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Nach dem Tode Stalins begann fiir die sowjetische Li-
teratur eine gewisse Zeit der Entspannung, die soge-
nannte « Tauwetterperiode». Zum ersten Mal seit eini-
gen Jahrzehnten begann man wieder iiber Themen zu
schreiben, die lange Zeit als tabu gegolten hatten. Meh-
rere sowjetische Schriftsteller behandeln heute in die-
sem Rahmen Themen oder Gegenstinde, die sehr nahe
beim Religiésen liegen, und zwar in Verbindung mit
dem erneuerten Interesse, das man heute in der UdSSR
der Anthropologie entgegenbringt.

Eines der in dieser Sicht interessantesten Themen ist
der Gedanke, dafl der Sinn des Lebens — im Sinne des
von Gabriel Marcel geprigten Begriffes — nicht unter
dem Vorzeichen des Habens gesechen werden darf,
sondern vom Sein selbst herkommen muf : von dem
Sein, das sich jenseits alles dessen findet, was man ob-
jektivieren kann. Oft stellt sich diese Akzentverschie-
bung als ein Prozef der katharsis dar, einer katharsis,
die den Menschen von neuem inne werden liflt, dafl die
Existenz eine Wirklichkeit darstellt, die vor allem Ge-
heimnis ist.

Ancarov und die letzte Wirklichkeit

Ein interessantes Beispiel fiir diese Vertiefung bietet
uns der Roman «Die Unwahrscheinlichkeitstheorie»
von Michail Ancarov!. Der Titel allein verrit schon die
Uberzeugung des Autors, dafl die Kategorién, mit de-
nen man iiber alles Maf hinaus das Ausfeichen der po-
sitiven Wissenschaften beweisen mochte, hinter der
Wirklichkeit zuriickbleiben. Der eigentliche Held des
Romans ist ein vierzigjahriger Physiker, der plotzlich
entdeckt, daf} sein ganzes Leben in den verflossenen
Jahrzehnten ein einziger Fehlschlag war. Eine Reihe
von zufilligen Begegnungen — die er spiter Schicksal
nennen wird — und eine ernste Reflexion auf seine Exi-
stenz fiihren ithn Schritt fiir Schritt zur Einsicht in die
Ursachen dieses Scheiterns, und schlieflich 6ffnen sie
ihm den Weg zu einer umfassenden katharsis.

Es sind vor allem die Worte eines seiner Freunde,
des Kiinstlers Pamfilij, die ihm helfen. Die Diskussion
zwischen dem Kiinstler und dem Physiker erreicht ih-
ren duflersten Hohepunkt im Streit iiber den Begriff

«Schaffen». Fiir Pamfilij ist «Schaffen vor allem ein
Geheimnis: «Was Schaffen letzten Endes ist, weil}
niemand. Vielleicht ist es das Echo der Seele auf irgend
etwas... Aber worauf 2»> Pamfilij erwihnt die Musik,
die mehr als jede andere Kunstform auf etwas zielt, das
jedes konkrete Vorstellungsbild transzendiert: «Es
gibt hier keine Tatbestinde von Gliick und Ungliick
mehr. Und dennoch : bewegt uns die Musik deswegen
etwa nicht?... sogar zu Trinen! Nicht von ungefihr
hat jemand einmal gesagt: Jede Kunst ist irgendwo in
das Kraftfeld der Musik einzuordnen...»?

