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und #ngstliche Verschleuderung kostbarer Le-
benszeit.

Die Freude kommt in det Auferstehung des Lei-
bes, in der Wiederkehr des Lebens im Leib. Die
Auferstehungsgeschichte gibt uns die Etlaubnis,
uns iiber das Leben des Leibes zu freuen, nicht

aber, es zu verachten. Nicht allein Gott ist Fleisch -

geworden, sondern auch der Leib trotzt dem Tod.
Eine auf Jugendlichkeit gerichtete Voreingenom-
menheit verachtet das Alter. Eine in Furcht vor
den Freuden des Leibes bestehende Voreingenom-
menheit verleugnet die Freude. Eine Voreinge-
nommenheit hinsichtlich der Selbstkontrolle ver-
leugnet das gottgegebene Geschenk gnaden-voller
Empfindungen. Voll innerhalb unserer Lebenszeit
zu antworten, bedeutet, unsere Verginglichkeit in

I Mircea Eliade, The Sacred and the Profane (New York
1959). Cosmos and History (New York 1959); deutsche
Ubersetzung: Kosmos und Geschichte. Der Mythos der
ewigen Wiederkehr: Rowohlts deutsche Realenzyklopidie
260 (Hamburg 1966). Myth and Reality (New York 1963).
Myths, Dreams, and Mysteries (New York 1960).

2 H.Richard Niebuht, The Responsible Self (New York-
Evanston-London 1963) 47-67.

3 Der Fall Amelia ist den Aufzeichnungen des Autots
iiber seine eigene seelsorgetliche Beratungstitigkeit ent-
nommen. Dabei wurden die notwendigen Anderungen be-
ziiglich Namen und faktischen Daten angebracht, um die
Moglichkeit einer Identifizierung auszuschlieBen.

4 Brich Lindemann M.D., Symptomology and the Man-
agement of Acute Gtief: The Joutnal of Pastoral Care, V
(Hetbst 1951) 19—31. Nachdruck aus The American Journal
of Psychiattry, CI (September 1944).

Michael Landmann

Melancholien det
Erfillung

1. Die Traner der Schinbeit

Seit Winckelmann hat die deutsche Klassik ge-
wullt und daran herumgeritselt, daB sich im Ge-
sicht der griechischen Statuen neben der Harmo-
nie und Enthobenheit auch eine Trauer malt.—
Schon Winckelmann selbst bemerkt das gedanken-
voll Ernsthafte, das ihre Heiterkeit beschatte?.
Ebenso wie Herder erblickt er jedoch darin nur
ein Moment der dsthetischen Steigerung. — Dage-
gen hat Fritz Stolberg die Schwermut des griechi-
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einer Art von epikureischem Wirklichkeitssinn zu
umarmen und zu sagen: «Ich habe die Freiheit,
mich iiber alles, was erfreulich ist innerhalb mei-
nes Kosmos, zu freuen.»

«Tod, wo ist dein Sieg, Tod, wo ist dein Sta-
chel?» (1Kor 15,55). :

«Denn ich bin gewi3, weder Tod noch Leben,
weder Engel noch Gewalten noch Michte, weder
Gegenwirtiges noch Kommendes, weder Hohes
noch Tiefes, noch iberhaupt etwas in der Welt
wird uns zu trennen vermogen von der Liebe Got-
tes, die in Jesus, dem VerheiBenen, unserem Herrn,
ist» (Rom 8,38-39).

«Das ist der Tag, den Jahwe gemacht hat. Laft
uns frohlocken und seiner uns freuen!» (Ps 118, 24).

s Hrich Berne M.D., What Do You Say After You Say
Hello?: The Psychology of Human Destiny (New Yotk

1972). ;
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schen Menschen darauf zutiickgefithrt, daB er als
Heide der Verginglichkeit ausgeliefert ist: ihm
fehlen noch Versprechen und Hoffnung jenseitiger
Erlésung. «Es schwebet, selbst auf den Gesichtts
ziigen der ewigen Gotterjugend, wie eine schwarze
Wolke, der Gedanke des Todes.» Goethe hat Stol-
betg deswegen in einem Xenion verspottet, wih-
rend Adam Miiller sich ihm anschloB3. — Die Ver-
bindung der griechischen Melancholie mit der Vor-
stellung des Todes wird in der Goethezeit noch in
anderer, wechselnder Weise durchgespielt. Der
Schatten auf der heiteren stillen Stirn der Gotter,
so horen wir, liegt daran, daB sie sich, selbst un-
stetblich, um den Tod ihrer Lieblinge, def Men-
schen, grimen, den sie nicht abwenden kénnen.
«Auch das Schone muf3 stetben...» (Schiller). —
Nach andern ist es eher umgekehrt: Wie die Men-
schen die Gotter um ihr leichtes Dahinwandeln
beneiden, so neiden die Gotter den Menschen ihr
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unselig-seliges Schicksal. Die in sich ruhende Voll-
kommenheit, auch des griechischen Menschen in
seiner unerschiitterlichen Ataraxia und windstillen
Galene, ist ein Ausgeschlossensein vom Leben.
Die abgeschlossene Selbstgeniigsamkeit wirkt sich,
anders als bei dem seines Alleinseins frohen run-
den Sphairos des Empedokles, auch als Einsam-
keit aus, als qualvolle Sehnsucht nach den Mit-
fithlenden.

