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Vom unbekiimmerten
Versagen zum neuen Sinn

Fiir Mikel Dufrenne

... Auf dieser Ebene, wo sich urspriinglich die Sym-
biose zwischen dem Menschen und der Welt voll-
zieht, entdeckte man schon immer die stammelnden
und zweideutigen Ausdriicke jener Erfordernis,
wonach der Mensch fiir den Menschen eine Aufgabe
ist.

Mikel Dufrenne, Pour PHomme, Seite 166

1. Die Fille menschlichen Versagens, der Unterlegen-
heit gegeniiber seiner Aufgabe als Mensch, in der der
Mensch nicht imstande ist, dem zu entsprechen, was
man von ihm erwartet, gehdren zur tiglichen Erfah-
rung. Die physischen, wirtschaftlichen und politi-
schen Ursachen halten den Menschen so gefangen, als
wire er nur eine natiirliche Wirklichkeit unter ande-
ren. Die ErhShung des Menschen auf die Stufe trans-
zendentaler Subjektivitit hebt die Wirkung nicht auf,
die das Durchdringungsvermogen des Metalls —
Dolchspitze oder Revolverkugel — in das Herz meines
Selbst, das nur Eingeweide ist, haben kann. «Die ganze
Kraft des menschlichen Geistes ist gezwungen, dem
kleinsten Atom der Materie zu unterliegen», schreibt
die Logik von Port Royal. Geht das menschliche Ver-
sagen picht auf diesen Tod zuriick, verstanden als Tor
zum einwandfreien Nichts und Heimsuchung eines
Seins, dessen Sinn sich auf das Sein zuriickfiithret, auf
die Aufgabe oder Sendung zu sein, das heifit auf die
Ausiibung der Titigkeit, die durch das Wortder Worte
ausgedriickt wird, durch das Wort sein, das man so
leichthin Hilfsverb nennt? Als Wort der Worte sagt es
in der Tat eine Aktivitit aus, die keine Verinderung
bewirkt — weder an Qualitit noch an Ort —, sondern
gerade die Identifikation des Identischen und so die
Nicht-un-ruhe der Identitit, den Akt seiner Untatig-
keit, offensichtlicher Widerspruch in den Begriffen,
den die Griechen als reinen Akt zu denken nicht gezé-
gert haben und der wahrscheinlich nur denkbar ist, wo
man noch staunen kann iiber den festen Boden unter
seinen Fiiflen und das gestimte Himmelsgew®élbe iiber
seinem Haupte. Das menschliche Versagen beginnt
seitdem im Trauma des Endes, das die Kraft des esse
bricht, in der «Endlichkeit des menschlichen Seins.

Das Bevorstehen des Nichts, die Androhung von Ge-
waltritigkeiten, die dessen Filligkeit beschleunigen
konnen, die Zerstreuungen, die die Aufmerksamkeit
davon ablenken kénnen, aber auch der Glaube, der es
verneint, erlauben, die menschliche «Materie» nach
Belieben zu formen.

Die wesentliche Kraft des Menschlichen oder dieser
Mut zu sein — Quelle des Muts schlechthin — zeigt sich
konkret im Aufrechterhalten seiner Identitit gegen al-
les, was dabei das Geniigen oder das fiir sich beein-
trichtigen konnte, in seiner Weigerung, jeder Ursache
zu unterliegen, die ohne sein Einverstindnis auf es
wirken konnte. In jeder Beziehung erwartet man vom
Menschen eine freie und verniinftige Entscheidung.
Bereits durch das Zum-Bewufitsein-Kommen wiirde
sich das Einverstindnis ergeben, wire die Entschei-
dung getroffen. Nichts geschicht dem Menschen, was
nicht aufirgendeiner Stufe angenommen wiirde, nichts
konnte ihn ohne die Vermittlung der Reflexion beriih-
ren.