Ebenso sieht Ancarov die Menschheit: von der
Kunst in ihren umfassendsten Sinn eingefiihrt, ausge-
richtet auf etwas, was die «letzte Wirklichkeit» dar-
stellt, welche vor allem anderen ein Geheimnis ist.
Dieser letzte Zielpunkt, dessen ist er sich bewuft, ist
noch unbekannt und unendlich weit entfernt, genau so
fern wie der geheimnisvolle Stern Betelgeuze, der eine
symbolische Rolle in diesem Roman spielt. Aber dieser
letzte Zielpunkt, dessen ist Ancarov sich genau so be-
wuflt, umgreift jedenfalls die Totalitit, auf die alles
hinstrebt, in der sich schliefilich alle Dinge in ihren
wechselseitigen Beziehungen offenbaren werden und
in der sich alle Antithesen letzten Endes versohnen
werden : «Das Ende des zweiten Jahrtausends unserer
Zeitrechnung steht nahe bevor. Niemand von all den
Menschen, die hier auf der Strafle meinen Weg kreu-
zen, weill etwas von dem Stern Betelgeuze. Aber der
Augenblick ist schon gekommen, da man einen Men-
schen auf den Mond schickt... Es ginge darum, zu prii-
fen, ob es nicht irgendeine Beziehung zwischen den
Verliebten und dem Mond gibt; zwischen der Wissen-
schaft und der beharrlichen Geduld ; zwischen den Re-
volutiondren und den Kindern; zwischen den Physi-
kern und den Dichtern; zwischen den individuellen
Horoskopen und der kollektiven Anstrengung aller
guten und reinen Absichten...»*

Diese Einsicht, die der Held des Romans sich
schliefflich erwirbt, ist trotz allem nicht rein intellektu-
eller Art. Sie ist wohl mehr als dies : Sie ist etwas, was
ihn im tiefsten Grunde seines Wesens beriihrt und die
darin eine katharsis und eine wirkliche metanoia aus-
16st. Um die innere Bewegung auszudriicken, die ihn
in dem Augenblick tiberkommt, als diese Erkenntnis
in ihm aufsteigt, hat er kein anderes Wort als umilenie,
jenes unubersetzbare russische Wort, das sowohl De-
mut, Zerknirschung des Herzens wie auch eine tiefin-
nere Erschiitterung in sich beschliefft. Anéarov be-
schreibt dieses Empfinden auf eine Weise, die ganz be-
sonders an gewisse Passagen im Werke Dostojevskijs
erinnert, vor allem an das, was der Starec Zozima in
den «Briidern Karamazov» iiber seinen frithverstorbe-
nen Bruder erzahlt, der eine solche umilenie kannte:
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«... Und in diesem Augenblick verstehe ich alles, aus-
genommen mich selbst, Und jetzt weine ich wegen
meiner schrecklichen Schuld gegen alle, die mir nun
leid tun...»®

Evdokimov und die gliickliche Schipfung

Wir finden noch einen weiteren nicht weniger ein-
dringlichen Ansatz zur Behandlung des Themas «Ent-
fremdung», der eine befreiende katharsis folgt, in dem
Roman «Die Erinnerung an seine eigenen Gesetze»
von N. Evdokimov. Die Hauptfigur des Romans, Pol-
jakov, lebtam wirklichen Leben vorbei. Als ein Mann,
der von seiner Arbeit besessen ist, hat er die tiefsten
Dimensionen der Existenz vergessen. Dann aber, in-
folge einer tragischen Begegnung, beginnter an seinem
Leben zu zweifeln. Er erinnertsich an die religicse Be-
geisterung, die ithm mit der Arbeit verbunden zu sein
schien, als er noch Kind war. In einem groflartigen
Text — einer Paraphrase des Anfangs der Bibel, die
durchklungen ist von einem Echo des Prometheusmy-
thos — malt der Autor in leuchtenden Farben die ur-
sprungliche Heiligkeit der Arbeit und ihre spitere
Entwertung aus. Poljakov gibt hier die Geschichte sei-
nes eigenen Lebens wieder mit seiner urspriinglichen
Helle, mit seinem Niedergang und seiner schliefilichen
Wiederauferstehung — als Parallele zur Geschichte der
ganzen Menschheit oder wenigstens mit der Ge-
schichte unserer abendlindischen Zivilisation, die
ganz dhnlich verlduft. Das Individuelle und das Kol-
lektive vermischen sich hier derart, daff sie ein Ganzes
bilden, das als poetische Einfithrung in eine Theologie
der Arbeit dienen konnte, in der die religiése Dimen-
sion der schopferischen Kraft des Menschen die be-
herrschende Stellung emnimmt:

«... Diese Tage damals konnte er (Poljakov) nicht
vergessen, denn damals war er ein Gott. Er war Gott.
Und er erinnerte sich an den ersten Schépfungstag...
Im Anfang war Nacht. Aber er, Gott, schlief nicht.
Die Erde war wiist und leer. Der Geist Gottes
schwebte iiber ihr. Und Gott sprach : Es werde Mor-
gen. Und es ward Morgen. Und Gott sprach: Die
Menschen sollen erwachen ! Und die Menschen kleide-
ten sich an und verlieflen ithre Hiuser. Und er, Gott,
wachte auf und verlief auch sein Haus. Die Vogel
grifiten ihn. Und die Pflanzen griifiten ihn. Er ging
nicht am Firmament daher, und er ging auch nicht auf
der Erde. Seine Hiande sangen. Und sein Herz sang.
Und Gott sah, daf} es so gut war, und er sprach : So soll
es sein von Morgen zu Morgen und von Jahr zu Jahr.

Und er kehrte wieder zuriick in sein Haus, und er
sah das Dunkel, und er horte das Schweigen. Und Gott
sprach: Es werde Feuer. Und es geschah so. Und er

nahm das Metall und legte es in das Feuer, und er nahm
es wieder heraus, und er schlug mit dem Hammer dar-
auf. Und hellglihende Funken sprithten heraus. Und
Gott schlug mit dem Hammer auf das Metall, und das
Metall nahm Form an. Und er tauchte das Metall in das
Wasser und nahm es in seine Hand. Dies war der erste
Tag. Und dies war das erste Ding, das er, Gott, schuf.
Und Gott sah, dafl es gut war und nannte es : Gliick.
Und er sprach, Es soll Gliick sein Tag um Tag, Jahr um
Jahr, von nun an bis bis in die Aonen der Aonen.

Und es wurde Abend, und von neuem wurde es
Morgen. Und die Végel sangen. Und die Lokomotiven
sangen. Und Gottes Hinde sangen. Und das Metall
war weich wie Ton. Und Gott machte daraus alles, was
die Menschen verlangten. Dies war der zweite Tag.
Und dann kam der dritte Tag. Und so kamen noch
viele Tage.

Aber die Menschen gingen zu ihn hin und sprachen :
Komm, lafl uns unsere Rechnung begleichen. Und
Gottwunderte sich, stieg aus seinen Wolken herab und
tat, wie die Menschen gesagt hatten, und nahm Geld
an. Die Menschen wollten ihm so ihre Anerkennung
ausdriicken, aber sie wufiten nicht, daf} sie ihn damit
beleidigten. Denn sein Lohn bestand schon darin, daf§
er das Kleine vom Grofen geschieden hatte, das Gliick
von aufgeregter und eitler Betriebsamkeit. Aber Gott
sah, dafl es nicht anders sein konnte, ebenso wie wenn
das Licht nicht véllig von der Finsternis geschieden
wire, ebenso wie wenn die Finsternis nicht vollig ver-
schwunden wire.