Geschichtsphilosophisch wendet den Gedanken
zuerst Herder: Nur wir selbst legen die Trauet in
die antiken Statuen, weil wir wissen, wie verging-
lich diese Bliite war (dieses Motiv einer Projektion
der eigenen Melancholie bleibt iiberhaupt zu be-
denken). Dagegen trauern nach Nowvalis die grie-
chischen Gétter, weil ein dunkles Bewul3tsein ih-
rer Todverfallenheit sie selbst schon heimsucht.
Schelling, noch spit Lasaulx, nehmen das auf.
Schon 1809 146t Schelling einen Schleier der
Schwermut tiber die ganze Natur ausgebreitet sein,
den erst Christus tilgt. In der «Philosophie der
Offenbarung» spricht er dann iber den esoteri-
schen Glauben der Gtiechen an eine kiinftige
Herrschaft des Dionysos und tiber «jenes Bewul3t-
sein, das sie in der ausgelassensten Lust nicht ver-
1406t, daB all dieser Glanz einst erléschen, dalB3 diese
ganz schone Welt des Scheins einst versinken und
einer hoheren, truglosen Klarheit weichen werde.
Dieser Gedanke erklirt jene Schwermut, die wie
ein siiBes Gift die trefflichsten Werke der Helle-
nen, besonders die der bildenden Kunst durch-
zieht.»

Auch losgelést von solcher Geschichtstheologie
weil} Schelling, daB Fiille der Form sich auf ihrem
Gipfel selbst vernichtet, weil sie hier mit dem Un-
endlichen zur Einheit verschmilzt. Durch Voll-
endung nihert sich nach Schleiermacher jede Na-
tur jhrem Gegensatz. Dal Schonheit und Tod
nah aneinandergrenzen, hochste Schonheit Ster-
bensteife, Sehnsucht nach iht Todessehnsucht ist,
dieses Motiv durchzieht die Romantik. Keine
Vollkommenheit ohne Klage. — Bei Hegel ist die
«Schmerzlichkeit des géttlichen Friedens» ein Aus-
druck dafiir, daB auch der griechische Gott durch
seine Ziele und Taten am Menschlichen, Zufilli-
gen, beschrinkt Endlichen teilhat, daB et aber da-
durch in Widerspruch zu seiner eigenen Hoheit
und Wiitde gerit. Die einsam selige Ruhe der Sta-
tuen und der stille Zug der Trauver suchen diesen
Widerspruch vergeblich zu verséhnen. — In die
griechische Synthese, so spinnt Kierkegaard die
romantisch-idealistischen Spekulationen fort, war
der Geist, wie erst das Christentum ihn sichtbar

machte, noch nicht einbezogen. «Insofern ruht
eine Sicherheit, eine stille Feierlichkeit iiber der
griechischen Schonheit; eben deshalb aber auch
eine Angst, welche der Grieche wohl nicht merkte,
obwohl seine plastische Schénheit in iht erbebte.
Weil der Geist ausgeschlossen ist, ist die gtie-
chische Schonheit schmerzlos ; eben deswegen aber
auch unerklirlich tief schmerzlich.»

Von solchen Fligen lenkt das gegenklassisch-
realistische eigentliche 19.Jh. zuriick. Es isoliert
die Kunst nicht mehr von ihrer Lebensgrundlage,
aus der es sie vielmehr neu versteht. Fiir Jacob
Burckhardt stehen die leuchtenden Bildwerke wie
Wunschbilder auf dem Hintergrund einer furcht-
baren politischen Wirklichkeit des Bosen. Die
Trauer der Gotter ist das Hineinragen dieser gna-
denlos schuldbeladenen Wirklichkeit der Gtie-
chen in die Sphire der Kunst.

Diesen verschwenderischen und tiefsinnigen Inter-
pretationen aus dem Heroen-Zeitalter des deut-
schen Geistes figt der Spitling nicht ohne Zoégern
noch weitere hinzu.

Die Griechen sind die Entdecker der «Auto-
nomie» des sich aus eigener Vernunft lenkenden
Individuums. Aber entgegen spiteren philoso-
phischen Ubergipfelungen der Autonomie wissen
sie urspriinglich auch um die Grenzen der Krifte
der Vernunft. Da sind die Gétter, ist ein Schicksal,
die sich dem von uns Geplanten entgegenstellen.
Ja selbst wenn wir erreichen, was wir suchten, so
erreichen wir es nicht nur, weil wir uns anstreng-
ten, sondern auch weil jene unberechenbaren
Michte es gewihrten. Noch das Gliick ist ein uns
«Widetfahrendes»2. Die Trauer der griechischen
Statuen lieBe sich nun erkliren als ein Reflex die-
ses Wissens. Im Augenblick, in dem die Autono-
mie und in dem mit ihr das Menschsein neu ent-
deckt wird, wird schmerzlich auch bewult, dal
iht Umbkreis beschrinkt ist, daBl sie auf ein ihr
Entzogenes, ihr Entgegenwirkendes st6Bt. Der
Grieche trauert iiber die Schwiche des Prinzips,
dem er sich anvertraut hat, iiber die « Grenzen des
Menschseins». —