Alktivitit, die jedoch nicht iibersehen kann, was ithn
zu entfremden droht. Sie ist nur im Sinn von freiem
Wollen und nicht von All-macht aktiv. Die Begren-
zung des Menschen ist auch die in ihm gegebene Un-
terscheidung zwischen dem Willen und dem Verstand.
Aber der Traum unbegrenzter Macht bleibt deshalb
nicht weniger seine fixe Idee. Das Nicht-Nichtwissen
oder das Bewufitsein um den anderen als Grundge-
danke erlaubt, die Begrenzung zu {ibersteigen: das
Wissen um den Verstand erhebt sich zur Vernunft, er-
weitert die Macht zum Unbegrenzten und, mit der
Philosophie von Hegel, beansprucht, nichts anderes
mehr draufien zu lassen. Der absolute Gedanke wire
die Koinzidenz des Willens und des Verstandes in der
Vernunft. Die Tatsache selbst, dafl dieser Vorzug Zeit
erfordert — «daf} wir alle Kinder waren, bevor wir
Menschen wurden» (was fiir Descartes, ohne die
menschliche Freiheit des reifen Alters herabzusetzen,
das zuweilen seltsame Gedringe unserer Welterklirte)
— begriindet bei Hegel den Willen zur Macht.

Der Prozefl der Geschichte hat die Bedeutung eines
Integrationsprozesses der Gesamtheit des Gegebenen
in die Unbegrenztheit der Idee. Seither erreicht der
Mensch die Gottlichkeit, die seit den Griechen als Ko-
inzidenz des Willens und des Wissens beschrieben
wird, vereint im Gedanken des Gedankens, durch
diese verstindige Notwendigkeit. Er behauptet sich
identisch und unverinderlich, eingerichtet auf diesem
unerschiitterlichen Boden, der die Erde im astronomi-
schen System ist— empirische Tatsache, aber allem zu-
grundeliegend, begriindende Tatsache im Akt seiner
Untitigkeit und Begriinder selbst des Gedankens der
Begriindung. Gegenwart «unter der Sonne» und Ge-
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genwart im hellen Tag der Erkenntnis. In diesen bei-
den Bedeutungen des Ausdrucks unter der Somne
kommt das Wort Onto-logie zusammen.

Die Enttiuschung tiber das menschliche Versagen

wird so vermindert in der Erinnerung an die Nicht-
vollendung des die universale Integration des Seins in
die Idee versprechenden historischen Prozesses,
Nichtvollendung, in der der reine Akt nur noch freier
Wille wire. Aber dieses Versagen kann auch durch den
Verzicht auf die Freiheit erklirt werden, die sich als
Freiheit und ohne sich zu verleugnen einer ungliickli-
chen Wahl aussetzt. Die Stinde wiirde die Sterblichkeit
selbst erkliren und wire so der letzte Grund der Un-
freiheit, wiirde jedoch die wesenhafte Freiheit des
Menschen bestitigen. Infolgedessen miifite die versa-
gende Menschheit — die verbrecherische, unmorali-
sche, kranke, in ihrer Entwicklung angehaltene oder
verzogerte — eingekerkert werden, inhaftiert, koloni-
siert, erzogen und von der wahren guten, gesunden
und reifen Menschheit getrennt werden. Das Versagen
wiirde nicht den Menschen belasten, immer gedachtals
aktives und freies Sein. Ist es aber sicher, dafl in der rei-
nen Aktivitit, im Selbstbewufitsein, das der Mensch in
der Menschheit erreicht — weltweiter und homogener
Zustand —, der Tod als Verneinung seine Spitze verliert
und aufhért, der Punkt zu sein, an dem das Versagen
beginnt?
2. Dafl die Mglichkeit des menschlichen Scheiterns an
«den Seinsakt» gebunden ist und an die Begrenzung
dieses zum tédlichen Nichts verurteilten Aktes — eine
Begrenzung, ohne die der Aktals Akt keinen Sinn hit-
te, auch wenn die Epoche der Metaphysik, in Wirk-
lichkeit seinsvergessen, ihn in ihrer Onto-Theologie
zu ewigem Akt erhoben hat —das ist ohne Zweifel eine
der strengsten Lehren des Heideggerschen Denkens.
Dieses Denken gehort — ungeachtet der Perspektiven,
die es durch seine phinomenologischen Kithnheiten
genial auf neue Gedanken er6ffnet — durch diese Ver-
bundenheit mit dem Akt bis zum Tod nicht weniger als
die hegelsche Dialektik zu den Ergebnissen der philo-
sophischen Tradition unseres Kontinents.