Und er sprach : Es sei so, vorliufig sei es so. Und er
nahm die Zahlung an, welche die Menschen ithm fiir
seine Arbeit gaben. Und er ward Mensch. Aber erwar
ein Gott. Und der Geist Gottes blieb in ihm. Und seine
Kinder werden alle Gotter sein, weil er Gott war. .. Sie
werden Sonnen schmieden, Sterne erschaffen, das
Firmament von den Wassern scheiden, das Licht von
der Finsternis. Und sie werden sehen, dafl es gut ist.
Und sie werden ihren Vater beweinen, weil er Geld ge-
nommen hatte statt des Gliicks zu schaffen...»®

Poljakov mufy durch diese negative Phase seiner
Entdeckung hindurchgehen, eine Phase, die gekenn-
zeichnet ist durch das Schuldgefiihl, durch die geistige
Nacht und die Leere ; er muf hindurch bis zum Ende,
bevor er in die positive Phase gelangt. Aber diese
Gnade wird thi schliefillich zuteil. Und hier findet sich
dann ein einzigartiger Anklang an Tolstoijs Erzihlung
«Der Tod des Ivan [lji¢». Auch fiir Poljakov selbst fallt
die Entdeckung des Lichtes mit seinem physischen
Tod zusammen. Am Morgen nach seiner katharsis
stirbter infolge eines Anfalls. Wihrend er sich am Vor-
abend seines plotzlichen Todes ganz allein in der freien
Natur aufhilt, wird ihm die Erfahrung eines grofien,
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einzigartigen und nicht in Begriffe zu fassenden Ge-
heimnisses zuteil. Dies ist der Augenblick, da die
Dinge ihm ihre Ewigkeitsdimension offenbaren, auf-
grund derer sie hinausragen iiber ihre vergingliche,
ephemere Gestalt, ihre Kontingenz und Unbestindig-
keit. In diesem Augenblick erstrahlt von diesen Din-
gen her plotzlich ein Licht, das an die ewigen Ideen
Platons denken liflt: ihre ewigen Archetypen, die alle
Wandlungen ihrer Gestalt transzendieren, und ihr Ab-
sorbiertwerden in ein gréferes Ganzes, das erfullt ist
von Geheimnis:

«Inall dem gab es etwas sehr Altes, das aber dennoch
so sehr bekannt war, dafl es ein grausames Leiden ver-
ursachte. Etwas Bekanntes, aber nicht nach Art von
Bildern, von Photographien, sondern eben nach Art
dessen, was sich hier enthiillte : wie eine Art von Erin-
nerung an eine andere Existenz als die, welche er, Pol-
jakov, hier auf Erden bisher gekannt hatte. Und eben
aufgrund dieses Eindrucks schienen die Dinge nicht
mehr dem «Jetzt» anzugehdren, schienen sie niche
mehr der Zeit unterworfen zu sein. Das war, als hitte
sich die unermefiliche Ewigkeit rundum ausgegossen
und als wire alles wie in tausend Splittern von ihr abge-
sprengt worden. Die Garben und das Pferd und der
Mond und das Haus: sie alle waren wie Splitter und
schwammen da umher, Inselchen der Ewigkeit, die
Vergangenheit, die Gegenwart und die Zukunft...
Sie schwammen daund blinkten auf in diesem nebligen
Licht des Mondes wie unter einer Cellophanverpak-
kung. Und dieses Licht zitterte wie ein dumpfes
Drohnen aus fernen Welten, die schon hinter uns lie-
gen oder die noch zu entdecken sind. Und er, Polja-
kov, befand sich hier, am Kreuzweg der Zeit, allein,
ganz allein mitsich selbst und mit dem Universum, das
bereit war, ihm eines ihrer Geheimnisse zy enthiillen.
Wie viele, o wie unendlich viele Dinge mufl der
Mensch doch erkennen ? Aber das Leben ist so kurz.»”