Als Entdecker der Autonomie sind die Grie-
chen auch die Entdecker des Individuums. Nun
steigt, wie Georg Simmel uns in seiner Philosophie
des Todes belehrt hat, im gleichen MaBstab wie
die individuelle Differenzierung auch die Todes-
fahigkeit, ja sie ist deren Indikator. Denn je aus-
geprigter die Eigenart eines Wesens war, desto
weniger bleibt von ihm bei seiner Zerstérung er-
halten, desto untettbarer ist es der Welt vetloten.
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Kein andetes kann fiir es eintreten. Das Indivi-
duiertere also ist das Sterbendere. «Sterben zu
konnen ist das Siegel der hoheren Existenz.» Dar-
um stellt die Tragodie den Heros, gerade um seine
Gro6Be sichtbar zu machen, als einen Zetbrechen-
den dar. Sie kann ihn in seinem Herausragen nicht
meht bestitigen, kann ihn nicht ernster feiern, als
indem sie Tragodie ist und ihn stiirzen 1aBt. Was
die Tragddie als Ablauf darstellt, das preBt die
Plastik in einen Moment. Die Bedrohtheit des In-
dividuums, gerade weil es Individuum ist, durch
den Untergang, das Gefille, dem es sich durch
seine eigene Einzigkeit und Kostbarkeit ausge-
setzt sieht, schattet sich in ihm vor als Trauer.?

2. Die Trauner des Sieges

Wie auf den Glanz der vollkommenen Form ein
Reif fillt, so auch auf den Triumph des Sieges.
Das gilt im unmittelbaten wie im tbertragenen
Sinn.

Schon das Barockzeitalter erblickte das Para-
digma des Melancholikers in keinem andern als in
— Nero, dem Herrscher iiber das grofite Weltreich
der Geschichte.+ Bei Pascal — selbst einem der Vi-
ter der « philosophischen Melancholie» — wird Nero
zum Symbol der Einsamkeit, der Langeweile, des
Menschen voller Elend mitten im Glanz des Thro-
nes. Noch bei Kierkegaard verfihrt den Kaiser die
Macht zu isthetischem SelbstgenuB, sie 1iBt ihn
nicht mehr ungeteilt das Gute wollen, darum ist er
voll geheimer Angst und Unlust. Ahnlich in der
franzosischen Literatur der Zeit: Weil er aus
schrankenlosen Mitteln schopft, weil keiner ihm
entgegentritt, deshalb verfillt er in Grausamkeit
und Wollust, unter denen et dann aber selbst
leidet.

Det Brudet Netos in einer ganz andern Sphire,

ist der Kiinstler. Schon Aristoteles und Cicero hat-
ten von der Melancholie des Ingeniums gewult.

Das nimmt die Renaissance wieder auf. Dem Mit-.

telalter galt acedia als T'odstinde, die aus Gottferne
quillt. Sie war die Ménchskrankheit, Bei Petrarca
und im Florentiner Humanistenkreis dagegen et-
fahrt sie eine Nobilitierung als diesseitig-psycho-
logisch gedeutete Melancholie, und gerade der
schopferisch-geniale Mensch ist es, den sie aus-
zeichnet. Melancholie wird jetzt der Zoll, den das
Genie fiir seinen Tiefsinn und seine Geistigkeit
erlegen muB. Thm ist der GenuB3 der Melancholie
erlaubt. Sie gehort steigernd zu seinem Selbstge-
fithl, —

Sieg ist ein Relationsbegriff. Wir miissen ihn
analysieren als Glied einer Ganzheit, zu der kom-
plementir das Besiegte gehort. Urspriinglich ist
nicht die Trauet, sondern sind Frohlocken, Stolz,
Unbarmherzigkeit des Siegers. Dieser Haltung ent-
springt auch eine Kunst, die entsprechend heute.
der «Verdichtigung» verfillt. «Wo je die dorische
Siule stand, verhallte der Schrei des Sklaven unge-
hort» (Herbert Read). Frith tritt religi¢s-ethisches
Empfinden dem ungebrochenen Siegesjubel ent-
gegen. Als Furykleia iiber die erschlagenen Freier
jubeln will, hilt Odysseus sie zuriick:

Freu dich im Herzen, Alte, und hiite dich, laut
zu frohlocken!
Stinde wits, iiber tote Feinde offen zu jauchzen.s

Das mag urspriinglich in der Furcht vor den Gei-
stern der Getoteten begriindet sein, kann sich aber
auch ethisieren. Nach einem Midrasch wollten die
Engel, als die Agypter im Meer ertranken, Gott
ein Loblied singen. Er aber rief: « Menschen, von
mir geschaffen, gehen unter im Meer, und ihr
wollt jauchzen?»¢ Dies sind die ersten Regungen,
aus denen spiter diejenigen schopfen werden, die
sich zu Anwilten der Besiegten gegen die Sieger
erheben.

Gegen die Sieger, das heiBt sozial und politisch:
gegen die Herren fir die Sklaven, gegen die herr-
schende Klasse fiir die Unterdriickten, gegen die
Ausbeuter fiir die um den von ihnen geschaffenen
Mehrwert Verkiirzten, Es heiBt aber auch: gegen
eine Geschichte, die von den Ubetlebenden ge-
schrieben witd und die Geopferten vergiBt, sie auf
den «Kehrichthaufen der Geschichte» (Lenin)
witft; die den Erfolg so hinstellt, als habe er auch
die geistigen und ethischen Griinde auf seiner
Seite, wihrend doch in Wahrheit das, was sich
geschichtlich nicht durchzusetzen vermochte, das
Bessere gewesen sein kann (Ernst Blochs «Zu-
kunft in der Vergangenheit»). Auch hinsichtlich
der Geschichte bildet sich im Zug der allgemeinen
«Entdeckung der Unterprivilegierten» eine «neue
Sensibilitit» heraus. Walter Benjamin7 stellt der
siebten seiner Geschichtsphilosophischen Thesen®
ein Zitat aus Bert Brecht votran, hitte aber viel-
leicht besser das folgende gewihlt:

Was ist das fur eine Welt, in der ein Gesprich
iiber Blumen fast ein Verbrechen ist,

Weil es ein Schweigen iiber so viele Untaten
einschlieBt.

