immer wieder eine entscheidende Rolle. Er ist ein Teil dessen, wer wir sind, wer wir von

jeher waren und wer wir sein werden.» Diese zwei Sitze stehen in einem lﬁngeren Text,
den der weit iiber Chicago hinaus bekannte Pfarrer Msgr. John'J. Egan wenige  Tage vor
seinem Tod an den National Catholic Reporter geschickt hat.” In einer Art Testament faBt
.Jack, wie er von Freunden und Mitarbeitern genannt wurde, die Motive seines pastoralen und
politischen Engagements in der Stadt Chicago zusammen und konzentriert sich dabei auf
eine einzige Frage: «Am Ende meines Lebens schaue ich auf meine Kjrche und ich bin ver-
wirrt. Ich sehe ein fundamentales Miverhéltnis, und ich fiithle mich verpflichtet, dieses deut-.
lich zu beschreiben. Warum gebrauchen wir nicht die Fiille der Begabungen der Frauen, die
die Mehrheit der Kirchenmitglieder ausmachen? Ich weif3, wenn ich nur einen Aspekt dieser

‘ EIN MIT VERANTWORTUNGSBEWUSSTSEIN vorgetragener Widerspruch hat in der Kirche

Frage zur Sprache.bringe, mache ich mich zum Aufenseiter, denn die Kirchenleitung ist. -

gegenwirtig Zu keiner Anderung bereit, noch willens, die Frage zuzulassen.» Wer ist dieser
Priester, der seinen letzten zur Verdoffentlichung bestimmten Text ausschlieBlich dafiir ver-
- .wendet, die Zulassung der Frauen zur Ordination als eine Forderung sozialer Gerechtigkeit
zu bezeichnen und dies ausfithrlich zu begriinden?

John J. Egan (1916-2001)

Am 9. Oktober 1916 als Sohn'irischer Einwanderer in New York geboren, kam J ohn J. Egan
als Kind nach Chicago, besuchte dort die katholische Grund- und Mittelschule, absolvierte sei-
ne theologische Ausbildung im Seminar der Erzdiézese Chicago und wurde 1943 zum Priester
geweiht. Schon wihrend seiner Seminarzeit wurde er durch einen seinen Lehrer, Msgr. Rey-
nold Hillenbrand, mit den sozialen und politischen Brennpunkten der Stadt Chicago der
dreiBiger Jahre konfrontiert 2 Der franzésische Philosoph Jacques Maritain, der damals an der
Umverszty of Chtcago unterrichtete, stellte den Kontakt mit Saul D. Alinsky (1909-1972) her,
der im Rahmen:seiner Arbeit mit straffillig gewordenen Jugendlichen die (theoretischen)
Grundlagen fiir die Gemeinwesen-Arbeit (community organizing) entwickelt hatte und auf
dieser Basis die ersten Projekte einer Stadtteil-Arbeit organisierte.? Saul D. Alinskys Option,
daB nur durch Selbstorganisation der Betroffenen (empowering) soziale und politische Ver-
dnderungen in Gang gebracht werden konnen, priigte John J. Egans Arbeit im Office of
‘Urban Affairs der Erzdiozese Chicago (1958-1969) und gab ihm auch den Anstof} zur Griin-
dung der Association of Chicago Priests und der National Federation of Priest Councils. Sie
wurde zur Leitlinie fiir seine akademische Tatigkeit als Direktor des Institute for Pastoral and
Social Ministry an der Notre Dame University (1970—1983) 1983 kehrte John J. Egan auf
‘Bitten des neuernannten Erzbischofs J oseph Bernardin in die Erzdidzese Chicago zuriick, um
das Office of Human Relations and Ecumenism aufzubauen. Im Rahmen dieser Dienststelle
erreichte er, daB sich die Kirchen und Religionsgemeinschaften in der Stadt- Chicago zu
regelm‘aBigen Konsultationen und zu gemeinsamen Projekten trafen. Ende 1986 trat John
J. Egan in den Ruhestand, setzte aber seine Forschungspro;ekte iiber Geme1nwese-Arbe1t an
der DePaul University fort.
Bis zu seinem Tode duflerte sich John J. Egan immer wieder zu pohtlschen und kirchlichen
Fragen. In seinem oben erwihnten letzten Beitrag fur den National Catholic Reporter schrieb
er: «Ein groBer Teil meiner Titigkeit-als Priester betraf die Zusammenarbeit mit andern Reli-
gionsgemeinschaften in Fragen der sozialen, politischen und ékonomischen Gerechtigkeit.
Nun sehe ich mich verpfhchtet von meiner Kirche zu verlangen, daf sie ihre Augen 6ffnet und
ihre Stimme fiir eine weitere soziale Forderung erhebt, ndmlich sich fiir die Zulassung der
Frauen fiir alle Amter in der Kirche zu engagieren und die Debatte iiber die Ordination von
. Frauen voranzutreiben. Die Kirche ist Verpﬂlchtet alle Gaben zZu benutzen die ihr Gott zur
Erfiillung ihrer Sendung anvertraut hat.» : " Nikolaus Klein

'John J. Egan, «Use the Gifts God- gives», in: National Catholic Reporter vom 1. J uni 2001,.
S. 7. Vgl. auch den Nachruf von Tim Unsworth in der gleichen Ausgabe.

2 Vgl. Margerie Frisbie, An Alley in Chicago. The Ministry of a City Priest. Shedd & Ward Kansas
City/Mo 1991.

3 Saul D. Alinsky, Reveille for Radicals. Chicago 1947, seither mehrere erweiterte Auﬂagen Vintage
Books 1991. Zu Saul D. Alinsky vgl. Sanford D. Horwitt, Let Them Call Me Rebell. Saul Alinsky —
His'Life and Legacy. Vintage Books 1992; Bernard Doering, The Philosopher and the Provocateur.

The Correspondence of J acques Maritain and Saul Alinsky, University of Notre Dame Press, Notre
Dame 1963. . .
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«...Dich ganz in Frieden zu wissen...»

Der Briefwechsel zwischen Paul Celan und Giséle Celan-Lestrange

«...ich stehe in einem endlosen Dialog mit Thnen...» So begreift
Paul Celan seinen Briefwechsel mit-Giséle, Celan-Lestrange.
Man fiihlt sich vorerst wie der Horcher an der Wand, wie der

Schliissellochgucker, wenn man in diesen Briefen liest, die von

der Unrast des menschlichen Herzens diktiert sind. Da fllt Licht
auf einen intimen Kosmos, der lange im Verborgenen weilte.
Und immer mehr zeigt sich eine'Schmerzlinie, die man bisher
bloB. geahnt haben mag, von erschreckendster Scharfe. Paul
Celan (1920-1970), der Dichter, und seine Gattin Gisele Celan-
Lestrange (1927-1991), die Malerin und Grafikerin, haben ein-
ander zwischen Dezember 1951 und Mérz 1970 mehrere hundert
Briefe geschrieben. Die Schreibzeit, die ein Jahr vor der Hoch-
zeit der beiden einsetzt, deckt ziemlich genau Celans Frankreich-
Aufenthalt ab. Bertrand Badiou hat nun den Briefwechseél
zusammen mit seinem Jugendfreund, dem Sohn Eric Celan, kom-
mentiert herausgegeben.! Dabei sind aus Celans Korrespondenz
alle Briefe einbezogen worden, von Giséle Celan-Lestrange hin-
gegen eine Auswahl (die weggelassenen Dokumente werden je-
doch resiimiert, wenn dies notwendig erscheint). Als Ubersetzer

-aus dem Franzosischen zeichnet Eugen Helmlé. Er weif} in der-.

deutschen Version etwas von «charme» und «chaleur» der Ori-
ginalsprache zu wahren; er 146t auch innerhalb der Liebessprache
‘franz6sische Wortinseln stehen («mon amour», «mon chéri»). Ei-
gens fiir die deutschsprachige Ausgabe hat Barbara Wiedemann,
die erfahrene Celan-Editorin, die Anmerkungen eingerichtet. Es
ist ein Doppelband, welcher Leserinnen und Leser erwartet. Der
‘eine enthilt die Briefe, der andere einen opulenten Anmer-

kungsapparat, eine detaillierte Zeittafel von hundert Seiten, das -

Werkverzeichnis der beiden Briefpartner, ferner die Kurzbiogra-
phien zu den erwihnten Personen,. welche bereits ihrerseits ein
Panorama mafgebender Personlichkeiten des européischen Kul-

turlebens im 20. Jahrhundert abgeben. Diese Publikation bietet

in nuce die Biografie Celans wihrend seiner Pariser Zeit an. Sie
entfaltet einen faszinierenden Kosmos der Kontakte, welche

Paul Celan unterhalten hat, und sie skizziert fiir viele seiner Ge- .

dichte den biographischen Hintergrund, so dafy hermeneutische
Praxis und Leseverstindnis gefordert werden. Doch sie setzt fiir
die Lektiire eigene MaBstibe — jene der Geduld und Sorgfalt.
Aber man wird sich in einer Tiefe angeriihrt fithlen, wohin nur
wenige Biicher reichen. '

Was zeichnet diese Briefschaft aus? Es ist der Ton, der sie be-

- stimmt. Von allem Anfang an begegnen die beiden Partner ein-
ander mit jener Noblesse, jenem Takt, jener Aufmerksamkeit,
die man heute als seltene Eigenschaften einstuft. Aus vielen
Briefen leuchtet die Zirtlichkeit hervor, in die bald einmal auch
der 1955 geborene Sohn Eric einbezogen wird. Kosenamen tau-
chen auf — verschmitzt und liebevoll wie jener fiir Mutter und
Kind: «Strdhne und Strihnchen». Diese Liebesspur setzt sich
noch fiir etliche Jahre fort, aber gleichwohl ist von allem Anfang
an die Angst im Bund. Schon in ihrem ersten Brief (11. Dezem-
ber 1951) ist es Giséles einziger Wunsch, «auch Dich ganz in Frie-
den zu wissen». Wie sehr sie damit den Nerv trifft, ahnt man bald
und weiB es zum Teil auch schon. Celan wird durch die Jahre sei-
nes Frankreich-Aufenthalts als-ein Gejagter gehen und zuletzt
den Tod in der Seine suchen. Angst ist seine Gefihrtin, und sie
hat viele Namen, viele Schatten. Gegen sie setzt er seine Liebe zu
Gisele, spiter jene zu seiner kleinen Familie: «<Maja, mon amour,
ich moéchte Dir sagen kénnen, wie sehr ich mir wiinsche, dass das

alles bleibt, uns bleibt, uns immer bleibt. Siehst Du, ich.habe den

! Paul Celan und Gisele Celan-Lestrange, Briefwechsel. Band 1: Die Brie-

fe; Band 2: Kommentar. Mit einer Auswahl von Briefen Paul Celans an -

seinen Sohn Eric. Aus dem Franzosischen iibersetzt von Eugen Helmlé,
hrsg. und kommentiert von Bertrand Badiou in Verbindung mit Eric
Celan. Anmerkungen iibersetzt und fiir die deutsche Ausgabe eingerichtet
von Barbara Wiedemann. Suhrkamp Verlag, Frankfurt am Main 2001.

134

Eindruck, wenn ich zu Dir komme, eine Welt zu verlassen, die
Tiiren hinter mir zuschlagen zu horen, Tiiren und nochmals
Tiiren, denn sie sind zahlreich, die Tiiren dieser Welt, die aus

. Missversténdnissen, falschen Klarheiten, Hohnungen gemacht
"~ sind...»