Die menschliche Selbstheit erschépft ihren Sinn im
Da-Sein, in dem Da-Sein, das sich als in der Welt sein
abspielt. Aber da-sein ist eine Weise, die auf Zu-
sein-Haben zuriickkommt, sein, das vor jeder theore-
tischen Formulierung der Frage schon Frage nach dem
Sein des Seins ist. Frage, die nicht beliebige Eigenschaft
oder Ad-jektiv der menschlichen Substanzist, sondern
die Weise, die Art, das Wie, die Adverbialitit des
Seins, das zu sein hat. Nach vielen Passagen von Sein
und Zeit hat der Mensch ein einziges methodisches
Privileg: weil sich sein Sein dem Fragen nach dem Sein
des Seins entsprechend entfaltet, wire er der Weg, der

zur Antwort fiihrt. Aber die Frage des Seins im Men-
schen kehrt den genetivus obiectivus in den genetivus
subiectivus um (die beriihmte Heideggersche Kebre ist
diese Umkehrung und nicht einfach Moment in der
Entwicklung des Philosophen): das Sein des Seins ist
in-Frage-sein und insoweit das Sein dem In-Frage-Sein
entspricht, insoweit dasesse zum Sich-in-Frage-Stellen
fithre, befragt sich der Mensch tiber das Sein des Seins.
Es handelt sich also nicht um ein anthropologisches
Ereignis, das den menschlichen Bereich des Wirkli-
chen verpflichtete. Als Wagnis des esse absolut ge-
nommen (als Sezn iiberhaupt) spielt sich das in Frage
sein im Da-Sein des Menschen ab, der z# sein und, als
solcher, zu fragen hat.

Aber diese Riickfiihrung der Menschlichkeit auf die
Aufgabe zu sein geht bei Heidegger bis zu einer be-
merkenswerten Ableitung der Selbstheit selbst vom
Sein des Seins. Das Sein des Seins oder /r-Frage-Sein
ist in Frage im Da-Sein als zu sein haben, das das Sein
des Menschen ist. Der Mensch ist, das ist gleichbedeu-
tend wie der Mensch hat zu sein. Die «Eigentiimlich-
keit», die im Haben des Zu-sein-Habens angezeigt ist,
bemifit das ganz Einwandfreie — einwandfrei bis zum
Tod ! — der Zusammenziehung im Eingeschlossensein
im Zu des zu sein ... In diesem Sinn kann Heidegger zu
Beginn des Paragraphs 9 von Sein und Zeit sagen, daff
das Da-Sein durch die Jemeinigkeit charakterisiert
wird. Weil das Da-Sein wesentlich Jemeinigkeit ist, ist
der Mensch, der zu sein hat, Ich. Und nicht umge-
kehrt! Die Selbstheit ist gleichsam die Emphase des Zx
... Das Sein — die «Geste» oder der Gang des Seins —
fithrt seit Sein und Zeit so in seinem in-Frage-sein als
Appropriation des Da-Seins, das zu sein hat — als Er-
eignis. Und der Mensch erschépft den Sinn seiner
Menschheit und seiner Selbstheit im Aussprechen des
Er-eignisses des Seins.

Aber diese Art in Frage zu sein als Er-eignis auf-
grund des Da-Seins wird von Heidegger als Wagnis
zum Tod entwickelt: Zeitlichkeit und Begrenztheit.
Zeitlichkeit, die als solche bereits die Moglichkeit eines
Versagens in sich trigt: eines Riickfalls in das tigliche
Leben, das die «a-priori-Gewiflheit» des Endes ver-
dunkelt, die Existenz vermindert, sie, was den Tod be-
trifft, beruhigt, sie zerstreut, ihr gestattet, sich im Sein
selbst zu gefallen, das doch zum Ende verurteilt ist.
Wir finden hier wiederum das menschliche Versagen
als Umkehr seiner Aufgabe zu sein, die die Aufgabe
oder die Bestimmung des Menschen ist.