«Der Geschichtsschreiber des Historismus», so
fithrt Benjamin hier aus, fuhlt sich ein «in den
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Sieger». « Die heute Herrschenden» «sind aber die
Erben aller, die je gesiegt haben. Die Einfithlung
in den Sieger kommt demnach» ihnen «zugut».
Folglich muB nach Benjamin die Geschichtsschrei-
bung des Marxisten, der die Herrschenden stiirzen
will, eine andere sein.

Benjamin weitet dies aus von der politischen
Geschichtsschreibung auf die Kulturgeschichts-
schreibung. «Die Beute wird, wie das immer so
iiblich war, im Triumphzug mitgefiihrt. Man be-
zeichnet sie als die Kulturgiiter. Sie werden im
historischen Materialisten mit einem distanzierten
Betrachter zu technen haben. Denn was er an
Kulturgiitern iberblickt, das ist ihm samt und son-
ders von einer Abkunft, die er nicht ohne Grauen
bedenken kann. Es dankt sein Dasein nicht nur der
Miihe der groBen Genien, die es geschaffen haben,
sondern auch der namenlosen Fron ihrer Zeit-
genossen. Es ist niemals ein Dokument der Kul-
tur, ohne zugleich ein solches der Barbatei zu sein.
Der historische Materialist ... betrachtet es als
seine Aufgabe, die Geschichte gegen den Strich
zu birsten.» Benjamin gewichtet hiet ganz anders
als Marx, fiit den Homer trotz des sich in ihm
spiegelnden Feudalismus ein Klassiker blieb, und
als Ernst Bloch, fiir den die grofien Schopfungen
der Vergangenheit iiber ihren Uberbau-Charakter
hinaus einen «utopischen Vorschein» enthalten:
dutch ihn geben sie der Zukunft ein Signal und
behalten deshalb in ihr als « Etbschaft» ihren Platz.

In schwer verstindlicher Weise verwirrt jedoch
Benjamin seinen Gedanken, wenn er nun fiir das
Einfihlungs-Verfahren des Historisten die acedia,
die Traurigkeit, verantwortlich macht. Aber was
hitte der Historiker, der sich mit dem Sieger iden-
tifiziert, der also die, «die ... am Boden liegen»,
der die Barbarei gar nicht sich zu BewuBtsein
bringt, zur Traurigkeit fiir einen Anla? Diese
Traurigkeit gehért doch offenbar auf die Seite des
historischen Materialisten, der sich vom «Ttiumph-
zugy der Herrschenden nicht faszinieren 1aBt, auf
die Seite des «Grauens». Hier scheinen bei Ben-
jamin in der Eile der Niederschrift die Zettel in die
falsche Reihenfolge geraten zu sein. —

Wenn noch Benjamin eine neue Geschichts-
schreibung entwirft, die sich im Unterschied zur
bisherigen gerade der Besiegten annehmen soll, so
soll sie dies nicht nur aus Gerechtigkeit, nicht nur,
weil die Sieger von ehemals ebenso die Gegner des
Marxisten sind wie die Herrschenden von heute,
wihrend er sich mit der res victa solidarisiert.
Hinzu tritt das Motiv, daB die res victa auf uns und
unser revolutionires Tun vordeutet. Sie war in der

Entstellung des Besiegtseins der Keim, den wir
erst zur Reife bringen. Indem wir sie als Historiker
evozierend retten, neigen wir uns also nicht zum
underdog hinab, sondetn stellen das wahrhaft
GroBie und Zukunftsvolle heraus. Das steht aber
bei Benjamin in einem gréBeren Kontext, der ihm
durch Jahre mit Ernst Bloch gemeinsam war und
der ihn nicht nur dem Besiegten zufiihrte. Auch
als Schriftsteller suchte er, dhnlich wie es schon der
«spleen» der franzésischen Symbolisten tat, das
von den herrschenden Interessen Ubergangene
auf, das aus den herkémmlichen Stilen Herausfal-
lende, das den gingigen Zusammenhang Unter-
brechende. Denn der Zusammenhang ist «Ver-
blendungszusammenhang» und das Unterbre-
chende daher das Aufbrechende, das objektive
Proletariat der Dinge, womit sich eine Welt aus
den Angeln heben 14Bt, Vorbote einer geahnten
Welt. —

Sieger und Besiegte kennt der Geschichtsproze3
aber noch in andetrer Weise. Dann nimlich, wenn
man annimmt, dal3 er ein steigender Fottschritts-
prozeB ist, oder auch nur: daB ein kiinftiger hohe-
ter Zustand den jetzigen ablésen wird. Das bedeu-
tet eine Benachteiligung fur die frither Lebenden,
wenn man so will ein Unrecht an ihnen. Uber das
Individuum hinweggehender Fortschrittsoptimis-
mus findet fiir die Qualen der Viter den Trost im
Gliick der Enkel, aber was fruchtet dieser Trost
den Verstummten und Vergessenen?® Sollen wir
dazu verurteilt sein, die Teile abzugeben, aus de-
nen eine spitere Totalitit sich zusammensetzt
(Schiller)? Detr Schrei der Mirtyrer scholl nicht
schwicher, weil sie «eingeschreint sind im Hetzen
der Arbeiterklasse». Hier klafft in allem Zukunfts-
glauben, in aller theologischen Rundung der Welt
eine Wunde.