In diesem Brief vom Januar 1952 klingt vieles schon an, was spa-
ter einen GroBteil der Korrespondenz bestimmen wird. Es ist die
ginzlich verstorende Auseinandersetzung mit Claire Goll. Sie
hat Celan wihrend seiner Ubersetzungstitigkeit am Werk ih-
res verstorbenen Gatten Yvan Goll des Plagiats bezichtigt und
spiter immer wieder gezielte und z.T. auch anonyme Diffamie-
rungskampagnen gegen ihn angezettelt. All diese Machenschaf-
ten vergiften Celans Jahre, verstirken sein Gefiihl des Verfolgt-
seins und treiben ihn schlieBlich in den Selbstmord. Sowohl er
wie Claire Goll wissen beide bis zum Schluf3 peinlich genau um
den jeweiligen Aufenthaltsort des andern. Bei gewissen maB-
gebenden Personen steht Celan im Ruf eines «Uberempfind-
lichen», welcher die aktuellen Ereignisse, sprich: die antisemi-
tischen Ausschreitungen, liberbewerte. Barbara Wiedemann hat
die sog. «Goll-Affare» kiirzlich akribisch belegt-und fiir Celan
Stellung bezogen, so da3 man mit Vorteil auch diese Publikation
wieder zur Hand nehmen wird.2 So erst entdecken sich die Zei-
chen des wieder aufflammenden Antisemitismus seit den fiinfzi-
ger Jahren, in deren Kontext Claire Golls Diffamierungen gese-
hen werden miissen. Paul Celan hat die Angriffe schon immer als
Indizien eines Zeitgeists verstanden, sie nie lediglich als indivi-
duelle Attacken gedeutet. Gerade vor diesem allgemeineren
Zeithintergrund — man denke etwa an die Schindung der neuen

Kolner Synagoge in der Weihnachtsnacht 1959 — wichst aber
auch seine Angst, die zu wiederholten (Zwangs-)Einweisungen
in psychiatrische Kliniken und schlieBlich auch zur Trennung der
Ehegatten fiihrt. Gis¢le Celan-Lestrange bittet nach schmerz-
lichstem Zogern darum; sie will den Sohn Eric schiitzen. Aber sie
muf vor allem auch um ihr Leben fiirchten, nachdem Celan sie in
einem seiner wahnhaften Zustiande mit dem Messer zu erstechen,

_ein andermal zu strangulieren versucht hat. Der gelbe Schal, den

Gisele um ihren Hals geschlungen und der ihn an den Judenstern

-erinnerte, hat ihn aufs AuBerste gereizt.

lngeborg Bachmann und die deutsche Sprache

Hinter diesen elementaren Bedrohungen, hinter solchen extre-
men Hilf- und Heillosigkeiten treten schlieBlich andere Konflik-
te zuriick, werden auf sekundire Problemfelder verwiesen. Da
war der Kampf, den Giseéle mit.der verwitweten Mutter tind ihren
Schwestern auszutragen hatte, die sich gegen eine EheschlieSung
mit einem armen, staatenlosen, jiidischen Fliichtling erkldrten.
Eine solche Verbindung galt fiir eine streng katholische Familie
aus dem franzdsischen Hochadel wie die der de Lestrange als
nicht standesgemaB. Gleichwohl unterstiitzte Marquise Odette de
Lestrange, die spater ihr Erbe verteilte und als Schwester Marie
Edmond ins. Kloster eintrat, immer wieder die Familie ihrer
Tochter. — Da war ferner die intermittierende Liebesbezichung
zwischen Paul Celan und Ingeborg Bachmann, die jener in den
fiinfziger Jahren wihrend seiner Lesereisen in Deutschland wie-

- der aufnahm, nachdem er die Dichterin 1948 in Wien kennén-

gelernt hatte. Die Korrespondenz zwischen den beiden siedelt
sich zwischen 1949 und 1961 an; sie liegt heute je in der Oster-
reichischen Nationalbibliothek in Wien und im Deutschen Lite-
raturarchiv in Marbach und steht noch unter VerschluB. Es sei
die Vermutung gestattet, daB Celan in der Beziehung zu Inge-
borg Bachmann mehr noch als die Frau auch die Sprache wieder

2 Paul Celan - die Goll-Affire. Dokumente zu einer «Infamie». Zusam-

" . mengestellt, herausgegeben und kommentiert von Barbara Wiedemann.

Suhrkamp Verlag, Frankfurt am Main 2000.
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-gefunden hat, die deutsche Spracile namlich, die fiir Gisgle trotz
all ihrer Bemiihungen eine fremde Sprache bleiben. muBte. Fiir
Celan dagegen bedeutete die deutsche Sprache jenes Reich, in

das ihn seine Mutter eingefiihrt hatte. Es war in einem {iberhéh- .

ten Sinn die Mutter—Sprache la lmgua seine Geliebte von allem

Beginn an. Und in Ingeborg Bachmann traf er sie wieder, in einer

Dichterin, welche seine Sprache nicht nur sprach sondern sie in
Kunst verwandelte. Diese Komplexitit stiftete eine Nahe die fiir
ihn unwiderstehlich sein mochte.

Gisele Celan-Lestrange, zunichst im Tiefsten erschuttert ver-
sucht zu begreifen, indem sie Ingeborg Bachmanns Gedichte
liest: «Die gestundete Zeit» und «Anrufung des groen Baren».
Zwischen den beiden Frauen kommt es zu einer Verbindung, die
bis zum Tod der Dichterin, 1973 in Rom, anhilt. Paul Celans
Gattin zeigt sich hier, aber nicht nur hier, als eine Personlichkeit;
der die «magnanimitas» eigen ist. In den Tagebuchnotizen, die
auszugsweise in den Kommentarband aufgenommen worden

sind, érscheinen indessen die Erschiitterung, aber auch das-

Chaos ihrer widerspriichlichen Gefiihle unverhiillt: Rebellion,

Scham, Trauer und all die Versuche, den Gatten zu verstehen.-

Diese Frau, welche Celan schon in-der Friihzeit ihrer Liebe «ge-
gen alle Boshaftigkeiten des Lebens» beschiitzen mdchte, er-
scheint in solchen Momenten selbst ungeschiitzt. Was sie auf.
ihrem Leidensweg in den.kommenden Jahren, da sich Paul

Celans Gemiit immer mehr verdiistert, noch erleben wird, zeich-

net sich nicht einzig in den Briefen ab, sondern auch auf den
' Ziigen ihres Gesichts. Das Bild der zweiundvierzigjahrigen Frau,

-1969 bei Rom aufgenommen, bestiirzt den Betrachter. Nicht sel- -

ten hegt sie auch ein Gefiihl der Inferioritiit gegeniiber Celan,
versteht sich nur als «Zuschauerin», welche nicht in seine Innen-
welten eingehen Kann. Dennoch ist sie es, die standhilt und auch
ihm immer wieder Halt schenkt. Folgt man den Spuren ihrer Lie-
. be, so erfaBt man ihre AuBergewohnlichkeit von allem Anfang
an. Doch ist diese Liebe auch auBerordentlichen Priifungen un-
terzogen worden.. Sie ‘miindet schlieBlich in einen einzigen
. Kreuzweg. Was aber bis zuletzt bleibt, sind Achtsamkeit und ge-
‘ gensemger Respekt

In der Wahrheit slehen

. Paul Celan erscheint zwar gerade in der Anfangsphase dieser
. Korrespondenz nicht als jener «schwierige» Dichter, als welcher
er immer wieder apostrophiert worden ist. In dieser Hinsicht

baut der nun verdffentlichte Briefwechsel .wohl auch Mys,tifi-,'

kationen ab. Zart und zirtlich ist dieser Schreiber, voller Auf-
merksamkeit gegeniiber den kleinsten Regungen und Bewegun-
gen. Es scheint, als ob die Liebe alles auf eine schéne Einfachheit
zuriickgefiihrt habe, und es ist dies jenes Wunder, das man auch
in der Beziehung zwischen einem nicht minder «Schwierigen»,
Kafka namlich, und seiner letzten Geliebten, Dora Dymant, er-

kennen kann. Aber diese Liebe zwischen Paul und Gisele steht

von Beginn an unter hohen Erwartungen. «...hier wie iiberall
braucht mein Leben Ihre Gegenwart, um wahr und das meine
zu sein», schreibt Celan etwa am 26. September 1955. Er ist viel
auf Reisen, folgt immer wieder Einladungen zu Lesungen und
Begegnungen in deutschen Stiddten. Dabei entwickelt sich bei
ihm eine immer stdrkere Abneigung gegen die Deutschen, worin
er sich mit Hélderlin, jener leuchtenden Gestalt innerhalb sei-
nes geistigen Koordinatennetzes, einig weil3; an Giséle schickt
er ein entsprechendes Zitat aus «Hyperion». Celan ahnt es:

..die Sprache, mit.der ich meine Gedichte mache, hat in
mchts etwas mit der zu tun, die hier oder anderswo gesprochen
wird (..:) Wenn es noch Quellen gibt, aus denen neue Gedichte

-. (oder Prosa) ‘hervorsprudeln kénnten, so werde ich sie nur in

mir selber finden...» Ja, er mochte tatséchlich auch Prosa schrei-
ben; in einem Brief Giseles (1952) ist die Rede von einer Novel-
le. Aber wie man weiB; wird Celan vorrangig als Lyriker in die
Literaturgeschichte eingehen. Der Prosatext: «Gesprich im
Gebirg» (1959), der urspriinglich «Gesprich in Graubiinden»
tituliert worden ist und an die verpalite Begeghung mit 7h. W.-
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"I haus zur Verfitgung. Entiéhnung und Anstellung erfblgen nach den

.| Zeugniskopie, Foto und Referenzangaben an:

Katholische Kirchgemeinde Wildhaus (SG)
Katholische Kirchgemeinde Stein (SG)

Die Klfchgemelnden Stein und Wildhaus im scﬁonen Obertog-
genburg suchen auf den 1. August 2001 oder nach Verelnbarung

Pastoralasswtentm / Pastoralassstenten
oder Pfarreibeauftragte / Pfarrelbeauftragten'

Sind Sie berelt mit einem Pfarradministrator zusammen unsere
Pfarreien zu leiten, Religionsunterricht zu erteilen und die Pfarrei-
jugendarbeit aufzubauen'7

Verfigen Sie uber ein abgeschlossenes theologlsches Studium
und verstehen Sie sich als einen Menschen, der sich freut ‘mit
anderen im Glauben Wegerfahrungen zu tenlen‘?' :

Dann wirde es uns freuen, wenn Sie mit uns Kontakt aufnahmen~
Sie finden in unseren Pfarreien ein dankbares Wirkungsfeld vor
und _wohnen dabei in einer Gegend, die Arbeits- und Freizeit-
region gleichzeitig ist. Als Wohnsitz steht das Pfarrhaus in Wild-

\Richflinien der Di6zese und der Kath. Administration St.GalIen.

Fiir weitere Auskiinfte stehen wir Ihneﬁ gefne zur Verfﬁgtjng: )
Karl Ruegg, Kirchenratsprasident, 9658 Wlldhaus
Telefon 071/999 18 51

-P]rmln Koller, Klrchenratsprésident, 9655 Stein -
Telefon 071/994 31 08

Senden Sie Ihre handschnﬁhche Bewerbung mit Lebenslauf

Karl Rliegg, Postfach 667, 9658 Wildhaus.

Adomo in Sils- Mana ermnert steht fast w1e ein erratlscher
Block da.

Etwas hilt viele Brxefe Celans zusammen: daB er schreibend
in déer Wahrheit bleiben mochte. Die Sprache soll «wahr» sein.
Daran hilt Celan unumstgBlich fest. Die Wahrheit steht im Mit-
telpunkt seines Wertesystems, und eigentlich 148t sich nach der

-Lektiire dieser Briefe eine «Poetik der Wahrheit» erkennen. Die-

se ist ebenso unabdingbar fiir Celans Dichtung wie die von Jean
Bollack, dem Freund und Philologen, behauptete «Poetik der
Fremdheit».® Hinter diesem Primat der Wahrheit steht Celans
Erfahrung, daB die Sprache im «Worterbuch des Unmenschen»
verhunzt und pervertiert worden ist. Begriffe wie Heil, Kraft, Ar-
beit, Freude haben sich ins Gegenteil verkehrt. Celan mochte wie
Nelly Sachs zum wahrten Urspring zuriickkehren, nicht anders
als etwa_auch die antifaschistischen Autoren und Autorinnen
Italiens — Cesare Pavese oder Natalja Ginzburg. Wie in Celans

- Umgang mit der Sprache scheint aber auch in der Beziehung zu

Gistle die Bedeutsamkeit der «Wahrheit» auf. Celan versteht
diese nicht einzig als moralische Kategorie, sondern wohl als die
giiltige Moglichkeit, in dieser Welt integer zu existieren. «Als ich
Sie geliebt habe, und das war sofort, war es Ihre Wahrheit, die
mich empfangen hat, ich bin immer noch in ihr, Sie sind, und un-
ser Sohn hat sich dem angeschlossen, meine Wahrheit, die ein-
zige, die beste», schreibt er am 7. Januar 1960 an Gisele. Die tibri- -
ge Welt empfindet Paul Celan zusechends als unwahr, verstrickt in
Liigen, antisemitische Gemeinheiten und Heucheleien. Wahr-
heit, dieser Angelpunkt seiner Existenz, begreift sich als Gegen-
kraft zur Welt der «Goll-Affire» und ihrer «<Meute». «Ich werde

3 Jean Bollack, Paul Celan. Poetik der Fremdheit. Aus dem Franzosischen
von Werner Wogerbauer. Paul Zsolnay Verlag, Wien 2000.
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immer standhalten an Ihrer Seite und mit Threm Sohn», schreibt
Gisele am 4. August 1960, jenem Jahr, da sich die «Goll-Affire»

besonders-zuspitzt, da Claire Goll ihn erneut des Plagiats in .

«Mohn und Gedichtnis» bezichtigt und den Tod bzw. die Er-
mordung seiner Eltern im Arbeitslager als «Legende» diffamiert.
Ein Jahr zuvor hat etwa auch ein Kritiker wie Giinter Blécker die
poetische Sprache seines Gedichtbands «Sprachgitter» mif3ver-
standen und konstatiert, Paul Celan «agiere im Leeren». Der
Dichter besteht in einer Erwiderung dieser Rezension auf der
Kombinatorik als Konstituens seiner Gedichte,-der gegeniiber
die Anschauung zuriicktrete. Nicht «der Wohllaut», sondern «die
Wahrheit» bestimme sein Dichten, sagt Paul Celan an anderer
Stelle. Immer mehr glaubt er sich von allen verraten, auch von
seinen Freunden. Sein fast uneingeschrinktes Mif3trauen wird
u.a. auch die Beziehung zu Ingeborg Bachmann vergiften und
selbst jene zu Nelly Sachs beeintrichtigen. Zwar leidet er dhnlich
wie sie, seine miitterliche Freundin, die im Sommer 1960 in
Stockholm zusammenbricht und an einer gravierenden Paranoia
" erkrankt, welche zu einem dreijihrigen Klinikaufenthalt fithren
"wird. Auch sie glaubt sich von allen verraten, aufler von ihrer
«kleinen Familie», den Celans in Paris. Paul Celan fihrt im Au-
gust dieses Jahres fiir eine Woche nach Stockholm, um Nelly
Sachs téglich zu besuchen.