Parnov-femcev und die schliefilich und endlich
zu erlangende Einbeit

Ein dritter Ansatz in der Behandlung des Themas der
katharsis ist uns gegeben in dem Roman «Gib uns die
Liebe zuriick» von E. Parnovund M. Jemcev. Dies ist
die grofle Frage, die sich hier erhebt: Was ist mit dem
Menschen unserer westlichen Zivilisation geschehen ?
Was haben wir aus ihm und seiner Welt gemacht? Was
ist also unsere Zukunftsaussicht? Licht oder Finster-
nis ? Der Roman versetzt uns in eine Zeit irgendwann
gegen Ende des 20. Jahrhunderts. Zwei Hauptthemen
beschiftigen thn: 1. Seit eh und je ist der Mensch auf
der Suche nach einer schliefllichen absoluten Einheit,
die im Sinne einer Art mystischer Einigung verstanden

wird. 2. In unserer westlichen Zivilisation ist die tiefste
Dimension verlorengegangen, jene Dimension nim-
lich, die sich vor allem in der Liebe offenbart und ohne
die alles, selbst das Streben nach der Einheit, Karikatur
bleibt.

Die zentrale Figur dieser Erzihlung ist Allan, ein
Physiker, der in einer Atomstadt arbeitet. Er ist zufil-
ligerweise von einer todbringenden Strahlung getrof-
fen worden. In dem Bewufitsein, daff er nur noch ein
paar Tage zu leben hat, beginnt er iiber viele Dinge
nachzudenken, denen er bisher noch nie seine Auf-
merksamkeit geschenkt hat. Seine zentrale Frage lau-
tet: «Wer bin ich? Wer sind wir? Woher kommen
wir ? Wohin gehen wir 2»®

Die Gedanken Allans konzentrieren sich mehr und
mehr auf die schliefliche Einheit, insofern diese Ge-
schick und letzter Sinn des Universums ist. Ungeachtet
ihrer wissenschaftlichen Formulierungen kreisen diese
Ideen um den Begriff einer bestimmten Artvon «unio
mystica» jenseits aller Dualitit. Dort finden schlieflich
alle Gegensitze, selbst die scheinbar unversshnbarsten
wie Subjekt— Objekt und Ich — Nicht-ich zueinander.
Abraham Maslov spricht in diesem Zusammenhang
von einer religidsen «Erfahrung der Spitze»?, und all
dies laft bisweilen an die satori-Erfabrung des Zen-
Buddhismus denken. Diese Einigung wird in der Er-
zdhlung von Parnov beschrieben als der Gegenstand
des grundlegenden Verlangens der Menschen aller Zei-
ten:

Ubrigens zeigen die Autoren zu wiederholten Malen
Interesse fiir den Hinduismus und den Buddhismus.
«In meiner Jugend», sagt Allan irgendwann einmal,
«hat mich der Hinduismus fasziniert, und ich habe
Yogi werden wollen. Meine bevorzugten Helden wa-
ren Ramakrishna und Vivekananda.»'® Allan beginnt
denn auch tatsichlich seine Erklirungen mit einem Zi-
tat aus Ramakrishna: «Das All verfinsterte sich. Der
Raum war verschwunden. Zunichst bewegten sich die
Schatten meiner Gedanken noch iiber dem unbe-
summten Dunkel des Bewufitseins. In einem monoto-
nen Rhythmus blieb mein Ich mir noch schwach ge-
genwirtig... Aber auch dies ging bald voriiber. Es
blieb nur die Existenz. Alle Dualitit war verschwun-
den. Der endliche Raum und der unendliche Raum wa-
ren ineinander verschmolzen.» Und Allan fiigt dann
hinzu: «Das istes. Der endliche Raum und der unend-
liche Raum waren ineinander verschmolzen... Die
Idee einer solchen Einheit, die Hoffnung auf eine sol-
che Verschmelzung hat die Menschheit nie verlassen. ..
Die chaldiischen Magier mit ihren Spitzhiiten, die Se-
her des Toth in ihren Pantherfellen, die Drohreden der
biblischen Propheten, das Rauchgespenst von Elora:
alles liegt in ein und derselben Sinnrichtung. Unfafi-
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bare Maya! Vielen hat sie den Kopf verdreht, die Ver-
nunft verdunkelt mit ihren Strahlen blau schillernden
Lichtes von unbegrenzter und alles durchdringender
Kraft. Die Schlange, die sich in ihren eigenen Schwanz
beiflt: das ist das bezeichnendste Symbol der Alchi-
mie. Irgendwo beriihren sich die Extreme immer. Ir-
gendwie wird das, was grofl ist, klein, und die Narrheit
wird in Verstindigkeit verwandelt. Dieser Gedanke
verfolgtmich wieein Thema, das unablissig gegenwir-
tig ist und doch immer wieder dem Vergessen anheim-
fallg. .2t