Ein Motiv dafiir, daB die Pharisier den ut-
spriinglich unbiblischen Auferstehungsglauben
einfithrten, war auch dies: Weshalb sollen nur die,
die zufillig das Gliick haben, gleichzeitig mit dem
Messias zu leben, das messianische Reich schauen,
wihtend die ganzen ilteren Geschlechter, die ver-
dientesten Mianner der Vorwelt, keinen Anteil an
ihm gewinnen?1° Ihre Auferstehung ist ein ethi-
sches Postulat, die Getechtigkeit ist sie ihnen
schuldig. Dieses Argument kehtt noch bei Ernst
Bloch im «Geist der Utopie» wieder. Der auf-
erstandene Leib macht zwar die Schmerzen des
nicht auferstandenen nicht ungeschehen, gibt abet
fur sie einen Ausgleich. — In anderer Wendung:
Das messianische Mahl ist, wie ein Freudenmahl,
so auch ein Trauermahl, weil es so spit kommt,
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weil die Toten von ihm ausgeschlossen sind.
Eschatologie, die die Bundessolidaritit mit ihnen,
die Erinnerung an ihre nie gutzumachenden Lei-
den vergile, wire gewissenlos. Kreuz ist noch im
neuen Himmel und der neuen Erde. — In seinem
grofen Ausbruch gegen die Weltharmonie sagt
noch Iwan Karamasoff: «Ich habe geglaubt, also
will ich auch mit eigenen Augen sehen, und wenn
ich zu der Stunde schon tot bin, so soll man mich
auferstehen lassen — denn es wire doch, wenn alles
ohne mich geschehen sollte, gar zu krinkend fiir
mich. Will ich doch nicht dazu gelitten haben, um
mit meinen Verbrechen und meinen Leiden fiir
irgendeinen anderen die zukiinftige Harmonie zu
diingen. Ich will mit meinen Augen sehen, wie das
Reh arglos neben dem Lowen ruht, und wie der
Ermordete aufsteht und seinen Mérder umarmt.»
— Vollig verweltlicht heifit es in Samjatins Roman
«Wir» nach der russischen Revolution von 1905:
«Was soll ich mich aufhingen lassen, damit die
Arbeiter des 32. Jahrhunderts keinen Mangel an
Nahtung und Vergniigungen mehr haben?» Er
will nicht mehr nur Sprosse sein, will nicht, dafl
eine Generation fiir die Zukunft verheizt witd,
wendet sich ab und wird Epikureer.

3. Die Traner des Gelingens

Beim Sieg ergab sich die Trauer aus det Relation
zum Besiegten. Beim Gelingen ergibt sie sich wie-
der aus einer Relation, aber aus einer andern: aus
der zu der Phase, die vor dem Gelingen lag, zur
Sehnsucht, zur Vorbereitung. Das erreichte Ziel
tritt in eine feindselige Spannung zu dem, als was
es in der Niherung auf es hin vermeint wat.

In diesem Sinn ist « Melancholie der Erfiillung»
das geheime Schlisselwort unserer Zeit. Denn wir
leben im «Zeitalter der Erfiillungen». Exemplifi-
zieren wir mit dem Sozialismus. 1917 siegte er in
RuBland, nach dem Zweiten Weltkrieg in Ost-
europa und China. Aber wihrend vorher Franz
Mehting noch sagen durfte: «Wir sind unseres
Sieges sicher und unserer Zukunft froh», geht von
Alexandra Kollontai* bis Rossanna Rossanda?2
die Klage um, dal3 der Sieg kein echter sei und eher
AnlaB zu Verlegenheit als zu Genugtuung gebe.
Die Verwirklichung macht entweder das Ideal oder
alle Verwirklichung fragwiirdig oder heillt das
Ideal noch hoher stecken. War es dies, so fragt
man sich jetzt, worauf wir hofften, wofiir wir
kampften? Hat die Miihe gelohnt? « Der Gott, der
keiner war» (Arthur Koestler), konnte wohl man-
che geschichtlich bedingte Schwichen beheben.

Allein er kann erstens nicht die geschichtliche
GroBwettetlage verindern — «Entfremdung» als
Schicksal der Neuzeit bleibt auch im Sozialismus
bestehen. Zweitens zeigen sich uns hinter den ge-
schichtlich gewordenen Schwichen nun erst die
bisher durch sie verdeckten Schwichen der mensch-
lichen Natur als solcher, die unbehebbar sind.
«Anthropologische Enttiuschung» greift Platz.
or der Revolution vertraute der Sozialist noch
darauf, es gehe um die Herstellung einer mensch-
licheren Gesellschaft; betroffen entdeckt er jetzt,
daB das, wofiir er sich in Wirklichkeit einsetzte,
nut die Etablierung einer «neuen Klasse» wat. Der
Kampf war noch nicht der Endkampf, der Vor-
geschichte von Geschichte trennen witd.

