Leuchten, das ihn schon in seiner
Dissertation iiber Botticellis Primavera 1893 fasziniert hatte. Die
sich schldngelnde Linie, gleich ob sie als Schnorkel auf Papier ge-
zeichnet war, zur ornamentalen Spirale gebogen, in flatternden
Haaren und Gewindern auftauchte oder sich ein Mensch zur
Figura serpentinata verdrehte, war fiir ihn Zeichen der ins Bild
gebannten, erst so ungeféhrlichen, nicht unwillkiirlich zur Flucht
zwingenden Bewegung. Nichts davon steht in dem kurzen Be-
richt iber Chap-Books, der auf vier Seiten den Typus taschenfor-
matgrofSer und billiger Halbmonatszeitschriften vorstellte, der
sich in Amerika neu etabliert hatte, sich an ein junges Publikum
richtete und auf dekorative, durchaus auch humorig-ironische
Weise Bilder, Verse und Prosatexte, Kritik und Literatur bunt
mischte. Unauffillig, zum Grofteil aus Zitaten aus Warburgs
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Lieblingszeitschrift The Lark zusammengesetzt und kaum beach-
tet?, fligt sich seine Sammelrezension in die Serie {iber englische
Buchkunst, auf die der Pan in diesem Heft den Schwerpunkt setz-
te. Das Aufsatzmanuskript im Nachlall des Pan-Redakteurs Cé&-
sar Flaischlen (1864-1920) im Deutschen Literaturarchiv Mar
bach, das zeigt, was im Pan nicht gedruckt wurde, fihrt jedoch
mitten in ein Reich der Gespenster, deren bleich flatternde
Schemen sich ab und zu wenn auch nicht in Luft, so doch in
die guten Geister eines Hauses, in neckische Kobolde auflésen
konnen.

Fir eine seiner ersten Veroffentlichungen gibt Warburg im Ma-
nuskript vor, welche Abbildungen den «Reigen der Kobold-Litera-
tur»® erdffnen, exponieren und schlieBen sollten, den er auffih-
ren lassen wollte. Entschieden skizzierte er als Miniatur am

I02

Abb. 1 bis 4

Warburgs Aufsatz im

Pan mit den zwei Chapbook-
Titelbldttern, dem Eisen-
bahnornament, «The Ellip-
tical Wheels» und «Le
Retour de I'Impressioniste»
aus The Lark.

Abb. 5 und 6
Seite 1 des Manuskripts und
Skizze der Schlussvignette.



Abb. 7

Der Fl6te spielende Faun
und die Lerche der Minerva,
The Lark 11/12.
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Anfang den flotenden Faun (Abb. 5), der auch den Einbanddeckel
desersten, 1895/96 erschienenen Jahrgangs von The Lark schmiickt
und als Plakat verkauft wurde (Abb. 7). Am Ende quetschte er eine
kleine Vignette an den Rand, in der sich «Schnellzug, Telegra-
phenstangen und Rauchwolken zu einem launigen Ornament zu-
sammenfiigen». (Abb. 6) Warburg nannte noch die Quelle: «(aus
Nr. 1 oder der Purple Cow nehmen)» (Abb. 8), seinen Namen setz-
te erst der Redakteur als Unterschrift dazu. Warburg selbst hat
ihn abgekiirzt ins obere Eck des Deckblatts geschrieben. Zwi-
schen Initial- und Schlufivignette liegen zwei Bildertafelseiten,
die mit ihren nur beinahe symmetrischen Reihen jenen gleichen,
die Warburg 1928 fiir das Mnemosyne-Projekt fotografieren lassen
wird. (Abb. 9 und 10) Auf den Tafeln, die in das Manuskript so ein-
gelegt sind, dal sie im Textflul die Begriffe Renaissance> und
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Pantheon> als zweideutige Nachbarn bertihren, entwirft Warburg
Alternativen, eine mit sieben, die andere mit zehn Bildern: zwei
Titelbldtter des Namen gebenden, 1894 gegriindeten Chap-Book,
ein Titelblatt der Zeitschrift The Philistine. A Periodical of Protest und
eine Reihe von Illustrationen aus The Lark. (Abb. 1 bis 4, 11 bis 13,
17 und 18) Fiillt man die Platzhalter mit den Bildern an, die War-
burg sich vorstellte, so setzt sich jener Bedeutsamkeitsgenerator in
Gang, der von den Mnemosyne-Tafeln bekannt ist: Das Auge ent-
deckt optische Nachbarschaften, der Verstand sucht Ursachen fiir
die formalen und inhaltlichen Ahnlichkeiten, unterstellt chrono-
logische Wanderschaften, klare Hierarchien und Bedeutungen, er
versucht die Bildertafeln zu lesen und den Satz ihrer Tiefenstruk-
tur zu entschliisseln. Vergebens. Was das Memory der Bilder alles
auf einmal sagt, das laBt sich nur anndhernd in eine Wortfolge
ibersetzen. Man ahnt die Bedeutung, ohne mit dem Deuten auf-
horen zu kénnen. Auch die Bildertafeln, die Warburg aus den
Chap-Books ausgewdhlt hat, mobilisieren die nach Analogien su-
chende, verschiebende und verdichtende Phantasie, ohne die kein
Gedanke entstehen wiirde und keiner sich auf der Suche nach der
Wahrheit immer wieder neu und anders zeigte. Die Warburgschen
Chap-Book-Bilder spannen die Erwartung weit, fithren kreuz und
quer und am Ende doch zu keinem eindeutigen Punkt. Ihr ge-
meinsamer Nenner evoziert eher einen bestimmten Denkstil als
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4 Die Hefte kommen jeweils
ohne Seitenzahlen aus.

5 Die Strophe geht weiter: «His
steeds to water at those
springs/ On chalic’d flowers
that lies;/ And winking Mary-
buds begin/To ope their gol-
den eyes;/ With everything
that pretty is,/ My lady sweet,
arise: Arise, arise«. Shakes-
peares Romanzenverse waren
mehr als nur ein sprechbarer
Text, fur Warburg wie die
meisten Leser von The Lark
diirften sie liedhaft und sang-
bar mit der Vertonung durch
Franz Schu-bert verbunden
gewesen sein, der sie in
Friedrich Reils Ubersetzung
auf-griff: »Horch, horch, die
Lerch im Ather-blau!/ Und
Phobus, neu er-weckt, / Trankt
seine Rosse mit dem Tau, /
Der Blumenkelche deckt. / Der
Ringelblume Knospe schleufbt
/ Die goldnen Auglein auf; /
Mit allem, was da reizend ist, /
Da siifle Maid, steh aufl«



Abb. 8
Seite an Seite mit der
lila Kuh: das Eisenbahn-

ornament in The Lark 2.

Abb. 9 und 10
Die zwei Bildertafeln
des Manuskripts.
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einen benennbaren Sinn. Wollte man sie pauschal fassen, dann
sind auch sie amerikanische Variationen jener in der Kunst ge-
bannten, auf &dsthetische Distanz geriickten Ausdrucksenergien:
Zeichen des Gefiihls, «dal} die kleinlichen Interessen des Augen-
blicks selbst im goldsuchenden Californien nicht das Recht haben,
die menschliche Seele in dumpfem Bann zu halten».

Fast alle Motive der geplanten Bilderseite sind alte oder zukiinf-
tige Bekannte, Fixative der Warburgschen Kosmologie: Faun und
Ellipse, floral-ornamentale Gewinder und Haare, bewegtes Bei-
werk. Die Lerche, die auf Heft 1 von The Lark tiber die Astleitern
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der Bdume hinaus zum Himmel aufsteigt, gibt der Zeitschrift
ihren Namen und gehort mit dem flétenden Faun zu ihren in
Walt Whitmans Hymnenton verkiindeten Leitmotiven: «A new
note - some of the joy of the morning - set here for the refresh-
ment of our souls in the heat of mid-day. With no more serious
intention than to be gay - to sing a song, to tell a story [...].»* Da-
zu legen die Herausgeber The Lark die Verse aus Shakespeares
Romanze Cymbeline in den Schnabel:

«Hark! hark! the lark at heaven’s gate sings,
And Phoebus, gins arisel»”

The Lark sichert der so keck nach oben fliegenden und nur im
Flug singenden Lerche eine reiche Ikonografie zwischen Licht und
Dunkel, dem Gott der Kiinste und der Gottin der Weisheit, Him-
mel und Erde. Heft fiir Heft werden neue Varianten gesucht: Kin-
derreime, Gemeinplitze wie die deutsche Bauernweisheit «Im Fe-
bruar mub} die Lerche auf die Haid’, mags ihr lieb sein oder leid»,
Volkslieder und Zitate aus der Weltliteratur. Die antike Bedeutungs-
tradition, die der im Christentum als Séngerin Gottes verehrten
Lerche fehlt, wird nachgereicht. Auf dem Buchdeckel von Heft 12
soll eine dunkel-unscheinbare, auf dem Boden sitzende Lerche die
weifSe Marmoreule der Pallas Athene ersetzen: «Ihen, Pallas take
away thine owl, and let us have a lark instead». Eule und Lerche
- der alte, gurrende Nachtvogel und die junge, schon singende, das
Licht liebende Botin des Frithlings - fiigen sich zum dialektischen
Emblem der Weisheit, das die Waage zugunsten einer fréhlichen
Wissenschaft neigt. Gelehrsambkeit ist die Stube des einen, Witz
die Luft der anderen. Wie jene schafft diese Distanz, nur ver-
spricht die Freude am Unsinn wesentlich mehr Vitalitat, sie ver-
treibt die Nacht und hélt doch dieselben Geschenke der Minerva
bereit: «Das Umwerfen der Erfahrung ins Gegenteil, des Zweck-
mabigen ins Zwecklose, des Notwendigen ins Beliebige, doch so,
dafs dieser Vorgang keinen Schaden macht und nur einmal aus
Ubermut vorgestellt wird, ergdtzt, denn es befreit uns momentan
von dem Zwange des Notwendigen, Zweckméfigen und Erfah-
rungsgemallen, in denen wir fiir gewohnlich unsere unerbittlichen
Herren sehen; wir spielen und lachen dann, wenn das Erwartete
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(das gewohnlich bange macht und spannt) sich ohne zu schidigen
entladet. Es ist die Freude des Sklaven am Saturnalienfest.»S

Im Flugschatten der Lerche kehrt auch jenes Motiv wieder, das
Warburg in seinem Kreuzlinger Vortrag in den Mittelpunkt und
in seinem Manuskript als s-férmige Schlufivignette ans Ende stell-
te. Eine Schlange markiert in der «Map of Bohemia» (Abb. 13),
die er aus The Lark fir seine Bildertafel ausgewdhlt hat, das Nie-
mandsland jenseits der zivilisierten Welt. «Die Schlange ist eben
ein internationales Antwortsymbol auf die Frage: \Woher kommt
die elementare Zerstérung, Tod und Leid in der Welt$ [...] Man
kann vielleicht sagen: Wo ratloses Menschenleid nach Erlésung
sucht, ist die Schlange als erklarende bildhafte Ursache in der Na-
he zu finden. [...] Unser technologisches Zeitalter braucht die
Schlange nicht, um den Blitz zu erkldren und zu erfassen.»” Kurz
darauf allerdings behauptet Warburg das Gegenteil: «Telegramm
und Telephon zerstéren den Kosmos. Das mythische und das
symbolische Denken schaffen im Kampf um die vergeistigte An-
kniipfung zwischen Mensch und Umwelt den Raum als Andachts-
raum oder Denkraum, den die elektrische Augenblicksverkntp-
fung mordet».® Im ornamental gezeichneten Zugunfall der Neuzeit
(Abb. 8) verrit sich nicht nur der jeder Aufklarung trotzende Kult
um die Zeichen der technischen Moderne - Eisenbahn und Tele-
graf - als Erinnerung an den heidnischen Schlangenkult.” Der &s-
thetische Witz hebt die Macht der «elektrischen Augenblicksver-
kntpfung» auf. Was der Zeichner und Mitherausgeber von The
Lark, Gelett Burgess, mit seinem Stift zusammenfiigte, das ent-
sprang seinem Kopf, seinem Ingenium, seiner Fihigkeit zur Di-
stanz wie zur symbolischen «Einschliipfung», keiner technischen
Installation.