Sich sammeln, sich wiederfinden

‘Wiihrend all der vielen Abwesenheiten Celans, wihrend seiner
oftmals hektischen Irrfahrten, versucht Giséle immer wieder, mit
ihrem eigenen kiinstlerischen Werk voranzukommen. «Ich wer-
“de von einem sehr starken Wunsch getrieben, etwas zu tun, doch
in dem Augenblick, in dem ich es verwirklichen will, spiire ich ge-
nau, dass mir etwas Wesentliches fehlt, nimlich der Zustand der
Gnade, wenn Du so willst, er ist nicht da, Mut und Wille allein
geniigen nicht. Es ist nicht das -Wahre, ich wei3 es genau...»,
schreibt sie am 5. September 1960. Auch hier scheint wiederum
die strikte Suche nach der Wahrheit auf, und die Hochs und Tiefs
ihres eigenen Kreativititsprozesses mogen das tiefe Verstidndnis
dieser Frau fiir einen Menschen wie Paul Celan verstirkt haben.
In so manchen biografischen Darstellungen zum Dichter Celan
hat sie bis anhin ein Schattendasein gefiihrt; John Felstiner z. B.
widmet ihr in seiner 1997 erschienenen groBangelegten Biogra-
phie lediglich einige Sdtze. Das #&ndert sich nun nicht nur auf
Grund dieses Briefbandes, sondern auch dank der Ausstellun-
gen, die kurz nach Erscheinen der deutschen Ubersetzung so-
wohl in Tiibingen wie in Frankfurt durchgefiihrt worden sind
und das kiinstlerische Werk dieser Frau in Ausschnitten vorge-
stellt haben. Frankfurt hat dafiir kein geringeres Haus als das
Goethe-Museum am Grof3en Hirschgraben zur Verfiigung ge-
stellt, jedoch die Prisentation in einem Sdulengang rings um den
Vortragssaal arrangiert, so daB die erforderliche Intimitat beein-
triachtigt worden ist. «Sur la trace de tes mains», ein Zitat aus
Celans Brief an seine Frau, hieB der Titel dieser Schau, welche
die beiden Gedichtbinde zusammen mit den Radierungen vor-
stellte: «Atemkristall» (1965) und «Schwarzmaut» (1969). So hat
man Einblick in einen gemeinsamen Schaffensprozef3 erhalten,
der sich zwar in krisenhafter Zeit entwickelte, aber trotz aller

Schwierigkeiten auf einem gemeinsamen Fundus des Empfin--
dens griindete. Zumal bei «Schwarzmaut» reagierte Gisele

Celan-Lestrange vorerst sehr zdgerlich; sie spiirte starke Wider-
stinde und vermochte nicht auf Celans Verse bildnerisch zu ant-
worten. Celan versuchte auf sie einzuwirken, entwickelte ein
sanftes Driangen und beschwor antizipierend das Gelingen. Was
schlieBlich entstanden ist, reicht tiber blofle Illustrationen weit
hinaus und zeugt von hoher Eigenstandigkeit des Umsetzens. Es
sind Blitter, die einen sensiblen, aber dezidierten Zugriff ver-
raten, wobei die Zeichen und Chiffren in einer starken Span-
nung zum umliegenden Raum stehen. Manchmal zeigen sie eine
vibrierende Bewegung, weit hiufiger aber enthiillen sie jenen
 Gestus des Erstarrens und Gerinnens, wie ihn auch Celans Ver-
se offenlegen-Immer wieder entdeckt man zeichnerische Ge-
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bilde, welche an Eiskristalle, Nadeln, Nigel, Zacken erinnern,
bisweilen auch an insektenihnliche Formen im Zustand der Be-
tdubung. Man ist versucht, von «paysages d’état d’ame» zu spre-
chen. Die Grautdne herrschen vor, aber dennoch entwickelt die -
Kiinstlerin innerhalb dieses Spektrums einen zarten Reichtum an
Valeurs. ’ .

Diese Frau, die sich oft genug zerrissen gefiihlt hat, versucht im-

- mer wieder, in die eigene Mitte aufzubrechen. Die kiinstlerische

Tatigkeit, die Auseinandersetzung mit Linien und Farbwerten,
der Umgang mit der Kupferplatte wird dabei zum Feld der tigli-
chen Exerzitien. «Sich sammeln, sich wiederfinden, sich wieder-
erkennen, genau zuhéren, was in einem vorgeht, auf die kleinste
Idee aufmerksam sein, ausfindig machen, was sich dahinter ver-
bergen konnte...» Der gesammelte Ernst ihres Tuns pragt sich
wihrend der Lektiire, wie auch wihrend des Gangs durch die
Frankfurter Ausstellung nachhaltig ein. Etwas Monastisches eig-
net dem Habitus dieser Frau. Dann strahlen auch in der Brief-
sammlung wieder Augenblicke der Freude auf: Der reisende
Celan hat die Familie angerufen — ein Telefonat aus Stockholm
ist um 1960 noch ein technisches-Ereignis! —, und Gis¢le beginnt
mit dem fiinfjahrigen Eric zu tanzen, bereitet auf dessen Wunsch
hin ein Festessen zu, mit Kerzen, wie es der Kleine wiinscht, denn
«Papa hat telefoniert». Auch dies sind Realitiaten im Celan-Haus.
Und Gisele versteht es, «trotz allem ein sehr einzigartiges Leben
zu leben, voller sehr harter Augenblicke von groBer Traurigkeit,
aber auch gliicklichen Augenblicken». Immer wieder beteuert sie
ihre Liebe, schreibt damit an gegen die Bedrohung, und Paul
Celan tut es ihr gleich, so daB} diese repetitiven Formulierungen
so etwas wie eine Titualisierte Liebessprache begriinden. Aber -
sie entpuppen sich zusehends als hilflose Versuche - man ist
versucht, von «Formeln» zu sprechen —, die das Grauen nur fiir’
Augenblicke bannen. )

Man weiB, daB diese ebenso schone wie traurige Beziehung

einem tragischen Ende zustiirzen wird, einem UbermaR an
* Schmerzen. In den Jahren 1962/63 sowie zwischen 1965 und 1969

wird Paul Celan psychiatrische Kliniken aufsuchen miissen, und
das Verhiltnis zwischen den Gatten spitzt.sich krisenhaft zu. Im
‘April 1967 entscheidet man sich, kiinftig getrennt zu leben, aber

-die Verbindung bricht nicht.ab. Die Sprache der Briefpartner

verliert an Fiille, auch an Beschworungskraft. Aber noch immer
tastet sie sich behutsam-tapfer voran bis zum Mirz 1970. Sie
wahrt Wiirde und jene «contenance», das Ideal altfranzdsischer
Erziehung. Die franzdsischen Kommentatoren des Briefbandes
bezeichnen Gisele Celan-Lestrange, welche ihrem Gatten Halt
und QOase geboten hat, als «<admirable». Die deutsche Sprache
gebirdet sich heutzutage etwas zuriickhaltender. Aber im Ge-
ddchtnis der Lesenden dieser Briefschaften bleibt diese Frau in
dezenter GroBe haften. «...Aus dem zerscherbten/Wahn/steh ich
auf/und seh meiner Hand zu,/wie sie den einen/einzigen/Kreis
zieht...» Diese Verszeilen schickt Paul Celan wenige Wochen vor
seinem Tod an Gisele. Am 16. April trifft er ein letztes Mal sei-
nen Sohn Eric und teilt ihm mit, da er nicht mit ihm zur Auf-
filhrung von Becketts «Warten auf Godot» gehen kénne. In der
Nacht.vom 19. auf den 20. April stiirzt er sich in die Seine. Man
findet die Leiche erst nach Tagen. Die Gattin muB sie im Lei-
chenschauhaus identifizieren. Die Beerdigung am 12. Mai 1970
aber ist Nelly Sachs’ Todestag.

‘Gistle Celan-Lestrange erkrankt um 1990 an Krebs und stirbt am

9. Dezember 1991. In einer ihrer letzten Lektiiren, einem Essay
zum Isenheimer Altar in Colmar, streicht sie verschiedene Stel-
len an: «...Dds Weil der Mutter. Das WeiB, eine Nicht-Farbe, ist
in der Kreuzigung von Isenheim eine Explosion nach innen. Es
erzeugt mehr Mutter-Kraft. Die Strenge des Schmerzes — welch
ein Skandal des Schattens...» Da mag sie ihre eigene Nihe zur
Pieta, zur Schmerzensmadonna, empfunden haben. Ihre letzte .
Ruhestitte findet sie auf dem Pariser Friedhof Thiais, wo auch
ihr erstgeborener Sohn Francois und ihr Gatte Paul beerdigt
worden sind. «Uns zu trennen wire der Sieg unserer Feinde», hat

Celan in einem Brief an sie geschrieben.

Beatrice Eichmann-Leutenegger, Muri bei Bern
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NIETZSCHE KIERKEGAARD KANT o

Von der absoluten Rellglon zu einer skeptischen Rehglosltat

Vorbemerkung. - An drei philosophischen Modellen méchte ich
zeigen, daB die heute viel beklagte «Erosion»' der tradierten Re-
ligion sich aus der «Selbstaufhebung» (Nietzsche) ihres absoluten

Anspruchs erkliren 148t (Kierkegaard); daB jedoch der «regula-

tive Gebrauch» (Kant) der «Idee» eine glaubhafte, wenn auch
skeptische, das Leben tragende Religiositit ermoglicht, welche
der Erkenntnislage des Menschen entspricht, aber den transzen-
denten Bezug wahrt. Meine Auseinandersetzung beschrinkt sich
‘auf den christlichen Glauben und die von ihm geprégte, nun
scheinbar nicht mehr bewegte religidse Situation.

Einleitung

Die religiose Frage ist vermutlich so alt wie die Menschheit; ob
sie_(nur) eine «unhintertreibliche» Frage der Vernunft (Kant)
oder eine verniinftige Frage ist, bleibe dahingestellt. Als Kom-

pensation der Angst vor der menschlichen Gebrechlichkeit und -

Vergéinglichk.eit, Projektion der Hoffnung auf Bewahrung, Be-
schworung von Hilfe fiir das Leben mag sie von jeher so wirksam
gewesen sein, wie es Freud so unbehaglich dekretiert; als Frage
nach der Berechtigung oder gar Wahrheit bestimmter religioser
Antworten ist sie wohl erst relevant, seitdem die Menschheit
die Vernunft entdeckt hat, die sie zugleich fordert wie abweist.

So etwas wie das Gefiihl einer «schlechthinnigen Abhﬁngigkeit».

(Schleiermacher) mag der Mensch immer gehabt haben, ein
«Grundvertrauen» (Kiing) hat er gewiB notig; aber dic rationale
Beschiftigung mit der Grund-Frage nach Sein und Sinn der kon-

tingenten menschlichen Existenz ist doch wohl vergleichsweise .

jung. Beschrinken wir uns hier auf den vertrauten abendlin-
dischen Kulturkreis, so hat man den Eindruck, daf3 zunéchst die
positive, bejahende Antwort auf die religidse Frage nachgerade
-trivial die geistige (und politische) Geschichte beherrscht, daf

aber der Zweifel sich zunehmend verstérkt, die negative, vernei- -

nende Antwort sich immer weiter verbreitet.

Derart jedoch, daB3 der Niedergang des Theismus durchaus nicht,
wie immer wieder behauptet wird, eine Folge vermehrter Kennt-
_nis des innerweltlichen Geschehens ist; vielmehr mufl man wohl
cher umgekehrt das Bemiihen des Menschen um ein Wissen des-

sen; «was die Welt im Innersten zusammenhilt», einer vertieften

Erfahrung seiner Verwiesenheit auf i immanente Orientierung an-
gesichts der Undurchschaubarkeit einer hdheren Ordnung zu-
schreiben. Bezeichnenderweise findet man schon am Ursprung
dieser Diskussion, und zwar an beiden Quellen der abendlin-
dischen Geistesgeschichte, der polytheistischen Antike wie der
judisch-christlichen Tradition, die skeptische Distanzierung von
der religiosen Frage, jedenfalls ihrer eindeutigen Beantwortung.
«Uber die Gétter allerdings habe ich keine Moglichkeit zu wis-
sen, weder daB sie sind noch daB sie nicht sind, noch wie sie etwa
an Gestalt sind; denn vieles gibt es, was'das Wissen hindert: die

'Knut Walf, Hrsg., Erosion. Zur Verinderung des religiosen BewuBtseins.
Luzern 2000. — Die Werke Nietzsches werden mit den Nummern der
. Aphorismen (Kritische Gesartausgabe, hrsg., von G. Colli und M. Mon-
tinari. Berlin-New York 19671f.) bzw. Band- und Seitenzahl der Briefaus-

gabe (Briefwechsel. Kritische Gesamtausgabe, hrsg. von G. Colli und.