Man konnte diese sich heute ausbreitende Stim-
mung mit einem Ausdruck schon Walter Benja-
mins «Linke Melancholie»!3 nennen. Er verwen-
det ihn als Uberschrift fiir eine Rezension von Ge-
dichten Erich Kistners. Eher diitfte es sich jedoch
um eine Ellipse handeln, in der Benjamin seine
eigene, aus dem Briefwechsel hervorgehende
«Melancholie eines Linken tber die Linke» zu-
sammenzog und die er erst nachtriglich umdeu-
tend und kryptisch fiir die Rezension verwandte.

Wie der Sozialismus ein universalistischer, so ist
der Zionismus ein partikularistischer Erbe des
Messianismus. Wie der Sozialismus eine neue Ge-
sellschaft, so wollte der Zionismus eine neue Na-
tion: insofern gehoren die beiden, soviel sie sich
auch geschichtlich bestritten, strukturell zusam-
men. Auch der Zionismus hat heute sein Ziel oder
zumindest die etste Etappe seines Ziels erreicht.
Deshalb gerit auch er heute, gleichzeitig mit dem
Sozialismus, in eine verwandte Krise. Das Nation-
werden, das Wieder-Nation-werden: das konnte
eine Aufgabe sein, so lange es eine neue Entdek-
kung, solange die Nation bedroht oder erst zu
griinden, ihre Identitit zu bestimmen war. Dage-
gen das Nation-sein, nachdem es eine Selbstver-
stindlichkeit wurde, zum Inhalt der Politik und
des Lebens zu machen wire anachronistisch, pet-
vers und wiirde von den sich jetzt stellenden Pro-
blemen abfiihren: den menschlichen und politi-
schen Problemen unserer Zeit als ganzer, den Pro-
blemen der Nationalitit selbst. Die schwache Posi-
tion des Zionismus in unserer Zeit besteht darin,
daB er erst letnen muB3, aus dem, worauf er bisher
als Zukunftslicht bz lebte, als aus einem Hinter-
grund herans zu leben.

Zeiten, zu deren Selbstverstindnis die Ideologie
des Angekommenseins gehort, sind schlimmer als
solche, die sich ohne solche Geschichtsphilosophie
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schlicht in ihrem Sosein hinnehmen. Um die Ent-
tduschung iiber die Erfiillung zu verschleiern, er-
heben sie, daB die Etfiillung da sei, zum Dogma,
hinter dessen Abblendeschild sich die Realitit um
so unkontrollierter diabolisiert. In solchen Zu-
stinden bildet Melancholie eine Art der Opposi-
tion. Wenn diese auch nur im Riickzug besteht,
so wird sie daher trotzdem von den Glotifikatoren
des Bestehenden als solche diagnostiziert und ver-
urteilt. In Campanellas « Utopie der Ordnung», de-
ren Normen rigoros internalisiert werden miissen,
herrscht, wie in einem vorweggenommenen
«1984», gesetzliche Verdammung der Schwermut,
ein Melancholie-Verbot.+ In der Nachfolge Cam-
panellas finden wir noch heute Wolf Lepenies mit
seinem Buch «Melancholie und Gesellschaft».:s
Fiir jede herrschende Ideologie ist der Desillusio-
nierte ein schlimmerer Gegner als det ihr nie an-
hing; daher sucht sie ihm seine Enttduschung
wegzusuggerieren. :

Wagen wit uns aufgrund dieser Phinomen-Basis
an die Deutungen.’® Solange die Erfiillung noch
vor uns liegt, spannen sich die Krifte auf sie hin
an. Wir wachsen dadurch iiber uns hinaus. Das
Hoffen 148t sie in reinem Licht erstrahlen. Sie zu
erreichen und zu genieBen erscheint als ein letzter
Sinn. Sind wir dagegen angelangt, so liegen die
bis dahin zusammengerafften Krifte brach und
werden schlaff. Mit der Aufgabe ist uns das chal-
lenge und mit ihm der Schwung genommen. Hs
ist, als hitten wir einen Freund vetloten, der bisher
um uns wat. Das Leben stagniert und verkiitmmert.
Die Idee ist Erde und Gegenwart, das Phantasie-
umspielte ein Gewohnliches geworden. Wahrend
von dem vor uns Liegenden und Umkidmpften
Sinn ausstrémte, wacht jetzt die Frage nach dem
Sinn in ihrer Qual wieder auf. Sie kann nur ge-
stillt werden durch das Wozu eines neuen Ziels.

Die Psychiater sprechen von einer « Entlastungs-
depression». Wir sind im Erreichen nicht nur Ge-
winnende. In ihm zerbricht ein Kostbarstes. Der
Armere war auch ein Erwihlter. Aus der Fiille des
Besitzes gibt es, so paradox dies scheinen mag, so-

sehr es dem Richtungssinn des Lebens wider- .

spticht, ein Vetlangen zuriick nach der Gnade des
Noch-nicht, den «Neid auf die Sehnsucht»
(Nietzsche).