Was an dieser Analyse, die schon soweit durchge-
fithrtist, daf der Sinn des Menschlichen erahnt werden
kann aufgrund einer Passivitit und eines passiveren
Passivs als jedes Erleiden und jede Geduld als einfache
Wechselbeziehungen von Akten, was an dieser Ana-
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lyse dennoch verbliiffend ist, ist ihre Treue zur Idee
von Aufnahme, von Annahme, von Beschlagnahme,
ist dieses Wiedererstehen des Muts hinter der Passivi-
tit. Das Sein-fiir-den-Tod oder Sein zum Tod ist nicht
ein Sein-Kénnen, und der Tod, entsprechend einer be-
zeichnenden Terminologie, ist Méglichkeit der Un-
moglichkeit und keineswegs letzter Augenblick, jeder
Aufnahme entzogen, keineswegs Unmaglichkeit zur
Macht, dadurch ganz Ergreifen oder ganz Loslassen
und dadurch ganz Annahme, reiner Raub. Die Stim-
mungen, die fiir Heidegger ebenso viele Arten fiir das
Da-Sein bedeuten, fiir die Menschheit, sich in Uber-
einstimmung zu bringen mit dem Sein, das zu sein ist—
das heiflt das Sein-Konnen zu ergreifen —, beziehen
sich fiir ihn alle auf die Angst, wo das Sein zum Tod
mutig und entmutigt— frei! — dem Nichts entgegentritt
und wo das Menschsein so treu sein ontologisches
Schicksal ist, zwischen sein und nicht sein. Die Angst
und der Mensch in ihr sind immer Ontologien. Aber
das Ende des Seins ist nicht mehr in Frage. Es ist ergrif-
fen. Zum Tode sein wie zum Ende sein wie zum Ziele
sein —ist GewifSheit, auf ihrer Hohe Gewissen und Ur-
sprung des moralischen Bewufltseins. Das Bevorste-
hen des Todes — Zukunft der Zeitlichkeit selbst— droht
mit dem Nichts. Nur das Nichts ist im Tod bedroh-
lich. -

3. Wir fragen uns, ob das Menschliche, gedacht auf-
grund der Ontologie als Freiheit, als Willen zur Macht
oder als in seiner Totalitit und Begrenztheit das Sein
des Seins aufnehmend — so gedachtaufgrund der Angst
(den Blick in den Abrund des Nichts gerichtet), die
sich in aller Erregung und aller Un-ruhe erprobt — so
gedacht aufgrund der Ontologie, der es sich unterord-
net und auf die es sich griindet und von der es her-
kommt und wo sich, fiir die europiische Philosophie,
sein Gesetz einfligt und sein moralischer und politi-
scher Gehorsam und alles, was die Bibel dazu beizu-
tragen scheint, ob dieses Menschliche hinsichtlich des
menschlichen Versagens die moderne Intelligenz
tiberhaupt noch zu befremden imstande ist. Diese mo-
derne Intelligenz hat in Auschwitz das Ergebnis des
Gesetzes und des — vom heroischen Akt abgeleiteten —
Gehorsams gegeniiber den faschistischen und nichtfa-
schistischen Totalitarismen des 20. Jahrhunderts gese-
hen. Die moderne Intelligenz hat ihre Griinde, auch
wenn die ewige Vernunft sie eines Tages verleugnen
mufite. Sie schopft sie aus den jiingsten Erinnerungen—
und aus der noch aktuellen Aktualitit —, wo das
menschliche Versagen seinen Ausnahmecharakter, in
der Unterwerfung unter die Propaganda, unter den
Terror, unter die Verhaltenstechniken, verloren hat
und wo die Allmacht der Menschen sich als Wechsel-
beziehung zur Gewiflheit, dal man mit dem Menschen