M. Montinari. Berlin-New York 1975ff.) zitiert; es gelten folgende Siglen:
M: Morgenrsthe; FW: Die frohliche Wissenschaft; Za [-1V: Also sprach
Zarathustra; GM: Zur Genealogie der Moral; AC: Der Antichrist; KGB:
Briefwechsel, Kritische Gesamtausgabe. Die Werke Kierkegaards werden
nach den Seitenangaben der deutschen Ausgabe der «Gesammelten
Werke» (hrsg. von E. Hirsch, H. Gerdes, H. M. Junghans. Diisseldorf-KsIn
1950ff.) und der «Tagebiicher» (hrsg. von H. Gerdes. Diisseldorf-Koln
1962£f.) zitiert: es gelten folgende Siglen: EO I, II: Entweder-Oder, Erster
und Zweiter Teil; FuZ: Furcht und Zittern; BA: der Begriff Angst; PhBr:
Philosophische Brocken; UwN I, II: AbschlieBende unwissenschaftliche
Nachschrift zu den Philosophischen Brocken, Erster und Zweiter Teil; A:
Der Augenblick; TB: Die Tagebiicher. Kant wird Zmert nach: Kant, Krv:
. Kritik der reinen Vernunft, Zweite Auflage (B). .
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Nlchtwahrnehmbarkelt und daB das Leben des Menschen SO
kurz ist.» (Protagoras) .

«Sei nicht schnell mit deinem Munde und laB dein Herz nicht
eilen, etwas zu reden vor Gott;-denn Gott ist im Himmel und
du auf Erden; darum laB deiner Worte wenig sein.» (Prediger
Salomo)?

Natiirlich zielt der Sophist in Richtung einer skeptlschen Vernei-
nung, wihrend der -alttestamentliche Prediger (oder der Be-
furworter seiner Aufnahme in den Kanon) an einem Glauben
festhilt, der gleichermaBen ein erfiilltes Leben wie die Respek-
tierung einer hoheren Ordnung gestattet. Immerhin griindet fast
zeitgleich ein hellenistischer Denker, Epikur, ein bescheidenes
und sich bescheidendes GenuBleben - wie es auch Kohelet anrit
- auf die bis heute dominierende Atomlehre, welche die Todes-
furcht so iiberfliissig machen soll wie die Kommumkatlon mit

" iibernatiirlichen Miichten.

Ich moéchte mit diesen Vorbemerkungen meine Auffassung an-
deuten, daB die religiése Frage sozusagen eine innere Angele-

. genheit des Glaubens ist, dessen Anspruch die Erkennbarkeit

seines wesentlichen Inhalts voraussetzt. Nicht der alte. tradierte
Disput von Wissen und Glauben, Vernunft und Religion be-
stimmt die Auseinandersetzung; vielmehr héngt die Antwort we-

" sentlich von einem unerlaBlichen Minimum an Wissen im Glau-

ben ab, desseri Defizit sie zunehmend negativ ausfallen 148t. -
Schon Paulus hat, um.im christlichen Bereich zu bleiben, diese
Problematik gesehen, die er durch den Riickgriff auf das (sto-
ische?) Lehrstiick einer «natiirlichen», der Natur des Menschen -
theoretisch wie praktisch angepaBten Religion geldst meint; da-
mit sei jedenfalls «den Heiden» die Moglichkeit genommen, sich
mit der Unerkennbarkeit des Schopfers zu «entschuldigen» und
auf die Unkenntnis des Gesetzes.zu berufen.? Auf diese — kaum *
beachtete — Stelle bezieht sich noch Descartes in der Widmung'
seiner Meditationen an die Sorbonne?*, um seine rationale Be--
griindung des Glaubens zu rechtfertigen, wie auch Augustinus

“sehr wohl wuBte, daB man nicht lieben, wo man nicht erkennen

kann: «<nemo autem diligit deum antequam sciat.»* Doch das dar-
aus entstandene «Credo ut intelligam», dem freilich zahlreiche
die Vernunft zuriickweisende Stellen in der Bibel (auch bei
Paulus) entgegenstehen, hat dann religionsgeschichtlich eher die
rationale Basis untergraben, die philosophische Restauration —
von Thomas bis Ockham, von Descartes bis Hegel - nur als kriti-

sche Destruktion gelingen lassen. Auf der anderen Seite hat das

ebenfalls schon frith artikulierte «Credo quia absurdum» nicht
nur jede theoretische Fundiérung des Glaubens untergraben,
sondern auch — von Tertullian iiber Pascal zu Kierkegaard — eine
rigorose Gesetzesreligion regeneriert, welche die frohe Botschaft
als solche in Frage stellt. In Nietzsche koinzidieren dann insofern
beide Stromungen, als er sich gleichermafB3en gegen die theoreti-
sche Zumutung wie gegen die praktische Uberforderung des
Menschen wehrt, welche ihm die Moglichkeiten seiner. eigen-

. standigen Entwicklung genommen hitten.

Der ernstgemeinte- Atheismus ist demgemaf im Grunde stets ein
Agnostizismus, eher innerchristlich als antichristlich orientiert,
historisch wie personlich eher ein Zeichen der Resignation als der
Hybris, aus der sich vertiefenden Einsicht des Menschen in seine
existentielle wie intellektuelle Situation entstanden. Zur Diskus-
sion steht daher nicht primir der Inhalt des {ohnehin je person-
lich gefarbten) Glaubens, sondern sein Anspruch, genauer: die
Diskrepanz von Inhalt und Anspruch eines Christentums, das die

- absolute Wahrheit seiner Aussagen behauptet, ohne ihre allge-

meine Giiltigkeit nachweisen zu konnen.

2 Protagoras, Diels B 4; Koh 5 1

3 Rom 1,19ff.; 2,14ff. :

4 Descartes, Widmungsschreiben fiir die Meditationen, Phil. Bibl. IXff
S Augustinus, De trinitate VIIL 4, 6. .
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Nietzsche

Nietzsches Kritik des Christentums verdient nach dem Gesagten
deshalb besondere Beachtung fiir das religiése Gespriich, weil sie
sich “als innerchristliche Auseinandersetzung erweist und aus-
‘weist: «O Zarathustra, du bist frommer als du glaubst.» Mit die-

sen Worten charakterisiert der «letzte Papst»,; nach Nietzsches -
Gegenbotschaft «auBer Dienst», den «Frommsten derer, die.

nicht an Gott glauben»$ — weil er die Antwortlosigkeit des Glau-
bens auf seine eigentlichen Fragen be- bzw. einklagt. Diese Kri-
tik wird dadurch so brisant, daf3 sie sich auf den «Willen zur

Wahrheit» beruft, den das GewiBheitsstreben des Glaubens’

selbst begriindet und entwickelt hat.

«Dieser Wille aber, dieser Rest von Ideal ist, wenn man mir glau-
ben will, jenes Ideal selbst in seiner strengsten, geistigsten For-
mulierung, esoterisch ganz und gar, alles Aussenwerks entklei-
det, somit nicht sowohl sein Rest als sein Kern.»

Nietzsche hat fiir diese geschichtliche wie geistige Erosion des
.Glaubens, die zu einer Aushohlung der iiberlieferten Religion
durch das Gesetz ihrer «Selbstiiberwindung» gefiihrt hat, den —
ebenfalls weitgehend iibergangenen — Terrmnus der «Selbstauf-
hebung» gepragt.

- «Alle grossen Dinge gehen durch sich selbst zu Grunde, durch 7

einen Akt der Selbstaufhebung; so will es das Gesetz des Lebens,

das Gesetz der nothwendzgen Selbstiiberwindung> im Wesen des
" Lebens..

Gememt 1st der Sachverhalt, daB alle Entwurfe endgiiltiger In-

terpretationen und unbedingter Gesetze eben dem «Willen zur

Wabhrheit» erliegen, den ihre «intellektuelle Redlichkeit» fordert -

und historisch geférdert hat; dies freilich nur — was Nietzsche zu
erwihnen versiumt, weil er es fiir unverzichtbar hilt —, soweit sie

einen absoluten Anspruch fiir ihre Ideen und Ideale erheben.-

Mag dabei der «Wille zur Macht» — der die Wahrheit «schafft»,
die er nicht begriinden kann - seinen Anspruch innerlich oder
“duBerlich tiberziehen, er zerstort in jedem Falle das humane An-
- liegen, das seine Sinngebung tragen soll — «Immer ergeht zuletzt
an den Gesetzgeber selbst der Ruf: «patere legem, quam ipse
tulisti.»» Diesen ProzeB — von dem jeder ideologische Anspruch
bedroht ist — entdeckt Nietzsche am Christentum, das zunéchst
«als Dogma» rationalisiert, «an seiner eignen Moral... zu Grun-
de» gegangen, dann seiner «letzten Tugend», der intellektuellen
Redlichkeit erlegen sei. Man kann zwanglos die erste Phase der
- katholischen Position, die zweite der lutherischen Entwicklung
zuschreiben, bei der sie der Philosoph an der Auflosung des
Glaubens durch die deutsche protestantische Philosophie explizit
darstellt. Nur die Preisgabe des Willens zur rationalen Wahrheit
konnte, durchaus biblisch gedacht, den Glauben als solchen be-
wahren, der dann allerdings auf allgemeine Giiltigkeit verzich-
ten, nicht mit Zwang oder Drohung verbreitet werden diirfte;

zugleich miBte sich der Mensch mit der erkennbaren Wahrheit

abfinden.
«Dergestalt gieng das Christenthum als Dogra zu Grunde, an
seiner eignen Moral; dergestalt muss nun auch das Christenthum
als Moral noch zu Grunde gehn, — wir stehen an der Schwelle die-
- ses Ereignisses. Nachdem die christliche Wahrhaftigkeit einen
. Schluss nach dem andern gezogen hat, zight sie am Ende ihren
" stirksten Schluss, ihren Schluss gegen sich selbst; dies aber ge-
schieht, wenn sie die Frage stellt <was bedeutet aller Wille zur
Wahrheit?>»% _
Charakteristisch fiir diesen Prozef der Selbstaufhebung — deren
geschichtliche Entwicklung die personliche Reflexion widerspie-
gelt, von der sie vorangétrieben wird - ist es, daB die Destruktion
nicht'von auBBen, durch den Gegner, sondern von innen her, aus
dem Glauben selbst heraus geschieht, wider besseres Wissen und
Wollen, oft genug im Bestreben vertiefter Begriindung vollzogen
wird. Man kann geradezu von einem negativen Hegelianismus

6 Za IV, Der letzte Papst.
"GM I 27.
8GM l.c.
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sprechen, an dessen Ende jedoch nicht die Erkenntnis des Abso-

luten, vielmehr umgekehrt die Einsicht in die Unfihigkeit der
Vernunft steht, das Absolute als Wahrheit zu erkennen. Fiir das
Christentum schreibt Nietzsche diese Entwicklung vor allem den
Deutschen zu, die durch Luthers Aufstand gegen die Kirche und
die von der Reformatlon inaugurierte protestantlsche Philo-
sophie diesen ProzeB in Gang gesetzt und’ mit seinem eigenen
Angriff abgeschlossen hitten.

«Aber was das Wunderlichste ist: Die, welche sich am meisten

. bemiiht haben, das Christenthum zu halten, zu erhalten, sind ge-

rade seine besten Zerstorer geworden, — die Deutschen.»® -

Diese Tendenz habe die deutsche Philosophie aufgegriffen und
vertieft, indem sie die Begriindung absoluter Wahrheit der Ra-
tionalitat tberlieBen, die sie zerstdrt — von Leibniz’ Ansatz der

unbewuBten Vorstellungen iiber den Kantischen Kritizismus, der

den Kausalismus in Frage stellte und nur mehr «das Fragezeichen
selbst...
ken, welcher das Absolute lediglich durch seine relativierende
Aufhebung bewahren konnte. Da ist es nur noch ein Schritt, der
zu Schopenhauers Pessimismus fiihrte, mit dem der «unbedingt

“redliche Atheismus», eigentlich undeutsch, die letzte Konse-

quenz aus der «Ungotthchkelt des Daseins» zog!% Nietzsche will

dann nur den immer noch daran leidenden Pessimismus «der

Schwiche» durch einen solchen «der Stidrke» ersetzen. Doch der
Philosoph sieht sich damit keineswegs als den endgiiltigen Zer-
storer des christlich-religidsen Ideals an, versteht sich vielmehr
als «Erbe» des abendldndischen Ringens um absolute Wahrheit,
die sich als Wahrheit des Absoluten ausweist — «auch wir Erken-

~ nenden von Heute, wir Gottlosen und Antimetaphysiker, auch

wir nechmen unser Feuer noch von jenem Brande, den ein Jahr-
tausende alter Glaube entziindet hat, jener Christen-Glaube, der
auch der Glaube Platos war, dass Gott die Wahrheit ist, dass die
Wabhrheit gottlich ist...» So gewif3 Nietzsches Atheismus letztlich

doch ein Agnostizismus ist, so gewiB steht er «demgemass nicht

im Gegensatz zu jenem Ideale, wie es den Anschein hat; er ist
vielmehr nur eine seiner letzten Entwicklungsphasen, eine seiner

Schlussformen und inneren Folgerichtigkeiten, — er ist die Ehr-.
- furcht gebietende Katastrophe einer zweitausendjahrigen Zucht

anbeten» durfte, bis hin zu Hegels Entwicklungsgedan- -

zur Wahrheit, welche am Schlusse sich die Liige im Glauben an

Gott verbietet.»!!