Man kann das geschichtsphilosophisch auch so
wenden: Nachdem seit den Hochkulturen und den
Gtiechen auf allen Gebieten unaufhérlich Formen
gefunden und durchexperimentiert wurden, ist
heute der Kreis der Formen tiberhaupt durchmes-

sen. Die Menschheit tritt in Cournots «post-
histoire» ein, in der sie nichts grundsitzlich Neues
meht hervorbringen kann, da ihr alles durch die
verflossene «schdpferische Phase» ihrer Geschichte
schon vorweggenommen ist. Eben damit aber sind
wir selbst um die kostbarste menschliche Kraft, die
schopferische, verkiirzt. Wir kehren damit gewis-
sermalen in die Urzeit zuriick, in der schon einmal
die Zeit stillstand, weil magische Scheu das Beste-
hende konservierte und kein Neues aufkommen
lieB. Heute witd zwar jede Begabung ermuntert,
dennoch steht die Zeit abermals still, weil alle gro-
Ben Moglichkeiten lingst ans Licht getreten sind.
Aber dem Frithmenschen fehlte noch der Vergleich
mit der bewegten Zeit, daher war bei ihm der
Stillstand ein naiver. Wir haben sie gekannt und
verloren, daher herrscht bei uns ein trauernder
Stillstand.

Sehr oft wird uns ferner erst im Moment der Er-
fullung der folgende Zusammenhang klar. Immer
stecken wir uns Ziele, miissen sie uns stecken, weil
menschliches Leben nicht nur ein organisches
Sich-entfalten, Sich-ausblithen, sondern dutch
Geist und Willen bestimmt ist, die ihrem Gesetz
nach ein Worum-willen vetrlangen. Daher sind wit,
solange wir auf das Ziel hinstreben, vollig von
ihm gefangen. Es kommt uns wirklich darauf an,
uns ihm zu nihern, es zu ergreifen. Sobald wit da-
gegen das Gelobte Land betreten, ist es, als ob
eine Illusion, die nur bis dahin notwendig wat, von
uns abfiele. Jetzt nimlich wird uns deutlich, daB
das Ziel nur die Funktion hatte, das Leben zu einer
bestimmten Aktivitit zu stimulieren und ihm fiir
eine Strecke eine Richtung zu geben. Das Ziel war
nur ein Vorwand fiir diese Steigerung und Fot-
mung des Lebens. Es zu erreichen, war nur das
vordergriindige Ziel, in ihm verborgen stak das
wahre Ziel, eine Bewegung zu ihm hin auszul6sen
und diese Bewegung an jedem ihrer Punkte mit
Sinn zu dutchtrinken.

Aber gegen diese entwertende « Mediatisierung»
der gesamten geschichtlichen Bewegung zugun-
sten des Ziels in seiner Erreichtheit haben sich die
Historiker immer wieder gewandt. Auch «die
Geschichte ist das Ganze». Deshalb brach schon
der junge Herder mit dem teleologischen Schema
der Geschichte iiberhaupt. Die Geschichte hat
nach ihm kein « Ziel». Sie kennt wohl Bliitezeiten,
aber neben ihnen stehen im Wert gleichrangig die
Frithzeiten, die nicht nur der Vorbereitung jener
dienen, sowie die Spitzeiten, die ihrerseits mehr
sind als Ausklang und Niedergang. Diese neue
Sehweise witd gleichzeitig auch auf die Phasen des
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menschlichen Lebens angewandt und daher das
Junglingsalter neu entdeckt, das sich nicht darin
erschopft, Vorstufe der spiteren Reife zu sein.
Auch «das Leben ist das Ganze».

Eine Trauer des Gelingens liegt somit auch dar-
in, daB sich uns in ihm das bisher absolut genom-
mene Ziel als bloBes Scheinziel entlarvt; wir et-
kennen, daB sein Sinn nur darin lag, einen Proze3
in Gang zu setzen; in diesem gleichen Augenblick
aber ist der ProzeB auch schon abgeschlossen. Wer
dies erfahren hat, bei dem wird es zur Reife ge-
hoéren, die Ziele insgesamt nicht mehr iiberzube-
werten und die ProzeBphase thnen gegeniiber auf-
zuwerten. Fiir diese Haltung schuf Konstantin
Kavafis ein Symbol in seinem Gedicht «Ithakax.
Noch etwas Weiteres wird uns oft erst im Moment
des Gelingens deutlich:!7 daB wir nimlich das Ziel
falsch, sehr oft: daf wir es zu niedrig gesteckt,
daB wir nur das «kleine Gliick» angestrebt hatten.
Wie eine Enttiduschung iiber das Nicht-gelingen,
so gibt es in solchen Fillen auch eine Resignation
und Verzweiflung des Gelingens. Was aus der
Ferne als ein Gliick leuchtete, erweist sich in det
Gegenwart nur als ein «Schatten von Gliick»
(Thomas von Aquin). Diese Erfahrung, so
schmerzlich sie an sich ist, braucht anderseits nicht
nur negativ zu bleiben. Denn sie 16st den Men-
schen von seinen fixierten Erwartungen und gibt
ihm die Chance, sich zu gemiBeren, tragfihigeren
Lebensgehalten umzuentscheiden. Die Krise leitet
Besinnung ein, sie entbindet etwas. «Die Stunde
der Enttiuschung ist zugleich auch die Stunde der
Freiheit» (Norbert Hinske).