Mit dem buddhistisch-hinduistischen Begriff der
Maya, welche «uns dazu verleitet, fiir ewige Wirklich-
keit zu halten, was nichts anderes istals das Vorbeiglei-
ten fliichtiger Bilder», weist Allan auf die Relativitit
der Unterscheidung der Zeit in Gegenwart, Vergan-
genheit und Zukunft hin. Er glaubt — jenseits dieser
Unterscheidung — an eine geheimnisvolle und verbor-
gene Einheit, in der alles, selbst das, was als «Vergan-
genes» verloren gegangen zu sein scheint, dennoch fiir
immer aufbewahrt bleibt:

«Oder ist all dies untergegangen ? In welchen Brun-
nen ohne Boden ist es denn gefallen ? Miindet denn die
Vergangenheit nur in eine Leere, in ein kaltes und dun-
kles Nichts? Ist denn die Zeit nicht ewig und eine?
Wire es anders, was fiir eine Zeit wire das ? Sind Ver-
gangenheit, Gegenwart und Zukunft vielleicht nichts
anderes als die ephemeren Umformungen ein und der-
selben Essenz, die Erscheinungen einer unzulingli-
chen dreiképfigen Einheit? Hier, in mir, existieren
Gegenwart und Zukunft gleichzeitig. Sie sind eines in
dem, was man einé «Existenz zweiter Ordnung» nen-
nen konnte. Unmoglich, sie in threr Gesamtheit fassen
zu wollen, ebenso wie ein System von Milchstraflen
sich dem entzieht. Es ist dem Menschen nicht gegeben,
das Wesentliche unmittelbar zu erkennen. Er gewinnt
nur Schritt fiir Schritt Kenntnis von ihm mittels der
Phinomene. Analyse und Synthese, Analyse und Syn-
these. Ein Aspekt und ein anderer Aspekt. Vergangen-
heit, Gegenwart und Zukunft! Unterschiedliche Er-
scheinungsweisen der einen und einzigen Wesenheit,
deren Name Zeit ist... Vielleicht ist die Zeit selbst un-
beweglich, und nur unser Bewufitsein ist es, das sich
langsam kriechend ihr nihert.»"?

Allan erinnert sich hier eines Aufenthaltes am Meer
zusammen mit seiner Verlobten. In einer regelrechten
«Erfahrung der Spitze» hatte ithnen geschienen, «die
Zeit sei stehengeblieben» und die Ewigkeit sei ihnen
greitbar gegenwirtig geworden. Von diesem Augen-
blick, der sich jedem rationalen Begreifen entzog, hatte
Allan geschrieben: «Wir durchqueren die Ewigkeit,
wir beide, wir zwei ganz kleinen und blutwarmen We-
sen, die sich plotzlich anschicken, wieder an Mirchen

zu glauben. Man hat das Gefiihl, vor einem groflen
Geheimnis zu stehen, vor dem Geheimnis, daf} auch
wir ewig sind und dafl unsere Liebe ewig dauern
wird.»"?

Aksénov und die Utopie der Liebe

Ein letztes Werk, das charakteristisch ist fiir das The-
ma, das wir hier behandeln, ist die Novelle «Das Fahr-
zeng» von Vassilij Aksénov. Aksénov entwickelt hier
das Themakatharsis —in diesem Falle isteine kollektive
katharsis gemeint — in Form einer allegorischen Erzih-
lung von grofler symbolischer Ausdruckskraft. Eine
Gruppe von Menschen schifft sich auf einem seltsa-
men, ja mythologischen Wasserfahrzeug ein und
bricht zu einem unbekannten Ziel auf, einem Utopia
namens «Haligalia». So iibernimmt das Fahrzeug fiir
diese Reisenden die Rolle der Arche Noachs, indem es
sie zu einer katharsis fiihrt.