Warburg, der im Pan zundchst nur die Zeitschrift The Lark vor-
stellen wollte und erst auf Flaischlens Wunsch auch die anderen
Chap-Books erwéhnte, hatte Gelett Burgess in San Franciso ken-
nen gelernt. «The purple cow» (Abb. 8), die erst acht Jahrzehnte
spater zum unausléschlichen Markenzeichen der Milka-Schokola-
de gewordene lila Kuh, die in einer Reihe von Gedichten The Latk
durchwanderte und schlieflich ein ganzes Buch fiillte, war die
Erfindung von Burgess: «I never saw a Purple Cow, / I never hope
to see one; / But I can tell you, anyhow, / I'd rather see than
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be onel» Wiederholt kehrt dieses Gedicht, das so messerscharf
zwischen Sehen und Sein, Schein und Dasein, Existenz und
Handlung unterscheidet, als wollte es eine Lehre in &sthetischer
Distanz erteilen, in den ersten Heften von The Lark wieder. In al-
len ist die Differenz zwischen Bild und Bedeutung, Differenz und
Identitdt der immer neu variierte Running gag jeder Seite: Kipp-
figuren aus Geometrie und Malerei, Loch und Fiille, Kontur und
Eindruck - Vexierbilder mit Lerchen aller Art (von «L‘Arkitecture Mo-
derne» hin zu «L'Ark de Triomphe», Abb. 16), Cartoons, die davon leben,
dal die Dinge anders aussehen, als sie sind, semantisch-maleri-
sche Zeichenhdufungen und Schriftspiele, komische Erzdhlungen,
in denen immer einer wie Till Eulenspiegel die uneigentlichen
Redewendungen beim Wort nimmt. Das mit gezeichneten Krei-
sen statt mit Pinseltupfen gemalte «Retour de I'Impressioniste»
(Abb. 4) realisiert seinen Titel buchstablich, indem es die Erschei-
nung durch beim Wort genommene <Freiluftmalereir, durch ein-
gefangene Luft abbildet.

Das locker reihende Pinwandprinzip des kleinen Chap-Book-
Bilderatlas wird aus dem Geist des Nonsense geboren, wie man
ihn bei Hogarth und Lichtenberg, Lewis Carrol, Wilhelm Busch
und Christian Morgenstern findet, aber auch in den Bilderbégen
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Friedrich Nietzsche: Mensch-
liches, Allzumenschliches.
Ein Buch fir freie Geister,

in: Nietzsche: Werke in drei
Banden, hg. von Karl Schlech-
ta, Darmstadt 1997, S.572.

Warburg: Schlangenritual,
S.56.

Warburg: Schlangenritual,
S.59.

In Warburgs Zettelkdsten
im Londoner Warburg In-
stitute findet sich zu den
Chap-Books nur Weniges.
Meist hat Warburg nur ih-
re Titel und die Adressen
ihrer Herausgeber notiert.
Auf einer Karte jedoch hat er
ein Eisenbahngleis mit
Telegrafenmast gezeichnet.
Auch die zweite Randzeich-
nung der Chap-Book-Kartei-
karten gilt einer in die Mo-
derne gewanderten Variante
der Schlange: zwei sich in
der Hiifte drehende (Tennis
spielende¢) Damen in langen
Kleidern. Claudia Wedepohl
vom Warburg Institute ver-
danke ich Einsicht in diese
Bestdnde.

Der erste Jahrgang von The
Lark tragt in der Herzog Au-
gust Bibliothek Wolfenbiittel
denn auch den Bleistiftver-
merk »Kinder- und Jugendli-
teratur, reich illustriertc.



Abb. 11 bis 13

Die ausgeschiedenen Bilder:
das Titelblatt von The Lark 2 -
«Who sings to the wind»,
«Plate of Paris» aus The Lark
16 und die «Map of Bohemia»:
Der FluB trennt dort die letz-
ten Bastionen der Zivilisation
—Vanitas, Saevitia, Crudelitas,
Licentia, Vergdnglichkeit,
Wut, Unbarmherzigkeit und
Ziigellosigkeit — von der Terra
Incognita, der groen Wiiste
der Philister und dem namen-
losen Niemandsland. Dies-
seits des Flusses erstreckt
sich hinter den «Hills of
Fame» und dem «Forest of
Arden», Shakespeares Ur-
wald, Arkadien. Benachbart
sind dem antiken Ort der
heilen, wenigstens einfachen
Welt die an der See der
Traume liegenden «Pays de
la Jeunesse».

Abb. 14

Bewegtes Beiwerk ohne Ende:
«There is beauty in length of
line», The Lark 7.

Abb. 15

Cleo Jurino, Kosmologische
Darstellung, Santa Fé 1896,
mit Warburgs Anmerkungen,
WIA. Abb. Schlangenritual.
Ein Reisebericht, Berlin 1988,
S.17.

Heike Gfrereis: Kobold im Reich der Gespenster

der Kinder- und Jugendliteratur' und den Schul- und Studenten-
zeitungen des ausgehenden 19.Jahrhunderts. Anders als Warburg
es sich jedoch vorgestellt hat, wird bei der Vertffentlichung die
Bildertafel fast vollstdndig auseinandergenommen. Im vierten
Heft des zweiten Jahrgangs, das der Pan 1897 verdffentlicht, sind
die Bilder dekorativ verteilt, neben den beiden Vignetten sind nur
funf weitere in zum Teil stark verdnderter Form erhalten geblie-
ben. Das SchlufSornament ist mitten in den Text geschoben. Der
flotende Faun gar, jener Bewohner aus dem Reich des Pan, ist
ebenso wie das Titelblatt von The Philistine in einen anderen Auf-
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satz gewandert: Mit Weinlaub im Haar sitzt er freigestellt und
selbstverloren tiber einem Bericht tiber Zeitgendssische Englische No-
vellisten von Archibald Charteris, den eine zur Initiale gebogene,
zum Dekor gebrochene Mohnblume - Symbol des Schlafs und
des Todes - eroffnet. (Abb. 17 und 18) Warburg hat geahnt, dafb die
Energie, die The Lark und er selbst aus der ironisch-assoziativen
Kombination von Text- und Bildengrammen, den Kobolden der
kulturellen Uberlieferung, zu gewinnen vermochten, sich nicht
auf den Redakteur des Pan und seine Herausgeber tbertragen
wirde: «I do not think that the Pan> is the best place for the
things I have to tell [...]. The Pan has more likeness to the artist’s
general feeling of which the Chapbook is an offspring than to
the lark».!! Die Asthetik des Pan griindet in der Freude am Spiel

I10

11 Entwurf eines Briefs an Bruce
Porter, 7.12.1896, WIA [War-
burg Institute Archive], I1I.3.,
Amerikanische Chap-Books,
from Pan, 2, 1897, pp.345-8,
hard-bound. MS corrections
by Warburg. Correspondence
etc. in envelope at end.



Abb. 16
«L'Arkitecture Moderne»,
The Lark 9.

Abb. 17

Der im Pan iiber einen ganz
anderen Aufsatz gesetzte
Faun.

Abb. 18

The Philistine 2 (1896) mit
anthropomorph-ornamen-
taler Initiale und Motto
«The Lords of the Philistines
went up against, Israel. And
when the children of Israel
heard it they were afraid

of the Philistines». Im Pan
einem anderen Aufsatz
zugeordnet.

Heike Gfrereis: Kobold im Reich der Gespenster
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und am Scherz so wenig wie im Mut zur Provokation. Der Wald-
gott, der durch diesen deutschen Jugendstil tanzt, ist ein von scho-
nen Satyrn und Bacchantinnen begleitetes harmloses hinkendes
Teufelchen. Flaischlen entschuldigt am 25.3.1897 den Pan: «Das
mit dem flétenden Faun laft sich nicht anders machen. Den Ei-
senbahnzug hab ich aus der Mitte nach links geriickt - wie er von
vornherein von mir geplant war. An den Schlul paft er nicht, da
der Aufsatz das Heft und das Jahr ganz abschlief5t u. dazu etwas
Starkeres notig ist. Der zerbrochene Titel ist nur Druckversehen.
Wenn moglich sende ich Ihnen noch Revl[ision]»."* Die Geschichte
war schneller als die Revision und hat die Macht der Bilder auf so
komische wie tragische Weise gebrochen. Der Zauber der Bilder-
tafel entzieht sich wie ein Traum der Mitteilung an andere. Wie
sagte der Aphoristiker Mason Cooley von den amerikanischen
Kithen: «Moo> may represent an idea, but only the cow knows».

I12

12 Nach dem Briefdurchschlag
im Redaktionsarchiv des
Pan im Nachlass von César
Flaischlen, DLA Marbach.
Original im WIA, General

Correspondence.



Konzept & Kritik

STEFAN HUBscH

Die Jubildumsnummer
der Zeitschrift fur Asthetik und
Allgemeine Kunstwissenschaft

Josef Friichtl / Maria Moog-Griinewald (Hg.):
Asthetik in metaphysikkeritischen Zeiten.

100 Jahre «Zeitschrift fiir Asthetik und Allgemeine
Kunstwissenschaft» (Sonderheft 8 der Zeitschrift
fiir Asthetik und Allgemeine Kunstwissenschaft),
Hamburg: Meiner 2007, 286 S.

Als der in Berlin lehrende Psychologe Max Des-
soir 1906 die Zeitschrift fiir allgemeine Asthetik und
Kunstwissenschaft ins Leben rief, zielte er auf zweier-
lei: auf eine psychologisch gestltzte Erweiterung
der traditionell auf die schénen Kiinste fixierten As-
thetik und auf eine Emanzipation der Kunsttheorie
von der Einbindung in die Systembildung des Deut-
schen Idealismus. Die Kiinste und die Kunstwerke
sollten unbelastet von metaphysischen Ideen tber
das Schone in ihrer eigentiimlichen «Struktur» wis-
senschaftlich erfaBt werden. AnldBlich des hun-
dertjahrigen Bestehens der Zeitschrift haben Josef
Friichtl und Maria Moog-Griinewald nun ein Son-
derheft herausgegeben, das unter der Uberschrift

«Asthetik in metaphysikkritischen Zeiten» auf die
historische Leistung und die Aktualitdt des Projek-
tes aufmerksam zu machen versucht. Die zum
groften Teil von erprobten Autoren und Mitglie-
dern des wissenschaftlichen Beirates verfalbten Ju-
bildums-Beitrdge fiillen drei Rubriken: vier Aufsit-
zen zum Thema «Asthetik und Metaphysik» folgen
sechs Texte zum Verhiltnis von «Asthetik und
Kunstwissenschaft»; ein dritter Teil vereinigt vier
Monographien und eine vergleichende Studie tiber
Autoren der Zeitschrift, die durch «Prominente Po-
sitionen» Bertthmtheit erlangten.

