EINLEITUNG

- Dietmar Kamper und Christoph Wulf

s

Die Zeit, die bleibt

»Wenn niemand mich danach fragt, weil ich es; wenn ich es dem .
Frager erkliren will, weif ich es nicht.« Wem wire es nicht schon
dhnlich gegangen wie Augustinus — gesetzt, er finde heute Zeit dazu,
tiber seine Irritation durch die Zeit nachzudenken.

Séit: Jahrzehnten hat sich die Frage insofern verschiirft, als ihre

»: Dringlichkeit in kein rechtes Verhaltnis mehr zur Erfahrung der Zeit

gebracht werden kann. In Riicksicht auf die entheiligten Landschaften
der Erde, die unter dem Terror der Waffen zu Territorien der Macht
wurden, scheint den Menschen nur noch die Zeit zwischen »Erst-
schlag« und »Zweitschlag« wirklich zu bleiben: wenige Minuten. Alle
Versuche, dem schnell abzuhelfen, scheitern zur Zeit klaglich. Viel-
leicht haben sie noch den Sinn einer Dehnung der Katastrophe,
keineswegs den der Vermeidung.

In ihrer Uberspitzung zeugt diese Uberlegung von einem unabweis-
lichen Schrecken. Zwar sind die literarischen Dokumente zum Thema
Zeit seit.etwa hundert Jahren gespickt mit Anzeigen iber ihr Schwin-
den, iiber den Stillstand der Zeit in musealer Allgegenwart, iiber ihr
»Leerlaufen«, aber angesichts einer solchen Konsequenz, die nie-
mand ernsthaft wollen kann, ist die Zeit nun als ein Hauptthema fillig.
Es zentriert sich um ein Problem, das theoretisch paradox und
praktisch skandalés ist. Alle Okonomie werde —so hat Marx vorherge-
sehen - schlieBlich zur »Okonomie der Zeit«.

Je mehr Zeit dem 6konomischen Kalkiil unterworfen wird, desto

weniger Zeit gibt es. Paradoxie und Skandal werden jedoch deutlich

erst dann, wenn der Punkt der Umkehr tiberschritten ist. Die Einsicht,
daB nur der wirklich Zeit hat, der sie verschwenden kann, hat heute
nichts Harmlos-Tautologisches mehr.

.Allenthalben'setzt sich die Einsicht durch, daB die Zeit des Menschen,

der Natur, des Kosmos begrenzt ist. Das Wettriisten, die 6kologische
Krise und die ‘'sich andeutende Ressourcenknappheit tragen zur
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Ausbreitung eines »apokalyptischen« Lebensgefiihls bei, dem das
Ende der Zeit immer niher zu riicken scheint. Hinzu kommt: die
Naturwissenschaften sind lingst mit der Geschichtlichkeit der Natur
und des Alls konfrontiert. Das Universum, die Natur und die mensch-
liche Kultur haben einen Anfang und werden daher ein Ende haben,
vielleicht viele Anfinge, viele Enden. Auch vermeintlich ungeschicht-
liche Entwicklungen sind nicht wiederholbar: Darin tiuschte sich
Newton. Es gibt kein Zuriick, die Zeit ist irreversibel. Diese Irreversi-
bilitat gilt nicht nur fiir das menschliche Leben, das sterblich ist, auch
Natur und Kosmos »altern«.
(17%\ ,,,,, ,,,-—;,:—/[ ,L@Q

Die Diagnosen in diesem Band bezeugen eine solche Sachlage. Alle
Autoren lassen sich von der Erkenntnis leiten, da beim Thema Zeit
das wachsende Wissen von einem wachsenden Nicht-Wissen begleitet
wird; diese Erfahrung machen Natur-, Sozial-, Literaturwissenschaft-
ler, Historiker und Philosophen gerade dann, wenn sie umfangreiche
Erkenntnisse iiber die Zeit und ihre Strukturen in Kultur, Natur und
Kosmos vorweisen konnen.

‘Es ist Massimo Cacciaris Beitrag, der einleitend — anhand von
Hogarths Bild — die Irritationen, Motive und Impulse der »sterbenden
Zeit« zusammenfaBt.

Seit den Anfingen der abendlindischen Philosophie ist die Frage
nach der »Ordnung der Zeit« virulent (Heinemann). Was bedeutet sie
fiir die menschliche Geschichte? Dies ist die Leitfrage des ersten Teils.
Welche Formen der Zeit haben sich herausgebildet? Aion: eine Zeit
ohne Anfang und Ende, Ewigkeit; Chronos: die lineare Zeitmacht;

~ Kairos: der Augenblick erfiiliten Lebens. Wie ist das Verhiltnis von

Zeit und Geschichte? In Umbruchphasen ist dies wiederholt das
zentrale Thema gewesen. Umstritten bleibt, inwieweit der Mensch
Herr der Geschichte bzw. inwieweit er ihr ausgeliefert ist (Rossi,
Bodei). In der Neuzeit fallen Geschichtszeit und Lebenszeit immer
deutlicher auseinander (Kittsteiner). Die lebendige Geschichte wird
zu einer kristallinen Zeit (Lethen), in der die Handlungen der
Menschen erstarren. Wie aber wirkt die Macht der Zeit sich aus? Wie
bestimmt sie das Verhiltnis der Generationen? Wie wird sie — ein
»Strom« ohnegleichen — schlieBlich festgestellt? (Wiinsche.)

Mit der Frage nach dem Verhiltnis von Zeit und Natur beschéftigt
sich der zweite Teil des Bandes. Seit den Vorsokratikern ist sie
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unabweislich geworden (Curi). Welches sind die in der Natur inhéren-
ten Zeitprozesse? Zweifellos vollziehen sich hier Alterungsprozesse
(Kramer). Sie lassen sich als Evolution oder Entropie bezeichnen
(Kiippers). Auch das Entropie-Gesetz macht die Irreversibilitit der
Dissipationsprozesse und damit der Zeit deutlich (Budinich). Viel-
leicht ist Zeit wirklich die »Struktur der Moglichkeit«, wie Heidegger
sagt. Also miiBte man beginnen, Zeit nicht mehr nur als Bewegung zu
begreifen (Haken).

Schon die wenigen hier versammelten Diagnosen machen deutlich:
die Zeitvorstellungen von Geschichts- und Naturwissenschaften glei-
chen sich allmihlich einander an. Vieles von dem, was frither nur fiir
die Geschichtswissenschaft reserviert schien, beansprucht heute auch
Geltung in den Naturwissenschaften: so z. B. die Relativitit der
Zeitkonzeption, die vom Interpreten bzw. Beobachter abhingt. Eine
absolute Zeit gibt es nicht. An ihre Stelle tritt die Pluralitit von
Zeiten.

Insbesondere der Mikrobereich der Biologie und der Physik zwingt
zu einer neuen Konzeptualisierung der Zeit, die nicht mehr Parame-
ter, sondern »Operator« (Prigogine) ist. Wihrend die klassische
Physik davon ausging, die Zukunft sei eindeutig bestimmt, miissen die
Wissenschaften heute von einer prinzipiellen Offenheit ausgehen, die
es nur noch erlaubt, »Szenarios« moglicher Entwicklungen zu ent-
werfen.

Diese neue Offenheit kénnte hoffnungsfroh machen — wenn Zeit
bliebe. Auch hier herrscht das genannte Paradox: strukturell deutet
alles auf Weite, faktisch verengt sich fast jeder Spielraum. Nachdem
sich der Zeitpfeil endlich in den Naturwissenschaften durchgesetzt
hat, wird die Richtung der Zeit immer fragwiirdiger. »Macht und
Ubermacht der Zeit« sind Thema des dritten Teils dieses Bandes.
Trotz der gewonnenen Lebensjahre bleibt weniger Zeit, weil die
Qualitit der Erfahrung sich rapide verindert hat: Verlust der Ewig-
keit (Imhof). Eine Erinnerung an diese andere Zeiterfahrung wird
erméglicht durch Nachdenken iiber »Anhérungsformen« (Sonne-
mann). Doch die Ereignisse ballen sich an ihrem Ende, die Zeit staut
sich auf, ein »Ende ohne Ende« wird dominant (Kaempfer). Das Bild
einer Vervielfiltigung der Zeit wird durch die »Zeit der Kunst« (Eco)
deutlicher. Zweifellos aber ist die Beschleunigung der Zeit ein Cha-
rakteristikum menschlichen Lebens in der Gegenwart. Die Geschwin-
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digkeit des Lebendigen wird durch vom Menschen produzierte Ge-
schwindigkeiten tberlagert. Computer und Telekommunikation sind
Chiffren fur den Versuch, immer mehr Ereignisse gleichzeitig wahr-
nehmbar zu machen und so neue Intensititen zu schaffen (Virilio).
Am stirksten kommt die Ubermacht der Zeit in der Gleichzeitigkeit
von Verknappung und Beschleunigung zum Ausdruck. Nichts ist so
knapp wie Zeit, deshalb wird sie »gespart« und beschleunigt. Die
Folge: weitere Verknappungen und Beschleunigungen - eine Spirale
ohne Ende (Kamper). Eine Ubersicht leitet schlieBlich gleichwohl von
der Chronokratie zur Pluralitit der Zeiten (Wulf), die fiir die Zukunft
ein Denkmodell abgeben kénnte.

Die verinderten Zeitvorstellungen der Gegenwart legen die Aufgabe
nahe, die Geschichte des Kosmos, der Natur und des Menschen neu zu
beschreiben. Uberkommene Periodisierungen erscheinen als willkiir-
lich und sind der Komplexitédt heutigen ZeitbewuBtseins nicht mehr
angemessen. Dabei wird man stirker die Gleichzeitigkeit ungleichzei-
tiger und die Ungleichzeitigkeit gleichzeitiger Ereignisse beriicksichti-
gen miissen. Aus einer solchen, die Pluralitit der Zeiten ernstnehmen-
den Perspektive ergibt sich eine neue humanwissenschaftliche, nach
Transdisziplinaritit verlangende Komplexitit des Problems.

Nach zwei Seiten hin hat-das Nachdenken iiber »Altern« und
»Sterben« der Zeit Friichte getragen. Einerseits sind die in den
wissenschaftlichen Disziplinen vorliegenden Erkenntnisse gesammelt
und fiir ein gegenseitiges addquateres Verstindnis erschlossen wor-
den. Andererseits ist es gelungen, etwas mehr von den geheimen
GesetzmaBigkeiten zu verstehen, die dazu fiihren, daB die Zeit »jung«
oder »alt« ist, in Fiille zur Verfiigung steht oder im totalen Mangel
ausgeht. Denn soviel auch iber Riume, Felder, Gegenden, selbst
tiber Horizonte gewuBt wird, die Zeit ist immer noch ein Ritsel. Ihre
Ungegensténdlichkeit von Anfang an, ihr endliches Aufhéren, sind
noch keineswegs reflektiert. Um dergleichen wenigstens ansatzweise
zu dndern, muBten die Autoren desBandesbei ihrer Diagnose mit der
Tradition eines Denkens brechen, das die Zeit vom Rhythmus des
Lebens abgekoppelt und in die groBe Maschinerie iiberfiihrt hat und
das sie schlieBlich nur noch entweder als Posthistoire oder als Apoka-
lypse kennt.
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Massimo Cacciari
Der Tod der Zeit

Der Stich Hogarths, der ein wenig das Leitmotiv dieses Bandes
darstellt, scheint uns zunéchst eine figiirliche Darstellung der Zeit zu
pridsentieren, wie sie von einer langen Tradition verbiirgt wurde.
Chronos ist ein hiBlicher, schmutziger und trager Greis, gefliigelt
nach dem Sprichwort >volat irreparabile tempusc; >er ist umgeben von
Ruinend, von dem also, was seine Sense zerstort hat. Alle Beutestiik-
ke der Zeit liegen am Boden; eine unbesiegbare Schwerkraft hat sie
dorthin gezogen. Alle Werte der Welt haben sich als sterbliche
Produkte der Zeit, als Trophéen des Chronos entpuppt. Hogarth stellt
sie mit den traditionellen Mitteln der Ikonologie der Vanitas Vanita-
tum<® dar: der zerrissene und entleerte Geldbeutel des Geizes, der
geschmiickte Bogen Amors, die zerbrochene Krone, die gefallenen
Symbole der Kunst und des Krieges (Palette und Gewehr), die
zersprungene Glocke, die niemanden mehr wird rufen kénnen. Auf
der linken Seite der Komposition, direkt unter dem Grabstein, liegt
ein Dokument mit gro8em Siegel — die notarielle Bekanntmachung
des Bankrotts der Natur; das Siegel ruht auf einem Buch, das auf der
letzten Seite aufgeschlagen ist (>exeunt omnes<): die Komdodie ist zu
Ende. Auf der Biihne, die die Welt ist (Shakespeare >iibersetzt< hier
Plotin3), hat endlich das liisterne Spiel der Fiktionen, Erscheinungen,
Idole und Trdume ein Ende gefunden. Ein Blatt aus sThe Times« (ein
Stich Hogarths aus dem Jahre 1762) brennt und wiederholt damit im
Mikrokosmos das Ausbrennen (Ekpyrosis), das im Makrokosmos,
emblematisch in die Mitte des Bildes geriickt, auf dem Schild darge-
stellt ist, das einmal in ein fréhliches Wirtshaus eingeladen hat: sThe
World’s End«. Was von dem Wirtshaus iibriggeblieben ist, das Holzge-
riist, an dem das Schild héngt, wiederholt sich im Bildhintergrund in
der Form des Galgens. Der Gehenkte ist die einzige menschliche
Gestalt im ganzen Bild — er ist der letzte Mensch. Doch die Katastro-
phe betrifft nicht nur die Zeichen des Menschen, seine >ewigen«
Werte, sein Haus und seine Erde, sie trifft auch die lichtvolisten
Bewohner des Himmels: Ein todlicher Schlaf streckt die Pferde Sols
nieder und 148t das letzte bleiche Viertel des Mondes untergehen.
Sonne und Mond entsenden einen letzten Lichtstrahl, um den desola-
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_ten Zustand der Zeit zu illuminieren. Das Thema  vom >Tod der
Sonnec, das die Imagination der Heutigen so sehr beschiftigt, scheint
hier seinen ersten Ausdruck gefunden zu haben.*

Sedlmayr hat in einem bedeutenden Aufsatz’ eine Interpretation
dieses Werks vorgelegt, die insofern mit der hier versuchten nicht
iibereinstimmt, als sie ausschlieBlich die diabolisch-profane Tendenz
des Werkes unterstreicht (als deprimierendes Zeugnis fiir die Abwe-
senheit eines Zentrums und den Verlust von Glanz, Charakteristika,
die fiir den Autor bekanntlich das verzweifelte Abenteuer der moder-
nen Kunst insgesamt kennzeichnen). Sedlmayr sieht im >Testament
der Zeit« vor allem eine Darstellung des vorvergangenen Charakters
der Dinge. Alles hier ist >schon-gewesenc, es gibt keine Zukunft mehr,
nichts wird sich mehr dndern. Aber wenn etwas »schon-gewesenc ist,
dann ist es, wie Goethes Mephisto sagen wird, als habe es nie existiert:
Seine Existenz war nichts als reiner Schein; wenn es jetzt nicht ist,
dann ist es nicht. Die Vergangenheit ist >ein dummes Wortc fir
Nichtsein und Nichts sind in der Tat die Dinge, die hier als Trophéen
der Zeit dargestellt sind. Was die Zeit in Wirklichkeit konsumiert hat,
ist nichts — die Zeit kann nur Nichtiges zerstéren. Durch die Aktion
des Chronos manifestiert sich nur die Quintessenz der Dinge, die hier
als Nichtsein dargestellt ist. Die Zeit dekretiert den Tod des Sterbli-
chen, das Nichts-Sein des Nichts.

Diese Uberlegungen halte man sich gegenwiirtig, um die komplexe
Allegorie des Werkes zu verstehen, um sein, wie wir sehen werden,
wahres Thema zu erkliren, nimlich den Tod der Zeit. Festzuhalten
bleibt, daB in dem Bild sich nicht einfach das >Schon-gewesen« der
Dinge manifestiert, sondern jener apokalyptische Moment, jener
chronos apokalypseos, in dem erst die Dinge sich als Nichts enthiillen:
die Kerze, die die >Times< anziindet, brennt noch, die Pfeife des
Chronos qualmt noch, ein letzter Strahl fillt vom Sonnenwagen. Es ist
der Moment, in dem jedes Ding den letzten Funken des Scheins seiner
Wirklichkeit verliert. Alles beginnt zu Rauch zu werden, aber dieser
bleibt, sozusagen, noch im Bereich der Welt als Vorstellung.

In diesem Zusammenhang kann man eine erste Ebene der Lektiire
des Werkes definieren, der ein >erstes Stadium« des dtzenden Humors
Hogarths entspricht. Dieser richtet sich gegen die Bilder und Figuren
des Sublimen. Alle Zeichen, die in der traditionellen Ikonologie den

<
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Sieg der Unsterblichkeit représentierten, liegen hier zusammen mit
den typischen Exempeln der vanitas vanitatum auf dem Boden: Die
Zeit hat nichts verschont. sThe Bathos<, so der Titel des Werkes,
meint auf griechisch Tiefe, Abgrundtiefe, auf englisch jedoch nur-
mehr Sentimentalitit und Rihrseligkeit. Das Sublime reizt hier zum
Lachen wie sonst nur Schund, wie obskure und verwirrte Allegorien.
Eine einzige zeichnerische Linie vereint die Palette und die Glocke mit
alten Biirsten, Pfeifen und geplatzten Flaschen. Die Ironie gegen die
eigene Komposition, welche, wie die Bildunterschrift ausweist, den
>Héndlern obskurer Bilder< gewidmet ist und die ein Beispiel des
Verfalls geben soll, dem die sublimsten Themen unterliegen, wenn sie
profan, absurd oder gar obszon behandelt werden, die Ironie richtet
sich auch gegen die Idee des Sublimen selbst, gegen die Vorstellung
von Dingen also, die dem alleszermalmenden Rad der Zeit entzogen
sein sollen. Nichts kann sich an der vorstehenden Haarlocke der Zeit
festhalten, um so die Mdglichkeit zu ergreifen, die die héchste wire:
der Zeit selbst zu entflichen. Denn dies wire der entscheidende
Augenblick, der Kairos par excellence, die hochste virtus des Festhal-
tens. Hogarth hat Chronos mit den Merkmalen des Kairds ausgestat-
tet (der Jingling der antiken Skulptur des Lysipp, mit gefliigelten
Knocheln, der spiter zur lateinischen Fortuna bzw. Occasio, im
Mittelalter und in der Renaissance zu jener nackten Frauengestait
wird, die mithsam auf einer Kugel oder einem Rad oder auf dem
triigerischen Meer balanciert), um einerseits die Erbarmungslosigkeit
seines Werkes zu unterstreichen (er schlédgt zu wie der Zufall, absolut
endgiiltig, seine Beschliisse sind nicht 'mehr zu diskutieren und
irreversibel), andererseits die Eitelkeit der Idee zu unterstreichen, es
gibe eine virtus (eine techne), die hier widerstehen koénnte, es giabe
Unsterbliches. Sicher, auf der Stirn des Chronos bleibt das Zeichen
des fliichtigen, doch entscheidenden Augenblicks gut sichtbar, doch
wer sollte es nun ergreifen, da der letzte Mensch doch gehenkt ist? Die
Zeit hat selbst die Moglichkeit des Kairos zerstort, oder besser: sie hat
sich seiner bemichtigt; der Kairos ist zu ihrem Zeichen geworden, zu
ihrem Besitz, und darum zum Tode verdammt wie aller Besitz der
Zeit.

Doch diese >Vermischung<« von Chronos und Kairds bringt eine
weitere, entscheidende Konsequenz mit sich. Denn Kairds ist das
genaue Gegenstiick zum Aidn, zum Aevum, zu der Zeit also, die
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sozusagen den Eindruck des Seins empfingt und sich als groBe,
einheitliche Epoche vollendet. Indem Chronos sich jedoch der Attri-
bute des Kairds bemichtigt, steht er vor derselben Unméglichkeit, auf
etwas bestehen zu konnen. Die >sedes rotunda« der Fortuna wird zu
der der Zeit. Es magsein, daB in dieser >Furie des Verschwindens« sich
der Moment der eu-kaipia ergibt, doch niemand wird ihn je ergreifen
konnen: die Zeit, die diesen Moment anbietet, ist eben die Kraft, die
uns daran hindert, ihn zu erreichen: bis zu jenem letzten Akt, jenem
»Fin de Partie<, den Hogarths Werk enthiillt: >exeunt omnesc.

Doch das >Merkwiirdige« ist: unter den Protagonisten, die abtreten,
ist die Zeit selbst, die Figur der Zeit als Kairds, die Zeit in der
Opposition zum Aion. »Finis« duBert sie von sich; die Klinge ihrer
Sense ist zerbrochen, die Sanduhr daneben hat aufgehort, das Durch-
laufen der Zeit selbst zu messen. Die Schriftrolle, die sie schwach noch
in der Hand hilt, ist ihr Testament: >Ich vermache meinen ganzen
Besitz dem Chaos (und nicht Gott: dieser Name ist durchgestrichen),
das mein einziger Testamentsvollstrecker sein soll.« Als Zeugen
unterschreiben: Klotho, Lachesis und Atropos.

Wie 148t sich diese — letztendlich ironische ~ Wendung verstehen,
nach der das hochste zerstérende Prinzip, die Kraft, die alles annihi-
liert, sich selbst konsumiert, sich am Ende selbst als Nichts setzen
muB? Welche Fragen oder Ritsel gibt uns Hogarth mit seinem Werk
auf? An diesem Punkt muB sich jede ikonologische Interpretation
(die, seit Sedlmayr, die Motive anreichert und auch korrigiert) mit
einer Er-Orterung hermeneutischen Typs vereinigen.

Wir hatten schon hervorgehoben: In Hogarths Komposition gibt es
kein einziges Symbol mehr des Aion-Ewig, genauer: Gerade dieses
»Zwischenreich« ist zusammengebrochen, dieser dazwischenliegende
mundus imaginalis, die >englische« Dimension des Seins, durch die das
gottliche Nunc Stans, das Hodie, mit dem Nunc Fluens kommuni-
ziert.5 Das In-Stans, der Augenblick dieser Komposition ist aus-
schlieBlich jener Hauch (der Rauch der Pfeife), der dem Tod, dem
Schatten des Chaos, vorangeht. Mit dem Chaos allein >kommuniziert«
diese Zeit —sie )kommt« nicht von Gott und sie »geht« nicht zu Gott: Sie
verlduft von Nichts zu Nichts und liefert ihm den eitlen Schein der
Dinge aus. Der Kairds der Zeit war das unerwartete >Hinzukommenc¢
Gottes zu uns, der >ZusammenfluB der zwei Meere<, wodurch die
Kette des schieren Dis-Kurses der unzidhligen >Nyn«, die die Zeit
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»ausschneidets, suspendiert und unterbrochen war. Diesen >Zusam-
menfluB« hat die christliche Ikonologie vorzugsweise durch die Geburt
Jesu dargestellt (»Ich sah in die Luft und sah die Luft vor Erstaunen
innehalten; ich schaute auf das Himmelszelt und sah es stillstehen; die
Végel am Himmel standen still«; Protoevangelium des Jakobus 18,2).
Die Maria Odeghitria der Ikonen zeigt im Gotteskind eben jenen
Kairds, der uns aus Gnade —kata charin —»iiberraschtc hat, und der uns
wieder »iberraschen< mufl >wie ein Dieb bei Nacht<, um endlich und
vollstindig die ganze Schépfung zu sich zuriickzufiihren. Bei Hogarth
jedoch bricht die radikalste Ausleerung (kenosis) in dieses Universum
von Ideen und Traditionen ein: die Verdunklung, die Verlassenheit ist
um so groBer, als sie bewuBt ist (der getilgte Name Gottes auf dem
Testament des Chronos). Die Apokalypse erneuert nicht den Himmel
und die Erde, sondern enthiillt die Nichtigkeit des Seienden, oder
besser: die absolute Herrschaft des Nichts iiber das Seiende. Das non
plus temporis der Apokalypse bedeutete die Instauration des Reichs
des hodie, des >pleroma< des hodie — hier jedoch die absolute
Verzweiflung iiber die Unméglichkeit, jemals die >occasio« der Ver-
hinderung der unaufhaltsamen Ruinierung der Zeit ergreifen zu
koénnen.

Doch wenn die Zeit selbst wesentlich Aufzehrung ist, wie kann sie
sich dann selber vor dem consummatum est retten? Eine Zeit, die
einzig mit der Hinfélligkeit und Sterblichkeit des Seienden verbunden
ist, die ausschlieBlich als der Pfeil figuriert, der alles Seiende zu
Untergang und Tod verdammt: Wie kann sie am Ende des >consuma-
bile« iiberleben? Eine Zeit, die keinen Augenblick kennt, kein In-
stans, nicht epoché oder Re-kreation, nicht einmal Zigern —eine Zeit,
die auf der Kugel der Fortuna balanciert, ist eine solche, die sich selbst
verschlingt. In der >Quinta del Sordo< hat Goya den >Wahnsinn« der
Zeit gesehen: einen Chronos, der auch korperlich abgemagert ist. Im
Unterschied zu dem Hogarths: hier ist der Korper der Zeit noch
kriftig, sie ist nicht mit den Dingen gealtert, die sie verschlungen hat,
ist nicht verstrichen mit den Dingen, die sie dis-kurrieren machte, sie
hat sich vielmehr plétzlich ohne Etwas, giinzlich enteignet gefunden.
Sie hatte ein Testament vorbereitet, in dem sie Gott ihren Besitz
vermachen wollte — aber da ist nichts mehr, was man dem Schépfer
iibereignen konnte. In genau diesem Moment entdeckt sie, da die
Dinge vom Nichts und nicht von Gott kamen. Goyas Chronos kimpft
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verzweifelt um sein Uberleben, er wird erfaBt in dem Moment, in dem
er sein letztes Kind verzehrt. Die Augen sprechen von Wahnsinn —
schwarze, riesige Augen, die auf das Nichts starren, das nun droht:
Um zu iiberleben, ist die Zeit gefriaBig, verriickt gefraBig, sie frit
eigene Kinder. Um zu iiberleben, zerstort sie, was ihr einzig Kontinui-
tit garantieren kann. Das gleiche Prinzip, das ihre Existenz bestimmt,
dekretiert auch ihren Tod. >Wahnsinnig« ist diese Zeit, die, um zu
leben, konsumiert und zerstort.. Rasend stiirzt sie auf ihr eigenes Ende
zu: ein Todestrieb, der sich in verzweifeltem und blindem Willen zum
Leben ausdrickt.

Und hier kann sich vielleicht ein Geldchter erheben, das sich von
dem »diabolischen« Gelichter, das. wir auf der ersten Ebene des
Hogarthschen Textes angetroffen haben (das chemisch-korrosive
Lachen, die Ironie, die Hegel der Romantik vorwirft), unterscheidet:
ein risus paschalis, der diesen Wahnsinn der Zeit demaskiert, der

-ihren selbstzerstorerischen Mechanismus ans Licht bringt. Ein Ge-

lichter, nicht. mehr trauergetrinkt wie das des Karnevals und der
Spiele Goyas, sondern das Gelédchter dessen, der in der Figur des
Chronos edax, der verschlingenden, irreversiblen Zeit eine Maske,
einen Narren zu'sehen beginnt.” Nicht langer.sind nur wir Narren und
Marionetten der Zeit, nicht nur wir sind.»verriickt¢, weil gezwungen,
die unzihligen Nyn zu zihlen (wie es die klare Symbolik so vieler
mittelalterlicher Zeitglockentiirme ‘nahelegt): Die Zeit selbst ist ein
Narr, ein merkwiirdiger Verriickter.

Ist es nicht dieses Lacherr; das uns Hogarths Stich aufzwingt? Die
gleiche: Konzeption der-Welt, die notwendigerweise darauf hinaus-

‘1auft, die Zeit zum absoluten Souverin zu erkldren, kann nicht umhin,
.-gléichzeitig eine uniiberwindliche Grenze zu dekretieren. Indem die

" Zeit zum einzigen Herrn der Welt ausgerufen wurde, hat man siein die

Termini der Reprisentation gezwungen, eingesperrt in die »Zeiten«
des Verzehrs des Seienden. Die gleiche Konzeption, die das Seiende
als. Nichts setzt, indem sie es génzlich der >Furie des Verschwindens«
iiberantwortet, muB letztendlich die Zeit selbst annihilieren. Sicher:
Man muB sich dieser »Furies'stellen, muB ihrem Strom entgegentreten.
Denn Chronos:edax enthiillt in'seinem Werk die weltlichen Werte als
reine Idole. Chronos edax enthiillt Wahrheit, hat also mit der Dimen-
sion der aletheia zu tun (wie dies schon-eine antike Sentenz wuBte, die
im Mittelalter und in der Renaissance unzihlige Male variiert wurde),
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‘eben weil er die Un-Wahrheit der vorgeblich unsterblichen und
unverdnderlichen. Werte des ‘Menschen enthiillt. Der Moment des
befreienden Gelachters 148t sich nur erreichen, wenn vorher die anti-
idolatrische Wahrheit des verriickten Zerstorens der Zeit erkannt ist.

Die Apokalypse hat zwei Seiten®: eine destruktive — die Hogarth
und Goya zeigen, ersterer in der Form der auflosenden Ironie,
letzterer in den Farben unergriindlichsten Leides: von dieser Seite der
Apokalypse gibt es keine verzweifeltere Darstellung als jenes Bild der

-3Quinta del Sordo«, auf dem ein Hund, bis zum Hals von den

. Elementen des Chaos iiberschwemmt, in die Hohe, in das Schweigen
und in die Abwesenheit schaut, die das Chaos ist — und jene Seite, die
eine re-kreative Kraft enthiillt. Von dieser zweiten Seite wissen wir
durch Hogarth nichts — wenn sie nicht, in ihrer Authentizitit, nur
verstdndlich wire, nachdem jene erste Seite zu Ende, bis zum letzten
Tag, bis zu jenem >exeunt omnes«< gedacht ist.

Doch damit Zeit sei, damit die Vorstellung einer Zeit, die nicht zum
Tode verurteilt, zum Tode geboren ist, Giberhaupt faBbar wird, muB
die Konzeption aufgegeben werden, die aus der Zeit den absoluten

" Herrscher gemacht.hat. Wenn das Seiende wie Nichts ist, wenn jedes
Ding nur >Nahrung« der Zeitist, dann kann die Zeit nur sterben. Wenn
jedoch das Seiende eine eigene Zeit hat, wenn eine Zeit dieses
Seienden; dieser endlichen Kreatur denkbar ist, dann kann Zeit sich
nicht auf die Bewegung der unerbittlichen Degradation, auf das
progressive Erloschen jeder Energie, auf den irreversiblen sTod der
Sonne« reduzieren. Anders gesagt: Eine Zeit, die keine In-stanz
kennt,. keine Momente, in denen sich ihre Energie und die des

- Seienden, zu dem sie ja .in relativer Position steht, re-kreieren
kénnten, lduft notwendigerweise auf ihr eigenes >finis< hinaus. Die

- Zeit det reinen Konsumierung verschlingt sich selbst. Wenn sich die
Moglichkeit der Rekreation im Leben nicht ergibt, dann 148t sich auch
>Wiederauferstehung« (>Apokatastasis<), ein >Nachher« nicht denken.
Wire unsere serscheinende« Zeit nur Destruktion und Konsumierung,
d. h. »Offenbarung« der Nichtigkeit des Seienden, wie und warum
sollte dieses Nichts >auferstehen<? Die Idee-der Auferstehung ist
unaufléslich verbunden mit der Moglichkeit des Einbruchs von re-
kreativen Augenblicken in die Zeit der Kreatur selbst: Dies sind die
Augenblicke, die enthiillen, daB dds Seiende nicht nur der Bewegung

-des Konsumiert-Werdens folgt. Jede religiose Idee der Auferstehung
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verkommt zur machtlosen Tréstung tber die irreversible Sterblichkeit
des Seienden, wenn sie nicht die Moglichkeit dieses ek-tropischen
Augenblicks im Leben des Seienden selbst aufzeigen kann. Wenn
keine Form der Rekreation >hienieden« aufweisbar oder vorstellbar
ist, dann ist jedes Ding, und die Zeit jedes Dinges, nur fliichtige
Erscheinung, Wahnsinn, auf dessen Ende angstvoll zu warten wire.