Besonders instruktiv ist die nichdiche Unterredung
zwischen zweien der Passagiere, Vadim und Volodja.
Im Mittelpunkt steht die Frage nach dem letzten
«Warum» des Lebens : « Welch kleines Etwas sind wir
doch nur, Vadik», sagte plotzlich Teleskopov. «Wozu
dienen wir denn letzten Endes in diesem Universum ?
Alles in ithm wirbelt herum, st6ft sich und tobt. Es
frific sich selbst auf in seinen eigenen chemischen Pro-
zessen, und wir sind ithm nicht einmal eine Kopeke
wert.» — «Die Idee der kosmischen Einsamkeit? So
viele grofie Geister haben sich schon den Kopf dariiber
zerbrochen», sagte Vadim, «aber warum rumortes so,
und was bleibt am Ende von thm iibrig ? Und im iibri-
gen, was ist das denn, dieses <Ende> ? Wahrhaftig, Va-
dik, mich schaudert, wenn ich an dieses detzte Ende>
denke. Angst tiberfillt mich. Ich méchte heulen ange-
sichts dieser UngewiSheit. Angst packt mich fiir alle,
die einen Kopf haben, die Hinde und Fiiffe haben...
Weiflt du : es war einmal ein Tag, an dem ich noch nicht
existierte... und eines anderen Tages werde ich nicht
mehr existieren. Aber warum bin ich dann iiber-
haupt?... Frither einmal haben die cunwissenden Mas-
sen> das gewufit: es gibt einen Gott, den Himmel, die
Halle, den Teufel. Und man lebte nach diesem Gesetz.
Aber all dies existiert nicht, immer wieder, bei jeder
Konferenz sagt man uns das. Aber ist es wirklich so?
Denn das wiirde doch bedeuten, dafl ich véllig ver-
schwinden wiirde, dafl ich mich auflésen wiirde zu ei-
ner Null. Und jetzt in diesem Augenblick bleibt von
mir nur vo viel wie von jemandem, der — ohne noch
iiber irgendetwas einzelnes zu verfiigen — auch nichts
mehr hat, auf das er hoffen konnte. Ist es so oder
nicht?»
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.. «Der Mensch iiberlebt in der Liebe», sagt Vadim
Afanasevi¢ mit kaum horbarer Stimme. Volodja
schweigt. Nur das Knistern des Holzfeuers durch-
brach noch die Stille, und das Knarren des Fahrzeugs,
dumpf wie in einem Traum. «Ich habe dich verstan-
den, Vadik», schrie Volodja pl6tzlich auf, «wo es
Liebe gibt, dortistder Mensch. Und wo es keine Liebe
gibt, dort bleibt nichts {ibrig als jene chemischen Pro-
zesse, jene blaue Maske. So ist es doch? Ja? Und aus
diesem Grunde sind die Menschen auf der Suche nach
der Liebe und verlassen dabei die vorgezeichneten
Wege und sind dann anders als gewdhnlich. Und das
findet sich in jedem Menschen, und sei es auch nur ein
wenig davon, ein kleiner Bodensatz. Ist es so? Nein?
Oder ja?» «Ich weify nicht, Volodja, ob es in jedem ist,
ich weifl es nicht», sagt Vadim Afanasevi¢ mit kaum
vernchmbarer Stimme. — «Und wer keine Liebe hat,
dem bleibt nur die Chemie. Die Chemie und die Phy-
sik. Und sonst bleibt nichts mehr... Ist es so ? Stimmt
das wirklich ?»1#

Aksénov schlieft seine Erzihlung damit ab, daff das
Utopia, von dem die Reisenden triumen und in das sie
immer mehr hineingezogen werden, schliefilich Wirk-
lichkeit werden wird und eine radikale Verinderung in
unserem Leben hervorbringen wird : «Bald wird Hali-
galia aus seinem Winterschlaf erwachen. Und es wird
das Epizentrum einer neuen geistigen Vitalitit werden.
Ein neues philosophisches Phinomen wird das Licht
der Welt erblicken : die Tatsache Haligalia.»