alles machen kann, zeigte. Durch die Ubertragung von
Vollmachten, wo sie sich um die Verherrlichung der
Macht bemiihten, entmenschlichte Menschen — die
Opfer, entmenschlicht aber auch jene, die befahlen
und die, bei genauerer Betrachtung, sich selbst auch
nur als Werkzeuge erwiesen eines Mechanismus, einer
Dialektik, eines Systems, des Geldes. Kann man sagen,
dafl sie die Grundsitze selbst der marxistischen Ana-
lyse in Frage stellen, die die Tatsachen der Entfrem-
dung anerkannte und zugleich der von den wirtschaft-
lichen Strukturen abhingigen Bedingtheit und die,
trotz der sozialen Umwilzungen, vor denen sich der
schlichte freie Wille als ohnmichtig bekennen mufite,
den humanistischen Optimismus einholte, indem sie
eine Menschheit ankiindigte, die iiber den Herkunfts-
punkt triumphiert, indem sie dank einer Klarsicht
diese Umwilzungen integriert und als fiir die mensch-
liche Wirksamkeit notwendige benutzt? Und das Phi-
nomen des Stalinismus und das Wiederaufleben natio-
nalistischer Konflikte zwischen Staaten, die den Weg
des Sozialismus beschritten haben, gaben den Mog-
lichkeiten der menschlichen Erniedrigung eine Bedeu-
tung, die sich von jener unterscheidet, die sie aufgrund
emner unschuldigen Barbarei, natiirlicher und nichtna-
tiirlicher Fehler oder der Ablenkung haben konnte.
Der Erfolg der psychoanalytischen Thesen in dieser
Zeit nach dem — wenigstens vorliufigen — Sturz des Fa-
schismus (vielleicht auch er der Erinnerung an den To-
talitarismus verpflichtet) hat uns an den Gedanken der
nicht vermittelten Traumata gewohnt, eines Einflusses
auf die Freiheit ohne unser Wissen, an ein heimliches
Eindringen in eine entwaffnete Menschheit, an Vor-
ginge, wo der Verstand sich mit den Kopfen wusch
und weder einer Einheit der transzendentalen Wahr-
nehmung noch einer praktischen Vernunft mehr glich.
Aber das menschliche Versagen erhilt in unserer Zeit
eine neue Bedeutung durch das BewufStsein, das wir
von diesem Versagen haben. Es wird in einer Zweideu-
tigkeit gelebt: Verzweiflung und Frivolitit. Die Erho-
hung des Menschlichen in seinem Mut und in seinem
Heroismus— in seiner Identitit reiner Aktivitit —kehrt
sich um in ein Bewufitsein von Versagen, aber auch
von Spiel. Spiel von Einflissen und Schwingungen.
Spiel ohne Spieler gespielt und ohne Einsatz, Spiel
ohne Thema und ohne rationale Strenge : stoisch, spi-
nozistisch oder hegelianisch. Diese Wendung der
Sinnkrise in Unverbindlichkeit des Spiels ist vielleicht,
trotz ihrer Zweideutigkeit; die entartetst subtile Weise
des menschlichen Scheiterns. Gefillige Unordnung
einfacher Seinsreflexe, in ihrer Willkiir, der Droge
weichend, als weniger zwingend empfunden als das
soziale Gesetz und selbst die Logik, die immer repres-
siv sind. Das Sein gefillt sich als angenehm. Das
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strenge Gesetz verrit sich als heuchlerisch, weil es auf
seiner Strenge besteht und dabei seine Entkriftung und
seinen Un-sinn zeigt. Der Tod fiigt, ohne seine Bedeu-
tung als Ende zu verlieren, der Leichtigkeit des Seins
die Vergeblichkeit des Nichtigen bei. «Nichtigkeit der
Nichtigkeiten», der Ausdruck des Jesus Sirach ist ganz
genau. Nichtigkeit mit Darlegung: der Tod wiirde nur
scheinbare Akte treffen, denn es gibe keine Akte
mehr, es gibe kein Subjekt und keine Aktivititen
mehr. Es gibe nur noch Launen von Epiphinomenen
und schon andere als sie selbst. Im Abgrund des Todes
entschwinden nichtige Scheinbilder von Bezeichneten.
Sprachkrise, wo sich alle Synthesen auflésen, das
ganze Werk der begriindenden Subjektivitit. Das ist
das Ende der Welt, deren nukleare Waffenarsenale den
allgemeinverstindlichen und beingstigenden Aspekt
aufdecken. Bis dahin fiihrt vielleicht das menschliche
Versagen.