Den ersten Block von Aufsdtzen leitet ein Text
von Josef Friichtl ein, der den Titel des Sonderhef-
tes durch einen kurzen Uberblick iiber die Auswir-
kungen der im 20.Jahrhundert entwickelten Meta-
physikkritik auf die philosophische Asthetik zu
erldutern versucht. Dabei unterscheidet Friichtl klar
zwischen zwei Formen von Metaphysikkritik. Die
eine ist die von Russell und vom frithen Wittgen-
stein exponierte Kritik an der Sinnlosigkeit meta-
physischer Aussagen, die sich aus einer logischen
Analyse der Wahrheitsbedingungen von Sétzen er-
gibt. Dieser Ansatz bestatigt nach Friichtl den alten
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Grundsatz, dal jede Metaphysikkritik ihrerseits
Metaphysik sein mufy; Strawson brachte es auf den
Punkt, als er den beabsichtigten Abschied von der
Metaphysik zu einem blof} formalen Unterschied
zwischen revisionistischer und deskriptiver Meta-
physik relativierte. Dalb die analytische Philosophie
die alten metaphysischen Fundierungsanspriiche in
Gestalt empiristischer (neuerdings auch wieder
idealistischer) Erkenntnistheorien aufrechterhilt,
weil sie sich weiterhin unbefragt auf Grundunter-
scheidungen wie Existenz und Essenz, Einzelding
und Universale, Begriffsbezug (reference) und Be-
griffsbestimmung (meaning) stitzt, zeigt Friichtl
leider nicht. Darum vermag er auch nicht darzule-
gen, warum er in der Spatphilosophie Wittgen-
steins und Heideggers den Anspruch auf eine nicht
(mehr) metaphysische Philosophie verwirklicht
sieht. Denn dieser griindet nicht nur auf einer «eva-
siven» Strategie der Vermeidung metaphysischer
Aussagen, sondern ebenso auf einer (sprachprakti-
schen oder seinsgeschichtlichen) Relativierung der
genannten Unterscheidungen. So konnen auch
Friichtls Hinweise darauf, wie sich beide Formen
von Metaphysikkritik auf die Asthetik auswirken,
nur teilweise Uberzeugen. Erhellend sind seine Aus-
fithrungen zur sprachanalytischen Asthetik, die
zwischen nicht-metaphysischen Kunsttheorien, me-
taphysisch unterfiitterten Theorien des Astheti-
schen und metaphysischen Ontologien der Kunst
unterscheiden. Nicht iberzeugen kénnen dagegen
die Uberlegungen zu den Konsequenzen des alter-
nativen Ansatzes. Zwar streicht Friichtl zu Recht
die von Richard Rorty und Stanley Cavell in An-
kntpfung an den spdten Wittgenstein entwickelte
These heraus, dal die metaphysischen Bediirfnisse
in der Kunst, namentlich im Roman oder im Dra-
ma, wiederzuentdecken seien. Die Folgerung, daB
sich eine interessante Asthetik heute auf eine gleich-
sam spielerische Nutzung metaphysischer Frage-
stellungen zu stiitzen hitte, greift jedoch zu kurz.
Die Positionen von Cavell und Rorty ergeben sich
aus einer Fixierung auf den Skeptizismus einerseits
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und aus einer Ankniipfung an die romantische Idee
der Universalpoesie andererseits; das deutet darauf
hin, daB eine konsequente, unter anderem mit den
Mitteln der Kunstgeschichte zu vollziehende Histo-
risierung der Metaphysik wichtiger Bestandteil ei-
ner Asthetik sein miifite, die theoretisch aufschluf-
reich sein kann, ohne in alte Fundierungsanspriiche
zuriickzufallen.

Der Beitrag von Martin Seel liefert ein weiteres
Bruchstiick zu einer Asthetik, die sich durch seine
Biicher Eine Asthetik der Natur (1991), Ethisch-disthe-
tische Studien (1996) und Asthetik des Erscheinens
(2003) als ein bemerkenswertes work in progress
ausweist. Den Bezug zum Problem der Metaphysik
bildet die Platonische Idee, dal’ die dsthetische Er-
fahrung einen Zugang zu einem zeitenthobenen
Reich ewig giiltiger Ideen ertffne. Demgegeniiber
argumentiert Seel dafiir, dal dsthetische und kiinst-
lerische Formen einen besonderen Sinn fiir die Zeit
in Gestalt einer bewulSt erlebten Gegenwart stiften.
Die Form als Grundlage &sthetischer und kiinstleri-
scher Gebilde ist Seel zufolge als eine «Organisa-
tion von Zeit» zu verstehen; sei es im Erleben eines
Spiels von Gestalten, sei es im Erleben der beson-
deren Formen der Gestaltung innerhalb des Me-
diums einzelner Kiinste. Dalb Seel dabei die Organi-
sation der Zeit ausdriicklich der Organisation des
Raumes iiberordnet, bestétigt allerdings die Kritik
an der subjektivistischen Verengung &sthetischer
Erfahrung, die seinem durch Kant und die phéno-
menologische Asthetik geprigten Ansatz anzula-
sten ist. Der dsthetischen Uberordnung der Zeit als
«dnnerem Sinn» oder urspriinglicher Synthesis des
reinen BewuDtseins entspricht die Erlduterung der
asthetischen Erfahrung durch das (ethische) Mo-
dell des Wohlgefallens an einem von Handlungs-
und Erkenntniszwecken entlasteten kontemplati-
ven Umgang mit einer Welt von Impressionen; zur
Plastiktiite, die der amerikanische Film-Wind tiber
die Stralbe treibt, gesellt sich daher in diesem Text
das Beispiel der «broken / pieces of a green / bottle»
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aus einem Gedicht von William Carlos Williams.
Seel bleibt verschlossen, dall das genufivolle «Ver-
weilen» bei den Dingen, in das &sthetische Erfah-
rung hineinfithrt, auf dem Entdeckungscharakter
der asthetischen Wahrnehmung beruht. Und dieser
fulit auf der elementaren Bedeutung zeitlicher und
raumlicher Verhaltnisse dafiir, daf5 Dimensionen
der sinnlichen Erfahrung und Bereiche kiinstleri-
scher Gestaltung sich zu Medien ausbilden, inner-
halb derer etwas an etwas (das Leuchten einer
Scherbe, die Betonung eines Wortes durch ein Vers-
mal, die schwungvolle Streckung einer Treppe
durch ein Geldnder) wahrgenommen werden kann.
Das heift auch, dalb die formale Organisation von
Zeit (und Raum) nicht erst die Rezeption, sondern
bereits die kiinstlerische Produktion bestimmt. Die
dsthetische Bedeutung der Kochkunst beruht nicht
nur auf der Bereitstellung eines zeitlich (und rdum-
lich) spezifisch formierten Geschmackserlebnisses,
sondern auch auf der produktiven Auseinanderset-
zung mit traditionellen Vorgaben fiir Konsistenzen
und Garzeiten.

Die Beobachtungen und Reflexionen, die Verena
Olejniczak Lobsien in ihrem Aufsatz tiber «Elemen-
te einer neuplatonischen Asthetik des Kreatiirli-
chen bei Henry Vaughan» vortrédgt, sind, wie sie
selbst kurz andeutet, deutlich von einem Berliner
Studien-Projekt zu den «Iransformationen der Anti-
ke» inspiriert. Der Zielsetzung dieses Projekts folgt
Lobsien mit der Absicht, die im deutschen Sprach-
raum kanonisch gewordene Unterscheidung zwi-
schen einem ontologisch fundierten Kunstverstdnd-
nis des Mittelalters und einem anti-metaphysischen
Kunstverstdndnis der Neuzeit durch ein aus dem
17.Jahrhundert stammendes Beispiel fiir das zu ver-
unsichern, was T.S. Eliot «Metaphysical Poetry»
genannt hat. Mit der exemplarischen Lektiire ei-
nes Gedichts von Henry Vaughan will sie zeigen,
dab sich das poetische Interesse an der sinnlichen
Erscheinung zumindest bei einigen englischen
Dichtern der frithen Neuzeit aus der metaphori-

schen und anagogischen Schonheitsidee des Neu-
platonismus herleitet. Als Beleg fiir die anhaltende
metaphysische Grundierung (und die damit ver
bundenen kognitiven Anspriiche) der neuzeitlichen
Asthetik reicht der Hinweis auf die Tradition des
Neuplatonismus aber nicht aus, weil er die Meta-
physik (im Anschlulb an Kant) auf die Ontologie
begrenzt. Fiir die Metaphysikkritik des 20.Jahrhun-
derts setzt sich der metaphysische Fundierungs-
anspruch in der Transzendentalphilosophie und im
Idealismus fort, fiir Heidegger zeigt er sich auch im
Neukantianismus und in der Wertphilosophie,
Wittgenstein sieht ihn sogar noch im analytischen
Empirismus und im logischen Atomismus am Wer-
ke. Denkt man in dieser Perspektive, 1aft sich T.S.
Eliots Theorie literaturgeschichtlich einzuholender
«metaphysical periods» auf die gesamte Geschichte
der Asthetik anwenden. Die neuzeitliche &stheti-
sche Erfahrung verweist nicht mehr metaphorisch
auf eine gottliche Ordnung des Seienden; stattdes-
sen versichert sie uns der konstruktiven Leistungen
eines transzendentalen Subjekts, offenbart einen zu
sich kommenden Weltgeist, spiegelt einen wertset-
zenden Willen oder fihrt eine Welt logisch elemen-
tarer Sinnesdaten vor.

Der zweite Block von Aufsdtzen enthilt zwei
programmatische Texte von Willibald Sauerldnder
und Martin Warnke zum Verhiltnis von Kunst-
geschichte und Bildwissenschaft, die Dessoirs dop-
peltes Programm einer psychologisch fundierten
Alltagsdsthetik und einer wissenschaftlichen Struk-
turanalyse der Kunst unter den verdnderten Bedin-
gungen der modernen Mediengesellschaft fortfiih-
ren. Daran schlieft sich eine bildwissenschaftliche
Anwendungsstudie von Gerd Blum, Klaus Sachs-
Hombach und Jorg R. J. Schirra an, welche die for-
male Struktur, die ikonographischen Voraussetzun-
gen und die appellative Funktion von Nick Uts
bertthmter Kriegsfotographie «Terror of war» (Viet-
nam 1972) untersucht. Diesen drei Texten vorange-
stellt ist ein Aufsatz von Ursula Franke, die Des-
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soirs Ideen iiber die Beziehung zwischen einer
allgemeinen Asthetik und einer wissenschaftlichen
Strukturlehre der Kunst in Abgrenzung gegen das
Hegelsche Modell einer spekulativen Asthetik re-
konstruiert. Franke referiert die gdngige Kritik an
einer Philosophie, die dem Reichtum und der Bunt-
heit der Kinste nicht gerecht zu werden vermag,
weil sie die Kunst aus einem einzigen Prinzip be-
grifflich ableitet. Dessoirs Situation «nach Hegel»
14Dt sich aber auch aus der umgekehrten Perspekti-
ve untersuchen. Zu fragen wire dann zum einen,
auf welche Weise das Programm einer sachlichen
und geschichtlichen Analyse der Struktur von Wer-
ken durch Hegels spekulative Historisierung der
Kunst vorgeprégt wurde, zu fragen wére aber auch,
ob die Abkopplung der Kunsttheorie von der Ver-
standigung der Philosophie iiber ihre eigenen Be-
dingungen und Médglichkeiten nicht einen Verlust
an theoretischer Plausibilitdt nach sich zieht. Der
von Dessoir gewdhlte Begriff der «Struktur» ndhrt
diese Beftirchtung, weil er in Bezug auf die Sache
viel zu allgemein und in methodologischer Hin-
sicht viel zu vage ist; ganz abgesehen davon, daf} er
nicht dazu taugt, die Bedeutung der Kunst fir die
wissenschaftliche Analyse sowie die Auswirkung
wissenschaftlicher Perspektiven auf das Bild von
der Kunst verstdndlich zu machen.