Indes, létzten Endes ist es doch weniger die doppelte Wahrheit,
im Mittelalter aus dhnlichen Schwierigkeiten vom Islam iiber-
nommen, welche theoretisch die Selbstauﬂosung auslost und
vorantreibt. Vielmehr entziindet sich dieser ProzeB vor allem
praktisch an der moralischen Problematik, deren religidse Ver-

sion einer Forderung ausgesetzt ist, welche sich nicht nur nicht le- -
gitimieren, sondern damit auch nicht limitieren 14Bt; dem «credo-

quia absurdum», das Nietzsche am Ursprung der Moral wirksam
sieht, entspricht ja theologisch stets ein ethischer Rigorismus, der
durchweg in eine umfassende Verneinung von Leben und Welt

- miindet. Weil dadurch der Glaube vollends widersinnig, um nicht

zu sagen unglaubwiirdig (Schlette) wire, wenn er das Leben, das
er tragen, dessen Leiden er ertriglich machen sollte, zerstorte,
wiirde er die «frohe Botschaft» in ein «Dysangelium» (Nietzsche)
verkehren. Man hat oft dariiber diskutiert, geratselt, weshalb der

Philosoph dann doch Jesus aus seiner Verurteilung des histori- .

schen Christentums heraushélt; doch dieser scheinbare Bruch

wird sofort verstdndlich, wenn man in ihm die Abhebung einer’

freien inneren Religiositit sieht — gegeniiber einer in Lehre und

“Institutionen erstarrten Religion, die sich in der Welt eingerich-

tet hat, sich aber gégen sie behaupten muf3. Dagegen zicle die ur-
spriingliche Botschaft des - womdglich ungewellt zum Stifter die-
ser Religion gewordenen — «Erldsers» auf eine Befreiung — nicht
sowohl von der Schuld als vom Gesetz, wofiir ja auch manche
Texte sprechen; nicht eine «neue Lehre» werde verkiindet, wie

etwa in der nachtraglichen Auslegung durch Paulus, sondern eine

9 FW 358, ,
10 FW 357, GM I1I 25.
1 GM 111 24, 27.
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trigt, ohne dessen Vernemungf darauf zu griinden.
«Dieser Glaube formulirt sich nicht — er lebt, er wehrt sich gegen
Formeln»; wie er ein «Himmelreich» als ein «Zustand 'des Her-

zens».erfihrt, so findet er das «ewige Leben» in der religiésen Be--

“wiltigung der Zeitlichkeit. «Was heisst «frohe Botschaft>? Das
- wahre Leben, das ewige Leben ist gefunden — es wird nicht ver-

heissen, es ist da, es ist in euch: als Leben in der Liebe, in der Lie-
be ohne Abzug und Ausschluss, ohne Distanz.»!?

Wie immer man diese konstruierte «echte Geschichte des Chri-
stenthums» bewerten mag, sie gewinnt eine gewisse Tragweite
noch dadurch, daB sie fast unvermerkt an eine Beobachtung an-
kniipft, in' welcher mian den tieferen Grund fiir die Wandlung des
unmittélbaren Glaubens in die historische Auslegung einer abso-

" luten Religion sehen kann. Wenn der «Antichrist» namlich. wei-

ter lapidar feststellt, daB es «nur Einen Christen» gegeben habe,
der am Kreuz starb, zugleich aber die Verlagerung zeitlich. ak-
tualisierter «Seligkeit» in eine «Auferstehung» am Ende der Zeit
beklagt!?, dann kann man wohl ohne Zwang dahinter die These
Albert Schweitzers von der ausgeb[zebenen Parusie ansetzen, die
der Philosoph an anderer Stelle beildufig feststelli.”* Immerhin
wiirde.mit dieser Vermutung die Tendenz des Glaubens zu «as-

ketischen Idealen» verstindlich, die sich gegen das Leben rich-

ten, aber in der Endzeit so trivial wie folgenlos gewesen wiren;
eine Regenerierung des urspriinglichen, nach Nietzsche «zu allen
Zeiten moglichen» Christentums wiirde -dann eine Erhebung
iiber die Zeit erfordern, mit deren Verginglichkeit sich der Glau-
be abfinden konnte, ohne sie und das Leben (das eigene wie das
anderer) zuvernéinen. .

' Klerkegaard

Eine rehglonsphllosophlsch gew1chtlge Bestatlgung fmden diese
Ausfiihrungen Nietzsches in einem frappanten Parallelismus zu
den gleichsam von der Gegenseite, aus dem Glauben heraus ge-
stellten Reflexionen; die der dénische Theologe Soren Kierke-

gaard eine Generation zuvor aufgezeichnet hat. Zwar ist es zu-

"«neue Praktik» gelebt welche den Wlderspruch des Lebens er- .

der von Georg Brandes angeregten literarischen Begegnung ~

Nietzsches mit dem Werk seines déinischen Landsmannes nicht

" mehr gekommen, doch ich bin sicher, der Jiingere hitte den

Alteren neben Pascal als einen «in der Vereinigung von Gluth,
Geist und Redlichkeit» der «erste(n) aller Christen» angesehen,
der, wie der franzgsische Denker, «den Ursprung des” Chri-
stenthums blos»gelegt habe's, indem er die Unerfiillbarkeit des

. Gesetzes einsah, aber seine verkiindigte Aufhebung nicht reali-

sieten konnte. Auch Kierkegaard bezweifelt ja, wie Nietzsche,
daB es in der Geschichte je einen Menschen gegeben habe, wel-
cher «die christlichen Bedingungen» erfiillte, und er will deshalb

che wieder in sie einzufiihren.'* Doch obwohl es ihm dabei we-
sentlich um die negative, lebensverneinende Version des Glau-
bens als Folge seiner, Absurditat geht, die Nietzsches Emporung
auslost, gilt das lebenslange Ringen des Theologen gerade der

_Bewahrung einer positiven, das Leben tragenden und gestalten-

den Religiositdt. Schon das frithe Werk, das in «Furcht und Zit-
tern» die Geschichte von Abraham.und Isaak nachempfindet,
zielt darauf ab, da8 der «Vater des Glaubens» wesentlich «fiir
dieses Leben» glaubte, nicht «fortzuhasten» suchte «aus einer
Welt, der er nicht zugehorte»; ja, die «Wiederholung», auf die er
im personlichen Leben vergeblich hoffte, sei gerade die Wieder-
gewinnung der im Glauben aufgegebenen Lebenswelt durch die
wundersame- Bestitigung, die Abraham mit dem FEingriff des
Ewigen zuteil wurde. :

12 AC 32ff,,29. ) -
- PAC 39t
14 A. Schweitzer, Geschlchte der Leben-Jesu- Forschung (19(]6 61950), bes.

Kap. 21. — Nietzsche M, 72.
13 Nietzsche, M 192, 68.
16-Kierkegaard; A 328f, u. 6. (EiC 20ff.).
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" «1800 Jahre» Christenheit «abschaffen», um das genuin Christli-. -

| Wir verstehen uns als eine offene und attraktive Klrchgememde

I c.

[ . .

% .itetc & Katholische Kirchgemeinde Zollikon
OLivo -

Als Folge des altersbedingten Ausscheidens unseres Ortspfarrers
im Oktober 2002 suchen wir'flir unsere beiden Pfarreien, Drei- |
faltigkeit Zollikon und St. Michael Zollikerberg einen

Pfarrer

Die Klrchgememde z3hlt ca. 4500 Mnglleder und umfasst die Poli-
tischen Gemeinden Zollikon und Zumikon {in unmittelbarer Nihe
der Stadt Zirich). Sie verfiigt tiber eine Kirche mit Pfarrhaus und
Kirchgemeindehaus in Zollikon, eine Kirche mit Pfarrhaus und
Pfarreiraumlichkeiten in Zollikerberg und eine Kapelle in Zumikon.

Es unterstiitzen Sie:
» Die Kirchenpflege (9 Mitglieder)
» Die Pfarreirdte von Zollikon und Zollikerberg -
» Zwei Pastoralassistenten
» Zwei Sekretariate
Wir wiinschen uns: . P
* Erfahrung in der Seelsorge ’
¢ Offenheit fiir eine gelebte C)kumene
. ® Teamfahlgkelt und personllche Imtlatlve

und freuen uns auf eine aufgeschlossene Persdnhchken

Weitere Auskiinfte erteilt lhnen gerneE '
Herr Markus Niederer, Prasident der-Pfarrwahlkommission, -
Rietholzstrasse 51, 8125 Zollikerberg, Tel. 01/391 83 31

«Mit dem Glauben gebe ich keinem Dinge Valet,im Gegenteil,
mit_dem Glauben bekomme ich alles... Es gehort ein rein
menschlicher Mut dazu, der ganzen Zeitlichkeit Valet zu geben,
um die Ewigkeit zu gewinnen,... aber es gehort ein paradoxer
und demutlger Mut dazu, alsdann die ganze Zeitlichkeit zu er-
greifen in kraft des Absurden, und das ist der Mut des Glau-
bens.»!7 .

Bekanntlich hat Klerkegaard die Absurditit dieser Bewegung
des Glaubens, das Zeitliche festzuhalten, ohne das Ewige aufzu-
geben, genauer: das Opfer des Zeitlichen im Vertrauen auf die
«Suspension» von seinen Folgen nicht durchgehalten; am Ende

“verwirfter jede Anpassung an'das Leben und verdammt eine Kir-

che, die sich mit der Welt arrangiert hat arrangieren muf}, kaum
weniger heftig als Nietzsche. Doch es ist hochst aufschluBreich
zu beobachten, wie hartnickig der Theologe gegen den Riickfall
des Glaubens in die «unendliche Resignation» ankidmpft, die
Abraham als «Glaubensritter» im Weltverzicht sieht. Die iiber
das ganze Werk verstreute, selten gewiirdigte «Stadienlehre»
macht diese «Glaubensbewegung» deutlich; nur da3 diese Bewe-
gung nicht, wie angenommen, eine lineare Entwicklung aus der
zeitlichen Weltverlorenheit zum Gewinn des Ewigen darstellt,

" vielmehr eine zirkulare §truktur' aufweist, wenn sie aus dem welt-
* lichen Nihilismus des «Asthetikers» in die nihilistische «Religio-

sitat B» des absurden Glaubens fiihrt.!® Scheitert der Asthetiker
— der ja durchaus fiir die heutige «SpaBgesellschaft» stehen kann
— daran, im je momentanen GenuBleben die Zeitlichkeit zu ver-
spielen;, deren Leere er in der «Langeweile» verfillt, so muf der
Christlich-Religitse den «Augenblick» beschworen, in dem das
Ewige die Zeitlichkeit durchbricht. Deshalb méchte der Theo-

7 Fuz 18, 80.
s UwN 11211 (242 Anm)
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loge den Asthetiker in das «ethische» Stadium hinauffiihren, des-
sen erméfigte Religiositit es gestattet, «Geschichte zu gewin-
nen» und der weltlichen Verzweiflung zu entgehen.!®

Zwischen beiden Stadien, dem é&sthetischen GenuBleben und
einem ethischen LebensgenuB, liegt das «Konfinium» der «Iro-
nie», welche zwar die Verlorenheit des Asthetikers einsieht, aber
die christliche Rechtfertigung des Ethikers bezweifelt, der an der
(Entdeckung der) «Siinde» scheitert, nachdem er das zeitliche
Leben ohnehin nur «in Reue» akzeptieren konnte.?? Deshalb un-
ternimmt Kierkegaard in der ausgearbeiteten Stadienlehre noch
einen zweiten, weitaus «dialektischer» angelegten Versuch, den
Glauben fiir eine positive Gestaltung des Lebens zu gewinnen,
die absolute Forderung des Ewigen mit den relativen Anforde-
rungen des Zeitlichen zu versdhnen, die Synthese zwischen dem
«absoluten Telos» und den «relativen Zielen» herzustellen. Zwar
bleibt das «Inzwischen» der zeitlichen Existenz ungebrochen,
doch 148t gerade die Einsicht in seine «unendliche Niedrigkeit»
den Gldubigen mit «demiitigem Freimut» begreifen, daB er der
«Zerstreuung» ebenso bedarf wie der «verzweifelten Anstren-
gung», das Ewige zu gewinnen. Weil er die «Klosterbewegung»
nicht als allgemeine Losung anerkennen kann, zumal sie leicht

in die Gefahr des «AuBerordentlichen» verfallt, gebietet dem-

Glaubigen gerade das «Gottesverhiltnis..., nicht aus der Welt zu
gehen, ...sondern sich zu seiner Menschlichkeit zu bekennen,
und es ist menschlich, sich zu vergniigen», den «Wildpark» (heu-
te Tivoli) zu besuchén. Wie schon dem «Glaubensritter» bewuft
wird, daB3 «sich alles um die Zeitlichkeit dreht», der Ethiker

bemiiht ist, die Zeit und in ihr Geschichte zu gewinnen, so wird -

jetzt der religiése Redner daran erinnert, daB «nicht Sonntags-

Ansichten in die Ewigkeit fithren», der Mensch es vielmehr mit -

der Alltaglichkeit zu tun hat, in welcher es gilt, die religiose Ent-
scheidung in der und fiir die «Wohnstube» zu fallen.

«Und gerade in der Wohnstube soll ja doch die Schlacht geschla-

gen werden, damit das Fechten der Religiositdt nicht zu einer
Wachtparade einmal in der Woche werde...; in der Wohnstube
soll doch die Schlacht geschlagen werden, denn der Sieg soll ja
gerade darin bestehen, daf} die Wohnstube zu einem Heiligtum
wird.»?!

Indes, auch diese letzte «dialektische» Losung «er :nachtriglich
zur «Religiositdt A» deklarierten, um nicht zusagen: degradier-
ten innerweltlichen Christlichkeit kann Kierkegaard-nicht durch-
halten, - «die Religiositat A ist nicht die spezifisch christliche»;
diese gewinnt erst in der «Religiositdt B» ihre endgiiltige Gestalt,
wenn der Glaube entdeckt, daB er ausschlieBlich auf die «ewige
Seligkeit» hin angelegt ist, welche auf ein «historisches Ereignis»
gegriindet werden soll, das nur «kraft des Absurden» in seiner
Bedeutung begriffen werden kann. Verlagert auf das Ende der
Zeit, verbietet das Absolute jetzt ‘jegliches «Zugleich» von irdi-
scher Erfiillung und erfiillter Ewigkeit.