4. Weder die Predigt noch die Trostung sind philoso-
phische Reden. Aber legt das Scheitern des Menschli-
chen, das, wie uns scheint, sich ereignet in der Verlin-
gerung einer gewissen Erhthung des Selbst, des Identi-
schen, der Aktivitit und des Seins (und wurde das
nicht zu ihrer Infragestelltung), nicht gerade durch
diese Infragestellung eine andere Bedeutung nahe : ei-
nen anderen Sinn und eine andere Art der Bezeich-
nung ? Man kann sich fragen, ob das Auseinanderfallen
von Sinn und Sein, die dauernde Gefahr fiir den Sinn,
sich vom Sein zu entfernen und dabei in die Irre zu ge-
hen als verirrt, ausgewandert, verfolgt, nicht an eine
Rationalitit erinnert, die auf die Bestitigung durch das
Sein verzichtet und fiir die das Scheitern der Rationali-
tat des Selbst eine norwendige und zu ertragende Prii-
fung ist. Rationalitit, die neu ist oder ilter als die Ra-
tionalitit des festen Bodens «unter der Sonne», das
heifit als die Positivitit, und die sich folglich nicht auf
das ontologische Abenteuer zuriickfiihrt, mit dem sie,
von Aristoteles bis Heidegger, zusammenfillt, und
wo, mit der traditionellen Theologie — gebliebenes
Denken der Identitit und des Seins —, der Gottund der
Mensch der Bibel oder ihre Homonyme vereinnahmt
wurden — Abenteuer, das fiir den einen mit Nietzsche
und fiir den anderen mit dem zeitgendssischen Anti-
humanismus tédlich wurde ; tédlich in jedem Fall fiir
die Homonyme : fiir den Menschen in der Welt und fiir
Gortt, der sich in den Hinterwelten unter die gleiche
Sonne der Erde setzt. Schon lange 138t man den Sinn,
der nicht triumphiert, der sich nicht in der absoluten
Untitigkeit der Welt unter dem Himmelsgewdlbe ein-
richtet, nur noch fiir rein subjektiv, fiir romantisch, fiir
das Ungliick eines unglicklichen Bewufitseins gelten.
Man fragt sich nicht, ob die Nicht-untitigkeit, die
Un-ruhe, die Frage und, von daher, die Suche und die

Sehnsucht, unter den positiven Werten geringge-
schitzt, ein einfaches Abnehmen der Untitigkeit, der
Antwort und des Besitzes sind, das heifit unzurei-
chende Gedanken des Identischen, diirftige Erkennt-
nisse, oder ob in diesen sich selbst ungleichen Bezie-
hungen nicht der Unterschied gedacht wird, die un-
riickfiithrbare Andersheit, das «Nicht-zu-Fassende»,
der Unbegrenzte oder Gott; ob durch Zufall Erkennt-
nis, Antwort, Ergebnisse gerade ein fiir die hier not-
wendigen Gedanken unzureichender Psychismus
sind, drmer als die Frage, die immer auch an den ande-
ren gerichtete Bitte ist, und wire sie auch nur Bitte
ohne Antwort; ob Bitte, Suche und Verlangen, ent-
fernt davon, in sich nur die Leere des Bediirfnisses zu
tragen, nicht das Aufspringen des «mehr» im «weni-
ger» sind, was Descartes die Idee des Unbegrenzten
nannte. Sind es nicht diese Gedanken — andere als jene,
die im intentionalen Bewufitsein auf ihre Art das Ent-
sprechende, die Untitigkeit und die Identitit des
astronomisch Positiven «wollen» —, von denen Blan-
chot spricht, wenner sagt: « Wirahnen, daf das Unheil
(dés-astre) der Gedanke ist.»’