Der abschlieffende dritte Teil des Sonderhefts 8
der Zeitschrift fiir Asthetik und Allgemeine Kunstwissen-
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schaft enthdlt unter anderem drei ausgezeichnete,
tibersichtlich aufgebaute und sehr materialreiche
Monographien tber drei Autoren, die mit ihren
Beitrdgen zur Zeitschrift auch ihr eigenes philo-
sophisches Profil geschérft haben. Karlheinz Li-
deking zeigt, dal sich Erwin Panofskys Hinwen-
dung zur Ikonographie auf einem «Umweg» vollzog;
sie ergab sich im Zuge einer allm&hlichen Abwen-
dung von einer Theorie der Kunst, die an Kants Un-
terscheidung von empirischen und transzendenta-
len Aussagen anzukniipfen versuchte. Birgit Reckis
Text Uber Ernst Cassirer riickt Cassirers gelegentli-
che Ausfiihrungen zur Asthetik in das Zentrum sei-
ner Philosophie der symbolischen Formen; in deren
Perspektive 140t sich die Kunst als «Wirbel und
Wendepunkt im Fortschritt der Kultur» beschrei-
ben. Joachim Fischer stellt Helmuth Plessners «an-
thropologische Asthesiologie» vor und grenzt die
aus ihr entwickelte Idee, dal die gesamte moderne
Kunst auf einer Musikalisierung der kiinstlerischen
Erfahrung beruhe, von Theodor W. Adornos ge-
schichtsphilosophischem Ansatz ab. Zusammen
mit den Texten, die aus Mangel an Platz und Ur-
teilsvermdgen nicht kommentiert werden konnten,
ergidnzen sich die besprochenen Texte zu einem an-
regenden Sammelband, der das Anliegen, die histo-
rische Leistung und die anhaltende Aktualitat der
Zeitschrift fiir Asthetik und Allgemeine Kunstwissenschaft
auf vorbildliche Weise vor Augen fiihrt.



Kraus KEMPTER

Stichwortgeber und Leitfigur

Alexander Mitscherlich wird genauer analysiert

Martin Dehli: Leben als Konflikt.
Zur Biographie Alexander Mitscherlichs,
Gottingen: Wallstein 2007, 320 S.

Tobias Freimiiller: Alexander Mitscherlich.
Gesellschaftsdiagnosen und Psychoanalyse nach Hitler
(Beitrige zur Geschichte des 20. Jahrhunderts, Band 6),
Gottingen: Wallstein 2007, 475 S.

Alexander Mitscherlich (1908-1982) war als fiih-
render Vertreter der psychosomatischen Medizin,
Herausgeber der wichtigsten tiefenpsychologischen
Fachzeitschrift «Psyche», Griinder des Sigmund-
Freud-Instituts in Frankfurt am Main, vor allem
aber als Autor zahlreicher Aufsdtze und Biicher
zum inneren Zustand des Landes einer der promi-
nentesten Intellektuellen der alten Bundesrepublik.
Noch heute sind seine bekanntesten Begriffspra-
gungen gingige diskursive Miinze: «Medizin ohne
Menschlichkeit», «Die Unwirtlichkeit der Stidte»,
die «vaterlose Gesellschaft» und besonders «Die
Unféhigkeit zu trauern» lésten sich gleichsam von
den Buchdeckeln der sechziger Jahre und flatterten
jahrzehntelang, teils bis auf den heutigen Tag, als
gefliigelte Worte durch die Feuilletons der Zeitun-
gen und die Moderationen der Kultursendungen.
Mitscherlich war der Reprasentant der Freudschen
Psychoanalyse in der bundesrepublikanischen Of-
fentlichkeit, seine Stellungnahmen zu zahlreichen
gesellschaftspolitischen Fragen fanden weithin Ge-
hor, seine Verbindung zur Frankfurter Schule mach-
te ihn fiir die protestierenden Studenten der 68er
Zeit zusétzlich interessant. Jirgen Habermas, mit
Mitscherlich befreundet, stellte noch zu dessen
Lebzeiten fest: «Ich kenne in der Bundesrepublik
keinen zweiten Wissenschaftler, der eine mentali-
tatspragende Kraft in einem so breiten Publikum
hitte entfalten konnen.» Es verblifft daher, dab
sich - abgesehen von dem rororo-Bandchen, das

Hans-Martin Lohmann 1987 vorlegte - in der deut-
schen Forschung bis vor kurzem keine umfassende
biographische oder werkgeschichtliche Darstellung
zu Mitscherlich fand.

Dies hat sich nun, schon deutlich vor Mitscher-
lichs 100. Geburtstag am 20. September 2008,
grundlich gedndert. Gleich zwei neue Biicher schaf-
fen Abhilfe: eine recht knappe Studie Martin Dehlis,
die auf eine Dissertation am Europdischen Hoch-
schulinstitut in Florenz zuriickgeht, und Tobias
Freimiillers ausfihrlichere Darstellung des Mischer-
lichschen Lebens und Wirkens, die 2006 als zeitge-
schichtliche Doktorarbeit bei Norbert Frei in Jena
vorgelegt wurde. Die Biicher sind - zum Glick
sowohl fir ihre Autoren als auch fiir die Leserschaft

- in Anlage und Schwerpunktsetzung durchaus
unterschiedlich, so dafb sie verschiedene Perspekti-
ven auf ihren Gegenstand erlauben und sich zu er-
gédnzen vermogen.

Tobias Freimiiller stellt in seinem gerade erst
erschienenen Werk neben Mitscherlichs wissen-
schaftspolitischen und wissenschaftsorganisatori-
schen Bestrebungen auf den Feldern der psycho-
somatischen Medizin und der Psychoanalyse vor
allem sein offentliches Wirken als sozialpsycholo-
gisch orientierter Gesellschaftsdiagnostiker in den
sechziger Jahren in den Mittelpunkt. Er rekon-
struiert die Genese von Mitscherlichs bedeutenden
Werken mit den bereits genannten emblematischen
Titeln, stellt deren Inhalte in den gesellschaftlichen
Kontext der Zeit und referiert ausfiihrlich die
Geschichte ihrer Rezeption - nicht so sehr in der
Fach- als in der allgemeinen Offentlichkeit, etwa
in Zeitungen, aber auch in den Programmen des
Rundfunks, der ja eine Art Leitmedium der Zeit
darstellte.

Dafiir nur ein Beispiel: Mitscherlichs sozialpsy-
chologisches Hauptwerk, das nach seiner Etablie-
rung als wichtigster bundesdeutscher Vertreter der
Psychoanalyse unter dem Titel Auf dem Weg in die
vaterlose Gesellschaft 1962 publiziert wurde, hatte
eine lange Entstehungsgeschichte hinter sich. Mit-
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scherlich rekurrierte schon unmittelbar nach Kriegs-
ende in Briefen und Vortrigen auf den kultur
pessimistisch eingefarbten Begriff der «Masse» und
verkniipfte ihn mit Ideen der Verunsicherung und
Vereinsamung des Individuums und mit dessen Ver-
schwinden: Der neue «Massenmensch» werde «zur
antlitzlosen, geschichtslosen Molluske». Bereits
1946 avisierte er seinem Verlag ein Buch tiber Mas-
senpsychologie, arbeitete verschiedene Entwiirfe
aus, legte Einzelaspekte in zahlreichen Artikeln
und Aufsdtzen dar. 1950 sprach er etwa vom mo-
dernen Menschen als einem Kaspar Hauser, der oh-
ne klare Identitat, ohne Halt in Autoritat, Tradition
und Bindung stets versucht sei, sich zweifelhaften
Fithrern unterzuordnen. Dem schlossen sich dann
Reflexionen tiber Vorurteil und Toleranz, tiber ver-
schwindende religiose Ordnungen und die Not-
wendigkeit von Selbsterkenntnis als Voraussetzung
moderner Autonomie an. Der Massenkonsum, der
in den finfziger Jahren Westdeutschland und West-
europa erreichte, wurde von Mitscherlich als Surro-
gat fiir verlorengegangene religiose und ideelle Sinn-
horizonte diagnostiziert.

Mitte der funfziger Jahre verkniipfte Mitscher
lich diese allgemeineren anthropologischen und so-
zialpsychologischen Thesen mit der speziellen Fra-
ge, wie das Heranwachsen von Jugendgenerationen
in einer Zeit vor sich gehe, in der es an Strukturen,
Ordnungen und Leitbildern fehle, und er begann -
unter Riickgriff auf einen Freudschen Begriff - das
Problem unter dem Stichwort der «Vaterlosigkeit»
zu diskutieren. Er trug seine Auffassungen in einer
Vielzahl von Lehrveranstaltungen, 6ffentlichen Vor-
trdgen und Rundfunksendungen vor, so dab sich
allméhlich sein Image als «Zeitkritiker» formte. Als
er schlieBlich die «Vaterlose Gesellschaft» mit dem
Untertitel Ideen zur Sozialpsychologie verdtfentlichte,
legte er damit eine Zusammenfassung dessen vor,
womit er die Offentlichkeit linger als ein Jahrzehnt
versorgt hatte. Mit dieser Summe seiner sozialpsy-
chologischen Uberlegungen {ibte Mitscherlich dann
einen enormen Einflul in 6ffentlichen Debatten
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aus. Das Bild, das er von einer verwalteten und ent-
fremdeten modernen Welt zeichnete, war im gesell-
schaftspolitischen Diskurs der sechziger Jahre kon-
tinuierlich présent und bildete neben Schelskys
Beschreibung der «skeptischen Generation» einen
der wichtigsten Referenzpunkte gesellschaftlicher
Selbstreflexion der Bundesrepublik.