Und das ist die unaussprechliche Hoffnung, die der Stich Hogarths
(wie auch der Blick von Goyas Hund) bewahrt: daB lucida intervalla
den Dis-kurs, das >Geschwitz« der Zeit der reinen Konsumierung
spalten mogen - daB die gleiche Kraft, die der Traum besitzt, ndmlich
die Zeit zuriickflieBen zu lassen, Ursprung und Ziel neu zu bestim-
men, die verschiedenen Dimensionen in simultanen Bildern zu kon-
zentrieren, daB diese Kraft auch in der serscheinenden« Zeit des Tages
erreichbar und definierbar werde: im Tagtraum. Nicht dieser Schlaf,
sondern derjenige der Vernunft gebiert Ungeheuer. Und nie ist die
Vernunft verschlafener, als wenn sie das Werk der chronolatrischen
Zeit als unbesiegbar preist. Der Tagtraum der Vernunft 14dt dazu ein,
uns von dem sinistren Zauber zu befreien, den die Phinomene der
Irreversibilitit seit je hervorgerufen haben — er nimmt ihnen die
Notwendigkeit, interpretiert sie statistisch. Und auch die Zeit wird
nicht wie ein Pfeil in eine Richtung verlaufen: die auf der Basis
verschiedener Definitionen von Entropie gewonnene Distinktion
zwischen einem >Vorher< und einem >Nachher< impliziert nicht eine
Richtung der Zeit. Die »normale« Ordnung unseres Systems, isoliert
betrachtet, kann nicht den Anspruch erheben, universelles Gesetz zu
sein; sie reprisentiert nur eine der moglichen Ordnungen. Andere
sind vorstellbar. Die mens tuens ist durchaus in der Lage, irreversible
Ordnungen zu imaginieren, die nicht entropisch, ektropische Ordnun-
gen, die nicht mechanisch sind, >Umkehrungen« — im Krebsgang, um
musikalisch zu reden - der Zeitrichtung, instante Zeiten, Schichtun-
gen der Zeit, die sich simultan ergeben.’

Die sterbende Zeit hat das konsumiert, was dieses Schicksal
verdiente, vor allem: sich selbst, die Zeit, die >volat irreparabiles, die
keinen >Aufenthalt« kennt, die Zeit der unaufhorlichen Bewegung,
die alles anfillt, begehrt, konsumiert. Doch diese Zeit ist nur eine der
unendlichen Méglichkeiten. Ihr Tod befreit uns von ihrem Zauber,
von der sinistren Prophezeiung, ihr Ende sei das Ende. Dies ist keine
Befreiung von der Zeit, wie es die ek-statische Bewegung vorschligt,
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die doch nur Ausdruck der Verzweiflung dariiber ist, die Zeit nicht
anders als unter dem Aspekt des verschlingenden Chronos fassen zu
konnen, sondern Befreiung der Zeit fiir andere Konfigurationen,
allgemein: die Méglichkeit der Er-Offnung eines Augenblicks, der re-
kreativ ist. (Genau das verstand Nietzsche unter >dionysisch<.) Uns,
mit Hogarth, von der alten Welt der sterbenden Zeit zu ent-scheiden,
bedeutet nicht notwendigerweise, uns dem von Goya gefiirchteten
Chaos zu iiberantworten, sondern uns den anderen méglichen Ord-
nungen der Imagination zu 6ffnen, welche die Einbildungskraft der
mens tuens dann zu konstruieren versteht, wenn sie tiber die vorgeb-
lich unverletzliche Notwendigkeit der Zeit der absoluten Entropie zu
lachen beginnt. Es ist dies das Lachen des Nous iiber die >Schwere« der
Ananke.'® Der Zusammenbruch der angeblichen Immutabilien, die
uns >religios« iiber die absolute Souverdnitit dieser Figur der Zeit
hinwegtrosten wollten, bringt jene Kraft hervor, deren ein >kreatiirli-
ches Denken< méchtig ist. Sie ist nun nicht mehr aufs Rad Ixions
geflochten: Die Fahigkeit, in Bilder zu setzen, rigorose Vorstellungen
von Ordnungen zu entwerfen, physikalisch-mathematische ebenso
wie kiinstlerisch-musikalische, die irreduzibel auf den sichtbaren
Horizont und den von ihm hervorgerufenen sZauber« sind - Ordnun-
gen, die diesen Horizont nur als eine der unendlichen Moglichkeiten
enthalten.

Anmerkungen

Dieser Vortrag ist enthalten in: Massimo Cacciari, Zeit ohne Kronos, Klagenfurt
(Ritter Verlag) 1986, S. 15-27.
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Panofsky iiber Wind bis zu Wittkower. Sehr wichtig sind einige Arbeiten, die in
verschiedenen Binden des >Archivio di Filosofiac, geleitet von E. Castelli,
erschienen sind (bes.: >Apocalisse € insecuritas<, 1954; Il Tempo<, 1958;
sTempo € eternitd«, 1959; »Rivelazione ¢ storia<, 1971; >Ermeneutica e escatolo-
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5 H. Sedlmayr, La morte del tempo. In: Archivio di Filosofia, 1973, 25 ff.
6 Vgl. H. Corbin, Temple et contemplation. Paris 1980.
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ZEIT UND GESCHICHTE

Gottfried Heinemann
Die Anordnung der Zeit. FuBinote zu Anaximandros

Die Sonne wird ihre Mape nicht iiberschreiten; sonst werden die Erin-
nyen, die Schergen der Dike, sie aufspiiren.
(Heraklit, B 94)
. . . daher sind die Sonne und die Sterne und der ganze Himmel immer in
wirklicher Tatigkeit, und es ist nicht zu fiirchten, was die Naturphiloso-
phen fiirchten, dafi sie einmal stillstehen . . . denn bei ihnen ist die
Bewegung nicht mit dem Vermogen des Gegenteils verbunden, wie bei
den vergdnglichen Dingen.
(Aristoteles, Met. 1X 8. 1050 b 22-26)

Die Formulierung der Uberschrift ist mehrdeutig: Wird die Zeit
angeordnet, oder wird von der Zeit etwas angeordnet? Uber diese
Mehrdeutigkeit will ich sprechen.

Der Satz, der mit diesen Worten, griechisch »kata ten tou chronou
taxin« endet, lautet im Ganzen:

Aus welchen [seienden Dingen] die seienden [Dinge] ihr Entstehen
haben, in diese hinein findet auch ihr Vergehen statt nach der
Schuldigkeit; denn sie erstatten einander Ausgleich und Genugtuung
fiir die Ubertretung gemiB der Anordnung der Zeit.!

Wie man weif, ist dies der élteste Satz philosophischer Prosa, der
uns von den Griechen iiberliefert wurde; iiberhaupt gilt Anaximan-
dros als der erste griechische Philosoph, der Schriftliches hinterlassen
hat. Dieser Originaltext ist untergegangen. Erhalten ist der zitierte
Satz, den Simplikios in einem Kommentar zur aristotelischen Physik
mitteilt; ferner einige Referate und kritische Erwihnungen bei ver-
schiedenen Autoren. Simplikios hat etwa elfhundert Jahre nach
Anaximandros geschrieben. Die Philologen sind sich, wenn ich recht
sehe, darin einig, daB er das anaximandrische Original nicht gesehen
hat, sondern den Bericht Theophrasts benutzte, des jiingeren Mitar-
beiters und Nachfolgers von Aristoteles. Das Werk Theophrasts ist
ebenfalls untergegangen; erhalten sind wiederum Ausziige bei ver-
schiedenen Autoren, wobei man iiberdies damit rechnen mu8, da der
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eine vom anderen abschrieb, ohne bei Theophrast selber nachzuse-
hen. Im Fall des Anaximandros-Fragments scheinen jedoch die Worte
Theophrasts einigermaBen unbeschidigt vorzuliegen; und es ist auch
damit zu rechnen, daB Theophrast den anaximandrischen Originaltext
besaB und benutzt hat.

Nehmen wir also an, das Zitierte seien die eigenen Worte des
Anaximandros. Im zweiten Teil des Satzes finden wir archaisches
Recht beschrieben: Ausgleich (dike) und Genugtuung (tisis), die von
dem, der eine Ubertretung (adikia) begangen hat, an den Geschidig-
ten zu zahlen ist. Dies geschieht, so haben wir iibersetzt, »gemaf der
Anordnung der Zeit«, »kata ten tou chronou taxin«. Wie Wolfgang
Schadewaldt uns belehrt, bedeutet das griechische taxis urspriinglich
»die Reihe in der Schlachtordnung«; tou chronou taxis, wovon Anaxi-
mandros spricht, ist demnach einfach eine »Aufeinanderfolge, die sich
in der Zeit vollzicht«.? Hiernach miissen wir den zweiten Teil des
anaximandrischen Satzes so libersetzen: Denn sie erstatten einander
Ausgleich und Genugtuung fiir die Ubertretung in zeitlicher Aufeinan-
derfolge.

Die Frage schlieBt sich an, von wem eigentlich die Rede ist: Wer
begeht Ubertretungen und zahit Ausgleich und Genugtuung dafiir?
Die Antwort miite im ersten Teil des Zitats zu finden sein. Aber dort
erhalten wir wenig AufschluB8. Die Rede ist einfach vom Seienden, im
Plural (was wir im Deutschen nicht nachmachen kénnen, daher die
schiefe Formulierung »die seienden Dinge<). Dem ist immerhin zu
entnehmen, daB alles, was existiert (denn Ausnahmen sind nicht
genannt), Ubertretungen zu begehen pflegt, die spéter wieder ausge-
glichen — oder gerade nicht ausgeglichen, sondern mit einer anderen
Ubertretung beantwortet werden.

Greifbarer wird dieser Gedanke durch einen philologischen Kunst-
griff. Man kann nimlich dafiir argumentieren, daB der erste Teil des
Fragments nicht die eigenen Worte Anaximanders wiedergebe, son-
dern »ein Referat in peripatetischer Sprache« sei’, also von Theo-
phrast stamme; und daB die urspriingliche Formulierung durch ein
Fragment Heraklits iiberliefert sei, namlich: »Kaltes wird warm,
Warmes wird kalt, Feuchtes vertrocknet, Diirres wird benetzt«®,
anzuschlieBen ist das von Simplikios iiberlieferte »nach der Schuldig-
keit«.? Im zweiten Satzteil ist also von diesen grundlegenden Qualiti-
ten oder Grundkriften oder vielleicht »Weltteilen<® die Rede: dem
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Warmen, dem Kalten, dem Trockenen, dem Feuchten. Diese kom-
men, sagt Anaximandros, niemals zu einem besténdigen Ausgleich,
sondern stets iiberwiegt eines von ihnen, um spiter wieder von einem
anderen iibertroffen zu werden, und so fort.

Dies ist ganz wortlich, denn Anaximandros hat die juristische
Metaphorik selber eingefiihrt, die erste Formulierung eines Naturge-
setzes. »Nach der Schuldigkeit« geschehe dies alles, sagt Anaximan-
dros. Theophrast, der uns diese Worte iiberliefert, hat sie so verstan-
den, daB sie dasselbe bedeuten wie »notwendigerweise«.”

Der Inhalt dieses Naturgesetzes ist, wie gesagt, in Anlehnung an
archaisches Recht formuliert: als Zwang zur Genugtuung, der mit der
Zeit nicht ausbleibt, somit, in moderneren Begriffen, als ein zeitver-
setztes Gleichgewicht, oszillierend, nicht statisch; ein Gleichgewicht
hoherer Art, aus einander ablosenden Ungleichgewichten gebildet.
Die Physik hat diesen Gedanken erst neuerdings wiederentdeckt.
Zwar findet man eine dhnliche Struktur, als Wechselspiel von poten-
tieller und kinetischer Energie, schon am Paradigma der klassischen
Naturwissenschaft, dem Pendel. Aber zum Tragen kommt der Gedan-
ke eines zeitversetzten Gleichgewichts doch erst bei der Analyse
komplizierter chemischer, besonders organischer Prozesse oder dko-
logischer Systeme. Man spricht hier freilich gerade nicht vom Gleich-
gewicht, sondern von einer Stabilitit im Ungleichgewicht, den Begriff
des Gleichgewichts im Sinn der Thermodynamik eng umgrenzend,
aber das ist doch blo8 eine terminologische Frage, die uns hier nicht
storen soll.

Der Text, den ich auszulegen habe, schwankt. Ich muB mich auf die
Fachleute verlassen, die ihn aus der problematischen Uberlieferung
rekonstruieren. Wie der Anfang des Fragments, so ist auch dessen
SchluB, die Worte »kata ten tou chronou taxin« (gemaB der Anord-
nung der Zeit), auf die es mir ankommt, zweifelhaft. Vielleicht enthalt
er ebenfalls nur die Interpretation Theophrasts. Dieser habe erkannt,
schreibt Franz Dirlmeier, da Anaximandros das Entstehen aus dem
apeiron, dem Grenzenlosen, nicht ungegliedert gelassen habe. »So
fillte er iber die — vielleicht mehr ahnungsvolle — Annahme des
Anaximandros, daf8 Notwendigkeit (chreon) im gignesthai herrsche,
in der Sprache des vierten (dritten) Jahrhunderts das Urteil: Entste-
hen und Vergehen geschieht auch bei Anaximandros kata ten tou
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chronou taxin, d. h. nach der Periodenordnung, die von der Zeit
bewirkt wird.«®

Wer hat nun recht: Schadewaldt, auf den ich mich vorhin berief,
oder Dirlmeier? Ich kann das nicht entscheiden und will es auch nicht.
Aber ich will einmal annehmen, Dirlmeiers These sei richtig. Was
bedeuten dann diese Worte Theophrasts? Dirlmeier sagt es selber:
»Nach der Periodenordnung, die von der Zeit bewirkt wird.« Mit
Schadewaldt hatten wir aber einfach gelesen: »In zeitlicher Aufeinan-
derfolge.« Die Zeit war keine Instanz, die eine Periodenordnung
bewirken konnte; dies konnte vielmehr (wenn von einer solchen
Instanz iiberhaupt die Rede sein soll) nur Dike, die personifizierte
ausgleichende Gerechtigkeit.’ Sondern das Nacheinander, in dem sich
der Ausgleich vollzieht, war eben durch den Charakter des ausglei-
chenden Prinzips ein zeitliches. Dieser Bedeutungsunterschied ist
entscheidend. Wie kann die Periodenordnung, von der Anaximandros
spricht, »von der Zeit bewirkt« sein? Wie macht die Zeit das? Und was
ist iiberhaupt »Zeit«, damit von ihr solche Wirkung ausgehen kann?
Die Frage ist, nach Dirlmeiers These, an Theophrast zu stellen. Was
versteht er unter >Zeit<? :

Wieder eine Abzweigung im philologischen Irrgarten, aber dann
ein Wegweiser: »In Betreff der Zeit . . . stimmte er ganz mit Aristote-
les iiberein.«!® Den aristotelischen Zeitbegriff kennen wir, die Schrif-
ten sind iiberliefert: Die Zeit ist »etwas an der Bewegung«, nimlich
dasjenige an ihr, das wir zihlen.!' An welcher Bewegung, wird man
weiter fragen. Grundsitzlich an jeder, antwortet Aristoteles, prak-
tisch aber an der Kreisbewegung der Gestirne'?, denn dies ist der
Urtyp der Bewegung; und dies sind die Bewegungen, die alles Weitere
bewirken: »Der Mensch erzeugt den Menschen« unter Mitwirkung
»der Sonne und ihres schiefen Kreises«.!> So ist der periodische
Weltlauf auf die Periodizitdt der Himmelsbewegungen zuriickgefihrt;
und zugleich zéhlen wir an diesen die Zeit ab, mit der wir alles andere,
auch den Kreislauf der menschlichen Angelegenheiten und allen
natiirlichen Entstehens, messen.

DaB die anaximandrische Periodenordnung »von der Zeit bewirkt«
sei, wie Theophrast sagt, bedeutet also, dem Anaximandros eine
verkiirzte Version des aristotelischen Gedankens zu unterschieben,
den ich eben referierte. Und dabei kommt es nun gar nicht mehr-
darauf an, ob Theophrast die entsprechenden griechischen Worte bei
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Anaximandros gefunden oder ob er sie als seine eigene Interpretation
hinzugefiigt hat: selbst wenn er sie vorfand, muBte er sie, scheint mir,
so interpretieren, als ob die Zeit eine Periodenordnung bewirke (das
sind natiirlich wiederum Dirlmeiers Worte), woran Anaximandros
gewiB nicht dachte.

Unm diese sachliche Differenz zu verstehen, sollten wir uns zunéchst
vergegenwartigen, was beiden, dem Schadewaldtschen Anaximan-
dros und dem Dirlmeier-Heinemannschen Theophrast, gemeinsam
ist: dafi ndmlich zeitliche Ordnung von der Periodizitit zyklischer
Prozesse herriihrt. Bei Anaximandros ist dies das zeitversetzte Gleich-
gewicht, von dem ich sprach: aus der Regel, der es folgt (das ist dike,
wenn man will, die Gottheit), ergibt sich erst die Anordnung der Zeit;
d. h. es ist diese Periodenordnung, die zugleich als eine Ordnung der
Zeit verstanden wird. Nicht anders bei Aristoteles: die Zeit ist eine
zyklische Ordnung der Himmelsbewegungen, die sich uns als Zahl
offenbart, wenn wir an ihr verschiedene »jetzt« unterscheiden'; und
ich unterstelle Theophrast dieselbe Ansicht.

Soweit ich sie hier referierte (es gibt andere, mindestens ebenso
wichtige Seiten), ist die aristotelische Theorie der Zeit eine Theorie
der Zeitmessung. Die crux einer solchen Theorie ist bekanntlich, da3
die Zeitmessung letztlich auf Bewegungen zuriickgefiihrt werden
muf, deren Gleichformigkeit auBer Frage steht, d. h. nicht ihrerseits
wieder durch eine Zeitmessung festgestellt werden muB. Die Him-
melsbewegungen, an denen wir nach Aristoteles die Zeit ablesen,
geniigen dieser Bedingung.!® Sie sind ewig und unveriinderlich, sei
dies nun in ihrer immergleichen Beziehung zum Ersten Beweger oder
in der Natur des fiinften, himmlischen Elements begriindet.!’

Der aristotelische Himmel ist — eine Uhr. Das hei3t: Er vollzieht
eine periodische Bewegung; wir kénnen uns von der Gleichformigkeit
dieser Bewegung iiberzeugen, indem wir einsehen, wie diese Bewe-
gung funktioniert. Gleichformigkeit einer Bewegung bedeutet (im
einfachsten Fall) bekanntlich, daB in gleichen Zeiten gleiche Strecken
zuriickgelegt (oder hier: gleiche Winkel iiberstrichen) werden. Wenn
die Gleichférmigkeit der Bewegung bereits aus der Art und Weise
ersehen wird, wie diese Bewegung funktioniert, 148t sich die Defini-
tion umkehren: gleichlang heiBen solche Zeiten, in denen gleichlange
Strecken zuriickgelegt (oder gleiche Winkel iiberstrichen) werden.
Dies ist es, was ich unter einer Uhr verstehe: eine periodische
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Bewegung, die so funktioniert, daf3 wir 1. bei der Definition des
Ausdrucks >gleichlange Zeiten und dann 2. beim praktischen Vergleich
von Zeitdauern auf sie zuriickgreifen konnen.

Die klassische Naturwissenschaft der Neuzeit hat sich, wie man
weiB, in polemischer Abgrenzung von der aristotelischen gebildet.
Dabei iibersicht man leicht die Ubereinstimmung beider. Aber erst
aus dieser Ubereinstimmung wird die Polemik verstindlich. Die Zeit
wird weiter an den Sternen abgelesen. Noch im spiten 18. Jahrhundert
nimmt Kapitin Cook ein astronomisches Observatorium samt Perso-
nal mit auf die Weltreise, um den Gang seiner Chronometer zu priifen
und zu korrigieren. Der Himmel bleibt die Uhr, nach der sich alle
anderen Uhren richten.

Wieder soll die Gleichférmigkeit der Himmelsbewegungen aus
ihrer Funktionsweise erhellt werden. Statt ihrer immergleichen Bezie-
hung zum Ersten Beweger oder der eigentiimlichen Natur des fiinften
Elements ist dies nun ihre reibungslose Ableitung aus einer Inertialbe-
wegung, die ihrerseits von Newton zur »absoluten, wahren und
mathematischen Zeit« hypostasiert wird'®; so scheint der RegreB der
Zeitmessung gestoppt zu sein. Und wieder soll an der Zeit, die wir von
den Sternen ablesen, jede andere Bewegung gemessen werden: der
Kreislauf der menschlichen Angelegenheiten soll dieser Uhr gehor-
chen, wie alles natiirliche Geschehen auf der Erde. GewiB, diese
Verbindung des Irdischen mit dem Himmel wird nicht mehr als eine —
wie immer indirekte — Beeinflussung oder Mitwirkung verstanden:
daB zwar der Mensch den Menschen zeuge, aber die Sonne mit ihrer
schiefen Bahn dazu beitrage. Denn der Gang der irdischen Dinge ist
nun mit dem Gang der Gestirne in gewisser Weise identisch.

Bereits Cicero sagte von Archimedes, der das erste mechanische
Planetarium hergestellt und dabei die im Gang der Gestirne konstan-
ten Zahlverhéltnisse durch ein Zahnradgetriebe dargestellt hatte, er
habe damit auf seine Weise dasselbe getan wie der Demiurg Platons,
als dieser den Himmel einrichtete.! Jost Biirgis Kreuzschlag und
Galileis Pendel geben dem Getriebe dann iiber die Konstanz der
Zahlverhiltnisse hinaus den gleichférmigen Gang (also die Konstanz
nicht nur der im Getriebe dargestellten Proportion, sondern der
GréBen selbst, die in die Proportion eingehen).? So gleicht der Gang
der neuzeitlichen Uhr in jeder Hinsicht dem Gang der Gestirne: die
»zahlgemiB gehende aionische Darstellung des in Einem verharren-
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den Aion«*, die Platon in diesem erkannte?, wird von der mechani-
schen Uhr verdoppelt.

Und an dieser Uhr messen wir alle anderen Bewegungen. Indem
sich der Kreislauf der menschlichen Angelegenheiten nach ihr richtet,
erscheint er, statt von den Himmelsbewegungen gelenkt und ihnen
ausgeliefert zu sein, beherrschbar — denn die Uhr, von der er
beherrscht wird, ist herstellbar geworden. Die Gétter sind endlich
wieder vom Himmel auf die Erde herabgestiegen; sic hausen in
tickenden Gotzen. Und alles ist voll von Géttern, Thales hitte seine
Freude daran.? Die menschlichen Verhiltnisse miissen eigens durch
die Uhr geregelt werden, der Naturlauf hingegen folgt ihr von selber.

Die ganze Welt ist demnach eine Uhr. Auch wenn dann im
19. Jahrhundert die Uhrenmetapher durch die Metapher »die Natur
als arbeitende Maschine«® ersetzt wird, so diirfen wir niemals den
Regler vergessen, der zuoberst auf der (nun paradigmatisch geworde-
nen) Dampfmaschine sitzt: in der Vorstellung von einer energieum-
wandelnden, Wirme in mechanische Arbeit umsetzenden Maschine
ist immer schon die Voraussetzung enthalten, daB solche Bewegung
an der immergleichen Zeit, der notorischen Uhr gemessen werde. Im
20. Jahrhundert tritt schlieBlich die Atomuhr an die Stelle der mecha-
nischen Uhr. Aber dies dndert nichts an dem alten Aberglauben.
Denn die Ersetzung geschah erst, nachdem die Physiker fiir die
Schwingung der Atome und den Umlauf der Gestirne eine gemeinsa-
me Rechnung aufgestellt hatten; es ist immer noch die astronomische
Zeit, die wir von diesen Uhren ablesen.

An Anaximandros ist dies alles vorbeigeredet. Er hitte den Grundge-
danken der ganzen spiteren Entwicklung verneint: daB der immer-
gleiche Gang der Gestirne ein Bild der Ewigkeit sei, und daB sich am
Himmel nichts dndert. Von Luftwirbeln eingeschlossen, ist das Feuer,
das wir am Himmel sehen, nur einer der einander bekimpfenden,
abwechselnd iiberwiegenden Weltteile. Nichts Ewiges ist an ihm; ewig
ist nur das Grenzenlose (apeiron), das Woher und Wohin einer
Periodenordnung zweiter Stufe, in der sich die Welten bilden und
vergehen. Denn die Weltordnung mit ihrem Periodengang ist ver-
ganglich. Das zeitversetzte Gleichgewicht verschiebt sich, bis der
ganze ProzeB ins Grenzenlose kollabiert und sich ein neuer Kosmos
aus dem Grenzenlosen absondert.%

29



Die Einzelheiten dieser Vorstellung sind kaum rekonstruierbar,
aber darauf kommt es auch nicht an. Wichtig ist mir nur das Gesetz des
Ausgleichs, von dem Anaximandros spricht: keine Ubertretung ohne
Riickschlag. Es muB Ausgleich und BuBe gezahlt werden, mehr nicht.
Der Rhythmus, in dem dies geschieht, stellt sich von selbst ein. Es ist
keine Zeit auBer ihm, an dem er gemessen wiirde. Sondern er ist sein
eigenes MaB.

Erst neuerdings haben Physiker diesen Gedanken zu fassen ver-
mocht: daB es sinnlos sein konnte, den Periodengang zeitversetzter
Gleichgewichte am Gang der Gestirne zu messen. Man spricht
neuerdings nicht nur von mechanischen und von Atomuhren, sondern
auch von chemischen Uhren: eine durchsichtige Fliissigkeit (auf
miBigem Feuer) verfirbt sich fiir einen kurzen Augenblick, verliert
die Farbe wieder, dann ein erneutes Auftreten und Verschwinden der
Farbe — und so fort immer weiter. Ein Kreisproze3 abwechselnder
Ungleichgewichte. Chemisch geschieht in jedem Zyklus dasselbe wie
in jedem anderen. Warum sollen es nicht gleiche Zeiten sein, in denen
sie sich vollziehen? Dann hieBe die chemische Uhr nicht deshalb Uhr,
weil sie etwa die astronomische Zeit anzeigte. Sondern sie zéhit ihre
eigene Zeit, so gut wie der Himmel dié¢ seine.

Der chemischen gleicht die dkologische Uhr. Fiir das quantitative
Verhiltnis von Raubtier und Beute gelten dieselben Reaktionsglei-
chungen wie fiir die chemischen Reagenzien”’; der Computer, der
beides simuliert, erkennt den Unterschied nicht. Realistischere und
daher kompliziertere Modelle zeigen nicht mehr diese schlichte
Periodizitidt. Aber mir kommt es nur auf diese einfachste Modellvor-
stellung an. Kein statisches, sondern zeitversetztes Gleichgewicht;
periodisch abwechselndes Uberwiegen bald der einen, dann der
anderen Art; fiir jede von ihnen ein ewiger Krisenzyklus.

Da wir Lebewesen sind, gilt dieses Naturgesetz auch fiir uns
Menschen. Aber wir wiren keine Menschen, wenn wir nicht alles
daran setzten, es zu durchbrechen. Vielleicht ist dies der allgemeinste,
abstrakteste Begriff der Zivilisation: daf wir den 6kologischen Krisen-
zyklus auPer Kraft setzen, in guten Zeiten fiir die schlechten vorsor-
gen, in der Ubertretung vorsichtig und dem Zwang zur Genugtuung
listig ausweichend. Durch Planung, Okonomie, Technik soll die
6kologische Uhr stillgestellt werden. Ich kritisiere das nicht; anders zu
leben, ist fiir uns unertréglich.
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Unertréglich scheint aber schon der Gedanke zu sein, daB diese
okologische Uhr existiere. Der Kreislauf der menschlichen Angele-
genheiten darf nicht ihrer Selbstregulation, sondern er soll einer
berechenbaren Zeit folgen. Es darf keine andere Zeit geben als das
sture Einerlei der Himmelsbewegungen: sie ist vorhersehbar, die
andere nicht. Ist der Gedanke Anaximanders nicht genauso unertrig-
lich? Die Ubertretung zu begehen, kénnen wir so wenig vermeiden,
wie wir es danach vermeiden konnen, Ausgleich und Genugtuung zu
erstatten. Keine Ubeltat bleibt unentdeckt und straflos. Denn noch ist
Dike, das Gesetz des Ausgleichs, eine Gottheit. Aber sie 148t sich
Zeit. Sie hat ihre eigene Zeit. Wir warten. Das Ungliick kann lange auf
sich warten lassen, aber vielleicht steht es sofort bevor, wir wissen es
nicht. Wie trostlich ist es doch, diesen Zeitlauf in den Himmel zu
beférdern!

So zeigt sich hinter dem Philologenstreit {iber das Anaximandros-
Fragment schlieBlich eine systematische Verdringung. Wir wollen
nicht wahrhaben, daB unser Leben auf der Erde naturwidrig sein mug.
Wir miissen uns dem Naturgesetz entziehen und die Regel, der
wir dabei folgen, doch fiir ein Naturgesetz ausgeben; den Kreislauf
der Verhiltnisse kalendarisch simulieren; den himmlischen Géttern
opfern, damit sie die irdischen in Schach halten. Schnell wurde Ana-
ximanders Gedanke domestiziert. Schon fiir Heraklit ist der anaxi-
mandrische Krieg zwar der Vater aller Dinge, aber andererseits doch
nur die Fortsetzung der Harmonie mit anderen Mitteln. An die Stelle
der unberechenbaren dike tritt der logos, das berechenbare Verhiltnis
- Gegenstiick des Parmenideischen »seiend«, an dem sich Platon und
Aristoteles beruhigten.

Aber die Verdringung bricht auf. In ihrem Schutz ist aus unserer
Vorsicht und List die groBte Ubertretung entstanden. Wir warten.

Anmerkungen

1 Anaximandros, B 1.

2 Schadewaldt, 1978, S. 240, 245.
3 Brocker, 1956, S. 211.

4 Heraklit, B 126.

5 Vgl. insgesamt Brocker, 1956.
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6 So Holscher, 1953, S. 118. Diese Weltteile bilden bei Anaximandros eine Reihe:
Erde, Meer und Feuer. Sie scheinen noch nicht in Gegensatzpaaren organisiert
zu sein; vielleicht ist dies doch eine Zutat Heraklits, also wieder nicht wortlich,
vgl. ebd., S. 118 £.

7 Vgl. Dirlmeier, 1938, S. 91 f.

Dirlmeier, 1938, S. 93; Hervorhebung wie im Original.

9 Entsprechend auch Dirlmeier, 1938, S. 90, auf Solon bezogen: »Die Zeit ist nur
»Helfer und Bundesgenosse« der Dike. «

10 Zeller, 1879, S. 831, Fn. 8.

11 Phys.IV11.219a9f.,b7f.

12 Phys. IV 14. 223 a 29 ff., b 12 ff.

13 Phys.I12.194 b 13; Met. XII 5. 1071 a 15 {.; cf. De gen. corr. I1 10. 336 a 31 ff.

14 Cf. Phys. IV 14, 223 b 24 ff.

15 Zur Unterscheidung der >jetzt« siche Phys. IV 11. 219 a 22 ff.

16 Vgl. EN X 2. 1173 a 32 {.: Den Himmelsbewegungen cignet an ihnen selbst
keine Geschwindigkeit, sondern nur in bezug auf Anderes, d. i. auf andere
Bewegungen.

17 Cf. Met. XII. 6 ff. bzw. De caelo I 2.

18 Principia, S. 25.

19 Tusc. I 63; vgl. Price, 1974, S. 57.

20 Ich kann nur summarisch auf die Literatur verweisen: Fraser und Lawrence
(eds.), 1975, S. 363 ff.; Maurice und Mayr (eds.), 1980.

21 Platon, Tim 37 d.

22 Platon nennt diese Bewegung selber die Zeit. Dem widerspricht Aristoteles: die
Zeit ist nicht mit dieser Bewegung identisch; die Zeit ist nur das ZahlgeméiBe an
ihr und somit begrifflich von ihr zu trennen. Aber auf diese Differenz kommt es
hier nicht an.

23 Vgl. auch Gendolla, 1984.

24 Vgl. Thales, A 22.

25 Vgl. Breger, 1982.

26 Vgl. Holscher, 1953, S. 116 f.

27 Vgl. Jantsch, 1979, S. 104 ff.
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Paolo Rossi
Das Altern der Welt und die >grofie Ruine« in der Neuzeit

Einige historiographische Mythen

Einige historiographische Gemeinplitze, die aus der Ara des Positivis-
mus stammen, sind unzdhlige Male und bedenkenlos wiederholt
worden; ich beziehe mich hier auf drei: (1) die Kopernikanische
Revolution und die Behauptung der Unendlichkeit der Welt, interpre-
tiert als EinreiBen der Mauern der Welt (wie Bruno es nannte) und
Eroberung der Freiheit; (2) das Denken Francis Bacons, gleichgesetzt
mit der Philosophie des neuen industriellen Zeitalters und prisentiert
als Theoretisierung einer mit Hilfe der Technik realisierten, zuver-
sichtlichen und optimistischen Herrschaft iiber die Natur; (3) die
Darstellung des Zeitalters der Wissenschaftlichen Revolution als eine
Epoche, die durch Vertrauen, Enthusiasmus, Glaube an den Fort-
schritt, Jubel iiber die Entdeckungen der Wissenschaft, philosophi-
sche Euphorie und technologischen Enthusiasmus gekennzeichnet
sei.