«Asthetisch kann man sich sehr wohl Reichtum, Glick, das
schonste Madchen, kurzum alles ‘wiinschen, was sthetisch-dia-
lektisch ist; aber dann zugleich sich.die ewige Seligkeit zu wiin-
schen,... ist Galimathias.»2

Man sieht, es ist letzten Endes wieder- dle ausgebliebene Parusie,
welche die Selbstaufhebung des Glaubens heraufbeschwort, der
sich nach dem Einbruch des Ewigen in eine gleichwohl undurch-
brochene Geschichte nur im Widerspruch gegen sie behaupten
kann. An anderer Stelle spricht der Theologe denn auch explizit
davon, daf die «ganze Schwierigkeit» dadurch begriindet sei, daf3
«Christi Wiederkunft als nahe bevorstehend vorausgesagt wird
und doch nicht eingetreten ist», wordurch es zur «Pein und Qual»
geworden sei, «ein wahrer Christ zu sein in dieser Welt».23,

Wie sehr Kierkegaard (und nicht nur er) unter dieser Qual ge-
litten hat, sicht man am besten daran, daf3 er vor dem Bruch mit

1.

YEO /I (asthetnsches bzw ethisches Stadium). ¢
20BA 14.

2 UJwN II 113, 173f., 201f.

2UwN I197.

2TB I11 242.
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einer lebenstragenden, die Zeit ertragenden Religiositidt noch -
eine weitere Zwischenstufe einschaltet, welche die Uberforde-
rung des Glaubens durch den absoluten Anspruch verhindern
soll, ja geradezu zuriicknimmt — den Humor. Wie dieser zwar
die «Totalitdtskategorien», Leiden und Schuld, anerkennt, die
«fliichtige Episode» der Zeitlichkeit durchschaut, so weigert er
sich doch, dem Menschen noch die Last der Entscheidung iiber
seine hohere Bestimmung aufzubiirden.

«Humor reflektiert total auf das BewuBtsein der Schuld und-
ist dabei wahrer als komparatives Messen und Wigen. Aber
das Tiefsinnige wird im Scherz widerrufen, ganz wie friiher bei
der Auffassung des Leidens.» — «Der Humorist doziert nicht Un-
sittlichkeit, weit gefehlt,.... aber er ist weltlich verliebt in die
Immanenz»; und wenn gar sein irdisches «Arbeiten die geringste
Bedeutung fiir seine ewige Seligkeit haben sollte, so wiirde er

- lachen.»? Gleichwohl bleibt der Humor «das Incognito des Reli-

giosen», wenn er die Verrechnungsstrategie des Glaubens
zuriickweist, wie Kierkegaard sich selbst schlieBlich (dhnlich
Jean Paul) als «Humoristen» bezeichnet, der den, Glauben vor
seinem eigenen Anspruch bewahren will: «<Das kann keiner bes-
ser wissen als ich, der ich, selbst wesentlich mein Leben in der
Immanenz lebend, das Christlich-Religidse suche.»?

.‘

Kant

Fragen wir jetzt nach der Moglichkeit einer (christlichen) Reli-
gion heute, so miissen wir, falls wir diese Frage bejahen wollen,
zunéchst die Bedingungen ihrer Unmoglichkeit abbauen, die
Religiositit auf die menschlichen Gegebenheiten des Verstehens
und Handelns abstellen. Wenn ich mich dabei auf Kant berufe, so

soll das natiirlich keineswegs heien, daB ich fiir diesen Zweck

seinen Kritizismus im Ganzen wie im Detail voll akzeptieren will,;
— obgleich ich seine Fragestellung fiir uniiberholt halte. So wenig
man_jedoch eine «Kritik der reinen Vernunft» auf Newtonsche
Physik und aristotelische Logik griinden kann, so wenig wird eine
«Religion innerhalb der Grenzen der bloBen Vernunft» die reli-
giose Frage in der Gegenwart kldren. Ganz zu schweigen davon,

" daf} die damit verbundene Reduzierung des Glaubens auf eine

Moral unbedingter Forderung ihn ohnehin wieder dem Zwang
und der Zerstérung des eigenen Anspruchs ausliefern wiirde.
So gewif} sich -der Glaube in praktischer Humanitit bewidhren

. miite (und kénnte), so gewil muB er sich ebenso im auBermo-

ralischen Bereich wie auflerhalb der blofen Vernunft ‘ent-
wickeln. Andernfalls wiirde er erneut die Lohn-Strafe-Problema-
tik heraufbeschworen, die ihn um seine Wiirde, sogar die Moral
um ihre Autonomie bringen wiirde. Albert Schweitzer wollte ja
mit der Reduktion des Christentums auf Moral die ausgeblie-
bene Parusie konterkarieren, die schon Kant zu seiner bedenk-
lichen Postulatenlehre gefiihrt hatte.

Doch ich denke, im Kernpunkt seiner Argumentatlon kann der
Religiose fiir seinen Glauben und in ihm von Kant einiges erfah-

ren, wo nicht lernen. Nicht genug, daB3 dieser Denker zunéichst

«das Wissen aufheben» wollte, «um zum Glauben Platz zu be-
kommen»; sein eigentliches Verdienst sehe ich darin, dal damit
das Wissen im Glauben auf die durch die menschliche Erkennt-
nislage gegebenen Grenzen verwiesen wird. Mit Kant kdnnte
man demnach abgewandelt sagen: wir miissen die Religion in der
Geltung ihres theoretischen Anspruchs begrenzen, um fiir das
Religiose im personlichen « Glauben Platz zu bekommen».2 Weil
es jedermann freisteht, die Vorstellungen zu formulieren und zu .
akzeptieren, die seinen"Glauben tragen, kénnen weder Dogmen
noch Institutionen ihren Anspruch auf einen bestimmten Glau-
ben erheben und begriinden. Mit einem anderen umformulierten
Ausspruch der Vernunftkritik: spekulative Gedanken und kirch-
liche Traditionen ohne subjektiven Inhalt sind leer, religiose
Anschauungen ohne begriffliche, wenn auch unbegreifliche Ge-

2 UwN IT 264; I 265f. (Anm.).
% UwN II 213ff., 159.
26 Kant, KrV, Vorrede B XXX.
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danken und bewahrende, wenn auch unlegitimierbare Représen-
tanten sind blind — nur miissen beide Seiten ihre Grenzen be-
achten - der Groflinquisitor bleibt ein problematisches Modell.

" An drei.Punkten méchte ich mit Kant die Grenzen deutlich ma-

chen, in denen m. E. persdnliche Religiositit nicht nur méglich,”

sondern auch mit vorgegebener (christlicher) Religion verein-
bar sein konnte, deren «Wahrheit» uns doch «frei machen»
(Joh 8,32) sollte:

~ Erstens: Der Religiose, was er auch glauben mag, sollte sich stets
‘bewuBt sein, daf er sich zunéchst, nach allem menschlichen Be-

‘greifen, mit der «/dee» des Absoluten zufrieden geben muf. Ob

und wieweit es die Vernunft dabei bloB mit einem «idealistischen

Wesen»?/ (Kant) ihres Denkens zu tun hat, kann der Gliubige, -

angesichts der Ununterscheldbarkelt von Projektion und Reak-
tion, nicht ermessen; er mufl mit Zarathustra «alle Qual... dieser
. Muthmassung... austrinken»®, mit Kierkegaard in der steten
Furcht leben, er konnte «selbst den Gott hervorgebracht» haben,
an den er sich verwiesen sieht.?? Doch dieser Gedanke wird ihn
vor einem leichtfertigen' Umgang mit der Idee und der Ver-
fiigung tber ihren Triger bewahren, die Ehrfurcht religidser

Reflexionen und Aktionen aufrecht erhalten — gerade wenn er

sich den dglichen Ernst der Situationen bewuf3t macht. Wie er
es durchaus begriiBen diirfte, da er sich fragen kann, ob der An-
spruch des- Absoluten, dem er sich ausgesetzt glaubt, womdg-
lich nur der absolute. Anspruch-von Menschen sein kdnnte; so:
wiirde umgekehirt die Verkiindung vom «Tod Gottes» lediglich
den Tatbestand belegen, daf3 die religidsen Ideen ihre Tragfihig-
keit verloren haben — nicht zuletzt durch ihren abgestumpften
Gebrauch. Zugleich wird der Glaube vor Zumutungen und
Zwingen geschiitzt, welche die Unbestimmbarkeit seiner Bedin-
gungen aufnotigt, und zu der Selbstbcstlmmung ermutigt, derer
ohnehin ausgesetzt ist.

Zweitens: Als Ideen sind rehglose Setzungen und Satzungen oh-
nehin nur zum regidativen Gebrauch® bestimmt, wenn sie ihre:
befreiende Funktion erfiillen sollen; ihr konstitutiver Gebrauch;,
der sich nicht legitimieren 143t, wiirde, innerlich wie duBerlich;.

.den Glauben zum Zwang werden lassen, ihn fremder, menschli---

cher Macht ausliefern. Die: Geschichte lehrt, wie verhéngnisvoll:
der absolute Anspruch werden kann, wenn er den versagenden:

und versagten «Willen zur Wahrheit» durch einen «Willen zur-

Macht» ersetzt, der die Wahrheit «schafft», die seine Herrschaft:

. begriindet, zumindest seine Geltung erzwingt. Als solcher ist der-
Glaube jedoch auf die Interpretation des Geschehens verwiesen,.

das er als Heilsgeschehen versteht; eine Interpretation, die; wie
man weiB, erst nachtréglich aufgezeichnet und weit spater durch~
dacht, dann zu einer Lehre entwickelt wurde. Das kann und.muf3-
ihn vor Festlegungen bewahren, die sich nicht bestitigen lassen,

und «innere Bekenntnisse zu thun, welche vielleicht die Furcht. '

erzwungen hat und mit das Gemiith nicht in freyem Glauben ZU-
sammenstlmmt »
Drittens: Bei Beachtung dleser Sltuatlon des- Menschen, seiner

Erkenntnislage wie seiner moralischen Anlage, darf und muB-der..

Religitse sich mit dem Als-Ob* einer Verchrung der héchstemn:
Idee und einem von deren Idealen bestimmten Handeln abfin-
den. Wie der Glaube sich die unvermeidlichen und unverzichtba-
ren «Anthropomorphismen» (Kant) seiner Auslegung gestatten
- kann, so wird er einsehen, daB3 er tiber Hohe und Inhalt der reli-
giosen Forderung selbst befinden muf - sogar Entlastung muf3

er sich zusprechen (lassen). Kirchliche Institutionen mogen fiir .

den Glauben so unerliBlich wie berechtigt sein, ihre Vermittlung
darf die eigene Religiositit allenfalls anleiten, nicht beeintréchti-
gen. Wie die Verkiindigung an das Wort gebunden ist, das als
Antwort.unfaBbar, gleichsam tiber.der Realitét stehen bleibt, so

- 7Krv, B 702.

- 2 Nietzsche, Za II, Auf den g]ucksellgen Inseln.

2 Kierkegaard, PhBr 43.

% Kant, Die transzendentale Dialektik, bes. Anhang, B 670ff. — Brief an
Lavater vom 28. April 1775. ‘ -

3KrV;l.c., bes. B 699ff. .
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Zeitvorhersicht — Zwischen Entsetzen und kreativem Vermégen

Der Vortrag befasst sich mit dem schopfenschen Potential und
der analytisch-intuitiven Klugheit einzelner jiidischér. Denkerln-
nen unserer Zeit.

DetallprogrammlAhmgldung: Lassalle-Haus Bad Schonbrunn,
6313 Edlibach, Tel: ++41/(0)41/757 14 14, .
Fax: ++41/(0)41/757 14 13, e-mail: lassalle@lassalle-haus.org

ist die Erlosung an das personliche Ergrelfen gebunden dessen

 Vollzugrder einzelne verantworten muB.

. SchluBbetrachtung

Es ist schwer zu entscheiden, ob Kant mit seiner vermitteln-
den Losung lediglich der weiten Verbreitung des Christentums
und seiner geschichtlichlichen Wirksamkeit Rechnung tragen
oder ob er wirklich den Glauben in Einklang mit der Vernunft

-bringen wollte, die dem Menschen zur Orientierung gegeben ist.

Dem Glaubenden wird dieser Ansatz ohnehin zu wenig, dem’

* - Kritiker immer noch zuviel Religion sein; der skeptisch Religis-

se:muB sich fragen, ob und wieweit sich der Inhalt des Glaubens
gegen Unvorstellbares und Undenkbares behaupten und dem
Anspruch entziehen kann, der wohl wirklich, wie Kant sagt, «un-

‘hintertreiblich» ist. Dieser Anspruch hat jedoch nicht nur uner-

meBliches Leid tiber Menschen gebracht, er hat auch dem Chri-
stentum immensen Schaden zugefiigt; seine «Erosion» bedroht

" nun sogar das genuin Christliche, das so schwer zu fassen ist, des-

sen «therapeutischer» Glaube (E Biser) aber bewahrt werden

" konnte und sollte.