Tobias Freimiiller arbeitet solche werkgeschicht-
lichen Entwicklungsstringe mustergiiltig heraus.
Die Genese des wissenschaftlichen, mehr und mehr
«zeitdiagnostischen» Werks von Alexander Mit-
scherlich wird dem Leser auf diese Weise leicht ein-
sichtig gemacht. Deutlich wird mit diesen Darstel-
lungen auch, wie Freimiiller das schon zeitge-
nossische Urteil belegen kann, Mitscherlich habe
eigentlich keine Methode besessen, sondern auf ein
Biindel an Einsichten, Modellen und Theoremen
von unterschiedlichstem Status zuriickgegriffen,
ohne sie auf konsistente Weise miteinander zu ver-
kniipfen. Die Relevanz von Mitscherlichs Arbeiten
beruhte daher, glaubt sein Biograph, nicht auf
wissenschaftlicher Stringenz, sondern auf «zeit-
gebundener Signifikanz im Auge des Lesers», also
auf dem spontanen Einverstindnis des wachen,
beobachtenden Zeitgenossen. Noch mehr als fir
seine psychologischen Arbeiten im engeren Sinn
gilt dies beispielsweise fiir eine Schrift wie die zur
«Unwirtlichkeit der Stadte», in der Mitscherlich sich
auf ein Terrain begab, auf dem er als Laie von vorn-
herein keinen wissenschaftlichen Beitrag leisten
konnte.

Dennoch: Mit derlei populdrwissenschaftlichen
Deutungen, so legt Freimiiller plausibel dar, gelang
es Mitscherlich in den sechziger Jahren, vom eher
randstdndigen linksintellektuellen Gesellschafts-
kritiker zum Vertreter eines entstehenden neuen
gesellschaftlichen Juste-milieu zu avancieren. Am
Ende des Jahrzehnts kannte man allerorts seine kri-
tischen Stichworte zur geistigen und gesellschaftli-
chen Situation der Zeit; nicht von ungefdhr war er
dann einer der wichtigsten Ansprechpartner der
linken studentischen Jugend um 1968.



Einen ganz anderen Zugang als Tobias Freimiiller,
der die grofle Zeit Mitscherlichs als einer der dis-
kursprédgenden Figuren der Bundesrepublik betrach-
tet, hat Martin Dehli gewdhlt. Die sechziger und
die spéteren Jahre behandelt er lediglich kursorisch
(wenn auch hochst scharfsinnig). Stattdessen fo-
kussiert er vornehmlich den Familienroman und
die Bildungsgeschichte des spateren Grofintellektu-
ellen - ausgehend von der kritischen Uberlegung,
dall «Grundergestalten», «zum Monument gewor-
den, [...] dem riickschauenden Betrachter den Blick
auf die eigene Herkunft und Entwicklung» verdek-
ken. Die Zeit vor 1945, Mitscherlichs Familie, sein
Anschlulb an unterschiedliche Vaterfiguren, sein
Versuch, einen eigenen Weg ins bildungsbiirgerli-
che Leben zu finden: davon in erster Linie handelt
das Buch Dehlis. Er kontrastiert seine Erhebungen
mit den Selbstauskiinften des Protagonisten, der
seine Memoiren unter das Motto «Ein Leben fiir
die Psychoanalyse» stellte, und klart auf diese Wei-
se Uber allerlei Legenden auf, die sich ausgehend
von dessen eigenen Lesarten tiber Mitscherlich ge-
bildet hatten.

So stellt Dehli zum Beispiel klar, dalb Mitscher-
lich keineswegs kurz vor der NS-Machtiibernahme
eine beginnende Karriere als Historiker abgebro-
chen habe, weil er von Antisemiten fiir einen ver-
storbenen jlidischen Doktorvater in Haftung ge-
nommen wurde; vielmehr gab er schon weitaus
frither ein gerade erst angefangenes Geschichtsstu-
dium auf und hatte selbst bei dem iiberzeugten
Nationalsozialisten Karl Alexander von Miiller um
Betreuung nachgefragt.

Was seine generelle politische Verortung anbe-
trifft, hatte Mitscherlich ohnehin nicht nur Klaren-
des mitgeteilt: In seiner Autobiographie dufSerte er
sich abschétzig tber die reaktionédr-antidemokrati-
schen Einstellungen seines Vaters; er verliell auch
tatsdchlich dessen Dunstkreis, freilich nur, um sich
Kreisen der Konservativen Revolution anzuschlie-
Ben, die zwar nicht reaktiondr-monarchistisch wa-
ren, aber auch um keinen Deut demokratischer als

Klaus Kempter: Stichwortgeber und Leitfigur

das konservativ-traditionalistische Milieu, in dem
sein Elternhaus verwurzelt war. Dort fithlte er sich
ibrigens schon frith als «einsames Kind», in stete
Angst versetzt von dem «Ddmon des Vaters», eines
«Kolosses an Leib und Zorn», und suchte sich daher
- hier folgt Dehli den Reflexionen seines Protagoni-
sten - im Laufe seines Lebens immer wieder Ersatz-
viter, die er bewundern konnte, dann aber auch
regelmaDig entthronte: Ernst Jiinger, Ernst Niekisch
und Viktor von Weizsdcker gehoren in diese Reihe,
die auch zeigt: Mitscherlich war, anders als es sein
spateres Image will, kein «Antifaschist der ersten
Stunde».

Ein letztes Beispiel fur diese etwas einseiti-
gen Lesarten, die sich stark auf Mitscherlichs Selbst-
darstellung stlitzen: In der Nachkriegszeit ent-
stand das Bild, dall die psychoanalytische Tradi-
tion in Deutschland vom NS-Regime vollstdndig
ausgeloscht worden sei. Erst die Grindung der
Deutschen Psychoanalytischen Vereinigung habe
einen Neuanfang moglich gemacht. Dal} sich die
DPV keineswegs so klar der antifaschistischen
Stunde Null, ihre &ltere Konkurrenzorganisation
DPG ebensowenig eindeutig der vom National-
sozialismus in Dienst genommenen «Neo-Psy-
choanalyse» zuordnen laft, dall diese Zuschrei-
bungen vielmehr wesentlich aufgrund strategi-
scher Zielvorstellungen vorgenommen wurden,
wird in Dehlis Beschreibung der wissenschaftspo-
litischen Tatigkeit Mitscherlichs prignant heraus-
gearbeitet.

Dies alles folgt jedoch keineswegs der Absicht,
durch Denkmalssturz Sensation zu machen; Dehli
schreibt keine Entlarvungshistorie. Er attestiert
Mitscherlich vielmehr das ernsthafte Bemthen,
«die Oberflache der Ereignisse» zu durchdringen
und sein Leben mit «radikaler Offenheit» zu schil-
dern. Unter dem Gesichtspunkt der Verschrankung
von personlicher Lebensgeschichte und allgemeiner
Zeitgeschichte betrachtet, oder in diesem Fall in der
Perspektive einer «wissenschaftshistorischen Bio-
graphie» - so nennt der Autor seinen Zugriff -, sind
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«die Liicken und Ungenauigkeiten in Alexander Mit-
scherlichs Autobiographie nicht eine Frage der per-
sonlichen Aufrichtigkeit oder Tduschung, sondern
sie sprechen von der Gewalt in der deutschen Ge-
schichte und von dem Bedtirfnis nach Eindeutigkeit
in einer Gesellschaft, die sich auf Triimmern neu
errichten mufite.»

Auf der Grundlage seiner ausfihrlichen Darstel-
lungen von Mitscherlichs formativen Jahren bis
1945 und dessen dann rasch verlaufender politi-
scher Wandlung vom konservativen Revolutionir
zum Uberzeugten linksliberalen Demokraten be-
handelt Dehli einige Schwerpunkte der spéateren
Zeit, eingehend etwa den Ubergang von der medizi-
nischen Anthropologie in der Tradition Viktor von
Weizsédckers zur Freudschen Psychoanalyse (und
damit auch ein Element der «Verwestlichung» der
deutschen Medizin) und darauf aufbauend die Wis-
senschaftspolitik Mitscherlichs: seine Versuche, als
«Ein-Mann-Armee der Psychoanalyse» dieser wie-
der eingebtirgerten Wissenschaft den ihr angemes-
senen Platz zu verschaffen.

Besonders eindrucksvoll ist die Studie von Mar-
tin Dehli dort, wo er mit dulberster Knappheit ar-
beitet. Die bekannteste und - scheinbar - wirkungs-
mdchtigste Schrift Mitscherlichs, seinen zusammen
mit seiner dritten Frau Margarete Nielsen publizier
ten Essay Die Unfdhigkeit zu trauern, handelt Dehli
auf wenigen Seiten ab. Diese Abschnitte jedoch
sind in &uferster Dichte formuliert. Dehli zeigt,
dall der vermeintlichen psychoanalytischen Ge-
genwartsdiagnose etwas Wesentliches fehlte: die
Thematisierung von Ubertragung und Gegeniiber-
tragung, die klare Selbstauskunft der Autoren. So
schillert
schen - falscher - Selbstbezichtigung, Anklage-
schrift und Gutachten, zum anderen bleibt er ab-
strakt und eigentiimlich unhistorisch. Eine ernst-
hafte Auseinandersetzung mit der verbrecherischen
deutschen Vergangenheit konnte auf dieser Grund-
lage, meint Dehli, eben nicht erfolgen. Mitscher
lichs Verdienste in der Aufarbeitung der Vergangen-

der Unfihigkeitsessay zum einen zwi-
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heit liegen, so 140t sich schlufbfolgern, gerade nicht
in solch abstrakten Diagnosen, sondern - und dies
zeigen sowohl Martin Dehli als auch Tobias Frei-
miiller - weit mehr in seinen frithen Auseinander-
setzungen mit den konkreten Medizinverbrechen
der NS-Zeit, seiner 1947 vorgelegten und 1960
neu erschienenen Dokumentation des Nirnberger
Arzteprozesses und den damit ausgeldsten Diskus-
sionen.

Die beiden Biographien reiflen Alexander Mit-
scherlich aus einer doppelten Vergessenheit, in-
dem sie ihn iiberhaupt erst wieder zum Gegen-
stand der historischen Wissenschaft machen und
zugleich - im Fall von Dehlis Buch explizit und
programmatisch - von den Ablagerungen einer auf
Schlagworte und unhinterfragte Lesarten fixierten
Uberlieferung befreien. Beide Biicher beleuchten
zentrale Gesichtspunkte, beide vermitteln eine
Fulle wichtiger Einsichten, beide sind verdienst-
voll und notwendig. Freimillers und Dehlis Ar-
beiten bereichern auch die Forschung auf dem
Gebiet der intellektuellen Geschichte der Bundes-
republik, die derzeit - man denke etwa an die Ar-
beiten von Carola Dietze zu Helmuth Plessner oder
von Jens Hacke zur Munsteraner «Philosophie der
Biirgerlichkeit» - eine Hausse verzeichnet. Tobias
Freimiiller hat ein Werk vorgelegt, das sich stéarker
an den Konventionen einer historischen Dissertati-
on orientiert und seinem Gegenstand auf sorgfilti-
ge und umsichtige Weise gerecht wird. Martin
Dehlis Buch ist vergleichsweise freier, auch souve-
raner gearbeitet. Die Dichte seiner Darstellung, die
Prdgnanz seiner Formulierungen und die Biindig-
keit seiner Reflexionen vermégen den interessierten
Leser weit tiber die eigentliche Lektiirezeit hinaus
zu fesseln



JENS KERTSCHER

Ohne Zweifel

Andrea Kern erklart, was Wissen ist

Andrea Kern: Quellen des Wissens. Zum Begriff verniinfti-
ger Erkenntnisfihigkeiten, Frankfurt am Main: Suhrkamp
2006, 385 S.