Diese Gemeinplitze sind ihrerseits Teile eines Gesamteindrucks,
den die Aufklarung und der Positivismus entworfen haben und der
entscheidend auch von denjenigen bestitigt worden ist, denen die
Wissenschaftliche Revolution als Quelle und Ursprung aller Ubel, mit
welchen die moderne Menschheit geschlagen ist, gilt. Um nur ein
Beispiel zu nennen: im Laufe der fiinfziger und sechziger Jahre des
zwanzigsten Jahrhunderts hat sich, hinsichtlich der Figur Francis
Bacons, das Zusammentreffen zweier negativer Bewertungen ereig-
net. Die eine, verbunden mit dem neopositivistischen Bild der Wissen-
schaft, versuchte, Bacon zum Symbol dessen zu machen, was die
Wissenschaft nie gewesen ist und niemals sein sollte: eine auf Beob-
achtung gestiitzte Form der Erkenntnis, ein ProzeB der Akkumula-
tion von Daten, ein illusorischer Versuch, den Geist von prastabilier-
ten Thesen zu befreien. Die andere Bewertung, verbunden mit der
verspiteten Verbreitung der Dialektik der Aufklirung (1947) von
Horkheimer und Adorno, machte aus der Philosophie Bacons das
Symbo! dessen, was die Wissenschaft immer gewesen ist, aber nicht
langer sein sollte: grenzenlose Herrschaft einer entzauberten Natur,
ein Wissen, das Macht ist und das keinen Einhalt kennt, Fiir die
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Verteidiger der Wissenschaft hatte Bacon nichts mit dem zu tun, was
man verteidigen wollte. Fiir diejenigen, die die Wissenschaft anklag-
ten, war Bacon die Essenz der wissenschaftlichen Erkenntnis.

Das Bild Bacons, das von den Positivisten verherrlicht und von den
Schiilern Poppers und den Proselyten der Frankfurter Schule verdun-
kelt wurde, ist ein philosophischer Mythos. Ein ebensolcher Mythos
ist das positivistische Bild vom Fortschritt, das auf der Zeitachse
riickwirts projiziert und den Autoren des Zeitalters der Wissenschaft-
lichen: Revolution zugeschrieben wurde. Die Kultur der Spitaufkli-
rung und des Positivismus versucht, 1. den Fortschritt als Gesetz der
Geschichte zu konzipieren (Condorcet, Saint-Simon, Comte); 2. den
Fortschritt der Wissenschaft und der Technik mit dem Fortschritt in
der Moral und der Politik zu identifizieren und letzteren von ersterem
abhiingig zu machen; 3. im Wettbewerb und im >Kampf« die Fihigkeit
zu sehen, unbegrenzte Verbesserungen zu provozieren und sie als
konstitutive Elemente des Fortschritts zu interpretieren (Spencer,
Sozialdarwinismus). Alle drei Behauptungen sind dem 16. und 17.
Jahrhundert vollkommen fremd.

Le Roy, Bodin, Bruno und spiter Vico glauben in der Tat nicht, daB
der Fortschritt ein Gesetz der Geschichte sei. Sie vertreten auf
unterschiedliche Weise eine Geschichtsphilosophie, die auf der zykli-
schen Wiederkehr von Zivilisationsstadien basiert, sie verstehen das
Anwachsen des Wissens als etwas Provisorisches, 'das die zukiinftige
Geschichte stindig tilgen oder widerlegen kann. Bacon, und auch das
ist sehr bezeichnend, beschiftigt sich damit, »Hoffnungsgriinde« auf-
zulisten, die man verniinftigerweise fiir das Wiedererbliihen der
Wissenschaften und eine Erneuerung der Lebensbedingungen auf der
Erde haben kann. Er glaubt, es sei opportun, hinsichtlich dieses
Problems eine Regel aus der Politik anzuwenden: »Aus Prinzip
miBtrauen und immer das Schlechteste vermuten.« Als er sieben
Aphorismen des ersten Buches des Novum Organum den Motiven
widmet, welche die Menschen dazu fithren kdnnen, an eine bessere
Zukunft zu glauben, bezeichnet er sie als »Griinde, die uns vor der
Verzweiflung bewahren sollen«. Was die Vergangenheit anbelangt, so
meint er, daB die Wissenschaft fiir zweitausend Jahre unter den
gleichen Bedingungen stand und da man unter fiinfundzwanzig
Jahrhunderten Geschichte hochstens fiinf finde, die fiir die Wissen-
schaft fruchtbringend waren. SchlieBlich wiederholt er unzihlige
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Male, daB die Zeit einem FluB gleiche, der nur die aufgeblasenen und
leichten Dinge bis zu uns gebracht habe, wihrend die schweren und
soliden untergegangen seien.

Die Epoche, die den Zusammenbruch der aristotelischen und
ptolemiischen Weltansicht erlebte, die Verbreitung und Konsolidie-
rung der astronomischen Revolution, die Geburt des Kulturrelativis-
mus, die Einfihrung der Dimension >Zeit< in die Erwigung der
Naturvorginge, stellte sich in der Tat nicht als Zeit der beruhigenden
Sicherheiten dar. Ich habe mich in den letzten fiinfzehn Jahren
hauptsichlich mit den Verteidigungsmechanismen beschiftigt, die
von 1650 an bis um 1750 aktiviert wurden, um der Idee einer
unendlichen Ausdehnung der Vergangenheit zu begegnen. Die Men-
schen zur Zeit eines Robert Hooke glaubten, eine Vergangenheit von
etwa sechstausend Jahren hinter sich zu haben. Zur Zeit Kants war
man sich einer Vergangenheit von mehreren Millionen Jahren be-
wuBt. Man hat viel iiber die Kopernikanische Revolution als Symbol
einer radikalen Verinderung der Stellung des Menschen im Univer-
sum geschrieben. Doch ein Unterschied besteht nicht nur darin, im
Zentrum oder an der Peripherie des Kosmos zu leben, sondern auch
darin, in einer Gegenwart zu leben, die relativ nah an den Urspriingen
ist, oder in einer Gegenwart, hinter der sich — um ein Wort des Conte
di Buffon zu gebrauchen - »der dunkle Abgrund« einer unendlichen
Zeiterstreckt. Bilder und Metaphern sind selten Zufallsprodukte, und
dunkle Abgriinde erregen in der Regel Furcht.

Die zerbrickelte Welt
Es ist angebracht, sich zunichst des Themas der Unsicherheit und der
Verlorenheit gegeniiber dem Zusammenbruch der bekannten (und
darum beruhigenden) Vorstellungen vom physischen Universum zu
erinnern. Symbol dieser Gefiihle sind die — oft zitierten — Verse John
Donnes geworden, geschrieben im Jahr 1611, ein Jahr nach der
Publikation des Siderius Nuncius von Galileo Galilei:

And new Philosophy calls all in doubt,

The Element of Fire is quite put out;

The sun is lost, and th’earth, and no mans wit

Can well direct him where to looke for it.

And freely men confesse that this world’s spent,

When in the Planets, and the Firmament
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They seek so many new; they see that this

Is crumbled out again to his Atomies.

"Tis all in peeces, all cohaerence gone;

All just supply, and all Relation:

Prince, Subject, Father, Son, are things forgot,

For every man alone thinkes he hath got

To be a Phoenix . . . '
Die antiken Philosophen haben von einer Welt gesprochen, die nicht
mehr existiert. Die Suche nach Neuem in den Himmeln und das, was
Galilei gesehen hat (die Mondgebirge, die neuen Sterne, die Sonnen-
flecken), stiirzen nicht nur ein astronomisches System in die Krise. Es
verhindert auch, Doktrinen aufrechtzuerhalten wie die von der Tren-
nung zwischen Himmlischem und Irdischem, von der Distinktion
zwischen der Unverderblichkeit und Unverinderbarkeit des Himmels
und der Verderblichkeit und Verinderbarkeit der Erde. Im Univer-
sum gibt es keine unverinderlichen und ewigen Realitiiten mehr.
Wechsel, Verinderlichkeit, Alterung und Verderblichkeit gelten fiir
alles Existierende. »When we look for incorruption in the heavensc,
hatte Sir Thomas Browne geschrieben, »we find they are but like the
Earth.« Altern, Wandel und Verderblichkeit gelten nicht nur fiir den
Menschen und die Erde, sondern fiir das gesamte Universum.

In Donnes Versen befindet sich die ganze Welt in Auflosung, sie ist
zu Ende, gleichsam zuriickgekehrt zum vormaligen Chaos, sie ist
erneut >in ihre Atome zerbrockelt«. Und das betrifft nicht nur die
Sterne. Konsequenzen fiir die Wahl politischer, moralischer und
zwischenmenschlicher Werte folgen. In einer veriinderlichen Welt
ohne Zentrum konfigurieren sich auch die Beziehungen zwischen
Untergebenem und Herrscher, zwischen Vater und Sohn neu. Das,
was Donne am stirksten irritiert (und was sowohl Marjorie Nicolson
als auch Hiram Haydn hervorgehoben haben), ist nicht so sehr der
Umstand, daB die Erde von ihrer zentralen Position im Universum
entthront ist, sondern der Verlust eines Zentrums des Universums,
dessen Zerbrdckeln, das Verschwinden der >Kohirenz«.

Die >revolutioniren kosmographischen Thesens, auf die Arthur O.
Lovejoy vor nunmehr dreiBig Jahren als auf die Charakteristika einer
verdnderten Welt-Anschauung hinwies, sind in der einzigartigen
Mischung von lukrezianischen, kopernikanischen, neoplatonischen
und hermetischen Themen zu suchen, die fiir Palingenius, Nikolaus
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von Cues und Bruno kennzeichnend war. Einige der Thesen und
Doktrinen des Cusaners, die Bruno nach der Kopernikanischen
Revolution wieder aufgriff, hatten dazu beigetragen, die Idee in
Umlauf zu bringen, daB der Kosmos auch kein harmonisches, geord-
netes und kohirentes System sein konnte.

Die kosmische Unordnung

Die Idee der Ordnung der Welt, ihrer Harmonie und ihrer vollkom-
menen Proportionen, war traditionell mit der Vorstellung eines
endlichen Universums gekoppelt. Aus relativistischen Behauptungen,
aus der These von der Mobilitit der Erde, aus der Aufhebung der
Unterscheidung des Universums in supra- und sublunare Sphire
konnten jedoch kosmologische SchluBfolgerungen gezogen werden,
die geeignet waren, nicht nur das aristotelische und ptolemdische
Universum in Frage zu stellen, sondern selbst die Idee, das Universum
habe eine Form und kénne infolgedessen als System interpretiert
werden.

Gerade diese Moglichkeit beunruhigte im Jahre 1612 die Spekula-
tionen des Francis Bacon. Konnte die Behauptung von der Unendlich-
keit des Universums, verbunden mit den Unsicherheiten der Astrono-
mie, deren Reduktion auf reine Mathematik und ihr Verzicht, sich
weiterhin als Physik zu prasentieren, nicht dazu fiihren, die Idee des
Systems der Welt anzuzweifeln oder gar aufzugeben? Konnte all das
nicht dazu fithren, das Universum als fragmentarisches und ungeord-
netes Zusammenspiel von im Raum verstreuten Kugeln zu konzipie-
ren, ohne jeglichen Bezugspunkt oder Form oder gemeinsames
System? (Works, I1I, S. 741)

Aber auch die Thesen des Vitalismus der magisch-hermetischen
Tradition, der die Himmelskérper als beseelte Lebewesen ansah,
trugen zur Zerstdrung eines geordneten, auf unverinderliche Gesetze
gegriindeten Universums bei. Wenn die Sterne, wie Francesco Patrizi
es wollte, tatsichlich »gottliche Lebewesen« sind, begabt mit Geist und
Intelligenz, wenn sie in einem >fliissigen< (und spharenlosen) Himmel
»fliegen< wie >ein Schwarm Kraniche«, wenn ihre Bewegungen also
dem Muster eines Tierrudels folgen, dann gibt es auch keine Veranlas-
sung mehr, Kalkiile und Modelle aufzustellen, Messungen vorzuneh-
men, kurz, »den Schein zu retten<. Das, was erscheint (wenn wir zum
Beispiel einen Schwarm Kraniche fliegen sehen), ist das, was realiter
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geschieht. Thesen dieser Art, die im Jahre 1591 mit Nachdruck
vorgetragen werden, wird sich Kepler aufs heftigste widersetzen. Auf
Modelle, Messungen, Kalkiile, auf geometrische Figuren miisse man
rekurrieren, um die Regularitit und die scheinbaren Irregularititen
der Himmelsbewegungen zu erkliren. Gesetze und Regeln miissen
jenseits der scheinbaren Unordnung und jenseits dessen, was sich den
Sinnen unmittelbar darstellt, gesucht werden. Die Astronomie setze
zwar die Schau voraus, erschépfe sich aber nicht in ihr; sie bestehe
nicht darin, den Himmel zu betrachten. Es gebe einige, schreibt
Kepler im Jahre 1603, die »Miihe, Arbeit, Erfahrung und die Wissen-
schaft von zweitausend Jahren verachten und eine Art Astronomie
wiederauferstehen lassen wollen, die auf eine Erklarung der Griinde
verzichtet, sich allein der Anschauung anvertraut und geometrische
und mathematische Erklidrungen ablehnt«. Diese, so schlieBt Kepler
in ungewdhnlich zornigem Ton, »delirieren entweder oder sind, wie
dieser Patrizi, Beute einer Form hellen Wahnsinns« (Werke, XIV,
S. 431).

Bruno hatte eine klare Unterscheidung zwischen dem Universum
und den Welten gemacht. Von einem System der Welt zu sprechen,
heiBe nicht, vom Universum als System zu sprechen. Die Astronomie
als Wissenschaft von der Welt ist legitim und moglich, insoweit sie in
den Bereich unserer sinnlichen Anschauung fillt. Jenseits dessen
erstreckt sich ein unendliches Universum, das jene >groB8en Tierec, die
wir Sterne nennen, und eine unendliche Vielzahl von Welten enthiilt.
Dieses Universum hat weder Dimensionen noch MaBe, weder Form
noch Gestalt. Von ihm, das gleichzeitig uniform und formlos, das
weder harmonisch noch geordnet ist, 148t sich keineswegs ein System
angeben.

In der leidenschaftlichen Apologia pro Galileo (1616), geschrieben
im Kerker, in dem er seit 1599 begraben war, insistiert Tommaso
Campanella auf der entscheidenden Differenz zwischen der Annahme
der Existenz mehrerer Welten, die koordiniert ein einheitliches
System bilden, und der Annahme einer Pluralitit von Welten, die
unkoordiniert in einem unendlichen Raum verstreut sind. Die Be-
hauptungen Galileis, erklart Tommaso, diirfen nicht mit denen De-
mokrits und Epikurs verwechselt werden: »Mehrere unkoordinierte
Welten anzunehmen, die eine einzige konstituieren, wie dies Demo-
krit und Epikur taten, ist ein Versto gegen den Glauben, weil sich
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daraus ergibt, daB die Welten sich zufillig und ohne den ordnenden
Eingriff Gottes formieren. Jedoch viele kleinere Systeme inmitten
eines groBten zu konzipieren, das gemiB des géttlichen Geistes
geordnet ist, widerspricht nicht der Heiligen Schrift, sondern nur dem
Aristoteles.« Galilei, so wiederholt er wenig spiter, »non plures
mundos, sed plura systemata detegit, ordinata ad unum« (Campanel-
la, 1968, S. 50-51).

Wie Kopernikus, wie Kepler und wie Tycho Brahe hatte auch
Galilei an der Vorstellung von einem geordneten Universum als
unitdrem System, als Ausdruck géttlicher Ordnung, festgehalten: »Ich
sage, daB ich mit dem, was er [Aristoteles] bis hierher gesagt hat,
tibereinstimme und nehme an, daB die Welt ein mit allen Dimensionen
begabter Kérper und vollkommen ist; und ich fiige hinzu, daB sie als
solcher notwendigerweise durchgiingig geordnet ist, das heifit, ihre
Teile sind untereinander in héchster und vollkommener Ordnung
angeordnet« (Opere, VII, S. 55-56).

Der Ubergang von der geschlossenen Welt zum unendlichen Uni-
versum glich also nicht — oder zumindest nicht immer - einer bejubel-
ten Entdeckung des Neuen oder einer aufregenden intellektuellen
Reise. Mit der fiir ihn charakteristischen mitleidslosen Offenheit sich
selbst gegeniiber spricht Kepler von der Angst und der Unruhe
hinsichtlich der Moglichkeit, daB das Universum tatséchlich unstruk-
turiert ist, wie Giordano Bruno es gedacht hatte: »Dieser Gedanke
birgt einen geheimen und verborgenen Schrecken in sich: man fiihlt
sich verloren in dieser UnermeBlichkeit, der alle Grenzen und jedes
Zentrum fehlen und in der es folglich keinen determinierten Ort gibt«
(Opera, 11, S. 688).

Eine Welt im Zusammenbruch

Eine méchtige Analogie —zwischen dem Leben des einzelnen und dem
der menschlichen Gattung — durchzieht, von Augustinus bis in unsere
Tage, die gesamte Kultur des Westens. Kindheit, Jugend, Reife und
Alter kennzeichnen nicht nur das Leben der einzelnen, sondern die
Geschichte der menschlichen Gattung und die Geschichte der Welt.
Auf diese Analogie, als einer fundamentalen Voraussetzung und
einem gemeinsamen Paradigma, beziehen sich sowohl die Theoretiker
des Fortschritts als auch die Fiirsprecher eines unaufhorlichen Alterns
der Zivilisation und der Natur.
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Eine ungeordnete und zentrumslose Welt ist nicht notwendigerwei-
se eine Welt in progressiver Dekadenz. Aber die Vorstellung von der
»zerbrockelten Welt« 1dBt sich leicht in diese Analogie einfiigen. In der
langen Diskussion, die von der Mitte des siebzehnten bis zur Mitte des
achtzehnten Jahrhunderts in Europa iiber die Natur der Geschichte
und der Zeit gefiithrt wurde, waren die Reflexionen iiber die >uner-
meBliche Vergangenheit« der Agypter und der Chinesen direkt mit der
Erorterung iiber das Werden der Natur und die Geschichte der Erde
verbunden. Die sogenannte >Entdeckung der Zeit manifestierte sich
auf zwei verschiedenen Gebieten: auf dem der Geologie (auf dem der
»Muscheln«, wie Voltaire sagen wird) und auf dem der Beschiiftigung
mit den frithesten Zeiten der menschlichen Geschichte, mit den
barbarischen oder gar bestialischen Urspriingen des Menschen, mit
den ersten Formen der Schrift, mit den Mythen und den Mérchen.

Auf der Basis dessen, was in der Gegenwart ist, die Dinge der
Vergangenheit beschreiben, die Werke der Natur und die des Men-
schen; in den Texten und in den Mythen, in den Schichten der Erde
und in den Fossilien die Vergangenheit lesen; iiber die Formation
dieser Schichten, tiber die Verdnderungen der Kontinente und der
Meere, iiber die Urspriinge der Zivilisation, iiber die groBen Vélker-
wanderungen, iiber die ersten Formen der Herrschaft iiber die Natur
Hypothesen aufzustellen und diese mit den biblischen Geschichten
und der heiligen Geschichte des' jiidischen Volkes in Einklang zu
bringen: um diese Themen aufzugreifen und sie zu diskutieren, konnte
man verschiedene Wege einschlagen, sich auf unterschiedliche Posi-
tionen beziehen und mehrere Stringe der kulturellen Erbschaft in
Anspruch nehmen. Es war méglich, sich auf Epikur und Lukrez zu
berufen, auf Descartes und den Ursprung seiner imaginiren Welt,
oder sich auch energisch von der Doktrin des zufilligen Zusammen-
treffens der Atome oder von der allgemeinen These der Ewigkeit der
Welt zu distanzieren.

Die Telluria theoria sacra von Thomas Burnet, einem Schiiler
Cudworths am Christ College in Cambridge und Briefpartner New-
tons, wurde 1680 in London publiziert. Die erste Auflage, die zwei
Biicher umfaBte, wurde 1684 ins Englische iibersetzt; die zweite
lateinische Edition, jetzt auf vier Biicher angewachsen, erschien 1684,
auch sie wurde 1690-91 ins Englische iibersetzt. Burnets Theorie der
Erde war >heilig« insofern sie, wie es das Vorwort erklirt, sich nicht
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damit begniigte, die >gemeine Physiologie< zu betrachten, sondern
sich vornahm, jene maiores vicissitudines zu untersuchen, von denen
die Heilige Schrift spricht und die gleichsam die Angelpunkte der
Vorsehung sind. Die vergangenen Zustinde der Erde sind das Para-
dies und die Sintflut, die zukiinftigen der Weltbrand und das neue
Paradies. Burnet lehnt, wie viele seiner Zeitgenossen, die These von
der Ewigkeit der Welt explizit ab und versucht, sich im Innern der
traditionellen Chronologie zu bewegen. Hinsichtlich des Problems der
Sintflut versucht er, eine rational zufriedenstellende Losung zu fin-
den. In dieser Perspektive beruft er sich auf Descartes und auf die
Ahnlichkeit seiner eigenen Hypothese mit der cartesianischen: »Der
bedeutendste Philosoph unseres Jahrhunderts, René Descartes, hat
sich einer der meinen dhnlichen Hypothese bedient, um das Aussehen
und die Phinomene der Erde in ihrem gegenwirtigen Zustand zu
erklaren.«

Der Glaube an die Sintflut bringt, vom physikalischen Standpunkt
aus gesehen, eine Reihe ernster Schwierigkeiten mit sich. Wie kann
man an die Sintflut glauben, wo doch, im gegenwértigen Zustand der
Welt, keine hinreichende Menge Wassers auf der Erde ist, die ein sol-
ches Phianomen erkliren kénnte? Um die Gipfel der hochsten Berge
zu bedecken, bediirfte es des Wassers von sechs oder sieben Ozeanen.
Aus welcher Quelle oder aus welchen Behiltern kénnte eine solch
enorme Quantitit Flissigkeit geschépft worden sein? Muf man die
Schaffung neuer Materie von Gottes Hand annehmen? Oder hat Gott
etwa diese neue Materie erst geschaffen, um sie daraufhin zu zersté-
ren? Burnet ist sich der Existenz einer weiten freigeistigen Tradition
bewuBt, die versucht hat, diese Schwierigkeiten zu umgehen oder sich
ihrer zu bedienen, um die Universalitit der Sintflut zu negieren und sie
auf eine lokale Episode zu reduzieren, die nur das jiidische Volk
interessiert habe: Burnet jedoch weist die Thesen der Freidenker
zuriick und versucht, den universalen Charakter der Sintflut zu be-
wahren. Um die Katastrophe zu erkliren, scheint es ihm notwendig,
die cartesianischen Hypothesen zu akzeptieren: also anzunehmen,
daB die Form der Erde in vorsintflutlicher Zeit von der gegenwirtigen
verschieden war; zu versichern, daB die Erde, wie die heiligen
Autorititen und die heidnischen Quellen libereinstimmend bezeugen,
aus dem Chaos entstanden ist. Unter diesem Begriff versteht Burnet
»die Materie der Himmel und der Erde ohne jede Ordnung und Form,
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im Zustand einer flissigen Masse, in der die Materialien und die
Ingredienzien aller Korper vorhanden sind, jedoch konfus gemischt
untereinander«. Das gottliche Wort verwandelt dieses Chaos in eine
Welt: Die schweren Teile fallen gemiB einer abnehmenden Ordnung
der spezifischen Gewichte auf das Zentrum zu; aufeinandergepreSt
konstituieren sie den innersten Kern der Erde. Der Rest der Masse
verteilt sich, nach demselben Prinzip der Schwerkraft, auf einen
fliissigen und einen étherischen oder >fliichtigen< Kérper.

Eine »Masse von geschmolzener Materie, nicht geschieden und
fliissig, aus verschiedenen Teilen zusammengesetzt«, hat sich nach
diesem Muster organisiert, um schlieBlich einen gigantischen Korper
hervorzubringen, dessen Struktur die eines Eis wiederholt. Das
Dotter ist das innere Feuer. Um es herum liegt eine groBe fliissige
Masse (»der Abgrund oder die Masse des Wassers«), deren duBere
Oberfliche von einer 6ligen Schicht umzogen ist. Bevor der Proze
der Formation der Welt seine volle Stabilitit gefunden hat, ist die Luft
noch voller Partikel aus Staub oder anderer terrestrischer Materie.
Wenn diese auf das Zentrum zu fallen, mischen sie sich mit der 6ligen
Materie, die nun die Oberfliche des Wassers bildet. Auf diese Weise
entsteht eine platte Kruste, génzlich ohne Falten und Gebirge, die sich
allméhlich unter dem EinfluB der Sonne erhirtet. Diese glatte,
perfekte Oberfliche, wo die Luft immer ruhig und heiter und ohne
jene unvorhersehbaren Bewegungen ist, die von den Gebirgen und
den Winden hervorgerufen werden, fillt, als Ganzes, mit dem irdi-
schen Paradies zusammen. In dieser Welt, die bewohnt war, lebte die
vorsintflutliche Menschheit, einfach, rein, unschuldig.

Eine universale und schreckliche Katastrophe transformierte dieses
sphérische Paradies in die jetzige Welt, die unregelmaBig, faltig und
verzerrt ist, die groBe fliissige Flichen, Kontinente mit gegliederten
Kiisten und willkiirlich aus dem Meer herausragende Inseln aufweist.
Die Hitze und die folgende Expansion der vom fliissigen Inneren
erzeugten Ddmpfe bewirkten allmihlich eine zunehmende Verbreite-
rung der Kruste. Klifte 6ffneten sich, und ein gigantisches Erdbeben
spaltete die Oberflache der Erde., Auf den RiB der Oberfliche folgte
der Austritt der inneren Démpfe, die sich an den Polen kondensierten
und als enorme Wasserfille auf den Aquator zustiirzten; die Gebirge,
die Schluchten und die Grotten bildeten sich, die Erdachse wurde
verschoben.
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Die streng cartesianische und mechanistische Anlage der Konstruk-
tion Burnets erschiitterte so (mehr noch als die Werke von Niels
Steensen und Robert Hooke) die alte Vorstellung von der absoluten
Stabilitit und Perfektion der fundamentalen Strukturen der natiirli-
chen Welt: der Sterne und Gebirge, der Ozeane und Lebewesen.

Viele Menschen, hatte Agostino Scilla geschrieben, verstehen es
nicht, die Objekte der Natur als Dokumente einer Geschichte der Natur
zu sehen. Dies gilt sicherlich nicht fiir Burnet: »Ich neigte zur
Kontemplation der Natur, fand Freude darin, die Ursachen und
Wirkungen und die gegenseitige Abhéngigkeit der Dinge zu untersu-
chen, undich glaube, immer ein besonderes Interesse daran gehabt zu
haben, riickwirts auf die Quellen und Urspringe der Dinge zu
schauen.«

Wir miissen mutare theatrum, uns eine von der uns bekannten
unterschiedliche Welt vorstellen, die Ideen von den ewigen Struktu-
ren fahren lassen und versuchen, die Charakteristika eines Univer-
sums zu bestimmen, das sich von dem, in dem wir heute leben,
unterscheidet: »Die Form und die Lage der Erde in ihrem gegenwirti-
gen Zustand sind wohlbekannt. Unser Globus, unterteilt in Wasser
und Erde, ist zerkliiftet, gebirgig, unregelmiBig und hohl, wie eine
gespaltene und zerstdrte Masse. Das ist der Zustand unseres Aufent-
haltsortes und hier verbringen wir unsere kurze und miihevolle
Existenz. Versuchen wir nun, das Theater zu wechseln und versuche,
dir ein Biihnenbild und Rollen vorzustellen, das dem jetzigen genau
entgegengesetzt ist: einen unzerstorten Erdkreis ohne Unterbrechun-
gen, ohne Meere und Strudel, gl‘att und iiberall eben, ohne Berge,
Klippen, Hohlen und Hohlrdume . . . Das st die urspriingliche Erde,
oder vielmehr ihr Bild.«

Wie schon Robert Hooke, so erscheinen auch Burnet die Berge und
Felsen, die Inseln und Grotten als Triimmer einer fernen Vergangen-
heit, die man rekonstruieren muB und der gegeniiber dasselbe Verhal-
ten gefordert ist wie von einem Historiker, der den Resten einer
uralten Zivilisation gegeniibersteht. Die Gebirge der Erde sind »grofie
Triimmer und verstreute Brocken«. Sie »zeigen die GroBe der Natur
ebenso, wie die antiken Tempel und die romischen Amphitheater die
GroBe dieses Volkes zeigen«.

Auch die >Entdeckung der Zeit« in der Geschichte der Natur fithrte
zur Krise des traditionellen Bildes von der Perfektion des Universums.
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Ordnung, Schénheit und Proportion, die am Anfang der Welt liegen
und das Werk Gottes reflektieren, werden zwar nicht negiert, aber
sozusagen zeitlich zuriickversetzt, projiziert in eine Welt, die verschie-
den ist von der, in der der Mensch lebt und in der er seine Geschichte
gemacht hat. Die Welt nach der Katastrophe ist ohne Ordnung und
Proportion, eine Art neues Chaos. Darum »scheint es verniinftig zu
glauben, daB sie kein Werk der Natur nach deren erster Intention und
erstem Modell ist, sondern daB sie das Resultat geborstener und
zerstreuter Materialien ist«. Der Mond, durchs Fernrohr betrachtet,
ist unregelmiBig und zerkliiftet, die Welt erscheint als »verstreute und
konfuse Ansammlung von Kérpern«. Beide sind »Bilder und Gemiil-
de einer groBen Ruine, sie zeigen eine Welt, die in Triimmern liegt«.

Die Triimmer und die groBe Ruine werden zu einer Art metaphysi-
schem Leitmotiv, das dem Werk Burnets einen einzigartigen Reiz
verleiht und das, mit der Behauptung einer zukiinftigen Katastrophe,
auch den Menschen und seine Geschichte mit einbezieht. Alles das,
was wir als groBartig bewundert und verehrt haben, ist dazu bestimmt,
im Nichts zu verschwinden. Wo werden die groBen Weltreiche und die
groBen Stidte mit den Monumenten des Ruhmes sein? Selbst das
ewige Rom, die Herrscherin der Welt, wird von der Oberfliche der
Erde verschwinden und in ein ewiges Vergessen sinken. Die kalte
Todesschonheit der Ruinen, die nicht Angst und Schrecken hervorru-
fen, sondern den Sinn fiir die Fliichtigkeit und Fragilitit des menschli-
chen Schicksals wecken; der gleichzeitig furchterregende und majesti-
tische Anblick der Bergketten, die, aus den ersten gewaltigen Erdbe-
ben entstanden, doch dazu bestimmt sind, eines Tages zu verschwin-
den: diese beiden Themen, die in der Kultur des Barock und der
Neogotik so groBe Resonanz finden sollten, erscheinen schon mit aller
Macht im Werke Burnets. Die Vorstellung von der Harmonie und
Schonheit der Welt wird auf der ginen Seite von dem ambivalenten
Gefiihl fiir eine Geschichte ersetzt, die sich unaufhaltsam auf ihre
vollstindige Aufzehrung zubewegt; auf der anderen Seite erstarkt die
Idee, daB die Natur ein fiir unsere Auffassungskraft zu groBes
Schauspiel bietet, daB sie mit ihrem >ExzeB< unseren Geist iiberwil-
tigt, daB sie den Charakter des >Sublimenc hat: »Die groBten Gegen-
stande der Natur sind, so meine ich, fiir die Betrachtung die ange-
nehmsten. Nach dem Gewdlbe des Himmels und jenen grenzenlosen
Regionen, die die Sterne bewohnen, gibt es nichts, das ich mit
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groBerer Freude betrachte als das weite Meer und die Gebirge des
Himmels. In ihrem Anblick ist etwas Erhabenes und Imponierendes,
das dem Geist groBe Gedanken und groBe Leidenschaften eingibt. Zu
solcher Gelegenheit werden wir natiirlich dazu bewegt, an Gott und
seine GroBe zu denken. Alle Dinge, die in sich auch nur den Schein
der Unendlichkeit tragen, wie dies bei allen Dingen der Fall ist, die zu
groB fiir unsere Auffassungskraft sind, erfiillen und iberwiltigen den
Geist mit ihrem ExzeB und bringen uns zu einer angenechmen Art von
Staunen und Bewunderung.«

Wie Marjorie Nicolson scharfsinnig gezeigt hat, konzipierte Burnet
seine >Heilige Theorie der Erde« als nutzbringenden Beitrag fiir die
Naturwissenschaft und die Theologie; er hatte sicher nicht damit
gerechnet, da8 sein Werk sich auch einen Platz in der Geschichte der
Asthetik erobern wiirde. Die Thematik der >Ruine« jedoch, die in der
Kultur des siebzehnten Jahrhunderts eine zentrale Rolle spielte und
die sich mit der Idee vom Altern der Welt und ihrem aliméhlichen
Verfall verband, findet in der Telluris theoria sacra einen wichtigen
und prizisen Bezugspunkt. Die Geburt einer neuen Geologie fiel mit
der Geburt einer neuen Asthetik zusammen: die Themen der >Reduk-
tion auf Nichts<, der Vielfalt der Natur, der Kunstwerke und der
Miihen des Menschen, das Motiv der fernen Katastrophe verbanden
sich mit dem Bild einer Welt, die nicht die beste aller moglichen, nicht
der Spiegel der gottlichen Weisheit, sondern eine Art >verlorenes
Paradies« ist, Resultat eines langsamen, aber unaufhaltsamen Prozes-
ses des Niedergangs und des Verfalls.