Knapp zwei Jahrtausende sind vergangen, in denen die Mensch- '
heit beim Bedenken der religiosen Frage und ihrer christlichen
Antwort nicht ernstlich vorangekommen ist, eher hat der Ein-
druck der «Unglaubwiirdigkeit» (Schlette)* sich verstirkt. Mag
die verbreitete Gleichgiiltigkeit, wie bemerkt, letztlich nur einer
apriorischen Remgnatnon entspringen, der Agnostiker muf sich
doch wundern, wie leichtfertig Glidubige und Unglaublge mit

. ihrer Wahrheit bzw. Unwahrheit umgehen: «Die Menschen leug-

nen mit ebensowenig Gefiihl das gdttliche Dasein, als die meisten
es annehmen:» (Jean Paul)®

‘Machen wir uns nichts vor: Wir-haben dle ‘Welt nicht gewonnen

und doch Schaden an unserer Seele genommen; wir sind aus dem

Paradiese vertrieben, aber das Wissen um Gut und Bose ist uns

nicht gegeben; wir wissen nicht nur nicht, ob das Christentum
wahr ist, wir wissen nicht einmal, welches Christentum das wah-
re ist. Aber wir kénnen die Fragen nicht lassen, auch wenn eine
verstehbare Antwort ausbleibt — wir stehen zu der Antwort, die
wir uns selbst geben oder geben lassen, wenn sie die Unwissen-
heit trigt, die-auch der Glaube nicht brechen kann. Was 'bleibt, ist

#

2 H.R. Schlette, Dle Unglaubwurdlgkell des Chrlstentums in. Knut Walf
Hrsg., Erosion, (Anm. 1), 62-79.
3 Jean Paul, Rede des toten Christus vom Weltgebiude herab, Vorberlcht
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die Einsicht, dal der Mensch sich mit dem, was er als Wahrheit
erkennt, nicht begniigen, aber das, was ihn befriedigen wiirde,
nicht als Wahrheit erkennen kann. Mit dem Glauben mag er sich
trosten, mdchte ich mich trosten lassen, auch wenn ich, zugege-

ben, mit Kierkegaards Abraham nur «fiir dieses Leben glauben»

kann. Mit Lehren und Institutionen kann ich mich abfinden — ge-
rade wenn ich ihre menschliche Herkunft bedenke; allerdings
wiirde ich mir bei der Verkiindigung jener etwas mehr intellek-
tuelle Redlichkeit, bei den Reprédsentanten dieser etwas mehr
Zurtickhaltung wiinschen (so aber soll es bei Euch nicht sein).

~ Man kann jedoch nicht leugnen, daB die Menschheit in der Ge-
schichte ihres Geistes mit dem Absoluten nie so ganz zurechtge-
kommen ist, obwohl sie es an Bemiihung um eine verstehbare
Antwort wahrhaftig nicht hat fehlen lassen - ich denke, die Ant-
wortlosigkeit ist das eigentliche Problem der-Theodizee. Da wire

eine Regenerierung der hochsten Idee, jedenfalls der Frage nach .

ihr, schon hochst bedeutsam, deren regulativer Gebrauch das
Als-Ob des zeitlichen Lebens ertraglicher machen kénnte. Denn
auf-der anderen Seite muf3 man doch feststellen, daB die vollige
Preisgabe der transzendenten Komponente den Menschen kei-
neswegs so lebensfroh und -sicher gemacht hat, wie man es er-
wartete. Die «besseren Lieder», die Nietzsche bei den Christen
vermifite, wuite er selbst nicht anzustimmen, die vielfiltigen
Kompensationen eines intensiveren und verlingerten Lebens
haben die Leere der Zeit und die Eitelkeit des menschlichen
Treibens nicht verdecken kénnen. Mag der Mensch sich auch im
religidsen Bereich aus seiner «selbst verschuldeten Unmiindig-
keit». befreit haben — die ausschlieBliche Verwiesenheit auf das
begrenzte Leben der Zeitlichkeit hat entweder zu einem hem-
mungslosen Genuflleben gefiihrt, das kaum echte Erfiillung ver-

spricht, oder einen totalen Immoralismus gezeitigt, der alle Hu- -

manitit in Frage stellt -, von der wohlverspiirten Vergeblichkeit
aller «Miihe unter der Sonne» ganz zu schweigen. Der Nihilismus
scheint so unabwendbar wie unverkennbar, die Aufklirung eher
an ihrer Eindeutigkeit als an ihrer Dialektik gescheitert — nicht
weil sie die Macht der Vernunft iiber-, sondern weil sie ihre Ohn-
macht unterschétzt hat. Ja, es hat den Anschein, als habe der
Mensch auf die Enttduschung iiber eine Vernunft, die nicht ge-
‘halten hat, was sie nie versprechen konnte, mit einem weitgehen-

den Verzicht auf den Geist tiberhaupt reagiert, dessen Schépfun-
gen keinen (oder nur) Ersatz fiir das versagte Absolute bieten
konnen. Kunst und Literatur liegen weithin darnieder, konnen in
ihrer zeitlichen Bedingtheit und Beliebigkeit keineswegs an die
tiberzeitlich giiltigen Werke fritherer Epochen ankniipfen; umge-
kehrt wollen die Naturwissenschaften nicht recht einsehen, daf
sie, bei allem rasanten Fortschritt des Wissens, keinen Millimeter

" iiber die sokratische Unwissenheit hinausgekommen sind.

In der religiosen Frage scheint sich dagegen eine gewisse Verla-
gerung der Glaubensmotivierung abzuzeichnen: war es vordem
wesentlich die Gebrochenheit eines stets gefihrdeten, von seiner
Endlichkeit gezeichneten Lebens, welches den Glauben forderte
(freilich auch jede Forderung legitimierte), so scheint heute eher
ein gelingendes, zeitweilig gar gegliicktes Leben den Glauben zu
stimulieren, der es vielleicht sogar ermdglicht hat: «Man ist fiir
sich dankbar», schreibt Nietzsche, «dazu braucht man einen
Gott»*. Um so mehr wird dann freilich der leidende, seiner Ver-
lorenheit in der Welt bewuf3te Mensch immer wieder die bloBe
Kompensation seiner Lage befiirchten, die man ihm nicht lelcht-.
fertig ausreden sollte. .

~ Mit drei Zitaten der von mir herangezogenen Denker mochte ich

schlieBen. So schreibt Nietzsche in einem Brief an Peter Gast
vom 21. Juli 1981, das Christentum sei «doch das beste Stiick
idealen Lebens, welches ich wirklich kennengelernt habe, von
Kindesbeinen bin ich ihm nachgegangen, in viele Winkel, und ich
glaube, ich bin nie in meinem Herzen gegen dasselbe gemein ge-
wesen.» — Kierkegaard formuliert in der Abraham-Geschichte,
wir wissen es schon, es gehore «ein paradoxer und demiitiger Mut
dazu,... die ganze Zeitlichkeit zu ergreifen, in kraft des Absur-
den, und das ist der Mut des Glaubens». -~ Und Kant gibt beim
Erwiégen der «Endabsicht der natiirlichen Dialektik der reinen
Vernunft» zu bedenken: «Auf solche Weise aber kénnen wir
doch (wird man fortfahren zu fragen) einen einigen, weisen und

“allgewaltigen Welturheber annehmen? Ohne allen Zweifel; und

nicht allein dies, sondern wir miissen einen solchen vorausset-
zen.»¥ : Gerd Giinther Grau, Hamburg
34 Nietzsche, AC 16.

35 Nietzsche, KGB II1 1, 109. - Kxerkegaard FuZ (Anm 18). - Kant Krv,
B 725.

"«Dle emfachen Leute bedienen sich semer Tag fiir Tag»

Zwei neue Publikationen zur chinesischen PhllOSOpth

Wihrend der letzten Jahrzehnte findet der Daoismus mehr und
mehr Interesse bei den Philosophen im Westen, besonders in
Nordamerika und Westeuropa. Ohne Zweifel haben zu dieser
Entwicklung die traditionell in Nordamerika gut entwickelten
Wissenschaftsdisziplinen Vergleichende Literaturwissenschaft
(Comparative Literature) und Vergleichende Religionswissen-
. schaft (Comparative Religion) beigetragen. Verstdndlicherweise
waren es zunédchst Sinologen mit philosophischen und Philoso-
phen mit sinologischen Kenntnissen, die durch ihre Publikatio-

nen diese Entwicklung einleiteten oder férderten, so etwa Benja- -

min L. Schwartz (The World of Thought in Ancient China, 1985),
A.C. Graham (Disputers of the TAO-Philosophical Argument in

Ancient China, 1989) oder Chad Hansen (A Daoist Theory of -

Chinese Thought — A Philosophical Inferpretation, 1992). Ein
weiteres und gutes Beispiel des Bemiihens und Vergleichens ist
das neueste Buch! des englischen Philosophen J. J. Clarke, der
frither Philosophie an der McGill Universitat in Montreal und
der Universitdt von Singapore dozierte und derzeit als Assistenz-
professor (reader) der Kingston Universitédt unweit von London
lehrt.

¢

1J.J.Clarke, The Tao of tHe West. Western Transformations of Téoist
Thought. Routledge, London-New York 2000. £13.99, $19.99. (Ausge-
zeichneter bibliographischer Anhang!)
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Wer in der philosophischen und religiosen Begriffswelt des
Westens aufwuchs, dem stellt sich angesichts der verwirrenden
Vielfalt daoistischer Traditionen die Frage, ob es sich iiberhaupt
um Philosophie, Religion oder eine Lebensweise («Way of Life»)
handelt. In China selbst besteht seit beinahe zwei Jahrtausenden
die nicht unproblematische Unterscheidung zwischen Daojia (in
etwa = philosophischer Daoismus) und Daojiao (in etwa = reli-

" gioser Daoismus). Da es im klassischen Chinesischen kein Aqui-

valent zum Begriff/Wort «Religion» gab, wire vielleicht schon
eher die Interpretation zu vertretén, daB mit Daojia die daoisti-
schen Texttraditionen und mit Daojiao der sogenannte Volks-
daoismus (mit Riten/Liturgien, Tempeln, Priesterschaft) gemeint
sind. Clarke nennt zahlreiche Interpretationsversuche fiir dieses
Trennungsdenken, sowoh! in China als auch auBerhalb. Hinge- -
gen scheint ihm die interessante These vom didaktischen Daois-
mus unbekannt zu sein, wie sie etwa Manfred Porkert vertritt.’
Danach sind die unterschiedlichen Erscheinungsformen des
Daoismus bzw. im Daoismus lediglich verschiedene Vermitt-
lungsformen der Dao-Lehre.

Ahnlich wie bei der modernen Entwicklung von Theorlen der
Weltinterpretation im Westen gab es bereits im klassischen Chi-
na immer wieder Versuche, verschiedene geistige Stromungen
als Steinbriiche zu verwenden, um einheitliche Sichtweisen zu -
entwickeln. So tendierte der synkretistische'Neokonfuzianismus
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der Sun‘g-Zei.t (etwa um 1000 n. Chr.) danach, kosmologiscﬁé In-.

halte des Daoismus, metaphysische des Buddhismus und ethi-
sche des Konfuzianismus in €ine geschlossene Weltanschauung

‘zu integrieren, Der bekannte englische Kenner der chinesischen | ."
(Natur-)Philosophie, Joseph Needhiam, behauptete, westliche Den-

ker seien wiederum durch dieses neckonfuzianische Einheits--

* denken (oder organizistisches Denken, Needhams nicht unpro-

blematischer Begriff) beeinflu3t worden, etwa Leibniz mit seiner.

Monade'nlehre, fernef auch Schelling, Bergson oder Whitehead.

Dle Rezeptlon désDao i im W&sten

Clarke beschreibt die Rezeptlonsgeschmhte der daoistischen -

Klassiker im Westen. Dabei zeigt sich, daf} diese nicht allein spit
einsetzt (Mitte des 19. Jhs.), sondern sich auch im-wesentlichen
- auf Laozi (Daodedsching). ind Zhuangzi beschrinkte, wihrend
. etwa Liezi weitgehend unbeachtet blieb. Leider ist Clarkes Dar-
stellung in diesem Bereich nicht ohne Fehler Die erste deutsche

Zhuangzi-Ubersetzung aus dem Chinesischen erschien nicht

1870, sondern erst 1912 (eine Auswahl berelts 1910 ubersetzt aus
dem Englischen).

. ' Mit Interesse, wohl gelegenthch gemischt mit Unwohlsem mag

man Clarkes Ausfithrungen zu Parallelen zwischen chinesischen
und westlichen «Denkern» lesen. Zwischen den Zeilen kommt -

. wohl zum Ausdruck, daB auch Clarke als profunden Kenner chi--
nesischen Denkens bei derartigen Vergleichen Skepsis: be-

- schleicht. Man sucht nach dem, was man finden will.-So ist etwa

" der kanadische Smologe Jordan Paper der Meinung, die Ge-

schichte dieser Form eines. Eklektlzlsmus und.damit der MiBver-
standmsse habe bereits mit Matteo. Ricei’ begonnen. Die Ge-

schichte des Vergleichens verdeutlicht .aber auch, daB zwischen

. nicht wenigen Auffassungen im Westen und in China- keine
Briicken geschlagen werden konnten. So ist etwa die westliche
Auffassung einer Unsterblichkeit des Menschen dem chinesi-

schen Denken iiberhaupt unbekannt. Deshalb haben aber auch

die daoistischen Séhriften ;udlsche und christliche Leser immer
wieder fasziniert und zum Uberdenken der eigenen- Trad1t|onen

herausgefordert. Clarke nennt Martin Buber und Thomas Mer-

fon. Auf Grund ihrer profunden Fachkenntnis ist aber wohl erst
die deutsch-amerikanische Sinologin Livia Kohn tiefer in die Zu-
sammenhinge und Unterschiede westlichen und chinesischen

Denkens iiber Dao und den Gottesbegriff. eingedrungen. Die -

. Abwesenheit transzendentaler Kategorien im chinesischen Den-

ken steht nach Auffassung der Kenner (z.B. D.L. Hall und Roger ~ .
- setzen, als bisher angenommen wird, wahrscheinlich bereits im

T Ames) nicht im Gégensatz zur Uberzeugung, daB in China
eine eigene religigse Tradition entstand.