Zum Skeptizismus gehort, dald er die Mdglich-
keit von Wissen tber die Welt ganz allgemein be-
streitet. Nicht nur haben wir ein solches Wissen
dem Skeptiker zufolge nicht, wir kénnen es gar
nicht haben. Auch wenn man Griinde hat, anzu-
nehmen, dal sich die durch derart radikales Zwei-
feln aufgeworfenen Fragen prinzipiell nicht beant-
worten lassen, kann man den Skeptizismus ernst
nehmen. Er ist dann Ausdruck des Wunsches, sich
tiber die eigene epistemische Situation Klarheit zu
verschaffen. Weil der Skeptizismus die Philosophie
notigt, tiber unsere epistemische Situation grund-
satzlich Rechenschaft abzulegen, beschiftigt er sie
immer wieder.

Der Skeptizismus hat eine lange Geschichte:
Wahrend in der Antike die auf Pyrrhon von Elis
zuriickgehende, die so genannte «pyrrhonische
Skepsis» dominierte, wurde fir die neuzeitliche
Philosophie Descartes’ methodischer Skeptizismus
bedeutsam, woran auf je ihre Weise Hume und
Kant ankniipften. Seit einigen Jahrzehnten wird
der Skeptizismus wieder intensiv diskutiert. Das
Buch von Andrea Kern ist ein grofer Wurf, der die-
se Diskussionen aufnimmt und einen eigenen Theo-
rievorschlag entwickelt. Kern will den Skeptizis-
mus nicht nur der Inkonsistenz tiberfithren, sondern
tberdies eine Erklarung fur die Moglichkeit endli-
chen Wissens liefern. Dabei 14Dt sie sich von philo-
sophischen Klassikern wie Aristoteles, Kant und
Wittgenstein inspirieren und nicht zuletzt von ei-
nem der meistdiskutierten Beitrdge zur Erkenntnis-
theorie des vergangenen Jahrzehnts: von John Mc
Dowells Mind and World, dessen konzeptualistische
Position Kern prézisiert und im Sinne einer Kon-
zeption von Wissen als verniinftiger Fihigkeit aus-
zuarbeiten sucht.

Eine beliebte Strategie, den Skeptizismus zu ent-
kraften, besteht darin, ihm zu hoch angesetzte
Wissensstandards vorzuwerfen. Muld man seine
Grunde, wie der Skeptiker verlangt, gegen jeden
und allen Zweifel absichern¢ Schon Peirce und nach
ihm Wittgenstein bestanden darauf, dall echter
Zweifel Griinde braucht. Wissen setzt auch nicht
Infallibilitdt voraus. Ein Wissensanspruch ist sehr
wohl damit vereinbar, daf ich mich hétte tduschen
kénnen; nicht hingegen damit, da ich mich leicht
hétte tauschen koénnen. Aus solchen Erfahrungen
bezieht unser alltiglicher Fallibilismus seine Uber-
zeugungskraft: Ich beanspruche zwar, etwas zu
wissen, weil ich diesen Anspruch begriinden kann.
Ich weils aber auch, daB ich mich irren kann, weil
meine Begriindung kein letztes Fundament hat. Mit
diesen Binsenweisheiten, so Andrea Kerns Lektion,
kommen wir in der Konfrontation mit radikalem
Skeptizismus jedoch nicht weiter. Denn mit dem
Fallibilismus des Common sense, dessen philoso-
phische Anhénger von der Autorin als Vertreter ei-
ner «ermafigenden Position» beschrieben werden,
erliegen wir einem erkenntnistheoretischen Dog-
ma, das es verhindert, zu verstehen, was es tiber-
haupt heifSt, etwas zu wissen.

Wer den Wissensbegriff fiir sich in Anspruch
nimmt, verwendet ihn faktiv. Damit ist gemeint,
dal er eine Stellungnahme gegeniiber einer Tatsa-
che p bezeichnet, die impliziert, dal p wahr ist. Ich
weild, dal vor mir eine Flasche Wasser steht, impli-
ziert, dafd vor mir eine Flasche Wasser steht. Wenn
ich blof glaube, dafs vor mir eine Flasche Wasser
steht, oder es vermute, verhilt es sich gerade nicht
so. Deshalb ist auch nach der auf Platon zurtckge-
henden Standardanalyse des Wissensbegriffs (Wis-
sen ist wahre gerechtfertigte Meinung) eine ange-
messene Rechtfertigung fiir eine Uberzeugung
erforderlich, damit sie als Wissen gelten kann. Die-
ses faktive Verstindnis des Wissensbegriffs ist un-
umstritten. Schwierigkeiten entstehen erst bei der
Interpretation der Wahrheitsbedingung fiir Wissen:
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Welcher Art miissen die Griinde fir Wissen sein¢
Das Dogma der Erkenntnistheorie besteht nun Kern
zufolge in der Annahme, dafl jemand eine fir Wis-
sen hinreichende Rechtfertigung und gleichwohl ei-
ne falsche Uberzeugung haben kann (S.125). Die
Erkldrung, warum jemand etwas weil5, garantiert
die Wahrheit seines Wissens nicht. Die Uberzeu-
gung, die das Wissen représentieren soll, kann sich
ndmlich als falsch erweisen. In erkenntnistheoreti-
scher Terminologie formuliert: Die Vertreter des
Dogmas wollen die Rechtfertigungsbedingung fiir
Wissen von der Wahrheitsbedingung trennen. Die
Rechtfertigungsbedingung ist dann eine notwendi-
ge, aber keine hinreichende Bedingung fiir Wissen.
Genau hier setzt Andrea Kern an: Das Dogma, das
eigentlich gegen den Skeptizismus gerichtet war, er-
weise sich als verfehlte Reaktion. Nur ein wahr
heitsgarantierender Grund ist nach Kerns Auffas-
sung mit dem faktiven Sinn des Wissensbegriffs
vereinbar. Will man dem Skeptiker begegnen, mufb
man also die Standardanalyse des Wissens so ver-
stehen: «Jemand weils etwas genau dann und nur
dann, wenn er eine Uberzeugung aus einem Grund
hat, der ihre Wahrheit garantiert.» (S.43) Der Witz
des Skeptizismus besteht darin, diese Moglichkeit
zu bestreiten.

Das alteste und wohl bestechendste aller skepti-
schen Argumente ist von antiken Autoren wie Sex-
tus Empiricus und Diogenes Agrippa in eine be-
stimmte trilemmatische Form gebracht worden. Es
wird daher bis heute unter dem Namen «Agrippas
Trilemma» diskutiert, obwohl man dieses Trilem-
ma schon bei Aristoteles (Analytica Posteriora 72b5£f.)
findet. Gemeint ist ein Argument, das die Unmog-
lichkeit, der Begriindungsforderung ftir Wissen ge-
recht zu werden, erweisen soll. Wer ndmlich etwas
zu wissen beansprucht, hat genau drei Moglichkei-
ten, der Begriindungsanforderung zu gentigen: (1)
Er gerit in einen Regress, indem er immer weiter
versucht, Griinde fiir seine Griinde anzugeben; (2)
um dem Regress zu entgehen, verweigert er sich an
einer Stelle der Begriindungsforderung und macht

I22

eine dogmatische Voraussetzung; (3) er wiederholt
etwas, das er bereits vorausgesetzt hat, wodurch
die Begriindung zirkuldr wird. Demnach ist jeder,
der einen Wissensanspruch erhebt, in einer Situati-
on, die durch diese drei Tropen (der Unendlichkeit,
der Voraussetzung und der Zirkularitit) vollstindig
beschrieben ist. Und es leuchtet ein, dafb jede der
drei Tropen unsere epistemische Situation als eine
Situation beschreibt, die ausschlieBlich negativ,
ndmlich eine Weise des Scheiterns aller Rechtferti-
gungsversuche ist.

Der rdtselhafte Begriff eines wahrheitsgarantie-
renden Grundes ist nach Kern nun deshalb so ent-
scheidend, weil es sich um den Begriff eines Grun-
des handelt, der nicht wiederum eine Uberzeugung
beschreibt. Agrippas Trilemma will ndmlich genau
das sagen: Es ist unmoglich, eine Rechtfertigung
fir unser Wissen zu haben, so dal} derjenige, der
eine solche Rechtfertigung hat, zugleich eine Ant-
wort auf die epistemische Warum-Frage hat, die
ausschliefit, dald die zu rechtfertigende Uberzeu-
gung falsch ist. «Wenn Wissen moglich sein soll»,
so Kern, «dann mulb es Antworten auf die epistemi-
sche Warum-Frage geben, die diese Frage so beant-
worten, dal die Frage nach der Wahrheit nicht
mehr offen ist.» (S.67). Doch was kommt als Kandi-
dat fiir einen solchen wahrheitsgarantierenden
Grund in Frage¢

Eine Strategie bei der Suche nach wahrheitsga-
rantierenden Grinden findet sich im erkenntnis-
theoretischen Fundamentalismus, der einen solchen
Grund in etwas sinnlich «Gegebenem» sucht. Diese
Position ist jedoch gravierenden Einwédnden ausge-
setzt, so dald viele Erkenntnistheoretiker die Suche
nach Fundamenten aufgegeben haben und nur noch
Uberzeugungen als Rechtfertigungsgriinde fiir an-
dere Uberzeugungen gelten lassen. Diese vor allem
von Davidson prominent gemachte Position ist at-
traktiv, weil sie sich auf die Einsicht stitzt, dafs das-
jenige, was eine Uberzeugung rechtfertigt, einen
propositionalen Gehalt haben muf}, da Uberzeu-
gungen selbst einen propositionalen Gehalt haben.



Diesen Kohdrentismus lehnt Kern freilich ab und
macht sich mit Rekurs auf McDowells Konzeptua-
lismus eine andere Auffassung zu eigen: Demnach
beruht meine Uberzeugung, dal vor mir eine Fla-
sche Wasser steht, nicht auf einer anderen Uber-
zeugung, sondern auf einer Wahrnehmung. Hier
konnte man entgegenhalten, dal auch durch Wahr-
nehmung gewonnene Uberzeugungen auf anderen
Uberzeugungen beruhen. Aulerdem fragt sich, wie
das nichtpropositionale Erlebnis, das der Wahrneh-
mung zugrunde liegt, eine propositionale Uberzeu-
gung soll rechtfertigen kénnen. Das geht nach Kern
nur dann, wenn wir empirische Uberzeugungen,
unter denen Wahrnehmungstberzeugungen der
paradigmatische Fall sind, als sinnliche Akte be-
greifen, die jeweils von den Tatsachen verursacht
wurden, die ihr begrifflicher Inhalt sind. Die Tatsa-
che ist in diesen Fillen beides zugleich: Begrifflicher
Inhalt und Ursache der Erfahrung.