Der zweite Teil von Burnets Theoria wurde nach der >Glorious
Revolution« publiziert, die von vielen Zeitgenossen als apokalypti-
sches Ereignis interpretiert wurde. Die Verkniipfung von Chiliasmus
und Wissenschaft, die Margaret C. Jacob so erfolgreich studiert hat,
zeigt sich auch fiir die Diskussion iiber die Zeit und iiber die Erde als
wichtige Perspektive. 1675 war in Amsterdam die Lux in tenebris von
Comenius erschienen. Zwischen 1680 und 1689 werden die Apocalyp-
sis Apocalypseos von Henry More, die Abhandlung iiber den Chilias-
mus von John Evelyn und das Judgement of God von Drue Cressner
publiziert. Als hugenottischer Flichtling denunziert Pierre Jurieu den
franzosischen Koénig als Inkarnation der Bestie (New System of
Apocalypse, 1688). Der politische Chiliasmus der anglikanischen
Kirche iibt auch auf Burnet tiefen Eindruck aus: »Wie kann man auf
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eine Welt vertrauen, die hinfillig und verginglich ist und die im Laufe
von einem oder zwei Jahrhunderten zu Staub und Asche verfallen
wird? . . . Das Zeitalter, in dem wir leben, ist von der Heiligen Schrift
mit dem Terminus tempora novissima bedacht worden, und das
scheint zu meinen, da3 es das letzte Zeitalter der Welt ist . . . Aber
das Millennium oder das Reich Christi, wie es die Propheten beschrie-
ben haben, ist ein so neues Zeitalter, daB es nicht vor dem Ende der
Welt kommen wird . . . Verniinftigerweise muB man schlieBen, daf3
dazu nicht mehr als fiinfhundert Jahre fehlen.«

Das Verschwinden einer Welt

Im Laufe der Wissenschaftlichen Revolution verschwanden die kri-
stallinen Sphéren und die perfekten Zirkel vom Himmel. Die Kreise
oder Sphiren, an die die Sterne >tamquam nodi in tabula< angeheftet
waren, wurden zu Umlaufbahnen. Mit einer tausendjahrigen Tradi-
tion brechend, begann Kepler nicht iiber Kreise, sondern iiber
Ellipsen zu theoretisieren. Auch der Himmel wurde zum Schauplatz
von Verinderung und Korruption. Die Geschichte der Erde konnte
als ProzeB der Dekadenz erscheinen. Die letzten tausend Jahre, hatte
Luther behauptet, wiirden sich nicht vollenden. Wie Majorie Nicolson
vor vielen Jahren geschrieben hat, sollte sich diese Prophezeiung
tatséchlich bewahrheiten. Der Kosmos des Aristoteles, des Augusti-
nus, Dantes und Shakespeares war in der Tat fiir immer verschwun-
den. An seine Stelle war ein anderer Kosmos geriickt, ohne >Nabel«
und ohne Zentrum, unendlich in Raum und Zeit.

Zu Kants Zeiten waren die Millionen Jahre des Universums schon
ein Gemeinplatz. Aus dem >dunklen Abgrund¢, von dem Buffon
gesprochen hatte, wurde eine Geschichte gezeichnet. In Kants Per-
spektive umfaBte diese Geschichte »Millionen, und ganze Gebirge
von Millionen Jahrhunderten . . ., binnen welchen immer neue Wel-
ten und Weltordnungen nacheinander, in denen entfernten Weiten
von dem Mittelpunkte der Natur, sich bilden . . .« (Werke I, S. 335).
Fiir lange Zeit hatte der Mensch sich im Zentrum eines endlichen
Universums gewihnt, umgeben vom Fixsternhimmel >wie von einem
Hemd oder einem Umhang« (wie Kepler es formulierte), geschaffen
mit der Zeit fiir seine ausschlieBliche NutznieBung. Er sah sich als
Bewohner der unveridnderten Erde seit der Schopfung. Er glaubte,
Beherrscher einer Natur zu sein, die nicht vor ihm, sondern mit ihm
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geschaffen wurde. Er hatte sich eine Geschichte von wenigen tausend
Jahren konstruiert und die Menschheit und die Zivilisation mit den
Volkern des Nahen Ostens, mit Griechenland und Rom, mit Europa
identifiziert. Die Wissenschaftliche Revolution brachte eine weit
weniger narziBitische und weit dramatischere Version der Natur, des
Menschen und der Zeit hervor.

Die Epoche zwischen Kopernikus und Newton war, wie jede
Epoche der menschlichen Geschichte, eine Zeit tiefer Krisen und
erschiitterter Sicherheiten. Bacon und Newton sprachen von der
Natur als von einem Labyrinth, in dem man sich versuchsweise, im
Vertrauen auf einen diinnen Faden, vorwirts bewegen kann; und von
einem grenzenlosen Ozean, an dessen Ufern die Menschen wie kieine
Kinder mit Muscheln spielen. Viele, nicht nur Bacon, hatten das
Gefiihl, auf einer Schiffsreise durch schwierige und unbekannte
Meere zu sein, um einen unbekannten Kontinent zu erforschen.
Vielleicht sollten auch wir, die wir in einer Zeit leben, die sich in der
Dekadenz gefillt, uns auf einige dieser Texte besinnen. Auch wenn
von dem neuen Kontinent »eine Luft mit nur schwacher Hoffnung
heriiberweht, haben wir entschieden, den Versuch dennoch zu wagen,
wenn wir nicht feige sein wollen« (Bacon, Works, I1I, S. 617).

Auch vor uns stehen schwierige Aufgaben, und aus der Zukunft
kommen nur schwache Griinde zur Hoffnung. Und wie zur Zeit des
Lord Chancelor, ist auch heute die Versuchung zur Feigheit grof.
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Remo Bodei

Zeit gewinnenr

Entwicklung und Aufldsung sozialer Systeme in der Kultur des spéten
19. Jahrhunderts

Ich werde im folgenden einen besonderen Fall des Alterns der Zeit
betrachten, der das Europa .des.ausgehenden 19. Jahrhunderts, auch
auf der. Ebene der gesellschaftlichen Einbildungskraft, beschaftigt
hat: die Angst vor der Stagnation'und dem Tod der sozialen Systeme
auf Grund des Erscheinens.der'Massen auf der-politischen Szene; eine
Bedrohung, die plastisch. intden Worten Jakob Burckhardts ausge-
driickt ist: »Ich kenne die Geschichte zu gut, um mir vom Despotismus
der Masse etwas:anderes zu erwarten als eine zukiinftige Tyrannei, die
das Ende der Geschi¢hte-bedeuten wird.«' Durch die Extrapolation

" einiger wissenschaftlicher Fakten werde ich die"Wurzeln dieser Angst
wor dem Unitergang sozialer Systeme freizulegen versuchen, um zu
zeigen, welche theoretischen und politischen Strategien eingesetzt.
wurden, um der drohenden Gefahr zu begegnen und um Zeit ange-
sichts eines Zusammenbruchs zu gewinnen, der in der nahen oder
néchsten Zukunft unausweichlich zu sein schien:

Ich schlage einen zwar.unebenen, jedoch interessanten Weg vor,
der von der Physiologie und der Psychopathologie zur Massenpsycho-
logie und deren Applikation im Bereich.der Politik fithrt. Wir wollen
ihn sthnell, gewissermaBen in Eilméirschen zuriicklegen.

*Der entfernte Ursprungsort der Massenpsychologie — vor allem in
Frarkreich, da’sie in Italien starker an das Strafrecht gebunden ist —ist
-die ‘Physiologie, genauer: die. Zytologie. Mit Matthias Jacob Schlei-
-dens.und Theodor'Schwanns Entdeckung der Zelle als fundamentaler
Einheit. des' Organismus und Rudolf Virchows Behauptung, daB jede
Zelle .aus -einer- anderen Zelle entstehe, wird :die Zelltheorie zum
einflufreichsten Erklarungsmodell fiir die Phinomene. des Lebens.
Dabei werden zwei Fragen mit besonderer Insistenz erhoben: Wie ist
-der Ubergang von einzelligen:zu mehrzelligen Organismen zu verste-
hen? Wie koordinieren und verbindén sich-in mehrzelligen Organis-
men die Zellen untereinander? Sehr bald schon tiberschreiten diese
Fragen die.Sphire. der Physiologie, um in analoger Weise auch .in
anderen Wissens-und Wissenschaftsbereichen behandelt zu werden.
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Der Ubergang von einzelligen zu mehrzelligen Organismen wird nun
als Entwicklung vom Einfachen zum Komplexen, vom Homogenen
zum Heterogenen interpretiert. Da jedoch der Gleichgewichtszustand
der Verbindungen instabil ist, wird ein Organismus um so stirker von
der Auflosung bedroht, je komplexer und differenzierter er ist. Auf-
16sung und Labilitét sind, auch nach Spencer, das Schicksal sowohl der
Organismen als auch der komplexen menschlichen Gesellschaften.’
Wenn ein Organismus oder eine Gesellschaft sich vor Herausforde-
rungen gestellt sehen, denen sie nicht durch einen Zuwachs an evolu-
tiver Differenzierung begegnen kdnnen, wenn sie nicht in der Lage
sind, eine hohere Stufe von Komplexitit zu erreichen, dann kehren sie
~ da Stillstand ausgeschlosen ist — um, losen sich in einfachere und
primitivere Aggregatzustinde auf. Entwicklung und Auflésung sind
komplementére Termini: jeder Organismus, jede Gesellschaft, die
nicht mehr in der Lage ist, sich zu entwickeln, ist dazu verurteilt, in
vormals schon iiberwundene Stadien zu regredieren.

Gerade das Auftauchen der Massen auf der politischen Szene
reprisentiert, auf der Ebene der gesellschaftlichen Entwicklung, eine
solche dramatische Herausforderung. Wird nicht rechtzeitig eine
adidquate Losung fiir die damit verbundenen neuen Probleme gefun-
den, dann riskiert die moderne Gesellschaft ihren Zusammenbruch,
ihr Ende, und zwar nicht durch eine Revolution, die ja den Ubergang
von einem Produktionsverhiltnis in ein anderes bedeutete, sondern
durch eine langsame Stagnation und den Ruin aller Klassen.

Im Gebiet der Physiologie stellt sich der Ubergang vom Einfachen
zum Komplexen als die Zunahme der Koordination der verschiedenen
Zellen dar, die schrittweise ihrer Unabhéngigkeit beraubt und einem
zentralen Kommando unterstellt werden. Die Zellen als Individuen
gehen so in komplexeren Organismen auf.? Noch bevor es der Politik
gelingt, ausgewihlte Resultate der Physiologie zu verwerten, wird die
juristische und politische Terminologie in der Physiologie verwandt.
Die Macht der einzelnen Zellen wird — so heift es — zugunsten eines
»hegemonen« Zentrums >konfisziert«, dem die Koordination der Plu-
ralitdt der Zellen, die sich in »Kolonien« vereinigen, auferlegt ist.* Dies
gilt nicht nur fiir die einzelnen Organismen, sondern auch fiir Lebewe-
sen, die in Gruppen leben, z. B. die Korallpolypen. Diesen Tierchen
wurde das zweifelhafte - Gliick zuteil, " fiir einige Jahrzehnte zum

“vielfach verwendeten Paradigma zu werden.’
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In ihm, und in mehreren nachfolgenden Werken wird gezeigt, wie
jedes einzelne Individuum der Kolonie auf sich selbst verzichtet und
seine rudimentiren >BewuBtseinsfunktionen« an ein Koordinationssy-
stem >delegiert<, das die einzelnen Organismen transzendiert. Auf
diese Weise wird ein KollektivbewuBtsein als >tout de coalition«
erzeugt, das aus der Aggregation einer Vielheit von BewuBtseinen
resultiert, die auf ihre Souverinitiit verzichtet und sich unter die
Protektion und Kontrolle eines zentralen Organismus begeben haben.
Wenn dieses Schema auf die Humanpsychologie libertragen wird — wie
es bald darauf durch Théodule Ribot und Alfred Binet geschehen
wird® -, so ergeben sich Einsichten, die eine jahrtausendealte religiose,
philosophische und psychologische Tradition in Frage stellen. Das
Ich, die Seele, das BewuBtsein sind nun nicht mehr eine monolithische
Einheit, eine einfache Substanz, sie werden zu einem instabilen
Aggregat, zu einem Archipel von BewuBtseinspolen, »iléts de con-
science«, zu einer >conscience de coalition«, die der der Korallpolypen
dhnelt. Das BewuBtsein der Individuen, die psychologisch als normal
gelten, ist nur das stirkste, nicht das einzige. Seine Hegemonie basiert
auf einer Koalition, auf einem System von Allianzen und Gleichge-
wichtszustinden, die psychisch, nicht natiirlich konstruiert sind und
stindig Energie verbrauchen. Weil jedoch das jeweils Neuere und
Komplexere in der Entwicklung der Spezies auch das Labilere ist, wird
das KoalitionsbewuBtsein, so es nicht in der Lage ist, bestimmte
Stufen héherer Komplexitit zu erreichen, von Auflésung bedroht.
Wo es nicht progredieren kann, kehrt es zu elementareren Organisa-
tionsstufen zuriick; was phylogenetisch oder ontogenetisch atavisti-
scher oder ilter ist, erweist sich im Vergleich zu Jingerem als
unerschiitterlicher, felsenhafter. Darum wird die Hirnrinde (die eine
phylogenetisch rezente Errungenschaft ist und in der die h6heren
Vermogen wie die Intelligenz, das Gedichtnis und der Wille situiert
sind) als erste in ihrer Funktionstiichtigkeit getroffen. So entstehen die
Krankheiten der Persénlichkeit, des Willens und des Gedéchtnisses;
das BewuBtsein spaltet sich in unabhéngige, kontrastierende Einhei-
ten. Die Gesamtheit der Koalition zerbréckelt: das hegemoniale
BewuBtsein wird zur Abdankung gezwungen, die partialen Bewuft-
seine erreichen wieder ihre Autonomie. So entstehen die Geistes-
krankheiten, vergleichbar etwa mit einer Restauration der feudalen
Anarchie, die von einer Zentralgewalt entmachtet worden war, die
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sich jedoch als regierungsunfihig erwiesen hat. Die implizite Delegie-
rung wird zuriickgenommen, ein archaischeres System kehrt zuriick.
In pathologischen Begriffen wohnt man hier der Entstehung von
BewuBtseinsspaltungen bei, durch die sich in einem Individuum
mehrere Persénlichkeiten gleichzeitig oder alternierend bilden. Das
stirkste BewuBtsein, das ja nicht das einzige war, ist geschwicht und
erloschen; die partiellen Personlichkeiten, Willen oder Gedéachtnisse
sind nicht mehr in der Lage, als Alliierte zusammenzuleben. Der
psychische Apparat >alteriert< und zerspringt in Fragmente, die nicht
mehr fihig sind, interne Delegierungen an das System vorzunehmen
oder hierarchische Koalitionen zu bilden. Beginnend mit Taine insi-
stiert die franzosische Kultur auf dem Faktum der Fragilitat des Ichs,
dessen Situation mit der eines antiken Sklaven verglichen wird, der die
Zirkusarena voller, mider und satter, aber immer noch gefihrlicher
Loéwen und Tiger durchqueren muBlte, und zwar mit einem Ei in der
Hand. Erreichte er das andere Ende, wurde ihm die Freiheit ge-
schenkt.” Ebenso kann das Ich das Ende des Lebensweges intakt
erreichen, aber eben nicht notwendigerweise. Es ist ebenso zerbrech-
lich wie das Ei, das der Sklave in der Hand hailt.

Auch bei Nietzsche ist die Problematik der Pluralitét des Ichs mit
dieser physiologischen und psychologischen Tradition verbunden.®
Das Ego ist »eine Mehrheit von personenartigen Kriften, von denen
bald diese, bald jene im Vordergrund steht«®, das BewuBtsein ist aus
einer Vielheit von BewuBtseinen gebildet!’, wie auch der Leib im
Zarathustra I »eine Vielheit mit Einem Sinne, ein Krieg und ein
Frieden, eine Herde und ein Hirt« ist und in >Jenseits von Gut und
Bose« ein »Gesellschaftsbau vieler Seelen«.!! Ebenso ist der Mensch
»eine Vielheit von >Willen zur Macht«: jeder mit einer Vielheit von
Ausdrucksmitteln und Formen«.!? Im Unterschied zu den oben
vorgestellten Positionen sind fiir Nietzsche die besten, die lebenskraf-
tigsten Menschen jedoch die, die am besten in der Lage sind, den
Konflikt spielerisch zu akzeptieren und die Pluralitit von Willen zur
Macht nicht einer rigiden und mortifizierenden Einheit unterwerfen.
An der Spitze des Leibes als Sozietat steht kein »absoluter Monarche,
sondern eine anonyme und variable Kraft, »das centrale Schwerge-
wicht . . . etwas Wandelbares«.!* Das BewuBtsein ist hier weniger das
Resultat relativ stabilen Gleichgewichts, sondern einer stindigen
Verschiebung des Schwerpunkts, des sukzessiven Auftauchens von
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»personenartigen Kriften«. Das hieB8e, daB die BewuBtseinsspaltun-
gen oder die Vorherrschaft von Krankheiten im Korper weniger
einem Zustand der Anarchie als vielmehr einer hiufigen und plotzli-
chen Verschiebung des Schwerpunkts entspriche. Diese und die
komplementire Situation der Verhirtung des Korpers und der Seele
scheint vor allem der psychischen und physischen Struktur des Mas-
senindividuums zu gleichen, das nur Herde und nicht gleichzeitig
Herde und Hirte seiner selbst zu sein wei3, Pluralitit und sich
erneuerndes Gleichgewicht der Dissonanzen und des Streifens der
Teile. Wie die Rede Zarathustras >Von tausend und einem Ziele«
dartiber hinaus zeigt, ist die Lust und Neigung der Menschen zur
Herde alter und also méchtiger als diejenige, die sie fiir das Ich
verspiiren.

Fiir diejenigen, denen es nicht gelungen ist, die eigene Koalition des
BewuBtseins relativ stabil zu erhalten, scheint die einzige Heilungs-
moglichkeit — dies zeigten die Experimente von Charcot, Bernheim
und Janet — darin zu bestehen, sich-in die Hinde einer externen,
hegemonischen Personlichkeit, eines separaten Anziehungspunktes,
eines Hypnotiseurs oder Arztes zu begeben, der nicht nur mehr weiB,
sondern auch seinen Willen aufzwingt.

Der Fiihrer, der meneur des foules, wird von der entstehenden
Massenpsychologie analog dem Arzt-Hypnotiseur konzipiert. Er wen-
det auf das koloniale BewuBtsein der Masse, das, verglichen mit den
isolierten Individuen, auf eine primitivere Phase regrediert ist, Metho-
den der Suggestion und der Heilung der maladies de la personnalité an.
Einen Hinweis auf die Ubertragung dieser Schemata 148t sich in der
Dankbarkeit sehen, mit der sowohl Le Bon als auch Sorel die Arbeiten
Ribots erwihnen. Der pathologische Zustand der Gesellschaft kann
iiberwunden werden, wenn sich die Eliten der notwendigen Methoden
bewuBt werden, mit denen eine drohende Herrschaft der Massen
abgewendet werden kann. Die gecignete Antwort auf eine solche
Herausforderung besteht nicht darin, die Sphéire der politischen
Reprisentanz zu erweitern, etwa durch die Ausdehnung des Wahl-
rechts auf die Massen oder ihre Beteiligung an politischen Entschei-
dungen; sie besteht vielmehr darin, die Massen durch die Schaffung
sozialer Mythen in einem prépolitischen Zustand zu halten, in einem
Zustand, in dem sie im politischen Leben nur indirekt, als mandvrier-
bare Masse, die nicht autonom entscheidet, Bedeutung hat. Darum
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muB, nach Sorel, die produzierende Klasse das Parlament und die
Parteien ablehnen und auf der 6konomisch-korporativen Stufe des
Syndikats verharren. Fiir die Theoretiker der Massenpsychologie
spielen in analoger Weise die Massen grundsitzlich die Rolle der
Unterstiitzung und des Resonanzbodens fiir die Entscheidungen, die
die Fiihrer oder die Eliten getroffen haben. Im ersten Fall fiihrt die
Ablehnung politischer Repréasentanz zum Anspruch auf groBtmégli-
che Autonomie der arbeitenden Klasse (die Betonung liegt auf der
Masse); im zweiten Fall fithrt sie zur vollstindigen Unterordnung der
Massen unter eine externe Fiihrerschaft (die Betonung liegt auf den
Fithrern oder Eliten). In beiden Fillen wird die in der politischen
Reprisentanz ausgedriickte Kontinuitit zwischen Basis und Spitze der
Politik zerstort; zwischen ihnen besteht keine andere Kommunika-
tionsform als eine mythische Sprache oder die emotionale Mobilisie-
rung. Nur auf der Ebene der Eliten kann die Sprache einer entzauber-
ten Vernunft, einer neuen Staatsraison gesprochen werden.

Die Massenpsychologie und der revolutionéire Syndikalismus So-
rels entwickeln sich so aus einer gemeinsamen Wurzel. Beide lehnen,
wenn auch in unterschiedlichem MaBe, die politischen Représentan-
zen und die parlamentarische Demokratie ab, um entweder die
>meneurs des foules< oder aber die direkte, spontane und gewaltsame
Aktion der sozialen Klassen, besonders der >Produzentenklasse<, zu
favorisieren. Beide versuchen, die.politischen Institutionen und das
Vertrauen in rationale Argumentation bei der Entscheidungsfindung
durch Versammlungen von groen Menschenmassen zu ersetzen, die
unter dem Eindruck von Emotionen und Mythen agieren. Von der
Reprisentanz zum charismatischen politischen Fiihrer, vom Parla-
ment zur StraBe, vom rationalen Denken zum Mythos: das scheint die
Parabel der politischen Reprisentanz zu sein. Zumindest auf der
Ebene der Imagination kehrt sich damit ein langer ProzeB um, der die
»Demokratie der Modernen« langsam dazu gebracht hatte, die reguli-
re Vertretung der Interessen und die offentliche Diskussion der
politischen Entscheidungen gegeniiber den Praktiken des Absolutis-
mus mit seinen unsichtbaren und unkontrollierbaren Entscheidungen
zu privilegieren. Doch auch eine philosophische und ethische Tradi-
tion scheint sich umzukehren, die seit dem 17. Jahrhundert darauf
abgezielt hatte, dem rationalen Individuum die Attribute eines poli-
tisch aktiven Subjekts zuzusprechen, das, von persénlichen Abhéingig-
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keiten frei, in der Lage ist, direkt oder indirekt am politischen Leben
teilzunehmen, seine Griinde gegen ungerechtfertigte Privilegien gel-
tend zu machen und das Pro und Contra einer jeden Entscheidung zu
erwigen. Fiir die Massen beginnt nun die Epoche der bewuBten
wissenschaftlichen Manipulation und des Anspruches seitens der
Eliten auf das Recht, unabhingig von jedem Mandat der Mehrheit
und einer allgemeingiiltigen Rationalitit regieren zu diirfen.

Individuelle Autonomie ist nur wenigen vorbehalten. Jeder hat das
eigene BewuBtsein den Standards seiner Herkunftsklasse anzuglei-
chen oder sich zu entscheiden, ob er Herdentier oder Fiihrer, Instru-
ment oder Schépfer von politischen Mythen sein will. Die Ablehnung
der politischen Reprisentanz und der Praktiken der rationalen Kon-
sensusbildung fiihrt zu zwei divergierenden Positionen: die Theoreti-
ker der Massenpsychologie, wie Le Bon, unterstreichen die Trennung
zwischen den Massen und den Fiihrern sowie die Verlingerung der
hierarchischen Skala und den Einsatz von Mythen und Emotionen zur
Durchsetzung der Ziele einer von den Massen losgeldsten Elite; Sorel
versucht, die sozialen Klassen kompakter zu machen und, mit Hilfe
von Mythen der Spaltung, den Tonus des Klassenkampfes zu erhéhen.
Beide wollen verhindern, daB die Abmilderung der Konflikte (durch
die Verbreitung der demokratischen Ideale der Gleichheit und Brii-
derlichkeit) zum Nieder- und Untergang der gesamten modernen
Zivilisation, zum Ruin sidmtlicher Klassen fiihrt.

Um den Sinn dieser Positionen und ihre Bedeutung fiir die totalita-
ren Massenregimes unseres Jahrhunderts zu begreifen, miissen fol-
gende Punkte geklirt werden: die gemeinsame Wurzel der Thesen der
Massenpsychologie und des >Spontaneismus« Sorels; die Bedeutung
des modernen politischen Mythos in bezug auf die Trennung zwischen
Masse und Elite vor dem Hintergrund der Ablehnung der politischen
Reprisentanz und des rationalen Konsensus.

Der sogenannte >Spontaneismus« Sorels basiert auf der Ablehnung
der politischen Reprisentanz, weil diese die Aufgabe hat, zwischen
den Konflikten und Interessen zu vermitteln. Genau diese Vermitt-
lung will Sorel verhindern, insofern sie eine Gewalt filtriert und
bremst, die die entscheidende Aufgabe hat, den Tonus des Klassen-
kampfes zu erhéhen und so die Stagnation und den Tod der Zivilisa-
tion aufzuhalten. Gegen die Idee der Reprisentanz spricht nicht nur
die Korruption der herrschenden Schichten oder die Polemik gegen
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den Opportunismus der sozialistischen Parlamentarier (die vielen,
von Le Bons »Psychologie du Socialisme« bis zu Pareto, gemeinsam
ist), sondern vor allem Sorels Hauptvorwurf: die Reprisentanz ist
nicht vereinbar mit dem >Geist der Spaltung¢, den Sorel zwischen den
Klassen sden will. Die geselischaftliche Totalitit, die auf der Ebene
der Politik und des Staates nur filschlicherweise existiert, soll in
antagonistische Elemente gespalten werden. Es sei nebenbei be-
merkt, daB Sorel die Marxsche Theorie an einem entscheidenden
Punkt umkehrt, insofern er eine Dialektik des reinen Widerspruches
vorschligt. Fiir Hegel, aber auch fiir Marx war der dialektische
Widerspruch unauflésbar an die Vermittlung gebunden. Bei Sorel
jedoch verschwindet die Vermittlung, und der Widerspruch selbst
wird kiinstlich: er muB in die Realitat eingefiihrt werden mit Hilfe der
moralischen Spannkraft, der Kampf- und Opferbereitschaft derjeni-
gen, die sich der vorherrschenden Tendenz zur Ubereinkunft, zum
Kompromif zwischen den Klassen widersetzen.

Wie die Theoretiker der Massenpsychologie und viele Zeitgenos-
sen, so fiirchtet auch Sorel die Stagnation als Vorspiel der Auflésung,
den mittelmaBigen Kompromi3 als Unterdriickung der evolutiven
Energien, die die Entwicklung einer hoheren zivilisatorischen Stufe
verhindert. Die Widerspriiche, die Spannungen und sozialen Unter-
schiede, die vom Mythos kiinstlich in die Gesellschaft eingefiihrt
werden, bilden fiir Sorel die wirksamste Strategie gegen das Altern der
sozialen Systeme. Man muf3 den spontanen Ablauf der Ereignisse
forcieren (forcer), um die gewiinschte soziale Auseinandersetzung zu
produzieren. Wie Sorel erklirt, wenn er iiber Lenin sagt, daB dieser
»ebenso wie Peter der GroBe die Geschichte forcieren will«, méchte er
den Terminus >forcer< verstanden wissen »ganz so, wie ihn die Gértner
gebrauchen«.™ Die Geschichte forcieren heiBt, die sozialen Konflikte
im Treibhaus des Mythos zur schnellen Reife zu bringen. Daraus folgt
eine klare anti-darwinistische Tendenz, insofern in den Geschichtsver-
lauf eine kiinstliche Auslese eingefiihrt wird, eine Spezifikation und
»diremption< der Menschen auf der Grundlage von willentlichen
Entscheidungen.

Diese Furcht vor der Stagnation transferiert einige Implikationen
des zweiten Prinzips der Thermodynamik auf die gesellschaftspoliti-
sche Ebene. Dieses wird interpretiert als spontane Tendenz zum
Anwachsen der Entropie und zum Tod des Systems. In einer Gesell-
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schaft ist es jedoch méglich, zugunsten einer kiinstlichen Wiederher-
stellung des Ungleichgewichts, das ein Synonym fiir Leben ist, zu
intervenieren. In der Tat neigen alle modernen entwickelten Gesell-
schaften zur Nivellierung und Mediokritét, zur Eliminierung der
Differenzen, Widerspriiche und Konflikte, wodurch jedes Werden,
jede Veranderung und Evolution verhindert wird. Damit entsteht das
Risiko einer absoluten Immobilitit, einer irreversiblen Homéostasis,
wie ja auch die Flissigkeit in einem System kommunizierender
Rohren zum Gleichgewicht kommt. Die parlamentarische Demokra-
tie, der Sozialismus und — hinsichtlich seiner Langzeiteffekte — auch
das Christentum werden angeklagt als Krifte der Nivellierung und der
Dekadenz, weil sie, mit Hilfe der Ideale der Gleichheit, Briiderlich-
keit, Gerechtigkeit oder Néchstenliebe, der Gesellschaft und dem
BewuBtsein den Sinn fiir die Positivitit der Konflikte und Widerspri-
che austreiben. So verflachen und nivellieren sie alle Menschen,
reduzieren sie auf die Verfassung einer Tierhorde, machen sie zu einer
Herde ohne Hirten. Die Demokratie und der Reformsozialismus
tendieren zur Herrschaft des Amorphen, zur institutionalisierten
Mediokritit, sie wollen die schopferische Gewalt der Widerspriiche,
die Triebkraft der Entwicklung ziigeln. Die Demokratie und der
Sozialismus basieren auf dem Neid und dem Ressentiment der Schwa-
chen. Diese wecken das Bediirfnis nach Gleichheit, ohne es jedoch
befriedigen zu konnen, da sich die faktischen Ungleichheiten trotz der
Proklamation der gleichen Rechte und Méglichkeiten aller Biirger
fortsetzen. Wie schon Tocqueville in »La démocratie en Amerique«
und in »Ancien régime et la Révolution« gezeigt hatte, steigert sich der
Neid in dem MaBe, wie die Gleichheit wichst: solange die sozialen
Unterschiede groB sind, werden sie kaum wahrgenommen; sobald sie
sich jedoch verringern, beginnt jeder sich zu fragen, aufgrund welcher
merkwiirdigen und ungerechten Privilegien der andere, der doch wie
ich ist, viel machtiger, reicher, gesunder oder gliicklicher ist als ich.
Die Ungleichheit erscheint als eine Krankung, der nicht abzuhelfen
ist. So entsteht das Ressentiment, eine Mischung aus Rachsucht und
Einsicht in die eigene Machtlosigkeit, ein Wille zur Verneinung des
Lebens und zur Selbstvergiftung der Seele, eine permanente Verzer-
rung der Werte und des moralischen Urteils.'* Das HerdenbewuBtsein
der Masse hilt — nach einem Diktum Nietzsches in Menschliches-
Allzumenschliches — das >Null-Sein« fiir eine Tugend und toleriert
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darum nichts, das sich iiber das MittelmaB erhebt. Die Gleichheit, die
. dem: Argwohn aller gegen alle voraussetzt, fiihrt, vor allem in den
" Demokratien, zur Negation jeder hierarchischen Uberlegenheit unter
den Menschen und zur Degradation der Starken und Besseren auf das
- Null-Niveau der Herde.

Politisch gesehen dient die politische Reprisentanz dem Vorhaben
der Abstumpfung der Konflikte und der Schaffung einer politischen
Schicht, die auf einem héheren Niveau die MittelmaBigkeit der Masse
reproduziert. Darum mu8 sie abgelehnt oder kann, wie bei Nietzsche,
nur als Mittel akzeptiert werden, das den ProzeB der Dekadenz
vollendet: Nietzsche weill gut, daB eine regressive Transformation,
eine reine Restauration, nicht moglich ist: »Aber es steht niemandem
frei, Krebs zu sein. Es hilft nichts: man mu3 vorwirts, will sagen
Schritt fiir Schritt weiter in der décadence (- dies meine Definition des
- modernen >Fortschritts< . . .). Man kann diese Entwicklung hemmen
und durch Hemmung die Entartung selber stauen, aufsammeln,
vehementer und plétzlicher machen: mehr kann man nicht. —16

Die diffuse Furcht vor der Stagnation wird eingeddmmt und
bekampft durch die Ausarbeitung neuer Strategien, mit deren Hilfe
michtige Differenzen ins Innere der Gesellschaft eingefiihrt werden
sollen. Diese Projekte konnen entweder durch die Wiederaufnahme
des Klassenkampfes realisiert werden, indem ein Abgrund zwischen
Proletariat und Biirgertum gesetzt wird (dies ist die Losung Sorels),
oder aber durch die Festsetzung der Distanz zwischen herrschenden
und untergeordneten. Gruppen, zwischen Fihrern und Mitldufern;
. damit wird dekretiert, daB die politischen Eliten die Avantgarde der
Masse sind, somit weiter sehen kénnen als diese und keiner besonde-
ren Ermichtigung und Kontrolle der Basis bediirfen. Die Fundamen-
talstrategie griindet sich folglich auf der Trennung von Elite und
Masse; dies kann jedoch auf zwei verschiedene Weisen ins Werk
gesetzt werden, entweder zugunsten der Eliten oder zugunsten der
Massen, entweder durch die Eliminierung der Eliten oder durch die
Erhéhung der Eliten und die Erniedrigung der Massen. Nebenbei
gesagt wird auch Gramscis Position im Rahmen der Versuche, diesen
. Bruch zu heilen, besser verstiandlich.