Aus dem Nachlaf3 des 1997 verstorbenen bekannten Munchner
Smologen Wolfgang Bauer. legt sein Nachfolger Hans van Ess
. eine «Geschichte der chinesischen Philosophie» vor.2 Man ver-

meint, im Text immer wieder den besonderen Klang der Sprache -
.Bauers- zu vernehmen wie er einem- in seinem bekanntesten’

Werk «China und die Hoffnung auf Gliick»* begegnete. Der Un-
tertitel «Konfuzianismus, Daoismus, Buddhismus» des nun ver-
Sffentlichten Buches IRt bereits erkennen, daB «nur» die dltere

.o

-Geschichte der chinesischen Philosophie ausfihrlich dargestellt’ ‘

ist, wihrend neuzeitliche Entwicklungen und Tendenzen allen-
falls angedeutet werden. Erneut zelgt sich, da3 Bauer-als Sinolo-

ge 'wie als Philosoph exzellent und in dieser Kombination ge-..

radezu einzigartig war, sicher im deutschen Sprachraum..

. Uberaus wertvoll ist Bauers Exkurs tiber «Wesensmerkmale der
chinesischen Philosophie»(17ff.), in dem er den Begriff «Chinesi-

" sche Philosophie» problematisiert. MuB im Hinblick auf China

nicht -eher' von «Weisheitslehren» gesprochen’ werden? Oder

oW Bauer, Geschichte der chinesischen. Phdbsophle Konfuzianismus,

Daoismus, Buddhismus. Hrsg. von Hans van Ess. C.H. Beck, Munchen ’

2001.-48.00 DM, 42.90 SFr. :

*W. Bauer, China und die Hoffnung auf Gluck Paradiese, Utoplen
Idealvorstellungen in der Geistesgeschichte Chinas. Carl Hanser, Miin-
chen 1971 (Deutscher Taschenbuch Verlag, Miinchen 21989 dtv TB 4547
N1cht mehr im Handcl) . .
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. war chinesische Philosophie, wie Feng Youlan (ocler Fung Yu- -
. lan, 1895-1990¢) meinte, «niemals und nirgends in den Bogen

.zwischen Mythos und Wlssenschaft eingespannt»(23)? Bauer

- weist derartige Auffassungen zuriick, differenziert sorgfaltlg Er
_spricht €ben von chinesischer Philosophie, in der es - grob gesagt -
= «matenahstlsche» und «idealistische»  Tendenzen oder Rich-

tungen gab. Dabei sei ferner zu bedenken, daB China bis ins 20.

. Jahrhundert ein nahezusreines Bauernland war. Ein moderner =

chmesmcher Philosoph, Wu Zhihui (1864~ 1954) habe einmal ’

. geauBert «die ganze chinesische Philosophie sei nichts anderes :

als das einfiltige Gerede von Bauern, die sich wihrend der’
untitigen Winterzeit den Riicken von der tiefstehenden Sonne
wirmen heBen und so v01j sich hin sinniert»(26) hitten. .

' Sprache und Denken

Sehr mformatlv sinddie Ausfuhrungen Bauers iiber den Zusam-” .

. menhang von'Spraché und Deriken im chinesischen Kontext. Um

nur ein — allerdings. hochst wichtiges — Beispiel zu nennen: «Das
Fehlen der Kopula <st> [im Chinesischen](...) verschiebt die ,

', Grundauffassung vom Sein und von der Wahrhelt» (31). Bauer

bekriftigt, daB die Anféinge der chinesischen Phllosophle; in der
«Achsenzeit» (Karl Jaspers) liegen, in der Periode des spiiten

6. und friihen 5. Jahrhunderts v. Chr. In scharfem Gegensatz - :

zu den in die Zukunft blickenden Propheten des Alten Testa-
ments besaB die chinesische Philosophie stets. einen riickwirts
gerichteten Blick (37). Nach Auffassung Bauers ist der Einflu -.
des Buddhismus auf das chinesische Denken weit frilher anzu-

'2. vorchristlichen Jahrhundert! Der Buddhismus hatte weit- und -
tiefreichende. Auswirkungen auf das‘ Denken in China, ganz be-
sonders auf das Abstraktionsvermggen der chinesischen Sprache.
Bauer 6ffnet den Blick in fiir Menschen des Westens weithin un-
bekannte Segmente chinesischer Philosophie. Erwéhnt seien muir
seine Ausfithrungen iiber die Vorldufer der Daoisten, die Hedo-
nisten, Quietisten und Sophisten (76ff.)}, iiber die Diskussion dér
Frage, ob der Mensch von Natur gut oder bose sei (104f.), zum er-
kenntnistheoretischen ;Problem der Differenzierung zwischen
«Wissen» und «Weisheit» (107) oder iiber die «Dunkel-Schule»
oder «Mystische Schule» (Wang Bi, Guo Xiang) (144ff.).

_ Quellernliteratur hat Bauer offensichtlich selbst libersetzt; zumin-
- dest wird anderes nicht deuthch Leider bes1tzt das Buch kemen K

Namens- und Sachindex.
Das Zitat des so genannten Neukonfuzianers Cheng Y1 illustriert -

. “chinesische Phllosophle exemplarisch: «In der ganzen Welt gibt -

es nur ein einziges <Ordnungsprinzip»; obgleich es sich tiber alles
hin erstreckt; was zwischen den Vier Meeren liegt; bleibt es doch -

. immer das Gleiche.(...) Der von Menschlichkeit Durchdrungene

nennt es <Menschlichkeit>, der von Weisheit Geprigte -Weis-
heit», und die einfachen Leute bedienen sich seiner Tag fiir Tag,
ohne sich seiner bewuf3t zu sein.» Knut Walf Nijmegen

4 Bauer bezwht 51ch des ofteren auf Feng Youlan, mcht selten in kritischer

. Distanz.
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Mairchen — und mehr

«Ein dunkelblauer Schuhkarton» — Kurzprosa von Jochen Jung

Ein Vierteljahrhundert (1975-2000), ist Jochen Jung Verlagslei- -
ter und Lektor des renommierten Salzburger Residenz Verlags

~ gewesen. Als Verleger hat er viele heute beriihmte Autoren ge-
“fordert, wobei sein Augenmerk neben der Prosa stets auch der
Lyrik galt. Jetzt ist der Verleger als Autor zu entdecken. Unter
dem Titel «Ein dunkelblauer Schuhkarton» hat Jochen Jung im
Haymon-Verlag, Innsbruck, einen Band Kurzprosa publiziert.!
«Hundert Miarchen und mehr» verspricht der Untertitel doppel-
deutig: Es sind 118 Texte, und wenn sie auch alle mit «Es war ein-
mal» anfangen, so sprengen doch viele das Miarchengenre. Die
Geschichten sind mit fast lakonischer Kiirze wirkungsvoll erzahlt
und dennoch oft poetisch. Jung schreibt hiufig auf zwei Ebenen;
viele GeSchichten sind — offen oder versteckt — Parabeln, manche
- erschlieBen sich erst bei wiederholtem Lesen. Die Bandbreite der
Inhalte ist groB. Einige wirken philosophisch: die Biographie
eines Blitzes etwa oder der Text «Das Meer».

PN

Das Meer

«Es war einmal das Meer, das Meer, nicht ein Meer. Es bedeckte
nahezu die ganze Oberfliche der Erde, und wire schon jemand
dagewesen, so hitte er sich leicht vorstellen kénnen, daf} es in
der Vorzeit der Vorzeit einmal die ganze Erde bedeckt hatte,
die ganze Erde. Das Meer damals war alles und hatte alles. Nur
keinen Namen. Aber da es alles war, wozu ein Name? Hief3 Gott
vor der Schopfung Gott? .
Meeresfragen »

. Neben subtilen lyrischen Betrachtungen iiber den ersten Schnee
etwa oder einen Lichtfleck, dessen Gartenwanderung in der

Hosentasche eines Jungen endet, finden sich skurrile Geschich- -

ten: vom Weihnachtsmann, der sich verirrt hat und mit dem letz-
ten Geschenk um ein Nachtlager bittet; vom Clown, der «ganz
einfach-der béste» sein will und ein traneniiberstromtes Publi-
kum hinterldfit; vom Schutzengel, dcm-es an Reiselust mangelt,

1Jocheri Jung, Ein dunkelblauer Schuhkarton. Hundert Marchen und
mehr. Haymon Verlag, Innsbruck 2000, 88-Seiten.
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weshalb er, als ihn der «sogenannte Auftrag» ereilt, den Dienst
verweigert. Manche Texte sind Mini-Charakterstudien, so der
schlaflose- «Sorgenforscher»: «Und er begann, seine Sorgen zu
ordnen, je nach Dringlichkeit zu reihen und schlieBlich zu nume-
rieren. Dabei kam er darauf, daB er vierzehn Sorgen hatte. Kein
schlechtes Ergebnis, dachte er, und doch hatte er das Gefiihl,
etwas vergessen zu haben. Aber dem Sorgenforscher fiel nichts
mehr ein. Eben das erkldrte er daraufhin zur Sorge Nummer
fiinfzehn. Und war auch schon zufrieden eingeschlafen.»

Die Kirche am Karneval

Auch satirische Zeitkritik findet sich: Gott scheitert mit einer
motorisierten Schopfung; eine unter ihrer Leere leidende Kirche

- geht am Karneval tanzen («Da faf3te sie einen Entschluf}: als es

dunkel geworden war, zog sie sich ihr Dach tief iiber beide Oh-
ren, gab sich einen Ruck und ging entschlossen den Menschen
nach ...»). Und die Riesen verschwinden von der Erde: «Denn
eines Tages hatten sie eine so auBerordentlich ungeheuerliche
Riesenhaftigkeit erreicht, daB sie sich einfach nicht mehr auf der
Erde halten konnten und hinunterpurzelten.» Sympathisch da- -
gegen der Mirchenprinz, der sein Volk vom Kiichenstuhl aus
regiert, den Kochlsffel als Szepter schwingend, «... und alle wur-
den anstidndig satt». «Der alte Germane» aber, der dumpf in sei-
ner Eiche hockt, sich von seiner Frau «gezopften Blattermampf»
zubereiten 14B8t, wihrend er durchs Blitterdach den Fall der

- nachbarlichen Linde beobachtet: hohe Politik oder eine Satire

auf das Verlagssterben?

Einfﬁhlung in jedes Ding

Es gibt kaum ein Ding, dem Jochen Jung nicht eine Geschichte
abgewinnt: vom titelgebenden Schuhkarton, der im Keller ver-
staubt, eines Tages aber ein iiberraschendes Wiedersehen mit
den alt gewordenen Schuhen felert tiber das unmusikalische Kla-
vier bis zum Gelichter, das sich durch eine Beerdlgungsgesell—
schaft schleicht. Der Miarchenerzihler Jung fiihlt sich in alles ein:
von der Wandubhr iiber die Melodie bis zur Wolke: «... und als die
kleine Wolke spiirte, dafi sie angefangen hatte zu regnen, kam ein
grofles Gefiihl der Erleichterung iiber sie. Ja, sie gab sich aus, bis
sie so etwas wie eine schéne Ohnmacht iiberkam und ihr kleines
Denken ein Ende gefunden hatte.» Amiisant sind verbliiffende

"Umkehrungen: «Es war einmal ein Koffer, der war Koffer von

ganzem Herzen, und das heif3t: er reiste fiir sein Leben gern. Das

 tater denn auch ausgiebig und vergniigt, und wenn iiberhaupt ein

Haken an der Sache war, dann der, dal3 er immer und iiberallhin

- seinen Herrn mitnehmen muBte.»

Eine vielféltige Textsammlung“Nach dem obligaten «Es war ein-
mal» ist man gespannt: Wie wird es diesmal? Komisch, ironisch,

.philosophisch, besinnlich? Selten wird die Spannung enttiuscht.

Manchmal ist die Pointe in einem einzigen Wort versteckt:

Der Clarinospieler

«Es war einmal ein Clafinospiel_er, der spielte und spielte und
spielte, und wenn er nicht spielte, dann saf} er zuhause wie eine
dicke, stumme Zikade und a3, und wenn er nicht a3, dann sah er

fern, irgend etwas, und wartete, wartete auf den Abend, an dem

er wieder spielen sollte. Und war dieser Abend endlich da, dann
ging er auf die Biihne, packte sein Instrument aus, holte tief Luft
- und spielte, spielte und spielte und spielte sich die Seele in den
Leib.» Iréne Bourquin, Riiterschen

Die nichsten Ausgaben (13/14 und 15/16) erscheinen
als Ferien-Doppelnummern Ende Juli und Ende August.

Wir wiinschen unseren Leserinnen und Lesern
erholsame Sommertage.
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