Mit dieser Annahme des Uberzeugungen als
wahr ausweisenden Charakters von sinnlichen Ak-
ten ist im Kampf gegen den Skeptizismus schon viel
gewonnen. Denn es ist nunmehr klar, wie man aus
dem Dogma der Erkenntnistheorie herauskommt:
Eine Aussage, die einen sinnlichen Eindruck als
wahrheitsgarantierenden Grund fiir eine Uberzeu-
gung beschreibt, ist damit vereinbar, daf} jemand
auf seiner Grundlage ein falsches Urteil abgibt.
Selbstverstidndlich kénnen wir uns tduschen. In die-
sen Fillen tduschen wir uns aber nicht iiber die Ur-
sachen unserer sinnlichen Eindriicke, sondern wir
tauschen uns dariiber, ob wir etwas wahrnehmen,
oder ob es uns nur so vorkommt, als nihmen wir
etwas wahr. Wir haben dann nur scheinbar einen
wahrheitsgarantierenden Grund fiir eine Uberzeu-
gung. Das Dogma dréngt sich nach Kern dann auf,
wenn man «den Raum der Griinde als einen Raum
versteht, der prinzipiell unabhéingig von den Tatsa-
chen ist, die der begriffliche Inhalt unserer Uberzeu-
gungen ist.» (S.171). Agrippas Trilemma beruht da-
gegen auf der Auffassung, dal Wahrnehmungen
keine Griinde fiir Uberzeugungen sein konnen,
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sondern nur Uberzeugungen. Die aus dem Dogma
herausfihrende Einsicht, dafl jemand wahrheitsga-
rantierende Griinde haben muf}, um iberhaupt
Uberzeugungen haben zu kénnen, ist aber vor allem
deshalb so zentral im Streit mit dem Skeptiker, weil
sie zu der weiteren Einsicht fiihrt, dald der Begriff
einer Uberzeugung, anders als dies der erkenntnis-
theoretische Dogmatiker und der Skeptiker mei-
nen, nicht grundlegender ist als der des Wissens.
Nach Kern verhilt es sich genau umgekehrt. Der
Wissensbegriff ist grundlegend, da wahrheitsgaran-
tierende Griinde fiir Uberzeugungen genau die Art
von Griinden sind, die jemand haben muf, um Wis-
sen zu haben: «Der paradigmatische Fall eines
Grundes fiir eine Uberzeugung ist ein Grund fiir
Wissen.» (S. 178).

Mit dieser den zweiten Teil ihres Buches abschlie-
Benden Feststellung hat Kern ihr zentrales Darle-
gungsziel erreicht. Es folgen aber noch zwei weitere
umfangreiche Teile, die den Wissensbegriff als Be-
griff einer verniinftigen Fahigkeit ausweisen sollen.
Auch propositionales Wissen soll sich als ein Fall
von Konnen, als Aktualisieren einer Fihigkeit er-
weisen lassen (S.200). Ich will diese erstaunliche
These, die darauf hinauslauft, dalb Wissen im Grun-
de wie Ski fahren ist, hier nicht referieren. Stattdes-
sen sei Kerns Replik auf einen Einwand angespro-
chen, mit dem sich jede Position auseinandersetzen
muf, nach der die sinnlichen Eindriicke, die es er-
lauben, zu verstehen, wie ein Subjekt empirische
Uberzeugungen haben kann, einen begrifflichen
Gehalt haben miissen. Die Autorin hilt diesen pha-
nomenologischen Einwand fiir grundlegend. Dem-
nach ist die Fahigkeitskonzeption von Wissen nicht
imstande, der Tatsache Rechnung zu tragen, dal}
die Unterscheidungen, die unsere sinnliche Erfah-
rung darbieten, viel feinkOrniger sind als jene, die
wir mittels unserer empirischen Begriffe vorneh-
men koénnen. So kénnen wir sinnlich mehr Farb-
tone unterscheiden, als wir durch Farbbegriffe aus-
driicken koénnen. Kern will diesen Einwand mit
einer Uberlegung entkriften, die man schon bei
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McDowell findet: «Wir kénnen dieser Feinkdrnig-
keit unserer sinnlichen Erfahrung in einfacher
Weise durch die Idee Rechnung tragen, daf} jene Be-
griffe, die den Inhalt unserer sinnlichen Erfahrung
bestimmen, demonstrative Begriffe sind [...], deren
Gehalt intrinsisch dadurch bestimmt wird, wie der
Gegenstand beschaffen ist, auf den wir uns hier
und jetzt mit ihnen beziehen und den wir in Wor-
ten wie etwa «dieser Rotton> ausdriicken kénnen.»
(S.258). Die Uberlegung geht von der Annahme
aus, dald wir in jedem Fall, in dem wir ein Pradikat
durch einen demonstrativen Ausdruck erginzen,
einen demonstrativen Begriff verwenden bzw. wir
hier einen begrifflichen Inhalt der fraglichen Wahr-
nehmung «als wesentlich demonstrativ verstehen»
(S.259). Doch sind wir wirklich imstande, demon-
strative Begriffe fiir Farbschattierungen zu gewin-
nen¢ Ist die Annahme, dall wir zu jedem generel-
len Begriff entsprechende demonstrative Begriffe
bilden konnen, tatsichlich so selbstverstiandlich¢
Wer tiber den Begriff «Rot» verfiigt, soll unter ge-
eigneten Umstdnden tber den Begriff «dieses Rot»
verfiigen. Zweifellos sprechen wir oft auf diese
Weise, und zweifellos erfiillen Demonstrativa diese
Funktion. Fraglich bleibt aber, ob man beim Hin-
weisen auf einen benannten Farbton einen demon-
strativen Begriff zum Ausdruck bringt. Unklar ist
doch, wie man solche Begriffe so erwerben kann,
dald sie auch wie Begriffe funktionieren. Nimmt
man einmal an, dal Ausdriicke, die mit Begriffen
verbunden sind, aufgrund ihres allgemeinen Cha-
rakters aus jeder Horerperspektive verstandlich sein
miissen - darin besteht der Witz von Allgemeinbe-
griffen wie «rot», die eine ganze Bandbreite an
Rotschattierungen unter sich fassen -, ist es durch-
aus fraglich, ob der Gehalt von perzeptuellen De-
monstrativa, die in Erfahrungsberichten auftau-
chen, als begrifflicher Gehalt verstanden werden
muf, da hier die Verstandlichkeit aus allen Horer-
perspektiven nie gegeben ist. Es ist vielmehr offen,
was das bei solchen Demonstrativa genau heifSen
soll. Um das zu kldren, miisste man genauer darle-
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gen, was Begriffe leisten sollen. Zu diesem fiir
Kerns Konzeption zentralen Thema erfahrt man in
dem ansonsten so umsichtig argumentierenden
Buch wenig.

Solche Bedenken wollen Andrea Kerns komple-
xes Gedankengebdude weder zum Einsturz bringen
noch in ein Pladoyer fiir den Skeptizismus einmiin-
den. Indem sie auf einen kleinen Riss in der elegant
geschlossenen Gedankenfiihrung des Buches hin-
weisen, wollen sie lediglich eine Lanze fiir die Posi-
tion der Erm&figung brechen. Demnach kénnte
man mit Kern die meisten sinnlichen Erfahrungen
durch begrifflichen Gehalt charakterisieren, ohne
ihnen unter allen Umstdnden eine Wahrheitsgaran-
tie abverlangen zu wollen. Was ein Grund ist, ins-
besondere was ein wahrheitsgarantierender Grund
ist, kann mit dem Kontext variieren und héngt
nicht zuletzt damit zusammen, welche sonstigen
Uberzeugungen jemand fiir wahr hilt oder als
wahr akzeptiert werden. Die Kette der Begriindun-
gen mub irgendwo aufhoren, wenn es auch keine
bestimmte Stelle gibt, an der sie aufhéren mub. Die
Wahrnehmung «die Flasche Wasser steht vor dir»
mag im Kaffeehaus ein wahrheitsgarantierender
Grund fiir meine Uberzeugung sein, daf die Fla-
sche Wasser vor meinem Gesprachspartner steht.
Im Rahmen einer Diskussion mit einem Skeptiker,
der von Kerns starkem Konzeptualismus noch nicht
ganz iiberzeugt ist, hingegen wohl eher nicht. Ge-
rade weil man Wahrheit und Rechtfertigung
trennen kann, kann man erkldren, wie jemand
darin gerechtfertigt sein kann, bei bestimmten
Uberzeugungen eine Begriindung zu beenden, ohne
in jedem Fall auf wahrheitsgarantierende Griinde
rekurrieren zu mussen, ohne aber auch in Agrippas
Trilemma zu geraten. Einen hartnéckigen Skeptiker
wird das nicht iberzeugen, und es ist ein grofSes
Verdienst von Kerns Buch, gezeigt zu haben, warum
das so ist. Dem Fallibilisten des Common sense
wird es hingegen reichen, denn unsere alltdgliche
epistemische Situation ist durch seine erméfigende
Position abgedeckt.
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Zum guten Ende

Der Registerband des Historischen Worterbuchs der Philosophie ist erschienen

Historisches Warterbuch der Philosophie.
Band 13: Register. Herausgegeben von
Matrgarita Kranz in Verbindung mit
Gottfried Gabriel und Helmut Hiihn.
Basel: Schwabe 2007, XII, 1046 Sp.
Mit Volltext-CD-ROM.

Mit der im Juni dieses Jahres erfolgten Ausliefe-
rung des dreizehnten und letzten Bandes, des Re-
gisters, hat das Historische Worterbuch der Philosophie
nach fast funfzigjdhriger Arbeit seinen Abschluf
gefunden. Dal jetzt Stimmen zu vernehmen sind,
die eine baldige Neubearbeitung des Werkes emp-
fehlen, zeugt von der ungebrochenen Lebendigkeit
und dem hochentwickelten Qualititssinn des Inter-
esses an begriffsgeschichtlicher Erkenntnis. Von A
wie Abbildtheorie bis Z wie Zynismus bilden die
3.670 Artikel des HWPh eine einzigartige Informa-
tionsquelle, die freilich aufgrund der langwierigen
Entstehungsgeschichte des Worterbuchs nicht ohne
Unebenheiten und Niveauunterschiede ist. Die
mehrheitlich noch recht kurzen und vergleichswei-
se grobmaschig gestrickten Ubersichtsdarstellun-
gen der 1971 bzw. 1972 erschienenen Binde A-C
und D-F etwa - sie wurden im Hinblick auf den ur-
springlich anvisierten Umfang des Gesamtwerks
von gerade einmal drei Binden verfalt - lassen
nach den gegenwdrtigen Standards begriffshisto-
rischer Lexikographie manches zu wiinschen tbrig.
Und selbst ehedem bahnbrechende Beitrdge wie
Joachim Ritters umfangreicher Asthetik-Artikel (1,
555-580) bediirfen aus heutiger Sicht der Ergin-
zung. Wie konnte es nach 36 Jahren anders sein¢
Aber nicht nur der Inhalt der &lteren Teile des Wor-
terbuchs steht in Frage, auch seine printmediale
Form hat den Charakter der Selbstverstandlichkeit
und Alternativlosigkeit verloren. Gottfried Gabriel,
in der Nachfolge Ritters und Karlfried Griinders
seit 1998 Hauptherausgeber, verweist in seiner Vor-
bemerkung zu dem von Margarita Kranz edierten

Registerband auf die Méoglichkeiten des E-Publi-
shing. Sie sollten es gestatten, eine Neubearbeitung
nicht mehr «unbedingt» an «die Form eines um-
fanglichen Druckwerkes» zu binden. Allerdings
kann Gabriel entsprechende Erwartungen auch in-
soweit nur mit einem ungefdhren «spéter einmal»
bescheiden. Neben einer Vielzahl planerischer und
organisatorischer Aufgaben, die zu bewaltigen
wiren, diirften es schlicht und einfach finanzielle
Hindernisse sein, die einem ziigigen Upgrade des
HWPh im Wege stehen. Und so ist wohl davon aus-
zugehen, dafl die erste Ausgabe mit all ihren Star
ken wie mit ihren historisch erkldrbaren Schwa-
chen auf Jahre hinaus die einzige bleiben wird.