Es darf nicht ibersehen werden, dal der Widerspruch und der
Konflikt kiinstlich eingefiihrt werden, durch den Bezug auf Mythen,
auf Illusionen und auf den >Willen zum Glauben«. Bekanntlich hatte
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Hegel den Krieg mit einem Wind verglichen, der die Vélker, ungleich
den Wassern in einem Sumpf, daran hindert, zu verfaulen. Er meinte
jedoch, daB der Konflikt und der Widerspruch in die Bewegung der
Sache selbst, in die Geschichte und die tatsdchliche Realitét einge-
schrieben seien. Mit Sorel (und mit Nietzsche) beginnt dieses Vertrau-
en zu schwinden und mit ihm die Hypothese, das Denken habe eine mit
der Realitdt isomorphe Struktur und spiegele also die Bewegung und
die Widerspriiche wider. Die Idee, daB die menschliche Praxis objekti-
ven Prozessen nur sekundieren kénne, da diese sich ohnehin autonom
durchsetzen, wird von der Hypothese abgelost, daB es keine ontologi-
sche Verbindung von Denken und Welt gibt und daf nur die Mythen des
Willens (der Wille zur Macht, der Wille zum Kampf, der Wille zum
Glauben) der Realitit einen Sinn geben konnen, den sie selbst nicht
hat. Man soll keine Angst haben, Angst einzufl6Ben, da man so die
eigenen Feinde hirter und motivierter zur Auseinandersetzung macht,
deren man bedarf, um den RegreB zu vermeiden: ex inimicis salus.
Nach Sorel hat ein Mythos nur Bedeutung, wenn er funktioniert,
wenn er Wirkung zeitigt; er ist weder wahr noch falsch. Seit dem
Aufsatz L'ancienne et la nouvelle métaphysique (1894) entwirft er ein
Konzept, nach dem der Mythos, in der >neuen Metaphysik< des
modernen Zeitalters, wie eine Maschine wirkt, die die unbewuBten
Energien und Emotionen der Menschen einfingt und in immer neuen
Kombinationen artikuliert. Der Mythos ist nicht an eine Priifung der
Realitit oder an logische Kohirenz gebunden, sondern an eine
phantastische Realitit, an die Riicksichtnahme auf die Wiinsche, die
Leidenschaften, die Hoffnungen und Kimpfe der Menge: »Die Men-
schen, die an groBen sozialen Bewegungen teilnehmen, stellen sich
ihre zukiinftigen Aktionen immer als Schlacht dar, in der die eigene
Sache schlieBlich triumphieren wird. Ich schlage vor, solche Konstruk-
tionen >Mythen« zu nennen, und ihr Verstindnis ist von grofler
Bedeutung fiir den Historiker: in diesem Sinne ist der Generalstreik
der Syndikalisten oder die katastrophische Revolution von Marx ein
Mythos (. . .) Ich wollte zeigen, daB es absurd ist, diese imaginiren
Gebilde zu analysieren, so wie man ein Ding in seine Elemente
zerlegt; daB man sie vielmehr in ihrer Gesamtheit als historische
Energien auffassen muB; und daB man sich vor allem davor hiiten
muB, die vollendeten Tatsachen mit den phantastischen Représenta-
tionen zu konfrontieren, die sich vor der Aktion gebildet haben. «!’
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Die Mythen entziehen sich so prinzipiell jeder Diskussion iiber ihre
Wahrheit oder Durchfiihrbarkeit. Sie sind imaginire Gebilde, die den
Individuen und Gruppen erlauben, aus den tiefen und spontanen
Schichten des psychischen Lebens zu schopfen, bis zu jenem >kreati-
ven BewuBtsein< hinabzusteigen, das, wie Vico sagt, als Wurzel
»phantastische Welten« hat, die poetische, produktive und prilogische
Phantasie.’® Im Unterschied zu den Utopien, die eine Aktion auf die
Zukunft verschieben, ermdglichen die Mythen den Menschen unmit-
telbar, »sich auf die Zerstorung alles Existierenden vorzubereiten«.'
Die Riickkehr zum Primat der >bewegten und verwirrten Seele« iiber
den Geist, der klare und distinkte Ideen erfaBt, ist somit fiir Sorel eine
Voraussetzung fiir die Entwicklung der Gesellschaft.

Doch wihrend Sorel den Mythos als gewalttitige und direkte
Aktion versteht, die auf die schopferische Zerstorung des Bestehen-
den zielt, so benutzen die Theoretiker der Massenpsychologie ihn in
entgegengesetztem Sinn. Fiir sie — und besonders fiir Le Bon - ist die
Masse radikal konservativ: »Es ist ein schwerer psychologischer
Fehler, zu glauben, daB in der Masse revolutionire Instinkte vorherr-
schen. Dieses Fehlurteil kann nur entstehen, weil die Masse gewaltti-
tig ist. Die Ausbriiche von Revolte und Zerstérung sind jedoch immer
sehr ephemer. Die Masse ist zu sehr vom UnbewuBten geleitet und
folglich zu sehr einer jahrhundertealten Erbschaft unterworfen, um
nicht duBerst konservativ zu sein. Allein gelassen, verliert sie bald die
Lust an der Unordnung und schickt sich instinktiv in die Knecht-
schaft.«** Die Masse begehrt nichts anderes, als an etwas Elementares
glauben zu kénnen, an Erzdhlungen, die der Primitivitit jenes kollek-
tiven und kolonialen BewuBtseins, das sichim ZusammenschluB vieler
Individuen zu einer Masse bildet, angepaBt sind: »Nur durch den
Umstand, dal ein Mensch einer Masse angehort, steigt er viele Stufen
in der Zivilisation herab.«*' Nur Bilder und Mythen (als Systeme von
Bildern) sind in der Lage, auf die Masse einzuwirken und ihr
Verhalten zu bestimmen. Auf ihnen basiert die Gesamtheit der
Uberzeugungen, die die einzelnen und die Masse zur Handlung
motivieren. Eine aufklirerische Einstellung, die die unbegriindeten
Illusionen und Uberzeugungen zu zerstoren sucht, steht am Anfang
der Herrschaft der Masse, des anmaBenden Willens der Herdenmen-
schen, am politischen Leben teilzunehmen, gleichberechtigt mit den
traditionellen Eliten und Fithrern diskutieren zu wollen oder sie
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» zumindest durch Wahlen:und Erméchtigungen zu widerrufbaren und
kontrollierbaren-Entscheidungen zu zwingen. Dieses Verhalten ist
verderblich, insofern es in das politische Leben eine unertrigliche

- Rate von Entropie einbringt. Es kommt vielmehr darauf an, zu
verstehen;.daB die Illusionen notwendig sind, daB es Aufgabe der
Politik und der >groBen Fiihrer« ist, »Vertrauen in ein Werk, in eine
Person, in eine Idee« zu wecken.?-Auch die Revolutionen sind kein
Triumph der Vernunft iiber Privilegien und Obskurantismus. Sie sind
vielmehr ein Zeichen, daB bestimmte Uberzeugungen, bestimmte
Formen des Willens zum Glauben sich erschopft haben und durch
andere ersetzt werden miissen: »Revolutionen, die ausbrechen, sind
in Wirklichkeit Uberzeugungen; die schwinden.«?* Die Mythen haben
deshalb die Aufgabe, entweder bedrohte Uberzeugungen zu konsoli-
dieren, oder neuen Glauben zu wecken, wo der alte unhaltbar
geworden ist; sie sollen Pattsituationen iiberwinden und Dynamik und
Entwicklung in eine trige soziale Struktur bringen.

Der meneur des foules steht nicht einfach in der casaristischen
Tradition des 19. Jahrhunderts, als Schiedsrichter zwischen antagoni-
stischen politischen Blécken mit gleichem Macht- und Zerstérungspo-
tential.?* Er ist vor‘allem ein Schopfer von Mythen, ein palitischer
Geschichtenerfinder, der in der Lage ist, die durch die Regression der
Masse freiwerdenden Energien von auflen zu nutzen und sie-auf Ziele
zurichten, die das bestehende Gleichgewicht zerstoren und kiinstliche
Konflikte und Spannungen hervorrufen. Seine Fahigkeit besteht darin,
sich der Bindungsenergien, die durch das Auseinanderbrechen friihe-
rer Aggregate disponibel geworden sind, zu bedienen und zur Kon-
struktion neuer Formen der sozialen oder personalen Organisation
iiberzugehen, die auf der Bestirkung des Glaubens an einen Fiihrer als
monolithisches ordnendes Zentrum basiert, das nicht mehr dem Verfall
ausgesetzt ist (der, wie man sagt, mit einem >eisernen Willen« begabt
ist). Er hat es verstanden, sich im Innern der décadence, des Bruch-
stiickhaften, des Unorganischen und Kranken, des Verweichlichten
und Alten, zu bewegen. Eben darum weifl er mit der Verherrlichung
der kompakten Totalitit (Totalitarismus), der Dauer (tausendjihriges
Reich), der Gesundheit, der Minnlichkeit und der Jugend zu regieren.
Max Nordau hat die psychologische Situation des fir de siécle bildlich
kondensiert zur »ohnmichtigen Verzweiflung eines Kranken, der
wei3, daB erinmitten der Natur, die ihn blithend und unendlich erhaben
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iiberleben wird, sterbenmuB; (. . .)esistderNeideinesalten Liistlings,
reich, aber gebrechlich, der sieht, wie sich ein junges Liebespaar in
einen stillen Winkel des Waldes zuriickzieht«*; dagegen konnte man
das Verhalten der totalitiren Massenregimes als den Versuch beschrei-
ben, der Masse die Uberzeugung zu vermitteln, sie sei die einzige Kraft,
die die Dekadenz, die Krankheit und das Altern der sozialen Systeme
aufhalten kdnne. Die Degeneration, die auf der Ebene der Gattung das
Aquivalent zur Desintegration der personalen Identitit ist, kann
aufgehalten und sogar iiberwunden werden, wenn es der demiurgi-
schen Macht des Fiihrers gelingt, zentrierte, gesunde, minnliche,
willensstarke, fanatische, gehorsame und kampfbereite Personlichkei-
ten zu formen. In der Sprache Adornos: es muB ihm gelingen, den
»psychologischen Einzelhandel« des Individuums durch eine Art Super-
markt des BewuBtseins zu ersetzen, der von anonymen, unkontrollier-
baren und dem einzelnen fremden Kréften dirigiert wird. Das Paradox,
aber auch die originale politische Ldsung, die aus dieser Option
entspringt, besteht darin, die Regression zum Fortschritt zu benutzen.
Die Desintegration wird nicht durch neue politische oder psychische
Synthesen, die auf dem Zusammenspiel der Parteien basieren, aufge-
fangen oder iiberwunden; sie bleibt in ihrem ganzen Umfang erhalten,
wird aber, sei es durch (Jberzeugung, sei es durch Gewalt, einem
externen synthetischen Pol hierarchisch unterworfen: dem Fihrer,
dessen Autoritit dadurch garantiert wird, daB8 seine Handlungen weder
zur Diskussion noch zur Kontrolle stehen. Dieser verdoppelt sich in
eine externe institutionelle Figur, um den sich die Organisation des
Staates dreht, und in eine interiorisierte Figur, die sich als psychische
Kontrollinstanz, als Ideal-Ich oder als bedrohliche Priisenz in den
intimsten Sphiren der Personlichkeit einnistet.

Das Neue bedient sich so doppelsinnig des Alten, das Moderne des
Archaischen, der Fortschritt des Riickschritts, die Jugend des Alters,
die Zukunft der Vergangenheit. Dennoch bleiben die Neuheit, die
Modernitit, der Fortschritt und die Zukunft von ihrem Ursprung und
von den Kompromissen gezeichnet, die sie mit Werten und Lebensfor-
men eingegangen sind, die sich ihrer als Energiepotentiale fiir die
eigene Entwicklung bedient haben. Die neue Jugend behauptet sich in
der Tat durch veraltete Kiinstlichkeit, durch Betrug und durch
vorbedachte (und nicht spontane) Gewalt, durch eine organisierte
Barbarei. Le mort saisit le vif?
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Auch die Zeit kann sich nicht absolut verjiingen, auch auf sie wartet
am Ende der Tod. Nicht einmal das von den Nationalsozialisten
beschworene Tausendjahrige Reich ist ewig. Denn es bezieht sich auf
ein altes Vorbild (Apokalypse des Joh. 20, 1-6), auf die tausend Jahre
Gerechtigkeit und Gliick, die der Ankunft des Antichristen und dem
Ende der Welt vorausgehen. Das neue Pathos der Organisation, der
Ordnung und der Hierarchie bilden das Gegenmittel gegen die
drohende Gefahr der Dekadenz. Trotzdem koénnen sie die Zeit der
Destruktion, der Entropie, des katastrophischen Endes der menschli-
chen Geschichte auf der Erde nicht aufhalten. Man kann nur Zeit
gewinnen angesichts der unausweichlichen anihilatio mundi.

Doch es gibt noch eine andere Strategie, privater, unsicherer und
weniger fiir die Menge geeignet: sie besteht darin, mit Hilfe neuer
philosophischer, literarischer oder politischer Mythen einen Ausweg
aus der Zeit zu simulieren und, konkurrierend mit religiosen Vorstel-
lungen, die Idee einer Ewigkeit in der Welt plausibel zu machen. Die
Wiederaufnahme eines zyklischen Modells der Zeit — durch Blanqui®®
und durch Nietzsche — und die Lehre von der ewigen Wiederkehr des
Gleichen ist nicht nur eine Aufnahme pythagoreischer und stoischer
Traditionen. Es handelt sich vielmehr um einen modernen, theoreti-
schen VorstoB, um der Auflésung der Personlichkeit, der Kultur und
der Erfahrung Einhalt zu gebieten. Es ist, als wolle man das Gewesene
durch die Anbindung an die Wiederholung auf sich selbst, auf eine
vielfiltige Einheit, die sich standig 4ndert und auflést, beziehen. Die
zersetzenden Krifte kénnen so nicht die Oberhand gewinnen, weil
sich die personale Identitit zyklisch inmitten der Vielheit und der
Auflosung reproduziert. Wihrend die Irreversibilitit der Zeit die
Erinnerung und die Geschichte zu konstitutiven Elementen des
BewuBtseins transformiert, entwertet die Idee der ewigen Wiederkehr
die historische Dimension und betont die Bedeutung des Willens fiir
den Zusammenbhalt der Personlichkeit.

Je mehr eine Personlichkeit oder eine Gesellschaft dem Verfall
ausgesetzt ist, desto groBer wird das Bediirfnis, sich an stabilen
Bezugspunkten zu orientieren, tatsachliche oder vermeintliche Inva-
riablen aufzusuchen. So entstehen Systeme, die den Verlauf der Zeit
in Epochen zu zerlegen und die in ihnen stattfindenden Verdnderun-
gen zu neutralisieren suchen. So wird die Rekursivitit der Zeit und die
zirkulire Identitét ihres Inhaltes unterstrichen, bis hin zu der Behaup-
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tung, daB das Verstreichen von Zeit nur eine Wiederkehr ist und da8,
im Grunde, eadem sunt omnia semper. Damit werden die Verginglich-
keit und die Dekadenz zeitweilig ausgeschaltet.

In den letzten zwei Jahrzehnten des 19. Jahrhunderts manifestiert
sich das psychologische Bediirfnis, die Zeit und den Verfall des
BewulBtseins aufzuhalten, sich selbst zu wiederholen oder zu erncu-
ern, auch im medizinisch-philosophischen und poetischen Diskurs.
Die >Revue de Métaphysique et de Morale« publiziert eine Serie von
Artikeln iiber die paramnesia, eine Gedichtnistiuschung, die den
Eindruck vermittelt, man habe schon einmal absolut identische Ereig-
nisse erlebt, die Vergangenheit wiirde also wiederkehren, und man
konne tatsichlich zu vormaligen Leben hinabsteigen.?’

Die Literatur kennt die diffuse Impression, man habe eine be-
stimmte Situation schon einmal in gleicher Weise gelebt, eine be-
stimmte Person schon einmal gesehen, schon einmal, in unvordenkli-
cher Zeit, an einem bestimmten Ort gewesen zu sein. In einem
Gedicht Verlaines aus dem Jahr 1884, aus der Sammlung Jadis et
naguére, wird dieses Gefiihl besonders deutlich beschrieben®:

KALEIDOSKOP

IRGENDWO in einer Stadt im Traume
ist es so, als ob man schon gelebt:

einen Augenblick im schwanken Raume —
Sonne da im Nebel, der sich hebt!

Stimme vom Geholz und Ruf vom Meer!
Wie ein Grund, auf dem du nicht erscheinst;
wie aus langem Schlaf die Wiederkehr
deiner Seele: und nicht mehr wie einst

sind die Dinge an dem magischen Orte,
wo des Abends Orgeln Ténze himmern,
Katzen in Cafés auf Tischen dimmern,
und Musik durchzieht Gew6lb und Pforte.

So beschwerend alles, daB man weint;
Trinen leis an Wangen und Geéder,
schluchzend Lachen im Geknirsch der Rider
und Beschworung, daB der Tod erscheint;
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altes Wort wie ein verwelkter BlumenstrauB!

Das Geriusch der Biille grell und Schein von Lichtern,
Witwen dringen sich mit kupfernen Gesichtern,
Biuerinnen, durch der Bummler Schwarm hinaus,

der da schwatzt mit Kindern, schlimmen Fliichen,
Greisen, wimperlos, von Flechte weiB geschalt,
wihrend driiben in Uringeriichen

eine Volksbelustigung mit Fréschen knallt.

So als traumt man und erwacht des Trugs
und schlift wieder ein und traumt noch immer
von dem gleichen Flor, vom gleichen Schimmer;
Sommer, Gras und Seide eines Bienenflugs.
(Ubersetzung von Walter Hasenclever)

Doch bei Verlaine taucht ein Aspekt auf, der in den meist sehr
genauen Beschreibungen fehlt, zum Beispiel bei Dickens: »Wir
machen alle die Erfahrung dieses Gefiihls, das uns zuweilen tiber-
kommt und uns glauben macht, daB das, was wir tun und sagen, schon
einmal getan und gesagt worden ist, vor langer Zeit; daB wir, in
unbestimmten Epochen, von den gleichen Gesichtern, den gleichen
Objekten, den gleichen Umstinden umgeben waren; daBl wir genau
wissen, was gleich gesagt werden wird, als ob wir uns plétzlich
erinnerten!«?’ Verlaine spricht zusitzlich von der Erwartung des
Momentes, in dem »die Dinge mehr sie selbst sein werden als vorher«.

Die psychologischen und klinischen Erklarungen versuchen dieses
Phinomen auf den Moment zu beziehen, in dem man, mit Staunen
und Beunruhigung, die Spaltung der eigenen Persdnlichkeit wahr-
nimmt. Man schaut von auBen auf sich selbst, so, als ob man ein
anderer wire, und man erkennt sich als zugleich fremd und identisch.
Die entgegengesetzten Eindriicke des déjé vu und der vollstindigen
Neuigkeit sind also insofern komplementir, als sie beide auf Prozesse
der Personlichkeitsverdopplung hinweisen. Die Wiederholung der
Vergangenheit und der Eindruck, sich in einer vollkommen neuen
Dimension zu befinden, erleichtern beide den Druck der Gegenwart
und Bewahren vor vollstindiger Auflgsung. Die Illusion, ein Ereignis
schon einmal gelebt zu haben oder aber im vollig Neuen zu leben,
funktioniert wie ein réve renversé, da das Subjekt die Realitit fiir eine
Halluzination hilt.*® Das Versprechen, daB, in den Worten Verlaines,
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les choses seront plus les mémes qu’autrefois, antwortet einem drin-
genden Bediirfnis nach Identitit. Die sterbende Zeit kann ihre
Integritdt nicht bewahren, sie spaltet sich in zwei Teile: in die
Wiederkunft des Bekannten, in das archaische déja vu und in die
Enthiillung einer neuen, utopischen Welt, in das Jamais vu. Um die
Fragmente der Zeit und des BewuBtseins wieder zu verbinden, miiite
man einen weiteren theoretischen Schritt machen, nimlich einen élan
vital oder einen stream of consciousness annehmen. Aber das ist eine
andere Geschichte.

Anmerkungen

1 Vgl. den Briefwechsel von J. Burckhardt.

2 Spencer generalisiert seit 1851/52 die Idee von Von Baer, demzufolge sich jeder
Organismus von einer homogenen zu einer heterogenen Struktur entwickelt.
1857, mit der Arbeit: Il progresso: la sua legge e la sua causa, folgt dann die
These von der Instabilitit des Homogenen und der Auflosung als Schicksal jeder
Evolution. Uber diesen Punkt geben die Arbeiten von E. Morselli, La theoria
dell’evoluzione secondo E. Spencer. Milano 1896 und von M. A. Toscano,
Malgrado la storia. Per una lettura critica di Herbert Spencer. Milano 1980,
S. 61 ff. nur Hinweise. Bemerkenswert sind die anti-evolutionistischen SchluB-
folgerungen, die André Lalande in: La dissolution opposée a I’évolution dans les
sciences physiques et morales. Paris 1899 und in: Les illusions évolutionistes.
Paris 1930, zieht. Fiir eine erste Orientierung dieser Beziehung zwischen
Lalande und Spencer vgl. die leider nicht ideologie-freie Arbeit von P. Tort, La
pensée hiérarchique et I'évolution. Paris 1983, S, 432~522.

3 Uber die Zelle als >Individuume vgl. schon M. J. Schleiden, Beitrige zur
Phytogenesis. In: Archiv fir Anatomie, Physiologie und wissenschaftliche
Medicin, 1838, S. 137 ff. und Th. Schwann, Mikroskopische Untersuchungen
tiber die Ubereinstimmung in der Struktur und dem Wachstum der Thiere und
Pflanzen. Berlin 1839, S. 2 ff. Erst zu Beginn des niichsten Jahrhunderts wird
das Dogma, demzufolge Zellen Individuen sind, die komplexere Organismen
durch Aggregation und als Kolonien bilden, angezweifelt. Le Dantec behauptet,
daB die Eigenschaft, ein Individuum zu sein, unabhingig von der einfachen oder
komplexen Struktur eines Wesens ist, vielmehr von einer erblichen morphologi-
schen Einheit abhingt. Deswegen sei es ein schlechter Witz, den Menschen, der
aus x-Trillionen Zellen besteht, mit einem komplexen Wesen aus Trillionen von
Protozoen zu vergleichen: »Wenn ein mehrzelliges Lebewesen individualisiert
ist, dann gilt es nicht zu fragen, ob es eine Kolonie von Individuen niederen
Ranges ist, sondern ob man es als Frucht einer progressiven Individualisierung
einer vorgingigen kolonialen Species ‘auffassen kann.« (F. Le Dantec, La
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définition d’individu. In: Revue philosophique XXVI (1901), S. 151-172, zit.
S. 171). Fir einen Uberblick iber die’ Physiologie und die Zytologie des
19. Jahrhunderts vgl. M. Klein, Histoire des origines de la théorie cellulaire.
Paris 1936; R. Watermann, Theodor Schwann. Leben und Werk. Diisseldorf
1960; M. Florkin, Naissance et déviation de la théorie cellulaire dans I'ceuvre de
Theodor Schwann. Paris 1960; G. Canguilhem, La théorie cellulaire. In: La
connaissance de la vie. Paris 1967, S. 43-80; W. Coleman, Biology in the
Nineteenth Century. Problems of Form, Function and Transformation. Cam-
bridge 1971, bes. S. 16 ff.; The S. Hall, History of General Physiology (1900),
Chicago and London 1969, vol. IL, S. 178 ff.; H. Grunze, A. 1. Spriggs, History
of Clinical Citology: A Selection of Documents. Darmstadt 21983,

Im Werk des Liberalen Virchow findet sich die Applikation politischer Meta-
phern, wie der vom Organismus als Geselischaft bzw. als freier Staat, auf die
Naturwissenschaft: »Der spiritus rector fehlt; es ist ein freier Staat gleichberech-
tigter, wenn auch nicht gleichbegabter Einzelwesen, der zusammenbhiilt, weil die
einzelnen aufeinander angewiesen sind, und weil gewisse Mittelpunkte der
Organisation vorhanden sind, ohne deren Integritit den einzelnen Theilen ihr
notwendiger Bedarf an gesundem Ernshrungsmaterial nicht zukommen kann«
(Cellular-Pathologie. In: Archiv fiir pathologische Anatomie und Physiologie
und fiir klinische Medicin VIII [1855], S. 25). Pflanzen und Tiere werden
bestimmt als »Colonien unbestimmt vieler Elemente«, als »Fdderation« und
nicht als Einheit der Teile (Alter und neuer Vitalismus. In: op. cit. IX [1856],
S. 35; Die Kritiker der Cellularpathologie. In: op. cit. XVIII [1860], S. 9). Vgl.
dazu R. G. Mazzolini, Stato e organismo, individui e cellule nel’opera di Rudolf
Virchow negli anni 1845-1860. In: Annali dell’Istituto storico italo-germanico in
Trento / Jahrbuch des italienisch-deutschen historischen Instituts in Trient IX
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H. D. Kittsteiner
Uber das Verhiiltnis von Lebenszeit und Geschichtszeit

Das Leben ruiniert die Geschichte versus:

Die Geschichte ruiniert das Leben

Angesichts der Ruinen von Palmyra schweifen die Gedanken des
Grafen Volney nicht allein iiber die untergegangenen Reiche der
Assyrer, Chaldier und Perser - sie schweifen ab und erreichen die
Stidte Paris, London und Amsterdam. »Bedenkend, welches Leben
einst an den Orten, die ich betrachtete, verbreitet war, fragte ich mich
selbst: wird nicht eines Tages die Verddung der européischen Linder
sein? Wer weil3, ob nicht an den Gestaden der Seine, der Themse und
der Zuydersee, da wo jetzt im Wirbel der Geniisse Herz und Augen
der Menge der Eindriicke nicht geniigen, dereinst ein Wanderer wie
ich auf stummen Ruinen sitzen, und einsam iiber der Asche der Volker
und dem Andenken ihrer GroBe weinen werde?«! Die ruindsen
Stimmungen des reisenden Grafen wird heute mancher teilen wollen,
vielleicht schon weniger seine Begriindung fiir den Untergang der
groBen Reiche. Sie waren fiir ihn gesellschaftliche Maschinen, die
aufgehort hatten zu funktionieren, weil sie die ewigen Gesetze der
menschlichen Natur nicht beachtet hatten. Aus der Perspektive des
Jahres 1791 geht die Geschichte zugrunde an der Gier nach Macht.
Die Starken ndmlich hatten sich zusammengetan und zueinander
gesagt: »Was wollen wir uns plagen, um Giiter hervorzubringen, die
sich im Besitz der Schwachen befinden? LaBt uns zusammentreten
und sie berauben; sie sollen fiir uns sich abmiihen, und wir werden
ohne Arbeit genieBen.« Letztlich sind es noch menschliche Regungen,
welche die Gesellschaften in den Untergang treiben: Ehrgeiz, Hab-
sucht, Herrschsucht, GenuBsucht — Eigenschaften, nicht undhnlich
der beriihmten »ungeselligen Geselligkeit« Kants in seiner Idee zu
einer allgemeinen Geschichte in weltbiirgerlicher Absicht.? An einem
UbermaB ungeziigelten Lebens stirbt die Geschichte.

Heute, nach zwei Jahrhunderten kapitalistischer Zivilisation und
der sie begleitenden Kritik — z. B. etwa Foucaults Uberwachen und
Strafen — wiirde man eher Volneys Rettungsvorschlige aus den
Physischen Grundsitzen der Moral als den Anfang vom Ende betrach-
ten. Ein Katalog von Tugenden, eine Serie von Triebversagungen:

72



Reinlichkeit, Wirtschaftlichkeit, Elternliebe, Gattenliebe, kindliche
Liebe — aber auch die Erfiillung der Pflichten des Herrn und des
Dieners.> Heute ruiniert bekanntlich nicht mehr das ungeziigelte
Leben die Geschichte, sondern die ungeziigelte Geschichte das Le-
ben. Ein, und sei es mifiverstandener, Nietzsche ist der Held dieser
Einsicht. Im Grunde ist es nicht das UbermaB des historischen Sinns -
wie die Zweite unzeitgemdfle Betrachtung suggeriert — der das Leben
schwicht: es ist die Geschichte des 19. Jahrhunderts selbst. Dem
Leben ist die »plastische Kraft« abhanden gekommen, sich der
Historie wieder zu bemichtigen.* Es fiihlt sich in das »stahlharte
Gehiuse« Max Webers eingeschlossen.’

In regelméBigen Abstanden und offenbar immer als Begleiterschei-
nung eines neuen kapitalistischen Rationalisierungsschubs, tritt eine
solche Kritik auf, die die Geschichte im Namen des Lebens anklagt.
1929 urteilt Carl Schmitt iber die Generation der um 1870 Gebore-
nen: »Die uns vorangehende deutsche Generation war von einer
Kulturuntergangsstimmung erfaft, die sich schon vor dem Weltkrieg
duBerte und keineswegs auf den Zusammenbruch des Jahres 1918 und
Spenglers Untergang des Abendlandes zu warten brauchte. Bei Ernst
Troeltsch, Max Weber, Walter Rathenau finden sich zahlreiche
AuBerungen solcher Stimmung, Die unwiderstehliche Macht der
Technik erschien hier als Herrschaft der Geistlosigkeit iber den Geist,
oder als vielleicht geistvolle, aber seelenlose Mechanik.«5 1941 reflek-
tiert Johan Huizinga Uber eine Formverwandlung der Geschichte seit
der Mitte des XIX. Jahrhunderts und entdeckt vor allem in der
amerikanischen Geschichte eine Formlosigkeit, die er u. a. auf das
wachsende Ubergewicht der wirtschaftlichen Vorginge zuriickfiihrt,
»die nur ausnahmsweise die menschliche Personlichkeit erkennen
lassen.«” 1946, in Abschied von der bisherigen Geschichte, rat Alfred
Weber - trotz vehementer Kritik an Nietzsche — wiederum zur
Herausbildung eines neuen Menschentypus, um das Verméchtnis des
Abendlandes zu retten: »Jawohl, der Mensch ist dazu da, iiberwunden
zu werden. Aber nicht durch irgendein Phantom, das sich in seiner
eigenen Uberheblichkeit im Pathos der Distanz ergehen soll, sondern
durch einen Menschen, der in der Masse charaktervoll und frei, und in
der Auslese angefiillt ist von den Tiefen, den immanent-transzenden-
ten Tiefen, die die groBen undogmatischen europiischen Vorgestalten
einst sahen und erlebten. «}
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Bei aller Verschiedenheit ist das Gemeinsame dieser Positionen
erkennbar: in der Aufklarung hatten sich Leben und Personlichkeit
noch vor der Geschichte zu verantworten. Jetzt wird die Geschichte
vor das Tribunal des Lebens gestellt. Mit auf der Anklagebank sitzt die
historische »Zeit«. Sie wird fiir schuldig befunden, ihren teleologi-
schen Verpflichtungen nicht nachgekommen zu sein. Grund dieser
Anklage ist enttduschte Liebe. Da die Menschen, wie Spinoza sagt,
»gewOhnlich annehmen, alle Dinge in der Natur handelten, wie sie
selbst, um eines Zweckes willen<®, iibertrugen sie diese Vermutungen
auf die Zeit der Geschichte. Als aber die Geschichtszeit die ihr
zugemuteten Zwecksetzungen im Verlauf des 19. Jahrhunderts nicht
einldste, kehrten ihr die Menschen beleidigt den Riicken. Sie bedauer-
ten es nun, auf die Hegelsche Geschichtsphilosohie, auf »Vernunft«
und »Fortschritt« hereingefallen zu sein. Die Zeit jedoch lait sich
nicht umkehren.

Zeit. Geschichte. Leben.

Das Gemeinsame der drei Begriffe »Zeit«, »Geschichte« und »Leben«
liegt in ihrer Irreversibilitdt. Die Physiker erklaren uns den Unter-
schied von »frither« und »spéter« im Zusammenhang mit dem zweiten
Hauptsatz der Thermodynamik: »Der groBe Ausschnitt aus dem
Universum, den wir tiberblicken, ist in einem Zustand sehr niedriger
Entropie - einem >sehr unwahrscheinlichen< Zustand. Er geht in
Zustinde hoherer Entropie, >wahrscheinlichere« Zustdnde iber. Wir
miissen annehmen, daB er aus einem noch unwahrscheinlicheren
friitheren Zustand hervorgegangen ist. Von den beiden Zeitrichtungen
nennen wir die mit den unwahrscheinlicheren Zustinden die Vergan-
genheit (. . .) Verkiirzt konnen wir sagen: Vergangenheit und Zu-
kunft sind deshalb so kraB verschieden, weil die Welt noch sehr jung
ist.«!?