An der Gleichheit sich selbst und dem Sein gegeniiber,
an der Aktivitit im Selbstbewufitsein, am Identischen,
am Positiven, das der feste Boden erméglicht, begrenzt
man das Menschliche, ohne die «passive Synthese» der
Zeit in Betracht zu ziehen, das heifdt das Altern, das
sich vollzieht ohne daf jemand es vollzieht und das,
ohne dafl jemand es sagt, Abschied von der Welt be-
deutet, vom festen Boden, von der Gegenwart, vom
Sein: die Interesselosigkeit oder die Vergangenheit.
Aber bedeuten diese Interesselosigkeit, dieser Urlaub,
diese Verabschiedung, dieser Abschied nicht ein Zu-
Gott ? Die passive Synthese der Zeit, die Geduld, wird
ohne Zeiterwartung erwartet, und die bestimmten Er-
wartungen tauschen, iiberfiillt mit dem, was nach Art
einer Ergreifung und einer Einsicht kommt. Die Zeit
als Erwartung — Geduld, passiver als alle Passivitit,
welche sich auf Akte bezieht, — erwartet das Unfafili-
che. Hat das Unfaflliche — das Nicht-Thematisierbare —
tiberhaupt noch die substantivische Form, die ihm un-
sere Sprache gibt ? Frage. Aber die Frage istdie Art, die
das Menschliche ernst nimmt oder von der es sich in-
spirieren 1aft und wohin es sich stellt, wenn esin Frage
gestellt wird, und von wo aus es sich fragt. Die Geduld
der Erwartung, die Zeit ist Frage, Bitte, Suche, Ver-
langen: Fragen, die mehr denken als die positiven und
durch die man sie dennoch ersetzen wollte, als ob die
Geduld und die Zeit eine negative Theologie wiren,
durch die Indifferenz von ihrem Gott getrennt. Dabei
gibt es hier im Gegenteil einen Grad an Passivitit, wo
die Suche und die Frage noch verschiittet scheinen, das
heifit im Geheimnis ihrer Ungewiftheit geduldiger Er-
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wartung. Das Wort des Propheten Jesaja (65,1), das
wir zur Illustration zitieren, sagt es treffend: «Ich
wurde gesucht von denen, die nicht nach mir fragten,
ich lieff mich finden von denen, die mich nicht such-
ten.» Denkendere Gedanken. Geduld und Linge der
Zeit diirfen nicht als Notbehelf einer knauserigen Of-
fenbarung des Unbegrenzten an den begrenzten Men-
schen verstanden werden: sie erleiden und erdulden
die Zuriickweisung oder die Infragestellung, die das
Begrenzte trifft oder erstaunt und durch die der Unbe-
grenzte jenseits des Seins transzendiert, durch die er
aber auch den Begrenzten traumatisch inspiriert und
gedacht wird. Das Un des Unbegrenzten ist nicht ein-
fache Negation, sondern Zeit und Menschheit. Der
Mensch ist nicht ein «gefallener Engel, der sich an die
Himmel erinnert», er gehort zur Bedeutung selbst des
Unbegrenzten. Diese Bedeutung ist nicht zu trennen
von der Geduld und von der Erwartung und von der
Zeit, gegen die, als handelte es sich um «subjektive»
Zufilligkeiten, die verfingliche —aber angeblich einzig
ernste — Frage nach der Existenz Gottes wiederkehrt.
Sie ist nur die Riickkehr der Ontologie und ihres An-
spruchs, das letzte Maf fiir den Sinn zu besitzen. Viel-
leichtist das zitierte Wortdes Propheten auch gegen sie

! Maurice Blanchot, Discours sur la Patience : Le Nouveau Com-
merce Nim. 30-31, S. 21. Die Trennung des Wortes désastre in dés-
-astre sowie die Auszeichnung stammen von uns.

2 Vgl. unsere Studie Dieu et la Philosophie: Le Nouveau Com-
merce Nrm. 30-31, S. 112-118.
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ein Zeugnis : der Parallelbegriff zu finden lassen ist das
die Passivform vonsuchen ausdriickende Verb—diege-
fundene Transzendenz, die dabei Suche bleibt (das ist
ihr Leben) und auch Geduld, bis zum Vergessen ihrer
eigenen Bitte passive Gelduld — oder Gebet—in der rei-
nen Dauer, im reinen Sehnen und der Stille der Zeit.
Traumatische Inspiration, Traumatismus ohne Beriih-
rung, erahnter Traumatismus: Furcht! Man muf} die
Heideggersche Phinomenologie der Affektivitit, die
ihre Wurzel in der Angst vor der Begrenzung habe, an-
zweifeln. Eine nichteudaimonistische und nicht aus
Furcht hedonistische Affektivitit wartet nicht, um sich
zu erregen, auf eine Bedrohung, die mein Sein in Frage
stellt, als ob die Furcht vor Gott mich nur durch die
Sanktion beunruhigen kénnte, die dazu kommt.
Aber zweifelsohne zeigt sich der letzte Sinn dieser Ge-
duld und dieser Furcht - vor der Frage und vor der Su-
che, die darin verborgen sind — in der Analyse, die wir
anderswo versucht haben®: Umkehr dieses Wartens
auf Gott in die Naihe zum Nichsten, in meine Verant-
wortung als Biirge, Umkehr dieser Furcht, die weder
zum Erschrecken vor dem Heiligen noch zur Angst
vor dem Nichts gehért, in Besorgnis um den Nich-
sten.
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