Um so erfreulicher ist es, dalb das Worterbuch
nun bereits mit ihr in der digitalen Welt angelangt
ist und seine Benutzer an deren Zugriffsmoglich-
keiten partizipieren 1aft: Der Schwabe-Verlag hat
dem Registerband eine in Kooperation mit Direct-
media entwickelte CD-ROM beigegegeben, die den
Text aller dreizehn Bidnde des Werkes enthilt und
es mit Hilfe der bewahrten Software der Digitalen
Bibliothek erlaubt, ihn am Bildschirm lesend zu
durchwandern, nach Namen, Werktiteln und Stich-
wortern oder deren Kombinationen zu durchsu-
chen, je nach Bedarf tempordr oder permanent zu
markieren, mit jeweils automatisch geliefertem
Stellennachweis in andere Anwendungen zu kopie-
ren und Uberdies - dank dem Funktionsbereich
«Notizen» - mit eigenen Zusdtzen und Kommen-
taren zu versehen. Man sieht: Der Komfort ist hoch,
die Moglichkeiten der Zeitersparnis gegeniiber der
Nutzung der grobformatigen Biande des gedruckten
Werkes enorm. Es fallt schwer, angesichts dessen
haptische Nostalgien zu entwickeln und buchge-
brauchsatmospharische Verluste zu beklagen. Die
Ansichtsoptionen der Seitendarstellung lassen kei-
ne Wiinsche offen, und die den jeweiligen Artikel-
namen nebst Band- und Spaltenzahl der Buchausga-
be des HWPh anzeigenden Kolumnentitel garan-
tieren, dall man auch vor dem Computer stets
genauestens im Bilde ist, welcher Stelle des Riesen-
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werks man seine Aufmerksamkeit zuwendet. Dal
der anstatt durch zeitaufwendiges Blattern nun
durch Mausklick zu bewerkstelligende Sprung von
Artikel zu Artikel oder Fundstelle zu Fundstelle ei-
ne feine Sache ist, versteht sich.

Bei aller digitalen Euphorie sind freilich die struk-
turellen Probleme der Volltextrecherche nicht zu
tibersehen. Es sind Probleme der Abundanz, des
embarras de richesse. Bei 2056 Fundstellen fiir das
Stichwort «Verstehen», 4304 Fundstellen fiir <Wahr-
heit» und jeweils tiber 5000 Treffern fir die Lem-
mata «Erkenntnis» und «Welt» ist es reine Gliicks-
sache, frihzeitig die wirklich einschlégigen Eintrage
zu finden oder aber desorientiert zu resignieren.
Hier schafft das nach Sachgruppen, Verweisen
und Verfassern dreigeteilte Register, das Margarita
Kranz und ihre Co-Editoren aus umfassender Text-
kenntnis erarbeitet haben, selektionsstark Abhilfe.
Erst seine ErschlieBungsleistungen verleihen der
CD-ROM, auf der es dank Hyperlinks mit zaube-
rischer Geschwindigkeit wirksam zu werden ver-
mag, den optimalen Gebrauchswert.

Von hochstem Nutzen ist das zentrale und um-
fanglichste Register der Verweise: Es verzeichnet
(ibersichtshalber fett hervorgehoben) sdmtliche
Artikel des Worterbuchs mit Artikeluntergliede-
rungen sowie deren Nachbarartikel (in Kursiv-
schrift); auBerdem und hauptséchlich Artikel- und
Stellenverweise fiir Begriffe und originalsprachliche
Termini, zu denen man im HWPh zwar keinen eige-
nen Eintrag, wohl aber historisch-semantische In-
formationen findet. Bei der Nennung von Nachbar-
artikeln waltet kundige Okonomie, die nur die-
jenigen Eintrdge auszeichnet und zu konsultieren
empfiehlt, welche die Darlegungen eines Artikels
bzw. Artikelteils begriffsanalytisch oder begriffs-
historisch ergidnzen. «Um das Register nicht mit
deeren> Informationen aufzuschwemmen, wurde
generell auf die Anfithrung einer Verweisstelle ver-
zichtet, wenn ihr Informationsgehalt nicht tber
das hinausgeht, was in dem Hauptartikel zu dem
Verweisstichwort steht» (13, VIII). Dementspre-
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chend sind dem Artikel Verstehen die Nachbararti-
kel Einfiihlung, Erkldren, Hermeneutik, Nacherleben, Un-
verstandlichkeit, und
Zirkel, hermeneutischer zugeordnet, nicht aber die ver-
gleichsweise kargen und fiir die Begriffsgeschichte
von «Verstehen» unergiebigen Artikel Auslegung und
Interpretation.

Zur schnelleren inhaltlichen Orientierung hebt
das Register zusitzlich zu der von den Textbdnden
des HWPh vorgegebenen rémischen Zahlung der
Teile mehrgliedriger Artikel diejenigen Artikelteile,
die eine disziplingebundene, z.B. theologische oder
psychologische oder erkenntnistheoretische Be-
griffsverwendung thematisieren, durch (in Klam-
mern gesetzte und abgekiirzte) adjektivische Kenn-
zeichnungen voneinander ab. Ein weiteres hilf-
reiches Orientierungsinstrument des Registers sind
Namenszusatze hinter Artikelstichwortern, die an-
zeigen, dald der betreffende Eintrag die Wortpra-
gung bzw. Begriffsbildung eines Autors behandelt:
Achsenzeit (Jaspers), Explikation (Carnap), Infallibilis-
mus (Peirce), Zeug (Heidegger). Auch so wird Irrldu-
fen vorgebeugt und gezieltes Recherchieren gefor-
dert.

Die bei einer digitalen Suche unbeantwortet blei-
bende Frage, wo passim verwendete Begriffe tiber
den entsprechenden Haupteintrag und seine Nach-
barartikel hinaus historisch erhellt oder definito-
risch profiliert werden, beantwortet das ausge-
zeichnete Verweissystem: Es bezieht sich entweder
auf einen ganzen Artikel bzw. Artikelteil oder aber
auf eine bestimmte durch Bandzahl (fett) und Spal-
tenangabe (normal) angegebene Artikelstelle. Die
Verweise auf ganze Artikel und Artikelteile stehen
jeweils vor den gezielten Verweisen auf Stellen, die
dann ihrerseits alphabetisch angeordnet sind. Fir
das Lemma Verstehen - man erinnert sich der 2056
Fundstellen in der Digitalen Bibliothek - sieht die
Verweisstruktur folgendermalSen aus: Verstehen —
Wirkungsgeschichte ¢ Erleben; Erlebnis 2 707 °
Geschichte VI 3 383 * Meinung 5 1022 * Philolo-
gie 7 563 * Rekonstruktion 8 572 * Seele V g 68 ¢

Verstindigung,  Vorverstindnis



Vernunft; Verstand V 11 817 * Voraussage 11 1160
e Vorurteil I (erk.) 11 1260. Da der Rezensent tiber
den Verstehensbegriff arbeitet, hat er ihn zum An-
lapd einer registerkritischen Stichprobe genommen.
Ihr Ergebnis: Die getroffene Auswahl iiberzeugt
vollkommen. Sie entlastet den Benutzer von Red-
undanzen und Abseitigkeiten und bewahrt ihn zu-
gleich vor unterforderndem, wichtige Auskiinfte
tibersehendem Gebrauch des Worterbuchs.

Der Vermeidung unterfordernden Gebrauchs
dient auch das Register der Sachgruppen, das dem
der Verweise vorangestellt ist und in 48 Listen die
Artikelbestdnde zu philosophischen Disziplinen
wie Anthropologie, Erkenntnistheorie, Logik und Meta-
physik, zu disziplindr ausdifferenzierten Wissensge-
bieten wie Biologie, Mathematik, Medizin, Okonomie
und Theologie, zu philosophischen Richtungen und
Schulzusammenhéngen wie Existenzphilosophie, Mar-
xismus und Phdnomenologie ibersichtlich macht. «Wer
sich fiir ein bestimmtes Gebiet interessiert, soll hier
auf weniger bekannte Artikelstichworter und auf
sonst eher verborgene Teile von Artikeln aufmerk-
sam werden» (13, VIL). In der Tat lassen sich im Re-
gister der Sachgruppen zahlreiche Entdeckungen
machen. Eintrdge zu Bel esprit, Fleisch oder Spleen
etwa wird man im HWPh auch als Asthetiker nicht
von vornherein suchen. Die Artikelliste Asthetik und
Kunsttheorie informiert dariiber, dafl man sie gleich-
wohl finden kann. Analoges gilt fir die Eintrdge
Idealismus, menschewisierender, Tektologie und Wendig-
keit, allseitige in der Rubrik Russische bzw. Sowyjetische
Philosophie. Dafly in der Sachgruppe der Epochenbe-
griffe die doch fraglos dazugehorigen Artikel Moder-
ne und Posthistoire unerwahnt bleiben, ist vor diesem
Hintergrund ein harmloser, weil vereinzelter Schén-
heitsfehler, den der von den Autoren des Registers
vorausgesetzte Leser miihelos aus eigener Findigkeit
kompensieren kann.

Die globale, «weltphilosophische» Perspektive
des HWPh, dessen Anlage sich Eurozentrismus ge-
wil nicht nachsagen 14Bt, wird durch die Fulle der
Eintrdge unter den Sachgruppen Chinesische Philoso-
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phie, Indische Philosophie, Japanische Philosophie und
Islam nochmals eindrucksvoll vergegenwartigt. Und
noch ein weiterer programmatischer Zug des Wor-
terbuchs wird durch das Register der Sachgruppen
in schoner Verdichtung deutlich: die umfassende
Berticksichtiung philosophisch relevanter Begriffe
und Termini der Natur- und Geisteswissenschaften
- wozu man Joachim Ritters Begriindung im Vor-
wort des ersten Bandes vergleiche (1, VI).

Das abschliefende Register der Verfasser ver-
zeichnet mehr als 1500 Namen, wobei jeweils alle
Artikel und Artikelteile eines Autors mit Band- und
Spaltenangabe aufgefiihrt sind. Worterbuchhistori-
schen Untersuchungen, die vermutlich nicht mehr
lange werden auf sich warten lassen, wird es wich-
tige Feststellungen erleichtern: Befunde iiber die
Generations- und Schulzugehérigkeit der am Woér-
terbuch Beteiligten etwa, aber auch die Ubersicht
iber das Spektrum der gelehrten Kompetenzen und
damit tiber den Differenzierungsgrad der von An-
beginn erstrebten Interdisziplinaritdt des HWPh,
zu dem eben nicht nur Philosophen und Philo-
sophiehistoriker beigetragen haben, sondern auch
Soziologen wie Niklas Luhmann, Literaturwissen-
schaftler wie Hans Robert Jaulb und Wolfgang
Preisendanz, Historiker wie Reinhart Koselleck
und Thomas Nipperdey, Psychologen wie Carl
Friedrich Graumann und Juristen wie Ernst-Wolf-
gang Bockenforde und Roman Herzog. Man kann
das lange Register der Verfasser, der lebenden und
der toten, freilich auch ganz anders lesen und in
solcher Lesung der humanen Idee eines wissen-
schaftlichen Werks, das mehrere Jahrzehnte und
vieler Menschen Kraft in Anspruch genommen hat,
innewerden: Viventium ac defunctorum communio.
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