In diese Zeit sind die beiden anderen Triger der Irreversibilitit:
Geschichte und Leben, eingebettet. Das komplexe Gebilde »Leben«
bezahlt seine Evolution mit einem hohen Preis: mit einem genetisch
einprogrammierten Ableben, unumkehrbar, wie jeder weil. Wollte
man diesen Sachverhalt theologisch ausdriicken — da ja der Tod der
Siinde Sold ist (Rém. 6, v. 23) — wiirde man die Siinde in der Evolution
selbst suchen miissen. Nun lebt das menschliche Leben nicht unmittel-
bar im Kosmos, sondern zwischen beide hat sich im Vollzug des
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gesellschaftlichen Uberlebens eine dritte Instanz eingeschoben: die
Geschichte. Thre »Zeit« ist unvergleichlich viel jiinger als die kosmolo-
gische Zeit und die Zeit des Lebens. Solange sie noch trige dahinfloB,
fiel sie auch nicht weiter auf und konnte noch bequem zwischen A und
O eingeschoben werden. Nur zur Illustration — der vollstindige Vers
Rom. 6, 23 lautet: »Denn der Tod ist der Siinde Sold; aber die Gabe
Gottes ist das ewige Leben in Christo Jesu, unserm Herrn. « Fiir dieses
heilsgeschichtliche Verhéltnis von Tod und Leben ist die profane
Geschichte marginal; sie ist umfangen von einer »Zeit«, als deren
Stifterund Verwalter Gott fungiert.!! Geschichte ist eine Priifung, die
auf die Annahme oder Ablehnung des Evangeliums abzielt.’? Denn,
wie Augustin gegen die Lehre von der ewigen Wiederkehr des
Gleichen festhalt: Da Christus fiir uns gestorben ist, ist das einzig
Neue in der Zeit.!

Mit dem Beginn der sogenannten Neuzeit wurde diese theologische
Einhiillung der Historie briichig. Die Geschichte reckte und dehnte
sich aus und gab sich eines Tages selbst als der »neue Gott« zu
erkennen, der die alten Gé6tzen mit einem Schub und Bautz vom
Throne st6Bt. Sie entschliipfte der messianischen Chronologie* und
produzierte ihre eigene Zeit, wobei in Vergleich zu deren Bewegtheit
auch die Ausrichtung an der kosmologischen Zeit allméhlich in den
Hintergrund trat. »Zeit« ist nicht ldnger die duflere Form, in der sich
alle Geschichten abspielen, sie gewinnt selbst eine geschichtliche
Qualitdt. Nicht mehr in der Zeit, sondern durch die Zeit vollzieht sich
dann die Geschichte. Die Zeit wird dynamisiert zu einer Kraft der
Geschichte selber.«! Diese Freilegung einer genuin geschichtlichen
Zeit fillt zusammen mit der begrifflichen Fixierung des Ubergangs
von den vielen Geschichten in die eine »Geschichte« im letzten Drittel
des 18. Jahrhunderts. Geschichte wird als Bewegung hinter unserem
Riicken konzipierbar (Hegel) und als solche zum Subjekt ihrer setbst.
Dieses Subjekt bricht aus seinem vormaligen In-sich-Kreisen, oder
aus einem eher planlosen Auf und Ab aus, und schleudert sich in eine
gerade Linie. »Das Universum« — sagt Fichte — »ist mir nicht mehr
jener in sich selbst zuriicklaufende Cirkel, jenes unaufhérliche Spiel,
jenes Ungeheuer, das sich selbst verschlingt, um sich wieder zu ge-
biren, wie es schon war; es ist vor meinem Blicke vergeistigt, und tragt
das eigene Geprige des Geistes: stetes Fortschreiten zum Vollkom-
menen in einer geraden Linie, die in die Unendlichkeit geht.«®
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Fiir das »Leben« in seiner biologischen Beschrinktheit hatte dieser
Einbruch einer als linear empfundenen Geschichtszeit erhebliche
Konsequenzen. Bereits Kant notiert das Befremden vor der Tatsache,
daB die ilteren Generationen sich nun im Proze8 eines unendlichen
Fortschritts fiir die nachfolgenden plagen, ohne doch an dem zukiinfti-
gen Gliick, das diese erleben, teilhaben zu kdnnen. 7 Doch die
Aufklirer bedurften dieser »Nachwelt«: »La posterité pour le philoso-
phe, c’est 'autre monde de ’homme religieux«, sagt Diderot'®; »Ich
liebe das Geschlecht der kommenden Jahrhunderte«, verspricht Hol-
derlin. Sein Versprechen zeigt, wie das Leben auf die lineare Ge-
schichtszeit reagierte: es wandte der Geschichte die von Gott abgezo-
gene Liebe zu. Zukunft und Nachwelt bekamen eine religidse Aura.
So viel Liebe konnte die Geschichte nicht ertragen.

Der Fall ins Kristall

»Ja renne - renne nur zu, Satanskind — ins Kristall bald dein Fall - ins
Kristall.« Von dem vermaledeiten Apfelweib in E.T. A. Hoffmanns
Mirchen Der goldene Topf bis zur Marxschen Warenanalyse ist nur
ein kurzer Schritt. Dabei darf man unterstellen, da Marx, der noch
hoffte, »daB die jetzige Gesellschaft kein fester Krystall, sondern ein
umwandlungsfihiger und bestindig im ProzeB der Umwandlung
begriffener Organismus ist«!®, gegen die Angst angeschrieben hat,
diese Gesellschaft konnte sich eben doch als »fester Krystall« heraus-
stellen. Je weiter wir uns von den historischen Voraussetzungen seiner
revolutioniren Uberzeugungen entfernen, desto deutlicher zeichnet
sich ab, was sie waren: ein genialischer Versuch, die MiBgeburt schon
in der Wiege zu ersticken. Trotz dieser revolutiondren Pramissen ist
die iibliche, von der Romantik angeleitete, zivilisationskritische Inter-
pretation des Fetischkapitels fehl am Platze. Nicht nur, weil es heute
im Ernst nicht mehr darum gehen kann, das Kristalline, Starre wieder
zu verfliissigen, also ein vermeintlich hinter dem Verhiltnis von Ware
und Geld nur verborgenes, menschliches Verhaltnis wieder zur Wirk-
lichkeit zu bringen. Auch die Marx-Lektiire selbst bietet AnlaB genug,
das Konzept der »Vergegenstindlichung« von seiner letztlich ge-
schichts-theologischen Einhiillung in die Problematik von Verdingli-
chung und Entfremdung zu befreien.?’ Wie alle Phéinomene auf der
Zeitachse ist auch der Fall ins Kristall irreversibel. Von Interesse ist
allein zu beobachten, wie das Leben auf die vergegenstindlichte
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abstrakt-allgemeine gesellschaftliche Arbeit reagiert. Das Leben —
darwinistisch, wie es einmal ist — reagiert mit Anpassung.

Zu diesem Zweck bemichtigt es sich der Ware als eines Fetischs,
benutzt ihn aber in anderer Weise, als dem Marxschen Fetischkapitel
zu entnehmen ist. In Hegels Religionsphilosophie ist der Fetisch
dargestellt als die »zauberische Sache«, mit deren Hilfe sich der
Mensch in den Machtkampf der Dinge zu mischen wagt: »Ich ist das
Zaubernde, aber durch das Ding selbst besiegt es das Ding.«?! Hegel
wiederum vor dem Hintergrund von Marx gelesen: Man kann die
fetischistischen Gebrauchswertformen als Reaktionen des Lebens auf
die Wahrnehmung der historischen Ohnmacht vor dem Kapitalver-
hiltnis entziffern. Die »plastische Kraft« des Lebens ist wesentlich
geringer, als Nietzsche annahm. Das Leben ist keine Kategorie, die
sich dem historischen ProzeB wirkmichtig gegeniiberstellt. Es ergreift
nicht die Geschichte, sondern nur die Waren und rettet sich in deren
Design. Zwar umspielt die Linienfilhrung nur den unverfiigbaren
Wertkristall; sie stattet ihn aber mit magischer Macht aus. Wir leben
eher in einem von Moden als von Mythen umsteliten Horizont. Die*
Moden — auch die intellektuellen - sind jener »geheimnisvolle Dunst-
kreis«, den alles Lebendige braucht, um bestehen zu konnen. Sie
geben das Signal fiir die jeweilige Panzerung, in der das Leben glaubt,
den Kampf mit den Dingen aufnehmen zu kénnen. In der Mode
gleicht sich die Koérperhaut der Warenhaut an; wird dieser Schutz
zerstort, reagiert das Leben begreiflicherweise mit Angst.

Anpassung. Entlastung. Angst.

Diese Anpassung jedoch, die zum Uberleben befihigt, fordert ihren
Preis. Denn jede Anpassung — sagt Ferenczi — ist ein partieller Tod,
das Aufgeben eines Teils der Individualitit.?? Zwar sei dies nur eine
Paraphrase der alten Weisheit, daB der Kliigere nachgibt, oder besser,
daB der Nachgebende kliiger wird. Dennoch ist dieser Vorgang
schmerzhaft, denn unter der Herrschaft eines anonymen historischen
Prozesses steht es nicht im Belieben der Subjekte zu entscheiden,
wann und wo sie ihre partiellen Tode zu sterben gedenken. Die
Einverleibung in den Fetisch ist kein Akt der Selbstbehauptung, »kein
bewuBter Entwurf, kein Daseinsprogramm, unter das der Mensch in
einer geschichtlichen Situation seine Existenz stellt und in dem er sich
vorzeichnet, wie er es mit der ihn umgebenden Wirklichkeit aufneh-
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men und wie er seine Méglichkeiten ergreifen will«.” In der Heraus-
bildung der Fetische wirken die unbewuft sich vollziehende Geschich-
te und das UnbewuBte zusammen. DaB sie die zum Uberleben
notwendigen Illusionen inmitten der Ohnmacht gewéhren, erklirt
sich aus ihrer phantasmagorischen Form. In ihr driickt sich im Idealfall
aus, wie die Anspriiche des Lustprinzips mit der Realititsbewaltigung
zu vereinen sind. Das Phantasma ist das »Produkt einer Verdringung
und einer durch die sekundire Bearbeitung zustande gebrachten
Sublimierung der urspriinglich beunruhigenden Wahrnehmung oder,
Vorstellung. Das Phantasma ergibt sich aus der einfrierenden Funk-
tion des UnbewuBten — die irritierende Vorstellung muB abgekihlt
und durch eine das Ich nicht so stark in Bedringnis fiihrende ersetzt
werden«.?* Die Kulturarbeit an der Ich-Stirkung, zugleich ein angst-
freier Zugang zum UnbewuBten, wenigstens im gesellschaftlich tole-
rierten MaB, vollzieht sich iiber den Umgang mit den Warenfetischen,
in deren duBere Form die Bilder des UnbewuBiten — wenn auch
entstellt — eingegangen sind. Die Aneignung von Teilen des Es
funktioniert auf dem Weg iiber die Ausbildung von Phantasmago-
rien.

In dieser Weise leisten die Warenfetische — je nach Liberalitdt der
Gesellschaft — die Anpassung des Ichs an die Realitit. Sie entlasten es
von der Dauerrevolte und befihigen es zu den bewuBten, realititsge-
rechten, bescheidenen Reparaturarbeiten an Gesellschaft und Ge-
schichte.? In Gefahr gerit diese prekire Balance, wenn durch die
ruckartige Bewegung der Zeit Fetischbildungen einer neuen Genera-
tion erforderlich werden. Vertraute Warenkristalle, Denkmuster,
Theorien und Bilder verschwinden oder tun plétzlich ihren Dienst
nicht mehr. Diese Destruktion 16st Angst aus. Im beschleunigten
Rhythmus der Geschichte und dem von ihm bestimmten Verhéltnis
von Lebenszeit und Geschichtszeit ist das Leben das Trage, Beharren-
de. Der Psalmist konnte noch sagen: »Denn es fahrt schnell dahin,
als flégen wir davon.« (Psalm 90, V. 10) Dort war das Leben rasch,
es flog durch eine kaum bewegte, statische Umwelt. Heute ist umge-
kehrt das biologische Altern langsam im Vergleich zu dem Tempo der
Formen, die in schneller Abfolge an'ihm vorbeigezogen werden. Das
Leben ist das Regressive, das seinen vorigen Zustand zu bewahren
sucht und das sich nicht ohne Schock von seinen gestrigen Fetischen
trennt.
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Dieser Vorgang muf} klassenspezifisch differenziert werden. Jede
Schicht hat bestimmte Techniken ausgebildet, mit denen sie das Alte
fahren 148t und das Neue ergreift. Als mit besonderer Trigheit
ausgestattet, hat sich bereits mehrfach in diesem Jahrhundert die
Intelligenz erwiesen. Wird sie mit einem Zivilisationsschub nicht
fertig, entfacht sie eine anti-aufklarerische Kritik, die jede Anpassung
als die Aufgabe des »Lebens« schlechthin verweigert. Bereits Ferenczi
sah, daB das anpassende Sichpreisgeben wohl nie ohne kompensatori-
sche Halluzinationen zu haben ist. Anstatt zu Seismographen des
Neuen zu werden, hypostasieren sie den von ihnen geforderten Tribut
zu einer prinzipiellen Auseinandersetzung auf Leben und Tod. Sie
beklagen ihre angeblich verschwundene »plastische Kraft« — aber sie
beriihren nicht das Plastik.

Schone Neue Welt

Ihren neuesten Anpassungsschock scheint die Intelligenz beim Ein-
bruch des »Posthistoire« davongetragen zu haben, und bdse Zungen
werden behaupten, die Geschichte habe nur das Leben ruiniert, das
Posthistoire ruiniere auch noch das Denken. So sehr neu ist allerdings
die Denkfigur einer Nach-Geschichte nicht. Was Arnold Gehlen als
»Voraussage« wagte, daB nimlich die Ideengeschichte abgeschlossen
sei und daB innerhalb dieses Rahmens nur noch der technische
Fortschritt weiterlaufe ®, kann man — wenn auch mit anderer Begriin-
dung - schon bei Leopold v. Ranke nachlesen. ¥ Ganz sicher ist darum
die Geschichte nicht zu Ende, aber man kann sich mit Hegel fragen,
welche »Gestalt des Lebens« hier alt geworden ist. Die Rede vom
Posthistoire scheint nichts anderes zu bedeuten als die allmiihliche
Einsicht, da wir erst jetzt im Kapitalismus angekommen sind. Die
»groBen Erzihlungen« der Linken? beginnen zu verblassen; die,
libidinose Besetzung der Geschichtszeit, ihre teleologische Verein-'
nahmung fiir ein letztlich moralphilosophisch formuliertes Ziel des
Menschengeschlechts ist vom RealprozeB abgeblttert. In der langen,
bewegten Ubergangsperiode seit 1789 schien jedes revolutionire
Ereignis eine universalhistorische Bedeutung zu haben, so als hitte
der Lauf der Geschichte doch noch eine andere Richtung nehmen
konnen. Inzwischen hat sich herausgestellt, daB selbst mit jeder
erfolgreichen Revolution sich nur jeweils ein neues Territorium unter
seinen spezifischen Bedingungen an die Erfordernisse des kapitalisti-
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schen Weltmarkts anpaBt. Das Ausgreifen des Kapitals auf die Welt -
wie von Max Weber prognostiziert — ist noch keineswegs beendet,
ebensowenig die innere Durchdringung der industrialisierten Gesell-
schaften; beides geht nicht ohne einschneidende Ereignisse ab. Aber
diese Ereignisse haben ihren Glanz als Teile der »groBen Erzdhlung«
verloren. Bei der generellen Riickentwicklung vom geschichtsphiloso-
phischen zum geschichtstheologischen Denken kann es darum nicht
verwundern, wenn an die Stelle der revolutioniren Mode die apoka-
lyptische getreten ist. Dieser Positionswechsel 148t sich als geschichts-
philosophische Trotzreaktion bezeichnen: Beugt sich die Geschichte
unserer humanen Verfiigung nicht, dann soll sie zumindest verschwin-
den. Das Geriit dafiir ist bereitgestellt, die Chancen stehen gar nicht
schlecht.

Wenn trotzdem nichts daraus wird, liegt es nicht an dem Theoreti-
ker der Endzeitbestimmung. Es liegt - wenn iiberhaupt — an denjeni-
gen Klassen und Schichten, die sich unter groBen Opfern in das fiir sie
aufgebaute Labyrinth begeben und die im sublimer gewordenen
Widerstand auch die neueste Generation kapitalistischer Waren wie-
der zu Fetischen des Uberlebens umformen. Wer will, kann davon
lernen: Nur eingepaBt in den neuesten Stand des Absterbens verset-
zen wir uns in die Lage, die im Rahmen des Moglichen erreichbaren
Korrekturen am historischen ProzeB vorzunehmen. Verglichen mit
dieser Aufgabe ist der alte zivilisationskritische Fluch zur Leerformel
geworden: »Fachmenschen ohne Geist, GenuBmenschen ohne Herz:
dies Nichts bildete sich ein, eine nie vorher erreichte Stufe des
Menschentums erstiegen zu haben.«?® Was ist denn so Schlimmes
dabei? Zum Trost ein GruB aus Aldous Huxleys schoner neuer Welt:
mJeder sagt, ich sei so unerhért pneumatisch<, meinte Lenina nach-
denklich und titschelte sich die Schenkel. >Ganz unerhdrt.< Aber in
seinem Blick lag Schmerz. >Wie ein Stiick Fleisch¢, dachte er. Sie sah
ihn ein wenig besorgt an. >Aber du findest mich doch nicht zu dick,
nicht wahr?< Er schiittelte den Kopf. Ganz wie ein Stiick Fleisch! >Also
findest du alles in Ordnung?< Wieder ein Nicken. >In jeder Bezie-
hung?« — Vollkommenq, antwortete er und sagte sich: >Sie denkt von
sich selbst nicht anders. Sie macht sich nichts daraus, ein Stiick Fleisch
Zu sein. «
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Helmut.Lethen
Geschichten:zur »kristallinen Zeit«

»Ist nicht die Geschichte unter dem stoischen Blick des’Afchiologen
Foucault zu einem >Eisberg«. erstarrt, der von kristallineri’ Formen
“willkiirlicher Diskursformationen iiberzogen wird?« fragt Jiirgen Ha-
bermas im Juli 19841 '

Seit Jahrhunderten wird der Stillstand der Geschichtszeit in Bildern
des Eises gedacht. Das 'Bild mag — in postmoderner Atmosphire —
asthetisch faszinieren. Konnte -es,.in kritischer Zeit-Genossenschaft,

-ni¢htzauch den Willen wecken, die'im'Kristallgitter der Verfiigungen
iund’Diskurse erstarrte Zeit wieder zu verfliissigen?

Im folgenden werde ich einige Geschichten erzihlen und erliu-
tern, in welchem. AusmaB die Reflexionen iiber die Zeit, vor allem
aber. die Endzeit, von der thermischen Polaritit gesteuert werden.
Nur die Zusammenstellung der ersten drei Geschichten ist unge-
wohnt; die Geschichten selbst sind bekannt. Es ist die Geschichte
von der »Hibernation«, die Arthur C. Clarke in seiner Odyssee im
Weltraum 2001 erzihlt; das Abenteuer des Hans Castorp im Schnee-
kapitel von Thomas Manns Zauberberg und Johann Peter Hebels
Unverhofftes Wiedersehen. Den einleitenden Erzihlungen folgen ein
«paar.Spekulationen tiber die psychosoziale: Funktion der Eisbilderim -
19. Jahthundert.' Ein"Exkurs iiber. die:Eiszeittheorien in der.Klam-
mer der Untergangsphilosophién um die iJahrhundertwende rundet
zwar den Gedankengang nicht ab, erschlieBt aber die Frage fiir die
Forschung, in welchem' AusmaB das Bilderdenken in Naturwissen-

«schaften und Belletristik von einem Topos der »Eiszeit« gesteuert
wird, dessen-sozial-psychologische Funktion.selbst dunkel bleibt. Die
Beobachtungen, die hier;und an anderer Stelle? noch relativ unver-
bunden Revue passieren, sind Bruchstiicke:eines Entwurfs zu einer
Thermodynamik des Bilderdenkens, der spiter geschrieben werden
soll.

Die Kunst, aus der Zeit zu'fallen. Drei Vereisungen.

1. Seit Coleridge und Byron, so lese ich in Manfred Franks Studietiber
die Reise ins ewige Eis, erscheint die Entwurzelung'des Reisenden aus
einer »authentischen Gemeinschaft der Ménschen« in den Farben des
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Frostes und der Kilte.? In der Welt der Science-fiction taucht diese
Tradition in einer denkwiirdigen Modifikation auf.

An Bord des Raumschiffs >Discovery<, das in Arthur Clarkes

Roman 2001 zum Saturn geschickt wird, befindet sich eine Anlage, die
durch den Einsatz von Elektronarkose und Tiefkiihlverfahren Mitglie-
der der Mannschaft in einen kiinstlichen Winterschlaf versetzen
kann.* Das Verfahren, mit dem man die Kérpertemperatur beinahe
bis auf den Gefrierpunkt senkt, wird »Hibernation« genannt. Drei
Mitglieder der Vermessungsmannschaft, die ihre Arbeit erst beginnen
sollen, wenn das Schiff seine Umlaufbahn um den Saturn erreicht hat,
sind schon zu Beginn der Reise eingefrostet worden. Thre »Lebens-
"uhr« steht still. Ein Computer reguliert die Zufuhr intravendser
Nihrfliissigkeiten, welche die Tiefgekiihlten am Leben erhdlt. Thre
Energien werden fiir den spiteren Zeitpunkt gespeichert. Die Auf-
zeichnungen des Elektroenzephalogramms verraten den vollstindi-
gen Ausfall der Gehirntitigkeit. »Zuweilenc, so heiBt es in Clarkes
Roman, »beneidete Bowman, der Kommandant der >Discoverys,
seine drei bewuBtlosen Gefihrten im Eisschrank des Hibernaku-
lums. « Sie tragen keine Verantwortung und befinden sich jenseits der
Konflikt-Felder, die offenbar nur in der Wirme gedeihen kénnen und
fiir die dann die Psychoanalyse zustindig ist. Aber die Tiefgekiihiten
kennen — im Gegensatz zum ahnungslosen Kommandanten — das
geheime Ziel der Odyssee, das in der Kontaktaufnahme mit extrater-
restrischer Intelligenz besteht; ein Geheimnis, das sie mit dem Com-
puter HAL teilen.

Die Zeit im Hibernakulum ist abgekoppelt von der Zeit des
organischen Verfalls. Die GewiBheit, daB der Prozel der Vereisung
reversibel ist, nimmt ihr den Schrecken. Mit Elektroden an der Stirn
stieg man in den Kilte-Schlaf — zum programmierten Zeitpunkt
werden die Glieder aufgetaut. Sobald die Vermessungsarbeiten am
Saturn abgeschlossen sein werden, wird die gesamte Mannschaft sich
in den Winterschlaf versetzen. Nach ungefihr fiinf Jahren sollen die
schlafenden Passagiere von der >Discovery I« abgeholt werden. Man
weiBl — sicher nicht aus der Lektiire des Buchs, sondern eher aus
Stanley Kubricks Film —, daB dieses Programm durchkreuzt wird. Die
Stérung wird von einem Faktor ausgelést, der in unserem Zusammen-
hang interessant ist: Wovon die eingeeiste Besatzung entlastet ist, das
kehrt im Computer wieder. Er briitet die psychischen Konfliktfelder
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aus, die durch die Vereisung stillgelegt wurden. HAL glinzt durch
eine veritable Psychose, die vier Mitglieder der Besatzung téten wird.

2. »Doch gab es kein reineres Schlafen als dieses hier in der Eiseskiilte,
dessen Traumlosigkeit von keinem unbewuBten Gefiihl organischer
Lebenslast beriihrt wurde, da das Atmen der leeren, nicht-dunstlosen
Luft dem Organismus nicht schwerer fiel als das Nichtatmen der
Toten.«> Der winterliche Schlaf, der hier beschrieben wird, scheint
unvergleichlich anderer Art; denn es schlafen hier die Insassen des
Lungensanatoriums auf Thomas Manns »Zauberberg«, beinahe ein
halbes Jahrhundert vor der Erfindung von Clarkes Science-fiction-
Szenerie.

In der deutschen Literatur gilt der Zauberberg als groBes Kompen-
dium der Reflexion iiber die Zeit im ersten Drittel unseres Jahrhun-
derts. Wie weidlich bekannt, setzt das Buch Uberlegungen Bergsons
iber die Aufspaltung des Zeitbegriffs fort und erschlieBt dariiber
hinaus die Pluralisierung der Zeiterfahrung. Fragen, welche die
experimentelle Psychologie bis heute beschiftigen — wie das Problem
der Zeiterfahrung in hermetisch abgeschlossenen Raumen, der Zeit-
erfahrung verschiitteter Bergleute oder der Struktur der imaginéiren
Zeitrdume, die Haschischraucher halluzinieren —, hiillen die Darstel-
lung der Existenz im Lungensanatorium ein.

Uns interessiert in diesem Zusammenhang aber nur ein Aspekt: die
Zusammenfassung der Reflexionen iiber die Zeit mit dem Motiv der
Reise ins Eis. Denn wenngleich das Abenteuer des Helden Hans
Castorp, der auf Skiern aus seinem Sanatorium aufbricht, um sich der
Anziehungskraft der Schneewiiste zu iiberlassen, eine Spielart des
Wintersports sein mag, der auch die Alpengletscher weitgehend kolo-
nisiert, so reiht sich sein Abenteuer doch ein in die Kette der Reisen ins
Eis, die von Coleridge und Shelley bis zur Reise des Arthur Gordon
Pym, mit tddlichem Ausgang unternommen worden waren.® Damit
unsere Uberlegungen nicht das Pathos dieser Reisen iibernehmen,
erinnern wir uns daran, da Hans Castorp seine Reise »mit etwas Scho-
kolade in der Tasche seiner Breeches und einer kleinen Flasche Port-
wein in der Westentasche« unternimmt und —dem Tod durch Vereisung
entronnen — beim Humanisten Settembrini, der ihm Kaffee auf einer
kleinen Spiritusmaschine bereitet, wieder zu Krifen kommt. Zwischen
diesen beiden Punkten entspannt sich aber ein Schnee- Panorama, dem
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man heute den Namen der »Asthetik des Schreckens« geben wiirde.
Der Held widersteht den Verfilhrungen der kristallinen Zeit.

Thomas Manns Held verweigert sich der Faszination der Kristallbil-
der, die von der Romantik bis zur zeitgendssischen Avantgarde die
Schriftsteller gefesselt haben:

Die'Moglichkeit, im Schneesturm von, wie es heiBt, »regelmdpiger
Kristallometrie« zugedeckt zu werden, wird als Erstickerrder-individu-
ellen Lebenszeit ahgewehrt.

In der »hexagonalen RegélmaBigkeit« der Schneekristalle entdeckt
Thomas Mann ein Grundschema der Symmetrie, das fiir die Asthetik
Geltung beanspruchen mag, das aber, iibertragen auf den lebenden
Organismus, Vernichtung bedeutet.

Und so geschieht es, daB der Held inmitten-der Schneewiiste, die
ihn bannen will, ein denkwiirdiges Pladoyer halt: ein Plidoyer fiir.die
biirgerliche Uhrzeit, deren Taktschlag mit den Rhythmen des Herz-
muskels gleichgesetzt wird, aus denen sich der Impuls fiir die ethische
Entscheidung speist, den Verfithrungen der Todesland$chaft zu wi-
derstehen.

Die Bilder, die im Schneekapitel Revue passieren, stehen in einer
langen Kette der europiischen Literatur.” Die Romantik hatte dem
Mineralglanz der Kilte den Reiz der Ambiguitit abgewonnen. Sie-
stellte die unverwesliche Mineralwelt in Opposition zur vergénglich
vegetabilischen Welt. In den kalten' Steinwelten entdeckte sie einen
Abglanz der Zeitlosigkeit.® Die Mineralisierung des Organischen
gewihrte seine Unverweslichkeit. Da das Altern des Organismus ein
Indikator des Zeitprozesses ist, scheint das Eingefrorene aus der Zeit
der Organismen herauszufallen.

Aber wie dsthetisch faszinierend es-auch.sein mag, sich:die Umwelt
als »Kristallometrie« vorzustellen — unser Held entscheidet sich fiir
die kleinen Asymmetrien der biirgerlichen Existenz. Dies geschieht,
obwohl (oder weil) zwei psychologische Erleichterungen-des Lebens
in der Kilte-Welt vor Augen gefiihrt werden:

Das Traumen in der Eiseskilte auf der ‘Glasveranda des Sandto-
riums kann, wie der Erzihler risonniert, den Menschen provisorisch
von den Asymmetrien des Organischen entlasten;

die Faszination durch Eisbilder erzeugt einen Zustand, den Thomas
Mann mit einer »Gnadennarkose« vergleicht, mit einer starken senso-

‘rischen' Herabminderung mittels einer'Droge.
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Die Traume auf der Glasveranda des Sanatoriums entsprechen
indessen nicht dem Traum, der mitten in der Schneewiiste getrdumt
wird und die Imagination in die Last des Organischen zuriickzieht; wir
werden darauf zu sprechen kommen. Hier interessiert vorerst nur die
Wende, mit der im Schneekapitel die romantische Tradition der
faszinierenden Eisbilder durchbrochen wird. Thomas Mann li8t
seinen Helden nicht mineralisieren, um ihn glicklich aus der Zeit
fallen zu lassen.

3. Da die Anspielungen auf die romantische Geschichte vom minerali-
sierten Briutigam iiberdeutlich sind, soll diese als dritte kurz mitge-
teilt werden. Nachdem Schubert sie 1807 in seinen »Nachtseiten der
Naturwissenschaften« als wahre Begebenheit mitgeteilt hatte, wurde
sie von E. T. A. Hoffmann bis Hugo von Hofmannsthal weitererzihlt.
Die beriihmteste Version stammt von Johann Peter Hebel; beriihmt,
weil Walter Benjamin sie in seinem Essay Der Erzihler als Beispiel
dafiir zitiert, daB alle erzihlte Geschichte auf Naturgeschichte zuriick-
weist.

Ein junger Bergmann fihrt kurz vor der Hochzeit noch einmal in
den Stollen und kommt nicht mehr zuriick. 50 Jahre spiter wird seine
Leiche zutage gefordert. Der Korper, gesittigt mit Eisenvitriol, ist
von der Verwesung wie von Geschichitszeit verschont geblieben. Die
Braut, die ihm 50 Jahre lang treu war, erkennt den in der Bliite seiner
Jahre konservierten Geliebten. Sie stirbt kurz nach diesem unverhoff-
ten Wiederselien. Beriihmt sind nun die Sitze, die Hebel einsetzt, um
das Rauschen der Geschichtszeit; die ablief, wihrend die organische
Zeit des Jinglings stillgelegt war, sinnfillig zu'machen:

Unterdessen wurde die Stadt Lissabon durch ein Erdbeben zerstort; und der
siebenjihrige Krieg-ging voriiber, und Kaiser Franz I. starb, und der Jesuitenorden
wurde aufgehoben und Polengeteilt, und die Kaiserin Maria Theresia starb, und der
Struensee wurde hingerichtet. Amerika wurde frei, und die vereinigte franzosische
und spanische Macht konnte Gibralter nicht erobern. Die Tiirken schlossen den
-General Stein in der Veteraner Hohle in Ungarn ein, und der Kaiser Joseph. starb
auch. :Der Ko6nig Gustav von.Schweden eroberte russisch Finnland und - die
Franzésische Revolution und der lange Krieg fingen an, und der Kaiser Leopold II.
ging ins Grab. Napoleon .eroberte PreuBen, und.die Englinder bombardierten
Kopenhagen, und die Ackerleute siten und schnitten. Der Miiller mahlte, und die
Schmiede hdmmerten, und die Bergleute gruben nach den Metalladern in ihrer
.unterifdischen Werkstatt. Als aber die Bergleute von Falun im Jahre' 1809 . . .°
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Eingebettet in Naturgeschichte, tritt, wie Benjamin beobachtet, der
Tod turnusméBig auf. Gemessen an der zyklischen Zeit der Naturge-
schichte, die den ProgreB der Geschichte umschlingt, erscheint die
Zeit des metallisierten Briutigams als linear. Seine Zeit im Eisen-
vitriol ist leer. Aber diese Leere kann nur verdeutlichen, daB der
Reigen der Haupt- und Staatsaktionen der Geschichtszeit die Zeit
nicht mit Erfahrung anreichert.

Erst fiir eine Zeiterfahrung, die sich an der organisch-linearen Zeit
orientiert, wird die Vorstellung einer kristallinen Zeit faszinierend. Je
physiologischer sich das biirgerliche Denken im 19. Jahrhundert
orientiert, desto fesselnder erscheint die Vorstellung von der Entla-
stung des Organischen im Eis. Im ganzen 19. Jahrhundert begegnen
wir Kiltebildern, die dies versprechen. Aber sie versprechen dies nur
in den Schreckensbildern, mit dem man sich Tod und Untergang
vergegenwirtigt. Erst inspiriert durch Denkmotive von Nietzsche,
bahnt sich um die Jahrhundertwende eine Umpolung des Schreckens-
bildes an. Nietzsches Freigeist spricht von der Lust des Im-Eise-
Lebens. Diese Umpolung wird von den historischen Avantgarden im
ersten Drittel des 20. Jahrhunderts exzessiv ausgelotet. Sie formulie-
ren ihr Einverstédndnis mit dem ProzeB der technischen Zivilisation
gern in Bildern der Kilte. Dariiber habe ich an anderer Stelle
berichtet.’ An dieser Stelle sollen einige Vermutungen iiber die
psychosoziale Funktion der Kiltebilder erldutert werden.