Die Trauer im Gelingen kann aber noch einen
andern Grund haben als den, daB wir die Gliicks-
inhalte falsch wihlten. Sie kann unkorrigierbare,
unbehebbare Trauer sein. Damit betreten wir eine
neue Dimension, in der sich eine grandsizzliche Di-
stanz auftut zwischen unserm Anspruch und dem
Gewihrbaren. In unserm Verlangen liegt etwas
Unendliches, verglichen mit dem auch die hochste
Exfiillung irdisch beschrinkt und unebenbiirtig
bleibt. In det Reinheit, mit der sie votfithlend
imaginiert wat, besteht sie die Wirklichkeitsprobe
nie. Neben die zufillige tritt hier eine metaphy-
sische Trauer.

Reich-Gottes-Hoffnung 146t das Versprechen,
das diese Welt nicht befriedigen kann, eingelGst
werden von einer anderen Welt. Nur Gott selbst
aber ist auch der Schenker seines Reiches. Immet-
hin wird menschlichem Verhalten zumindest ein
EinfluB auf sein Wann eingerdumt. Fir die bibli-
schen Propheten kann das Volk durch Gesetzlosig-

keit sein Erscheinen verzégern. In der Kabbala
sammelt der Mensch durch seine Gerechtigkeit die
in der um Erldsung bangenden Welt verstreuten
messianischen Funken ein und beschleunigt so
ihre Restitution (Tikkun).’8 Ebenso kennt das
Christentum die «Bedringer des Endes», die, die
«Christus treiben». Demgegeniiber kehren andere
die unendliche Differenz zwischen dem Fthischen
und dem Religidsen hervor. Das Nahen des Rei-
ches mag in der Geschichte angelegt sein und liegt
doch nicht einfach in deren Konsequenz, ist nicht
nur ihre zu Ende gezogene Vollkommenheit. Die
Erl6sung bleibt ein Ubergang, ein Sprung. Auch
die Auseinandersetzung Augustins mit Pelagius
iiber das Verhiltnis von menschlicher Synergie
und gottlicher Gnade umfalit neben der person-
lichen die eschatologische Perspektive.

In seinem «Theologisch-politischen Fragment»19
macht sich Walter Benjamin diese Inkommen-
surabilitit der zeitlichen und der messianischen
Kategorien zu eigen, wihrend er sie in den «Ge-
schichtsphilosophischen Thesen», die daher aus
einer andern Zeit oder zumindest Stimmung stam-
men miissen, promiscue benutzt («anders gesagty
XVII). Wihtend heute sowohl das jiidische wie
das marxistische Lager Benjamin ganz fiir sich
reklamieren, diitfte seine GroBe darin gelegen ha-
ben, daB er, wie aus seinen Briefen hetrvorgeht,
beides in steter Spannung und als Identitit in sich
trug. Es mag auch das Messianische gewesen sein,
das ihm in seiner politischen Entwicklung die Di-
stanz zur Linken gab, aus der seine «linke Me-
lancholie» erwuchs.

«Die Otrdnung des Profanen», so schreibt Ben-
jamin, «hat sich aufzurichten an der Idee des
Gliicks.» Es bezieht sich nicht von sich aus auf
Messianisches, ja «das Gliickssuchen der freien
Menschheit» strebt «von jener messianischen
Richtung fort». Erst der Messias selbst vollendet
alles historische Geschehen, indem er diese Be-
ziechung «erlosty, indem er sie «schafft». Aber
dennoch: «Wie eine Kraft durch ihren Weg eine
andere auf entgegengesetzt getichtetem Wege zu
befordern vermag, so auch die profane Ordnung
des Profanen das Kommen des messianischen Rei-
ches. Das» zut Vollkommenheit gedichene, sich
gliickhaft erfiillende «Profane ist also zwar keine
Kategorie des Reichs, aber» ein Indiz «seines lei-
sesten Nahens». Mithin «erstrebt» — metaphysisch,
vom Ganzen, vom Endpunkt her gesehen — «im
Gliick ... alles Irdische seinen Untergang». Indem
es seinem BewuBtsein nach nur nach Gliick strebt,
strebt es, wenn wit Benjamin richtig interpretie-
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ren, in Wahrheit schon dariibet hinaus, erstrebt es
seinen eigenen Untergang, der jedoch Verwand-
lung in eine hohere Existenzform ist. «Nur im
Gliick ... ist ihm» dieset emporhebende «Unter-
gang zu finden bestimmt».

Diese Spannung zwischen dem Messianischen
und dem Profanen fehlt bei Etnst Bloch. Nicht
dagegen fehlt das Messianische, so daBl man sich
fragen mag, ob bei ihm dieses auch profan oder das
Profane auch messianisch gedacht ist. Nach Ernst
Bloch diitfen wir uns durch kein Gegebenes ver-
fithren lassen, es als ein schon Abgeschlossenes
schlechterdings hinzunehmen. Alle Dinge giren
noch von ungehobenen Mdoglichkeiten, tragen
Utopien im Blut, leben im Exil und sehnen sich
nach der Heimat, in der sie noch nie waren. In aller
Wirklichkeit wirkt etwas, das sich noch nicht ver-
wirklicht hat. «Das Wesen — die hochstqualifizierte
Materie — ist noch nicht erschienen.» «Die grofle
Werkstatt der Mensch- und Weltmaterie ist noch
nicht geschlossen.»2°

Dieses Wissen ist einesteils mit Hinblick auf den
tiberall noch herauszuprozessierenden utopischen
UberschuB3 «Hoffnung». Wo et wegfiele, miiBite
«verdorrende Traurigkeit» Platz greifen. Dagegen
wirkt sich mit Hinblick auf das schon Erschienene
dieses Wissen doppelt aus.
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