Die Thermodynamik der Wunsch- und Schreckbilder

des 19. Jahrhunderts.

1. Die Erfahrung einer beschleunigten, rapide auf den Punkt X der
Zivilisation zustiirzenden Zeit wird in Bildern der Uberhitzung plausi-
bel gemacht: »Wenn ein Dampfkessel springt«, schreibt im Jahre 1847
Robert Prutz, »so ist daran so wenig der Dampf schuld wie der Kessel:
sondern derjenige trigt die Schuld, der den Kessel tiberheizt, der den
Dampf so zusammengepret hat, daB er explodieren mufite, der
vergessen hat, beizeiten das Sicherheitsventil aufzuziehen und dem
freien Elemente Freiheit zu geben. «!

Die Erfahrung der beschleunigten Zeit erzeugt Wunschbilder eines
kosmischen Kiihlapparats, in dem die stiirzende Zeit stillsteht, gleich-
sam eingefroren ist. Der diffuse, iiberhitzte Raum nimmt dann klare,
kristalline Strukturen an.
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2. Diese These soll in Ubernahme einer Beobachtung des Ziircher
Ethnologen Mario Erdheim 2 weiter ausgefiihrt werden: Lévi-Strauss
versuchte, die Unterschiede der Kulturen durch die Gegeniiberstel-
lung von »kalten« und »heien« Kulturen zu erfassen. Wihrend die
»heien« Kulturen, getrieben vom Gefille der Hierarchien und
Klassenwiderspriiche, wie Dampfmaschinen aufgrund thermodyna-
mischer Regeln getrieben werden, funktionieren die »kalten« mecha-
nisch wie Uhren, versuchen, den historischen Wandel »einzufrierenc,
und richten sich in einem komplexen Mechanismus steter Wiederho-
lung ein. Mario Erdheim geht von der Vermutung aus, daB der
Ethnologe diese Vorstellung der »kalten« Kultur nicht aus einer
fremden Volkerschaft, sondern aus dem eigenen Zivilisationsraum
gewonnen habe — aus einem Subsystem der eigenen Gesellschaft.
Denn unsere heilen Kulturen verfiigen iiber »Kiihlapparate«, die die
Temperaturen einzelner Bereiche kontrollieren. In industriellen Ge-
sellschaften iibernimmt z. B. das Militir die Funktion eines solchen
Kiihlsystems.

Die Individuen, die in einem solchen Kiihisystem leben, befinden
sich in einer Art Winteischlaf, in dem die Lebensprozesse stark
verlangsamt sind. Funktionen der Realitatskontrolle sind der iiberge-
ordneten Befehlsmaschine tiberantwortet. Wichtige Regulatoren des
biirgerlichen Subjekts sind in diesem Apparat funktionslos geworden:
die durch das einzelne Individuum verbiirgte Zeitdisziplin, die morali-
sche Innenregulation durch ein Gewissen, das Vermogen zur personli-
chen Schuld etc. Dieser Raum der kalten Kultur im gesellschaftlichen
Subsystem wird bewohnt von Figuren, die vorbiirgerliche Eigenschaf-
ten besitzen miissen.

3. Diese-Vermutung soll probeweise auf Aspekte der Kulturgeschich-
te libertragen werden:

Inmitten der Erfahrung der rapiden, auf den Punkt X zustiirzenden
Zeit, bildet die Vorstellung einer zum Stillstand gebrachten, eingefro-
renen Zeit das Faszinosum der Kalten Kultur.

Von den Kristallbergen der Romantik bis zur Eiszeit-Folklore der
Untergangs-Philosophien zu Beginn des 20. Jahrhunderts ist die
Imagination von Kiihlsystemen Schreck- und Rauschmittel zugleich:
Schreckbild, weil die Reise ins Eis und den ewigen Schnee als Sturz in
die »Entfremdung« begriffen wird; Wunschbild, weil sich das Subjekt
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erst in diesem Zustand der Vereisung den Anspruch vom Halse
schaffen zu konnen glaubt, Biirge und verantwortlicher Téter der
Geschichtszeit sein zu miissen.

4. Die historischen Avantgarden im ersten Drittel dieses Jahrhunderts
werden in ihrem Habitus des Einverstdndnisses mit dem ProzeB der
Modernisierung die Eis-Bilder aufwerten. IThr Wunsch nach einer
vorbiirgerlichen Konstituierung des Subjekts (oder-nach einer nicht-
biirgerlichen, proletarischen) formuliert sich in den Bildern der Kilte,
in denen ein lebensphilosophisch gestimmtes Publikum um die Jahr-
hundertwende oder in der Gegenwart sich den Untergang ausmalt.

Vor diesem Hintergrund 1Bt sich Thomas Manns Schneekapitel
anders lesen. Es spielt mit den thermodynamischen Gegensétzen, in
deren Bann im 19. Jahrhundert fabuliert wurde. Er zitiert sie, um
seine Opposition gegen die Avantgarde.in deren eigner Bilderwelt
einzuleiten; eine Avantgarde, die sich in der Tradition der Romantik
und des Asthetizismus der Faszination der Kilte mit eingeschlosse-
nem vorbiirgerlichem Subjekt iiberliBt. Der Verlauf des Ersten
Weltkrieges, wihrenddessen die »Kilteapparate« des Militérs alle
Bereiche des Lebens durchdrungen hatten, hat dem Autor offensicht-
lich zu einer Erfahrung verholfen, die im Schneekapitel enthiillt wird:
daB sich unter dem Kiltezauber, unter dem kristallinen Panzer einer
sich selbst tiberlassenen Maschine tropische Phantasien der Ménnlich-
keit, wilde Toétungsrituale, vorbiirgerliche Barbarei versteckt; Tréu-
me, die den Winterschlaf des Subjekts, das sich seine Uber-Ich-
Funktionen aus der Hand nehmen lieB3, bewachen.

Enthiillt er das geheime Zusammenspiel der Kilte des technologi-
schen Zaubers, die die Uberhitzung erst eigentlich erméglicht und
abschirmt? In jedem Fall wendet Thomas Mann sich in dieser Situa-
tion gegen die Asthetisierung der Kalte und entscheidet sich eher fiir
den Humanisten Settembrini mit seiner Spiritusmaschine. Aber, so
mochte man mit Hans Magnus Enzensberger einwerfen, was richtet
man schon mit Streichhélzern aus gegen eine Eiszeit?

Wilhelm Bélsches Rettung der Eiszeit-Theorien

Um die Jahrhundertwende zihlt die »Eiszeit« zum populérsten geolo-
gischen Problem. Im Jahre 1900 beobachtet Wilhelm Bdlsche, der
damals bekannteste. Popularisator naturwissenschaftlicher Forschung,
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daB offensichtlich jeden Monat eine neue Broschiire iiber die Ursa-
chen der Eiszeit und die sich daraus ergebenden Prognosen iiber eine
neue Vergletscherung der Erde erscheint. Eiszeiterklirungen gibe es
jetzt »wie Sand am Meer«, bemerkt er etwas spéttisch. ©* Denn er hatte
sich in seinen Schriften ein Ziel gesetzt, das er lebenslang verfolgte:
die Rettung der naturwissenschaftlichen Eiszeit-Theorien aus der
fatalen Klammer der Untergangsphilosophien. Dieser Kampf, das
miissen wir heute (1985) konstatieren, ist unserem Mann miBlungen.
Heute erfreut sich die Verschmelzung von Eiszeittheorie und Unter-
gangsphilosophie in den Prognosen eines »nuklearen Winters« wieder
einer fatalen Aktualitit.

Um die Jahrhundertwende iiberstrahlte die Vorstellung, »daB alles
Wasser auf der Erdkugel gefroren und das ganze wundersame Rider-
werk des Lebendigen auf dieser Erde stillstindex, fiir einen histori-
schen Moment alle anderen konkurrierenden Untergangsbilder:
»grenzenloses Gronland« dehne sich aus, in dem die Menschheit wie
die sibirischen Mammute begraben liege. **

Das Bildsystem der apokalyptischen Kilte steht in einer ehrwiirdi-
gen Tradition." Jahrhundertelang waren im Topos des Einbruchs
arktischer Kalte Katastrophenerwartungen formuliert worden. Eis-
bilder illustrierten die Prognosen menschlicher Unheilsgeschichte.
»Eisapokalypsen« bildeten von Coleridge und Shelley, von Edgar
Allan Poe bis Georg Heym eine Traditionskette. Weltvereisungstheo-
rien spannen sich von Buffon im 18. Jahrhundert bis zu Edgar Daqués
im 20. Jahrhundert. Forscher, die die Konstanz dieser Untergangsto-
pik untersucht haben, sind zu der SchluBfolgerung gekommen, daB die
Vereisung der Welt, meist als unaufhaltsames Sich-Ausbreiten der
Arktis beschrieben, die wichtigste, zur literarischen Gestaltung ge-
langte Form der Apokalypse ist. Manfred Frank ist so weit gegangen,
anzunchmen, da8 man entlang der Geschichte der Bilder der todli-
chen Reise ins Eis eine Kulturgeschichte der Neuzeit schreiben kénne.
Vor solchen SchluBfolgerungen méchte ich warnen. Ich nehme den
lebenslangen wissenschaftlichen Kampf des Schriftstellers Wilhelm
Bolsche zum AnlaB, meine Warnung zu erliutern.

Unter den Phantasien des groBen Finales, die im letzten Drittel des
19. Jahrhunderts die Menschen fesselten, spielte die Vorstellung, da
die Menschheit eines Tages im Eise enden werde, zwar eine auffallige
Rolle, konkurrenzlos aber -war sie nicht. Sie blieb gebunden an die
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Theorien der groBen Uberhitzung und der Uberflutung. Als Wilhelm
Bolsche 1899 in einer Art Resiimee die im 19. Jahrhundert kursieren-
den Katastrophenbilder einer Uberpriifung unterzieht, ist der Tod in
der Kilte nur eine unter vielen Moglichkeiten, die dem zivilisatori-
schen Fortschritt zustoBen kénnen. Bezeichnenderweise begreift er
den ProgreB der Geschichtszeit im Bild eines von der Dampfmaschine
angetricbenen »ExpreB-Zuges«. Was konnte diesem Zug der Zeit
widerfahren?

Zunichst: es geschieht etwas am Wagen. Die Gasleitung platzt, oder eine Achse
entziindet sich und der Wagen brennt auf, mitten im Fahren. Dann: der Zug erféhrt
im ganzen etwas. Er st6Bt mit einem zweiten zusammen; ein Steinblock rollt auf die
Schienen, der Zug saust in einen Waldbrand, wird das Opfer einer benachbarten
Pulverexplosion, erstickt unter Schneemassen, fillt von einem morschen Briicken-
pfeiler ins nasse Grab. !¢

Wie man sieht, ist nur sehr marginal das Ende in »Schneestiirmen«
angedeutet. Vorherrschend bleiben Vorstellungen von der Uberhit-
zung aufgrund zu groBer Beschleunigung oder »Waldbrand« und
»benachbarter Pulverexplosion«. Der Tod in der Kilte wird in diesen
Bildern nur unter die von auBen drohenden Gefahren eingereiht, die
weder mit der Beschleunigung des Zuges noch mit dem Ausfall des
Heizungssystems im Zug zu tun haben kénnten.

Elf Jahre spiter wird der expressionistische Schriftsteller Jakob van
Hoddis das Arsenal von Untergangs-Angsten, die den Biirger des
19. Jahrhunderts in Bann hielten, von seiner mythischen Suggestiv-
kraft befreien, die Phantasien des Weltendes wie eine Spielzeugkiste
umstiirzen'” und in ihnen nur noch reizvolle »Vokabelmischungen«
(Walter Serner) entdecken:

Dem Biirger fliegt vom spitzen Kopf der Hut,
in allen Liiften hallt es wie Geschrei.

Dachdecker stiirzen ab und gehn entzwei
und an den Kiisten — liest man — steigt die Flut.

Der Sturm ist da, die wilden Meere hupfen

an Land, um dicke Ddmme zu zerdriicken.

Die meisten Menschen haben einen Schnupfen.
Die Eisenbahnen fallen von den Briicken.

Dieses aleatorische Spiel mit den Topoi des Weltendes — von der
Furcht vor dem »grenzenlosen Grénland« ist hier nur der »Schnupfen«
iibriggeblieben — hat die Macht der Untergangs-Topoi in der histori-
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schen Avantgarde nur fiir einen kurzen historischen Moment brechen
konnen.

Wilhelm Bélsches Resiimee kann nicht erkliren, warum ausgerechnet
die Vorstellung der Eiszeit die Gemiiter am heftigsten erhitzt und in
diesem historischen Augenblick alle anderen Untergangsbilder margi-
nalisiert. Da sie populér war, leistete sie offensichtlich mehr als alle
anderen Untergangsbilder:

dem, der sich der Eiszeit-Prognose bediente, verlieh sie den Anschein
des kulturkritischen Scharfblicks auf die »Kilte« der kapitalistischen
Gesellschaft;

das Bild verband den Schein analytischer Schéirfe mit dem Vermégen
zur Prognose: nicht durch Fremdeinwirkung, sondern durch Eigendy-
namik wiirde das zivilisatorische Kiilte-System sich ein Ende bereiten,
dessen Temperatur den kalten Zentren der Entfremdung, den Stid-
ten, entsprechen wiirde;

und drittens boten die Imaginationen der Eis-Landschaften eine
wunderbare Entlastung in einer Situation, in der im Biirgertum die
Erfahrung des »itberheizten Zimmers« im Grunde allen anderen
Horror in den Schatten stellte.

Wenn man also das Augenmerk auf die sozial-psychologische
Leistungsfahigkeit der Eiszeitbilder richtet, wird man auf komplexere
Sachverhalte stoBen und wahrscheinlich auch die Korrespondenzen
zwischen der Faszination der Eiszeit-Theorien und den Kulturen der
artifiziellen Entfremdung, wie sie in Kunststrdmungen um die Jahr-
hundertwende gepflegt wurden, entdecken kénnen.

Wilhelm Bélsche, der die Eiszeit-Theorien von der Umklammerung
durch Weltuntergangs-Philosophien 16sen wollte, befand sich in einem
Dilemma. Man konnte die phantastische Eiszeit-Folklore nicht einfach
durch die Ergebnisse der Geologie oder Palidontologie widerlegen, da
diese selbst zu groBen Teilen im Banne der Untergangs-Topoi blieben
undLieferantderphantastischstenBliiten der Eiszeit-Folklore waren. 18
Bélsche hatte keine Miihe, selbst zwei neue Varianten zu erfinden, um
die groteske Situation in den Wissenschaften zu illustrieren:
die Eiszeit entstand, weil Vulkane der Erde plétzlich anfingen, statt
glihender Lava Eis zu speien;
die Eiszeit entstand, weil ein Komet die Erde streifte, der Kilte
aushauchte.
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Das Erstaunliche an beiden Erfindungen ist, daB selbst Phantasien
vom Eisvulkan und dem Kilte-Kometen nicht an den Haaren herbei-
gezogen sind, sondern von einer Kombinatorik gesteuert bleiben,
welche die Vulkan-Theorie des 18. Jahrhunderts und die Kometen-
furcht mit dem Phinomen der Eiszeit koppelt, die Bilder der Explo-
sion mit denen der tGdlichen Abkiihlung verbindet. Bélsche selbst
hatte in friiheren Jahren bei Beginn seiner geologischen Studien eine
Hypothese aufgestellt, die ihn jetzt nicht weniger phantastisch anmu-
tet: Der Vulkanismus der Erde habe zeitweise mit seinem »krakatau-
haften Aschenstaub« die Sonne abgeblendet und dadurch einen
Klimasturz verursacht.?® Auf der gleichen Ebene bewegte sich eine
andere Eiszeittheorie, die davon ausging, da groBe Vulkanexplosio-
nen kolossale Sdulen von Wasserdampf in die Hohe getrieben hitten,
die im Gebirge zu Gletschereis gefroren seien. So phantastisch heute
diese Katastrophenbilder anmuten mogen, so plausibel erscheinen
vergleichbare Szenarien, die an die Stelle des Vulkanausbruchs den
nuklearen Schlag setzen. Die Bildsysteme stehen bereit. Nur der
projektierte Ausloser scheint die historische Variable zu sein.

Auf der Suche nach der richtigen Eiszeit-Theorie geht Bélsche von
einer Richtlinie aus: Er will mit der naturwissenschaftlichen Eiszeit-
theorie gegen die Katastrophentheorie der Vereisung Front machen.
Also neigt er dazu, die Theorien in dem MaBe fiir richtiger zu halten,
als sie sich von der Prognose einer (iiberfallartigen) Vereisung entfer-
nen. Er will sie aus dem jahrhundertealten Topos, wie ihn die
Literatur ausgemalt hatte, losen.

Im Banne dieses Topos hatte auch die Forschung lange gestanden.
Der Schweizer Naturforscher Agassiz (1807-1857), der 1837 die
Gletschertheorie wissenschaftlich mit der Annahme einer Eiszeit
verbunden hatte, hatte zum ersten Mal die Eiszeit nicht auf eine lokale
Klimaschwankung zuriickgefiihrt, sondern als einen universalen und
katastrophalen Vorgang beschrieben. Im Banne der Cuvierschen
Katastrophenlehre hatte er diesen weltumspannenden Vorgang als
plétzlichen Einbruch »furchtbarer Minusgrade« dargestellt. Bélsche
schildert diese Hypothese ein halbes Jahrhundert spiter nicht ohne
Spott: Die anstiirmende Kilte habe offenbar die Mammute in Sibirien
(1901 war an der. Beresowka ein sehr gut konserviertes Tier gefunden
worden) unversehens in einen Eiskeller versenkt und im Handumdre-
hen zu Eismumien eingefroren.?!
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Die Vorstellung der Plotzlichkeit der Einfrostung weist Bolsche.in
das Reich einer bliihenden Spekulation mit dem Untergang. Inzwi-
schen hatte sich in der Wissenschaft die These durchgesetzt, daB eine
Senkung von 5-6 Grad geniigte, um die Schneegrenze um 1000 m zu
senken. Inzwischen galt die Lehre von den Interglazialzeiten, die von
den Gletscherforschern Penck und Briickner im Jahre 1909 publik
gemacht worden war: wirmere Schaltzeiten, die sich zwischen die
Kilteepochen einschieben.

Allerdings blieb die Ursache der Vergletscherung -nach wie vor
umstritten. Und eben dieses Ritsel setzte die Federn fieberhaft in
Bewegung, als konne des Ritsels Losung die gefiirchtete erneute
Vereisung der Erde bannen oder berechenbar machen; als konne das
Wissen um die Mechanik des Endes die Mitwissenden zu - einem
intensiveren Genuf} des Jetzt anleiten.

Allerdings liegt die Sache bei Bolsche etwas komplizierter. Denn
bisher haben wir nicht nach den Griinden gefragt, warum er gegen die
Prognosen des Untergangs im Eis zu Felde zieht. Bolsches Feldzug fiir
die Reinigung der Eiszeittheorien von Spuren einer Weltanschauung,
die ihm anachronistisch scheint, ist von einer Vision des »Fortschritts«
gesteuert, deren Elemente erliutert werden sollen. Man kommt den
Voraussetzungen seines Blickpunkts auf die Spur, wenn man die
Griinde des Unbehagens untersucht, mit dem er den Prognosen der
sogenannten »Pendulationstheorie« begegnet.?

Diese war eine der dominierenden Eiszeittheorien des 19. Jahrhun-
derts. Bolsche konnte zwar einige ihrer Grundannahmen nicht wider-
legen; umso heftiger kritisierte er aber die sich an diese Grundannah-
me anschlieBenden Prognosen, die Deutschland zwischen Tropen-
paradies und Grénland pendeln lieBen:

Bei Reibisch pendeln wir Europier bereits seit Jahrtausenden wieder fiquatorwiirts,
wiihrend allerdings den Nordamerikanern der Boden tiickisch zum Pol liuft. Bei
Dubois stecken wir dagegen.alle miteinander bloB in einer verdichtigen Interglazial-
zeit, an deren Ende uns recht jimmerlich wieder der Eisriese holen konnte.

Mit Recht entgegnet Bolsche mit dem Hinweis auf die gedlogischen
Zeitspannen, auf die man nicht die neuzeitlichen Erfahrungen einer
unerhdrten Beschleunigung .der Geschichtszeit iibertragen kénne:
2 Millionen Jahre trennen uns vom Tropentertidir. Aus einem ande-
ren Grunde bereitet ihm aber auch die Vorstellung, daB Spitzbergen
erneut mit Lorbeer und Zypressen gesegnet und.Deutschland Kokos
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und Brotbaumfrucht ernten kénnte, ausgesprochenes Unbehagen.
Der Grund fiir Bélsches Abwehr gerade dieser Prognose ist m. E. in
einer von Nietzsche inspirierten Idee zu suchen: daB auf »polarem
Wege der Mensch entstanden sei«.” Bolsche hilt das biologische
Leben und den Menschen fiir einen von der Kilte geweckten »Gegen-
schachzug des Lebens«.” Er geht davon aus, daB das Aufwachsen
des »Kulturmenschen« in eine Zeit fortschreitender Erkaltung der
Erde fillt, daB sich in der nachtertiiren Eiszeit die entscheidenden
Kulturschiibe abspielten. Aus diesem Grunde wehrt Bdlsche sowohl
die Prophetie des Kulturpessimismus ab (Vernichtung im Eis) als
auch die gemiitlicheren Vorhersagen eines Klimas unter Palmen. Sie
haben fiir ihn nichts Verlockendes. Da Kilte den ProzeB der Zivilisa-
tion in Gang setzte, wird der vollends zivilisierte Mensch auch der
Kiilte des Weltraums die Stirn bieten konnen.? In seinem Erfolgs-
buch Das Liebesleben der Natur, dessen erster Band im Jahre 1898
erschien, hat er diesen futuristischen Gedanken ausgesponnen:
Selbst wenn die Sonne erkalte und die Erde in einen endlosen
Polarwinter stiirze, sei die Mglichkeit nicht auszuschlieBen, da8 der
Mensch — »vervollkommnet mit seinen Maschinen« — das Problem
der Weltraumkilte spielend iiberwinde. Er brauche nicht, wie die
Propheten annehmen, zur »Eismumie« zu gefrieren, sondern kénne
kraft der neuen Technologie einer »Kélte von einigen hundert Grad«
spotten.”’

Diese futuristische Vision setzt sich bis in das Kélte-Pathos der
zwanziger Jahre fort. Als Ernst Bloch 1929 seine Parabel vom
»Kilteingenieur« schreibt®, erldutert er, wie schnell das technische
Pathos kippt, das sich nur auf der Schwelle zu mythischem Denken
halten kann.

Das Denkmotiv, das den Fortschritt als einen von der Kilte
konditionierten Gegenschachzug begreift, schlieBt bei Blsche an eine
Asthetik des Erhabenen an, und diese Asthetik wird mit einer Theorie
der Uberwindung des Schmerzes begriindet.” Die »kalte Maschine«
des Weltraums ist fiir Bolsche ein erhabener, der moralischen Refle-
xion entriickter Gegenstand der Betrachtung.® Im &sthetischen
Schauer angesichts des »Jahrmilliarden stabilen Fixstern- und Plane-
tensystems« beruhigt ihn der Gedanke, daB der Kosmos auch dann
noch in einem teleologischen Plan kreisen wird, wenn die Organismen
lange in ihm »verstaubt« sind. Das Telos der planetarischen Maschine
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liegt auBerhalb der Geschichtszeit. Es unterliegt keinem moralischen
Risonnement: Es ist Gegenstand dsthetischer Faszination.

Wodurch ist diese Faszination begriindet? In den Kilte-Riumen
auBerhalb des Organischen herrscht nicht das, was wir »Schmerz«
nennen. »Wir denken gar nicht an Schmerzméglichkeiten. Sollen die
Metallteilchen klagen, daB sie ihre frithere Gravitationslage verlas-
sen . ..? Mdgen aber auf dieser ganzen Linie ganze MilchstraBen
verbrennen wie eine Wolke Kohlenstaub - in diesem Wandel waltet
immer noch kein Schmerz.«*! Schmerz, so vermutet Bolsche, stand als
Reaktion auf die einbrechende Kilte am Beginn der Fortschrittskette
organischen Lebens, die den Menschen als Gipfelpunkt der Schmerz-
empfindung hervorbrachte — »ein seltsamer Triumph«. So erklirt er,
daB der Mensch bis heute beim Anblick der kalten Maschine des
Kosmos Unbehagen empfindet und friert. Jetzt aber, wo die Wissen-
schaft den Menschen in die Lage versetzt habe, die Mechanik der
Fortschrittskette zu erkennen, sei er auch in der Lage, der Erhaben-
heit der Maschine »Natur« innezuwerden: im &sthetischen Schauer
angesichts eines Raumes, in dem Organ- und Geschichts-Zeit stillge-
legt sind. Von diesem Raume 148t sich mit Sicherheit nur zweierlei
behaupten: Er ist entlastet von organischem Schmerz und er funktio-
niert.

Bélsches Aufwertung der »Eiszeit« ist von Denkmotiven gesteuert,
die sich spiter im italienischen Futurismus wie in den Manifesten
anderer Avantgardisten (Ernst Jingers Reflexionen »Uber den
Schmerz« z. B.) entfalten werden. Thomas Mann zihlte diese Auf-
wertungen der Kilte-Bilder und des Topos der Eiszeit zu den »Gna-
dennarkosen« des Asthetizismus.*> Die pathetische Landschaft des
Eises iiberldBt er den Avantgardisten. Der Held des Zauberbergs
widersteht der Faszination der >kristallinen Zeit<. Ein Blick auf die
biirgerliche Taschenuhr — es wird Zeit, den pathetischen Kult der Eis-
zeit zu verlassen.

Nachtrag®

Andersens Mirchen vom Schneemann erzihlt die Geschichte eines
Schneemanns und eines Kettenhundes. Beide erleiden ein Dasein in
der Kilte, ausgeschlossen von der Wirme der Menschenwelt; beide
haben ihre Aufmerksamkeit auf einen Punkt fixiert: das beheizte
Haus.
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Durchs Fenster des Hauses sehen sie den Ofen. Er ist so gro wie
der Schneemann, nur eben schwarz. Der Schneemann ist fasziniert
von seinem Gegenbild; er denkt es sich als weibliches Wesen. Er hat
eben »Ofensehnsucht«. Als das Tauwetter einsetzt, bricht er klaglos
zusammen. Nun ragt nur noch der Stiel empor, um den herum man ihn
aufgebaut hatte. Dieser Stiel ist ein Ofenkratzer. Der Kettenhund
begreift jetzt die Sehnsucht des Schneemanns, die tiber seine eigene
hinausging: Sie richtete sich auf einen Teil des Betreffenden selbst.
». . . der Schneemann hat einen Ofenkratzer im Leib gehabt! Das ist
es, was sich in ihm geregt hat; jetzt ist es tiberstanden: Weg! Weg!«

Der Schneemann wird lernen, ein Freund des ewigen Winters zu
werden, um Haltung zu bewahren und sich vor der hiindischen (der
psychoanalytischen) Neugier und dem kynischen Gelachter zu be-
wahren.
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Konrad Wiinsche
Die Endlichkeit der piidagogischen Bewegung

Meine Vermutung ist diese: Im Laufe der letzten zehn Generationen -
s0 bezeichne ich hier die seit dem 18. Jahrhundert verstrichene Zeit —
wurde in unserer europdischen Zivilisation mit groBer Konsequenz
und nicht ohne Erfolg ein Verhiltnis zu den Nachkommen kultiviert,
das als »Padagogik« charakterisierbar ist. Pidagogik stellte ein wesent-
liches Element der Moderne dar und entwickelte sich wie diese auch
nach der Methode von Entdeckung und Destruktion. Entdeckt wurde
von ihr das Kind, destruiert wurden die Nachkommenschaft und deren
Erbe; dabei ging die padagogische Enterbung der dkonomischen
voraus. Diese Pidagogik nannte man in einigen Regionen Europas
zeitweise >Pidagogische Bewegung<, doch eine Bewegung war sie von
Beginn an, ein kollektives BewuBtsein mit politischen Implikationen,
auf permanente Reform angelegt, ein transitorisches System. Solche
padagogische Bewegung organisierte in dem genannten Zeitraum
immer mehr und immer selbstverstindlicher Institutionen der Erzie-
hung nach dem Prinzip »Vom Kinde aus¢; sie etablierte sich bereits im
18. Jahrhundert bei den Avantgarden der Gesellschaft, den anderen
sozialen und politischen Bewegungen.

Die Rationalisierung des Erziehungsvollzugs, beginnend im Hoch-
mittelalter, weitergefiihrt durch die Renaissance, suchte ein exaktes
und iiberzeugendes Wissen vom Verhiltnis der Generationen und von
der notwendigen Ausstattung des Nachwuchses. Was die jeweils
iltere mit der jeweils jiingeren Generation wolle, schien schlieBlich
vor allem, da8 die letztere lerne; die Kunst, dies zu bewerkstelligen,
wurde Didaktik genannt. Die Piadagogik der Aufklirung dann ver-
sprach den Charakter der Nachkommenschaft entsprechend diesem
Paradigma zu verindern; galten die Nachkommen bis dahin primir als
Erben sowohl der Siinden als auch des Besitzes, sowie der Natur ihrer
Viter, sollten sie nun zuerst das Kind, das lernende Individuum, das
selbsttitig entdeckende und destruierende Subjekt sein. In einem bis
heute andauernden ProzeB setzten sich auf den verschiedenen Ebenen
des Erziehungsgeschehens derart pidagogische Verhéltnisse durch
und hinterlieBen Spuren auch im Umgang der Menschen mit sich
selbst. Die durch den Begriff Lernen symbolisierte Hoffnung erfaBte
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weite Kreise der Bevolkerung. Leute, welche bis dahin einfach
Erwachsene gewesen waren, wurden als Bildungsbediirftige und somit
Bildsame ausgemacht: Bauern, Arbeiter, Frauen; schlieBlich sehen
wir heute die Pddagogik ebenso fiir Babys wie fiir Greise als zustindig
an. Denn das 20. Jahrhundert, anderthalb Jahrhunderte nach Emile
zum >Jahrhundert des Kindes«< proklamiert, sucht vollends das Gefille
zwischen den Generationen zu negieren; die sogenannte lernende
Gesellschaft produziert eine Art Gleichgewicht zwischen den Genera-
tionen, ihr Verhiltnis zueinander gestaltet sich als beinahe reversibel.
Die zeitliche Ordnung des Erziehungsvorganges, wie er sich in zu
differenzierenden Lebensaltern, Lebensphasen und Generationen
zeigte, dieser FluB der Zeit transportiert nichts mehr, es gibt nichts
mehr zu vererben und nichts mehr zu erben; die pidagogische
Bewegung nihert sich einem Stillstand, wenn alle alles zu lernen
haben.

Meine Absicht besteht keineswegs darin, gegen solche Entwicklun-
gen Vorwiirfe zu erheben; auch meine Lebensgeschichte ist dahinein
verstrickt, dies macht mir einst sichere Erfahrungen durchaus bezwei-
felbar. Hier trage ich lediglich eine Stimme des so begonnenen
Dialoges vor, meine eben skizzierte Hypothese iiber die Geschicht-
lichkeit der Piadagogik, iiber den Stillstand ihrer Bewegung — iiber das
Andere meiner Lebensgeschichte also. Dieses Andere mochte ich nun
durch Hinweise auf bestimmte Phinomene deutlicher machen.

1. Die Pidagogik war eine Bewegung

Dynamik (statt Opportunitit) attestierte ihr, wer ihre ideelle Kraft des
Aufbruchs durch die moderne Geschichte nachvollzog, eine Dyna-
mik, die zur Tat dringte, sich ausbreiten und Ziele verwirklichen
wollte. Anders sah man sie in ihrer Theoriearbeit, nimlich durch
Dynamik (statt Wahrheit) eher eingeschrinkt, denn pidagogische
Theorie erwies sich im Nachdenken iiber Erziehung als eingebettet in
die gesellschaftlichen Erziehungsvorhaben. Darum ist sie historisch
wie systematisch als eine Bewegung zu charakterisieren, Es geht ihr,
seit sie im 18. Jahrhundert erfunden wurde, um die Erneuerung des
Menschen. Sogar die Zweifler, Spotter, Abtriinnigen der Pidagogik
stehen in deren Bann, gegenwirtig die Alternativen und die Antipad-
agogen. Auf dem bereits zweiten Hohepunkt der Welle schrieb Jean
Paul, Kiritiker piddagogischer Allmachtsphantasien: »Unaufhérlich
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wirke und nage der Zeit- und Volkergeist am Kinde: anfangs sind ihm
doch nur seine Erzieher Zeit und Staat.« Er gab damit einer verbreite-
ten Stimmung Ausdruck: Zeitgeist und Geschichte der Volker nagen
gleich Ratten am Kinde, an seinem Charme, an seinen Hoffnungen,
jedoch wir haben ja gliicklicherweise noch den Erzieher, er reprisen-
tiert, was dem Kind an Zeit- und Volkergeist zutréglich ist. In der Tat
wurden fiir das allgemeine Bewuftsein derartige Konstellationen
Inbegriff von Erziehung wie Pestalozzi in Stans, Tolstoj in Jasnaja
Poljana, Maria Montessori in San Lorenzo, Freinet in Vence u. a. m.;
wir wiinschen eben nicht, unsere Kinder méchten wie Rameaus Neffe
auf tragikomische Weise in Uberlieferung verstrickt um ihre Identitit
ringen miissen, wir wiinschen, sie mégen wohlbehiitet vor Zeit- und
Volkergeist wie Emile zu sich selber kommen.

Das Kind-Erzieher-Szenarium, sein Urbild Emile und dessen Leh-
rer, war nicht irgendein Teil der Padagogik, sondern bildete den
Knotenpunkt des Ganzen, bildete die Institution, in welcher die
Selbstvermittlung des modernen Erziehungssystems sich ereignete
oder nicht. Aus dieser Institution gewann es regelmiBig neue Impulse
und Erkenntnisse, in den Wiederbelebungen ihres imagindren Szena-
riums bestand die padagogische Praxis und wurde deren Logik
ablesbar. Man darf freilich von der Pidagogik andererseits auch als
von der Theorie sprechen, denn schlieBlich gibt es im Erziehungssy-
stem Theorien iiber das Erziehungssystem. Sie zur Grundlage einer
Betrachtung der Pidagogik zu nehmen, in ihnen gar den Beweger
sehen, das fiihrt allerdings zu Simplifikationen der Theorien iiber
Erziechung und zur Statik des Systems der Erziehung. Man hat ihrer
Zeitlichkeit Rechnung zu tragen, sie vor dem Hintergrund einer trége-
gewichtigen kulturellen Ordnung zu sehen. Wurde deren sehr allméh-
liche Verinderung von der zielenden, ausholenden, mitreiBenden,
immer wieder zusammenbrechenden Pidagogik beschleunigt, verzo-
gert, dirigiert? Es bleibt fragwiirdig, bestimmte treibende Krifte, gar
Subjekte oder historische Ereignisse, soziale Machtgruppen als ko-
nomische oder ideologische Verursacher identifizieren zu wollen,
wenngleich die Subjekte der Padagogik sich widerwillig oder meist gar
nicht an derartige Krifte gebunden sahen. Riehl wie Reichwein
erlebten sich als Elemente einer evolutioniren Einheit Volk, andere
als subjektive Faktoren im Kampf der Klassen. Aber die GroBen
Pidagogen, ihre Theoreme und praktischen Einrichtungen entwickel-
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ten Vorstellungsbilder des Kollektivs fiir das Kollektiv, bildeten mit
ihren Erzdhlungen und MaBnahmen, ihren Schwiiren und Flichen
Wirkungsfelder anonymer Krifte; ihre Theorien lassen sich in keiner
Weise isolieren, bleiben nie hermetisch, sie verraten ihre Erfahrungs-
hintergriinde und weisen uns auf Auslegungsmoglichkeiten in der
Lebenspraxis hin, ja sie gehen unmittelbar in Appelle iber, sie
schrecken vor Appellen an sich selber nicht zuriick: »Fasse Mut zur
Mittrigerschaft geschichtlicher Bewegungen!«

Die Pidagogik sieht sich als handelnde Wissenschaft. Das Ethos des
Erzieherberufs, die Analyse der Kategorien von Erziechung und die
Reflexion von deren Methoden bilden wirklich bloB eine diffuse
Vielfalt, wenn man die Pidagogik als ein System von Aussagen
versteht. Jedoch »der Schliissel fiir eine Analyse padagogischer Theo-
rieleistungen . . . liegtin ihren Externalisierungen«. Fehlt der Theorie
Transitivitdt, Pddagogik denkt transitiv. »Gleichwohl gerinnt das
Ergebnis nicht zu festen Formen intersubjektiv gewisser Selbster-
kenntnis. So entsteht keine Wahrheit. So entsteht Dynamik.« (Luh-
mann, S. 341 f.) Die pddagogische Bewegung meinte zu zielen,
namlich in Richtung Spitze des gesamten Natursystems, wie es im
18. Jahrhundert entworfen worden war. Sie verdankte sich einer
entsprechenden, werthaltigen Ideologie: »Alles Menschliche muB erst
werden und wachsen und reifen, und von Gestalt zu Gestalt fiihrt es
die bildende Zeit«, heiBt es in Schillers Gedicht »Gliick«. Indem
solches aus der Gesellschaft heraus in Anspruch genommen wird,
gewinnt die Pidagogik Begriindungen fiir ihre Handlungen, beson-
ders im Sinne gesellschaftlicher Reformen. Sie hilft damit jene Zirkel
durchbrechen, in denen das Leben einander nachfolgender Genera-
tionen verlauft. Einst trat der Sohn an die Stelle des Vaters; nachdem
er aufgewachsen war, stellte er gegeniiber dem Tode die Ordnung des
Lebens wieder her. Dies war nicht das Modell der Padagogik, sie
dachte nicht in Zyklen; sie erwartete, das Leben des einzelnen wie der
Gesellschaft werde sich »von Gestalt zu Gestalt« wandeln, werde
fortschreiten auf das Menschliche zu, und das erschien ihr, fiir den
einzelnen wie fiir die Gesellschaft, jenseits der Generationengrenze zu
liegen. Dieses Bild, die pidagogische Imagination muBte sich, erst
einmal aktuell gemacht, regelmiBig reproduzieren; gemiB ihrer teleo-
logischen Struktur konnte das nicht mit der Reproduktion einmal
akkumulierter péddagogischer Erfahrung geschehen: Sogenannte
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Schul- oder Lehrerpraxis ebenso wie wissenschaftlich gesicherte An-
sitze des Verstehens von Erziehungsprozessen gerieten, bis zur
Wiederholbarkeit verallgemeinert, ins Zyklische, gerieten zur bloBen
Routine, zum >neunzigjahrigen Schlendrian<«. Der Gegenstand mo-
dernen Erziehens, das Kind mit seiner Zukunft, verlangte ein antizy-
klisches Vorgehen. Darum hatte das Erziehungssystem Reform auf
Reform erneuert zu werden und mit ihm die Theorien iiber Erziehung,
die es hervorbrachte.

Insofern bildete auch die pidagogische Rede und das, was sie
ausloste, ein treibendes Element in der Evolution der Gesellschaft.
Sie transformierte das allgemeine Wissen iiber jenes Geschehen,
welches als Fortpflanzung, Vererbung, Generationenfolge und Ge-
schichte die Erwartungen der Menschen an ein Weiterleben zu
wecken vermag, und als institutionalisiertes Wissen transformierte
Pidagogik diese Prozesse selbst. Die Pidagogen haben sich dabei
immer wieder so verstanden und in ihren >»Reform« genannten Aktivi-
titen entsprechend dargestellt, als seien derartige Transformationen
planbare Vorginge — von der Mutter-Kind-Beziehung, iiber die
Bildungspolitik bis zur Angleichung des Niveaus zwischen sozialen
Schichten. Allein die Tatsache, daB die Pidagogen in solche Richtun-
gen gezielt haben, samtlich wiederum verstanden als Zwischenziele in
Richtung Menschheit, erklirt nicht eingetretene Wandlungen. Die
Péadagogik suchte ihr gesellschaftliches Pensum zu erfiillen, doch bei
ihrem Bemiihen um gelungene Verhiltnisse sah sie sich in rivalisieren-
de Stromungen geraten: Die Hoffnung auf Nachkommen lebte eben
doch weiter; stindig wurde aus der Gesellschaft heraus irgendein
Bedarf an Unterweisung angemeldet; und es wurden besonders aus
der Produktionssphidre Anspriiche laut, zentrale Instanz fiir das
kulturelle Bedeutungssystem zu sein. Darum lieB sich fiir keine Welle
der piadagogischen Bewegung absehen, wo sie tatsichlich landen
wiirde, am Ende dienten die verschiedenen gesellschaftlichen Krifte
sowohl zur Legitimierung piddagogischer Tendenzen wie zur Erkla-
rung ihres Scheiterns.

Wie das moderne Erziehungsdenken seit dem 18. Jahrhundert
expandierte, das war nicht »technisch« zu organisieren: Die Pidago-
gik pflanzte sich mimetisch fort, Vorbilder wurden kopiert. Die
Kindlichkeit des Kindes, die Mutterliebe, die Jiinglingshaftigkeit des
Pubertierenden, der Jugendliche, der »Geborene Erzieher«, der
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»Pidagogische Bezug« als leidenschaftliches Verhiltnis zwischen Leh-
rer und Schiiler und — last, but not least — die Nachricht von der
lernenden Gesellschaft: Ausgeburten padagogischer Rede, Roman,
Erfahrungsbericht, aber immer wirksam als Imperative.

In dichter Folge leisteten begeisterte Pidagogen die Anstrengung,
den Schulalltag neu zu inszenieren, sie irrationalisierten die bereits
sikularisierte padagogische Utopie, das biirokratisierte Emile-Szena-
rium. Keine Reflexionsleistung, sondern der Gestus einer heroischen
Arbeit, die gelingen, jedoch auf ihre Weise einmalig bleiben muBte —
solche Bilder belebten die Imaginationskraft und boten der wissen-
schaftlichen Kontemplation Tatsachenmaterial. Und sie stachelten zu
weiteren Versuchen an. GemiB den Optionen der modernen Kultur
konnten so neben der Ingenieurkunst und den &sthetischen Kiinsten
die padagogischen Schopfungen entstehen; mit ihnen schritt die sich
wandelnde Gesellschaft zur sich selbst schaffenden Gesellschaft fort.

2. Die Pidagogik entdeckte, destruierte, konstruierte

Die Verdringung des zyklischen Vater-Sohn-Schemas durch das
teleologische Lehrer-Schiiler-Schema spiegeit wider, welcher Be-
deutungswande!l den ErzichungsprozeB verindert hat. Das Kind gilt
nicht - wie bislang der Nachwuchs — als letztes Glied einer Kette,
sondern das Kind gilt als freigesetzt, es lduft auf seine Zukunft zu, das
Kind der Pidagogik. Davon sind jene Kinder zu unterscheiden, die
von den Pddagogen in der Wirklichkeit angetroffen werden. Zwischen
dem Kind als einem Element im pidagogischen Kalkiil und den aufs
Kalkiil bezogenen Kindern besteht notwendig eine Differenz; die
Piddagogik und ihre Hilfswissenschaften, von der Psychologie bis zur
Unterrichtstechnologie, suchten Mittel und Wege, die Kinder (und
Lehrer) als Fille des Kindes (des Lehrers) zu entdecken und weiterzu-
entwickeln. Das Begriffspaar Entdeckung und Destruktion bezeich-
net die Pole, zwischen denen sich die moderne Erziehungsbewegung
vollzieht. »Destruktion« soll heien, etwas auseinandernehmen und zu
neuem Zweck nach neuer Ordnung neu zusammensetzen. Ein Profes-
sor z. B. hat einen Nachkommen, nun analysiert er ihn nicht entspre-
chend der alten Ordnung als seinen Nachkommen, sondern ordnet das
kleine Menschenetwas der neuen Ordnung >Kindheit« zu, er verleiht
seinem Nachkommen die Bedeutung das Kind. Als Nachkomme wire
er ihm grundsitzlich bekannt gewesen und auf Bekanntes, auf Ahn-
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lichkeiten hin zu iiberpriifen; das durch die Destruktion des Nachkom-
men gewonnene Kind aber und dessen Eigenschaften bleiben nun erst
einmal zu erforschen.

Aus der Wiederholung der vertrauten Welt entlassen, gerit der
Padagoge in den Sog der Entdeckung. Emile wird zuerst ausgeforscht,
und da zeigt sich, was das heiBt, ihn erziehen. So wird er dann erzogen
und wieder ausgeforscht und erzogen und so fort. Das Kind lockt zu
uferlosen Entdeckungen, lockt iiber die Grenzen unseres Lebens
hinaus. Ahnliches verlangte die ésthetische Avantgarde, etwa Baude-
laire: »Tu te plais a plonger au sein de ton image . . .« (eintauchen in
das Geheimnis unseres Gegenbildes), oder: »plonger . . . au fond de
linconnu pour trouver du nouveau« (eintauchen in die Tiefe des
Unbekannten, um das Neue zu finden), und zwar das Neue au8erhalb
der gegebenen Welt, sofern Urspriingliches fiir die bestehende Gesell-
schaft tédlich, tief gegriindet und verheiBungsvoll erscheinen muB.
Die Appelle der padagogischen Bewegung trieben immer wieder
Versuche voran, einen verfluchten Zustand der Gesellschaft nach dem
anderen vom Kind iiberschreiten zu lassen. Die Gedanken der Viter
dagegen gehoren der Welt an, die es zu destruieren galt. Die Grundla-
gen von Kultur wurden durch die von ihnen zur Verfiigung gestellten
Symbole nur mangelhaft reprasentiert, sie lieBen sich eigentlich nur
unter der Oberfliche ahnen. Deshalb konnte es nicht Aufgabe der
Padagogik selbst sein, eine Welt zu erzeugen (diese blieb fiir das
Kind), Aufgabe war die Beendigung einer Welt, den Weg freizuschau-
feln fiirs Kommende. Den Lehrern blieben Ressentiments gegen die
gelebte Zivilisation; daraus néhrt sich die pidagogische Einbildungs-
kraft auch und gerade, wenn sie es unternimmt, dem Kind einfach das
Leben unmittelbar fiir sein Lernen zur Verfiigung zu stellen: Lebens-
unmittelbarkeit destruiert die Normen, die MaBstibe, die Proportio-
nen, die Form, welche sogenannte Phinomene brauchen, um zu sein.
Da unsere Kultur, so eine alte Sage der Pidagogik, sich am meisten
von den unerschiitterlichen Grundlagen, den wahrhaft giiltigen
Grundmustern der Menschheit entfernt hat, konnten solche nur in den
Kindern gefunden werden: Weltgericht durch das Kind. Andersen:
»So ging der Kaiser in der Prozession unter dem Thronhimmel, und
alle Menschen . . . riefen: Gott, wie sind des Kaisers neue Kleider
unvergleichlich . . ., wie schon das sitzt! . . . Aber er hat ja nichts an!
sagte endlich ein kleines Kind. Herrgott, hort die Stimme der Un-
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schuld! sagte der Vater, und der eine fliisterte dem anderen zu, was
das Kind gesagt hatte . . . Aber er hat ja nichts an! rief zuletzt das
ganze Volk.« :

Das Urspriingliche vom Kiinstlichen im jeweils heutigen Menschen
trennen bedeutet, ihn und seine Kultur zu destruieren. »Dieses Ziel
wird aber niemand so leicht erreichen, denn es ist durchaus kein
geringes Vorhaben, in der gegenwirtigen Natur des Menschen das
Urspriingliche vom Kiinstlichen zu unterscheiden und einen Zustand
zu ergriinden, der nicht mehr besteht, vielleicht niemals bestanden hat
und wahrscheinlich auch nie mehr bestehen wird . . . Durch welche
Erfahrungen kénnen wir zur Erkenntnis des Menschen im Naturzu-
stande gelangen, und welche Mittel haben wir, diese Erfahrungen
innerhalb der Gesellschaft zu erwerben?« (Rousseau, S. 37); die
Frage libernehmen, heiflt ein Modell iibernehmen, und »dieses Mo-
dell, die Losung Rousseaus ist ewig und universell«, bestitigt Lévi-
Strauss. Die Methode des Entdeckens und Destruierens, und damit
die Polarisierung padagogischen Handelns machte auch Angst. Der
zweiflerische Schleiermacher meinte: »Halten wir uns an die Anschau-
ung, wie das Leben sie uns bietet, so miissen wir sagen, in der Natur ist
ein bestdndiges Zerstoren; je mehr sich das Verbessern daran an-
schlieBt, desto niher steht es dem Erhalten . . . so konnen wir sagen,
die eigentliche Aufgabe sei, alles Unvollkommene so zu verbessern,
daB die entgegengesetzte Form des Revolutiondren gar nicht zum
Vorschein komme. Wo es dennoch geschieht, da hat dies immer
seinen Grund in dem Unsittlichen, was vorangegangen ist.« (Schleier-
macher, S. 31.) Er neigte dazu, das eschatologische Prinzip modernen
Erziehens — theologisch gesprochen: >Offenbarung und Neuschop-
fung« — ins Individuelle zu wenden, ins Ethische: Der Mensch erlebt
eine Krise und tritt durch seine Entscheidung fiir das Sittliche auf eine
hohere Stufe seiner Entwicklung.

Wir haben es jedoch bei diesem Verfahren mit einer fundamentalen
Methode der Moderne zu tun. Mit der Aufkldrung wurde das Ende
der Nachahmung verkiindet. Im Salon von 1767 lieB sich Diderot
angesichts eines Gemildes von Vernet fragen: »Wie, Sie glauben im
Ernst, Vernet kénne etwas Besseres tun, als eine Landschaft aufs
genaueste zu kopieren?« Antwortet Diderot: »Tatsichlich verkiinden
solche Kompositionen die Groe, die Macht, die Erhabenheit der
Natur besser als die Natur selbst. Es steht geschrieben: Coeli narrant

107



gloriam Dei. Aber hier sind es die Himmel Vernets; hier ist es der
Ruhm Vernets.« (Diderot, S. 75, S. 115.)

Auch die Erziehung ahmte nicht mehr nach und lie8 nicht mehr
nachahmen, Pddagogik handelt experimentell. Nicht nur, daB sie
sich der Ergebnisse der Wissenschaften bedient, sie selber ist Expe-
rimentator und stiftet die Wissenschaften zu Experimenten an. Von
Itard bis Piaget geht es um Selbstexperimente des Menschen, der
Erzieher handelt als Forscher. Menschwerdung ist auch hier nicht
moéglich, wenn man das Kind sich selber iiberldBt, die Natur will
gemacht sein. Solches beansprucht das gesamte Projekt der Moder-
ne fiir sich, in Kunst, Industrie und Pidagogik: »Die Realitét ist
noch nicht gegeben . . . Die Wirklichkeit muB entdeckt und entwor-
fen werden . . . Aus den Diensten der Ausbeutung entlassen, kénn-
te die Phantasie, gestiitzt von den Errungenschaften der Wissen-
schaften, ihre Produktionskraft der radikalen Umstrukturierung der
Erfahrung und Erfahrungswelt zuwenden ... Umgestaltung der
Lebenswelt, der Gesellschaft zum Artefakt.« (Marcuse, S. 63.) Am
Beginn der Moderne und ihrer Pidagogik steht: Der Mensch sei
Handelnder.

3. Die Pidagogik entwarf das Kind

»Aller Unterricht gehe vom Kinde aus.« Aus dem Munde eines
Lehrers klingt der Satz familidr. Seine Nazarener-Attitiide heiBt, die
Kleinen kommen lassen, und sie gebietet nicht minder nazarenisch:
»So Ihr nicht werdet wie dieses Kind . . .« Vom Kinde aus sei zu
bestimmen, wie und womit die dltere Generation auf die jiingere
einwirke? Die Denkregel moderner Erziehung verlangt das. Das Kind
wirkt als Regulativ von Erziehung. Die Aufforderung, sich der Kinder
anzunehmen, sie in Gottes Namen aufzunehmen, darf als neutesta-
mentarische Version kreatiirlicher Kinderliebe gelten; »vom Kinde
aus« hingegen ist Methode. Unterschiedlich weite Absichten mogen
sich daran kniipfen, die Hauslehrerperspektive oder eine Vereinigung
mit der Jungen Generation. Stets aber geht es um Eigenstruktur von
Erziehung, welche sich gegen nichtpddagogische Normauflagen zu
behaupten hat, denn das Kind muB »selbstindig«, »auf sich gestellt«
gegeniiber jeder Tradition seinen Anspruch durchsetzen konnen,
dazu hat Erziehung es zu befihigen. Solche Imperative konnen als
bloBe Vokabeln angesehen werden, als Spriiche iiber die ungewisse

108



Zukunft des Nachwuchses der Hoffnung Ausdruck verleihend, er
werde in dieser unsicheren Welt schon zurechtkommen, Trostspriiche
also. Sie bilden freilich mehr und mehr eine Grundlage fiir das Lehren
wie fiir das Lernen.

Kinder ohne Eltern, Waisenkinder, wilde Kinder, aus ihnen rekru-
tierten groBe Pidagogen ihre Paradestiicke. Um jedes Kind als
Ganzes in den Griff zu bekommen, wurden und werden alle jahr-
gangsweise kaserniert, werden gehalten wie Waisenkinder, je weni-
ger Nachkomme, desto reineres Kind. Gerade die Reformpidagogen
suchten mit ihren Kindern gern das Weite, und dort ein Heim, um
mit den Kindern ein eigenes Schulleben zu entwickeln. Man hat
unsere jahrgangsweise Erfassung der Kinder in Schulklassen mit
Initiationsriten verglichen, die ja ebenfalls Gruppen von Noch-nicht-
Erwachsenen von der iibrigen Gesellschaft zeitweise entfernten, man
hat unser Schul- und Unterrichtssystem mit seiner Didaktik geradezu
aus solchen Riten hergeleitet. In einzelnen Punkten mag es Ahnlich-
keiten geben, doch die Tendenz ist eine entgegengesetzte: statt der
Einweihung in die wichtigsten Geheimnisse der Lebensform des
Stammes erfolgt in der modernen Schule, grundsitzlich seit Come-
nius und seinem orbis pictus, Unterricht nach einem Lehrplan, der
vom Kinde aus gedacht ist. Er ist das Ergebnis einer pddagogischen
Auseinandersetzung mit den Reprisentationen der Kultur, die Lehr-
plantheorie nannte sich selbst »Sachwalterin der Heranwachsenden.
Die Frage ging fiir sie iiber weite Strecken der Diskussion ausschlieB-
lich darum, ob dies oder jenes zu lernen fiir das Kind méglich und
wichtig sei. Am Ende eines so eingerichteten Lernvorgangs iiberliBt
es die Pddagogik den Kindern zu sehen, inwiefern die ausgewihlten
Exemplare der Kultur Sinn machen und welchen; die Pidagogik
spekuliert darauf, weil sie nach ihren Erkundungsgingen durch das
Innere des Kindes glaubt herausgefunden zu haben: »Ehe noch der
sich bildende junge Mensch im Kontext gegebener und inhaltlich
bestimmter Sinnhorizonte lokalisiert wird bzw. sich lokalisiert, >pro-
duziert« er Lebenssinn fiir sich selbst in Akten der Selbsttitigkeit.«
(Mollenhauer, S. 15.) Uberspitzt gesagt: Objektiv ist es das Kind, das
Kind als GroBe im Erziechungssystem, welches den Lehrplan iiber-
priift, das Lernen des Kindes gilt als erster, wenn nicht einziger
Indikator.
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4. Die Pidagogik hob die Folge der Generationen auf

Die Piadagogik entstand im Widerspruch zur Erbfolge. Noch gab es die
okonomischen Bedingungen und die Machtverhiltnisse des Stinde-
staates, da lockte die Pidagogik schon mit der Enterbung der Armen
wie der Wohlhabenden, der Dunklen wie der Hellhdutigen, der
Frommen wie der Heiden. Wer in solchen Reichen der Einbildung
sich bewegt, inszeniert sein Scheitern gleich mit. In der Tat bedurfte es
nicht der traditionellen Regierungssysteme, des kapitalistischen Be-
sitzbiirgers, der unbelehrbaren Massen, um diese als Sintflut gemeinte
Woge tausendfach sich brechen und zuriickfluten zu lassen. Das
immer neue Scheitern gehérte zu ihr, vergleichbar einer Schicksals-
neurose. Sie wiederholte in dem Zeitraum ihres Wirkens mehrmals
ihre Ohnmachtserfahrungen, verharrte, darin erst recht Sisyphos,
zwanghaft in dem scheinbar nur verdnderten Schulraum, mideutete,
was dort geschah, nach immer anders lautenden Formeln und doch
nach derselben Grundannahme: der Verbesserungs- oder Bildungs-
oder LernprozeB8 werde um eines ungelebten, eines erst noch zu
lebenden Lebens willen gefiihrt.

Es war das alte, zyklisch ablaufende Erziehen und Aufwachsenlas-
sen, das lebenslange Frucht tragen konnte. Die Padagogik hingegen
war mit dem Ziel angetreten, die Gegenwart zu iiberwinden; die
Ergebnisse der Lernprozesse konnten im allgemeinbildenden wie im
berufsbildenden Bereich nur relativ kurzfristig gelten, dann wiirde die
Pidagogik selber sie den inzwischen Erwachsenen fiir obsolet erkla-
ren. Das Wissen wie der erworbene Habitus wurden von ihr, jeden-
falls vor dem Lebensende der Gebildeten, wieder in Frage gestellt: mit
der Eskalation der Reformen in unserem Jahrhundert blieben den der
moralisch organisierten Schulwelt Entwachsenen die Friichte ihres
Lernens kaum bis zur Einschulung ihrer eigenen Kinder, also nicht
einmal bis zur Schwelle der nichsten Generation. Nur noch durch
Anpassung an die jeweils herrschende Didaktik und Methodik scheint
die Fihigkeit der Eltern, zu lesen und rechnen zu kénnen, den
Kindern heute vermittelbar, als benoétigten die Eltern den Blick und
das Instrumentarium padagogischer Institutionen, um mit ihren Kin-
dern zu lernen. Die Forderung, die Schule abzuschaffen, wie sie seit
Ellen Key hiufig erhoben wurde, setzt genau solche Tatsachen
voraus. Wenn die Eltern nidmlich bereits ein pidagogisches Verhiltnis
zu ihren Kindern haben, vermégen sie gut, Nichtschulen, Alternativ-
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schulen zu griinden. Solche meist frei genannten Institutionen wer-
den, wie Paul Goodman hoffte, von den Eltern getragen, eine echte
alternative Umwelt zum Elternhaus abgeben und versprechen darum
eine moralische und kreative Atmosphire. Die Eltern sind einverstan-
den, ihre Siinden und Besitztlimer nicht weiterzuvererben, und erfiil-
len somit eine Grundvoraussetzung zum piadagogischen Erzieher. Seit
Rousseau klagt man iber die Verletzung der Menschlichkeit durch
Miitter und Viter, selbst beklagenswerte Opfer entweder ihrer Armut
oder ihres Luxus, jedenfalls ihrer Besitzverhaltnisse. Die Diskriminie-
rung der Welt der Erwachsenen war der Padagogik mit ihrem Wider-
spruch zur Erbfolge stets unentbehrlich, ihre Hilfswissenschaften und
ihre Institutionen folgten ihr darin.

Der Erbe war vor allem Nachkomme gewesen, das Kind nun schien
das unbedingt Friithe. Fiir ganz natirlich hilt es die Pidagogik, sie
habe es mit dem »Elementaren« zu tun und miisse »den ganzen
Menschen« bilden. Ordneten die Pestalozzi, Herbart, Frébel, Mon-
tessori solches Elementare ihren Schiilern nur zu, so erwartete das
Jahrhundert des Kindes, das Elementare aus dem Kind selbst heraus-
treten zu sehen; seine spontanen Zeichnungen, Texte, Spiele, Theo-
rien waren nur pidagogisch ins rechte Licht zu setzen, um darin
Wabhrheit aufleuchten zu lassen. Urspriingliches Lernen, als ob noch
keine Entscheidungen gefallen seien: Wir versetzen mit Hilfe unserer
didaktischen Arrangements das Kind in eine Zeit, ein Jetzt, das von
keiner Denkvergangenheit begrenzt ist, die Geburt des spontanen
Kindes durch die Schule (vgl. Bernstein, S. 41). Statt eines viterlichen
Erbes haben die Kinder ihr Eigentum an Erlebnissen und Gedanken
nachzuweisen. Erstes Kriterium fiir das Kind wurde seine Subjektivi-
tat; nicht das Klein-sein-und-groB-werden-Wollen, nicht Schutzbe-
diirftigkeit, nicht Plastizitit, vielmehr Offenheit. Damit blieb der
Piadagogik am Ende ein Restkind, das altersunabhingig ist, nicht
festgelegt, ein bloBer Lerner.

Damit scheint mir die Geschichte der pidagogischen Bewegung
abgeschlossen (wobei ich die Tatsache der Ungleichheit historischer
Phinomene auBer acht lasse). Im Verlauf der beschriebenen Bewe-
gung entledigte sich unsere Gesellschaft zweier Motive ihres Fort-
schritts: Zum einen machte sie den Aufstand gegen die Erblasser
gegenstandslos, zum anderen entwertete die Sublimierung von Kind-
heit zu bloBer Offenheit den Kalender der Lebensphasen. Das neu
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konstituierte Lernsubjekt, altersunabhingig, mag nun iiber identitéts-
vermittelnden Unterricht auch eine individuelle Lebensgeschichte
erlernen.

Das Erziehungssystem hat endgiiltig nicht mehr den Wechsel der
Generationen zu regulieren, es ist entbehrlich geworden fiir die
Erhaltung und Entwicklung unserer Zivilisation. Warum noch Pad-
agogik, wenn die alte Zeitlichkeit nicht mehr droht, wenn die Gesell-
schaft nicht mehr auf ihre Zukunft spekulieren muf3? Vergangenbheit,
Gegenwart, Zukunft haben als soziale Rhythmen keine Bedeutung
mehr. Der Tag des Individuums besteht aus einem allgemeinen
Lernprogramm, von welchem nichts und niemand ausgeschlossen ist,
weder Altersgruppen noch Titigkeitsbereiche. Am Wechsel der Ge-
nerationen hatten die Menschen gespiirt, wie eine allméchtige Ver-
ginglichkeit ihre Hoffnung auf die Nachkommenschaft immer wieder
fragwiirdig machte; das Erziehungssystem der Padagogik spekulierte
zunichst nicht ohne Erfolg mit dem Augenblick des Kindes, sah im
Verlust an Gegenwart, wenn das Kind nur erzogen und nicht einfach
dem Leben ausgesetzt wird, den Preis fiir die erwiinschte Zukunft. Die
Pidagogik opferte diesen Augenblick des Kindes dann fiir das Ziel
einer kiinftigen Gesellschaft: Emile muBte fiir den contrat social
biirgen. Der Augenblick des Kindes wurde zu einer padagogischen
Welt ausgedehnt, zuerst fiir alle Kinder, dies war von Rousseau bis
Montessori die Arbeit des ersten padagogischen Jahrhunderts: ohne
das Kind keine Losung der sozialen Frage. Die Arbeit des zweiten
pidagogischen Jahrhunderts galt von Grundvig bis Bruner allen
Angehorigen der Gesellschaft und deren Miindigkeit. Infolgedessen
scheint das Verhiltnis der Generationen zueinander reversibel gewor-
den, zwischen Leben und Lernen herrscht ein flieBendes Gleichge-
wicht: City as school. Die pidagogische Bewegung denkt nicht mehr
im Indikativ des Futur, sondern im Konjunktiv des Prasens. Jederzeit
sei der Lernende offen fiir jegliche Erfahrung. An seinem ersten wie
an seinem letzten Tag sei keiner ausgeschlossen von Arbeit, Wissen,
Sexualitit; ja, sein erster wie sein letzter Tag seien grundsitzlich nicht
mehr verbunden mit den unwiderruflichen Rhythmen der Natur.
Kindheit scheint fiir die Gesellschaft wertlos geworden; es bleiben
Riickblicke. Der Vorschlag, Kinder nicht als Kinder, sondern als
kleine Erwachsene anzusehen, kann heute mit einem »wieder« ver-
bunden werden, wie wenn uns ein Neuanlauf iiber die Bahn der
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Aufklarung zum groBen padagogischen Sprung bevorstiinde. Freilich
ist im Zeitalter der Angestellten der Erwachsene so ziemlich ausge-
storben; jeder Abschnitt unser Entwicklung weist sein spezifisches
Leistungshoch auf, »kleine Erwachsene« zeigen sich auf bestimmten
Gebieten den meisten »groBen Erwachsenen« als iiberlegen, wihrend
fiir das ehemalige Erwachsenenalter eine ganze Reihe anderer parti-
kuldrer Lern- und Leistungsbereiche als charakteristisch und optimal
gelten.

Obsolet der Grundsatz, die Zeit fithre uns in unserem Leben von
Gestalt zu Gestalt hin zur Menschheit, in seiner Zukunft liege die
Authentizitit des Individuums; nein, jetzt sei schlieBlich jederzeit der
Mensch ein mégliches Ereignis, dies betreffe die Individuen wie die
Gesellschaften. Das Erzichungssystem ermdégliche allseitige Aus-
tauschprozesse, keine Hierarchie lege Identitit fest, das Erziechungs-
system korrespondiere vielmehr mit dem Verlangen der Okonomie
nach stindiger Disponibilitidt der Subjekte und dem Verlangen der
Politik nach deren Offenheit. Kontingenz statt Telos, die padagogi-
sche Bewegung ist ins Gedédchtnis verabschiedet.
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