Der Autor betont noch einmal, dafl in diesem Uto-
pia nicht die Wissenschaft oder die eine oder andere
Wirtschaftsordnung die bestimmende schopferische
Kraft darstellen wird, sondern die Liebe. Haligalia
verdankt tibrigens selbst seine Existenz dieser Liebe.
Genau so, wie es umgekehrt die Liebe ist, die dorthin
fiihrt. Eine der Figuren der Erzihlung nimmt eine un-
mittelbare Beziehung wahr zwischen seiner Verlobten
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42 — 43,

7 AaQ. 72 ; 73. - Was Poljakov hier dufert, lifit an gewisse Passagen
im Werke Dostojevskijs denken, unter anderem an die Stelle, wo der
Starec Zozimain den «Briidern Karamazov» lehrt : «Gott nahm Samen
aus anderen Welten und site ihn auf die Erde. Und aller Same ging auf.
Aber was da emporwuchs, lebt nur und kann auch nur leben im Kon-
takt mit all diesen anderen geheimnisvollen Welten.» Romano Guar-
dininannteiibrigens dieses «Erlebnis des Alls, die groflen Gefiihle des
Allgeheimnisses» einen «Ort religisser Erfahrung» (Religion und
Offenbarung I, Wiirzburg 1958, 44).

8 E. Pamov und M. Jemcev, Vozvratite Ljubov’ : Fantastika 1966
(Moskau 1966).
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und deren fiktivem Idealbild, Silvia von Utopia, und
zwar derart, dafl diese ithm in seinen Triumen als Ar-
chetyp und Symbol des Ewig-Weiblichen erscheint.

Aber Haligalia ist gleichzeitig ein Symbol dieses
wirklichen Lebens, das die Sicht auf das Unendliche
eroffnet: die einzige Sicht der Wirklichkeit, die freien
Raum lafit fiir eine Antwort auf alle Fragen nach Leben
und Tod. Und aus dieser Sicht erhebt sich schliefilich
das archetypische Bild des vollkommenen Menschen,
der nahezu eschatologische Mensch, der Gute Mensch,
von dem die Helden A ksénovs immerzu triumen. Und
dorthin treibt auch das seltsame Fahrzeug, diese Arche
Noachs: «Das Schiff gleitet diesen fernen Ozeanen
entgegen. Und sein Weg ist unendlich weit. Und in-
mitten dieser fernen Ozeane, im Tau der Wiesen einer
der Inseln erwartet der Gute Mensch das Fahrzeug,
Frohlich und voller Heiterkeit. Er ist allzeit da und
wartet.»'®

Alles hier Gesagte zeigt, dafi man hier —wie tibrigens
auch in zahlreichen anderen zeitgendssischen sowjeti-
schen Werken'® — auf die Entdeckung der Existenz als
Geheimnis stofit. Es ist frappierend, hier eine Ideen-
verwandtschaft mit dem zu finden, worin auch zahl-
reiche westliche Publikationen einen gewissen Menta-
lititswandel im Westen erkennen lassen, der das Er-
gebnis dhnlicher Kritik ist'?.

All dies erscheint uns sehr hoffnungsvoll. Man fin-
det hier die Wahrheit der Worte Dostojevskijs besti-
tigt : «Der Mensch kann sich nur auf etwas unendlich
Grofles hin ausrichten.» Und dieses Streben kann nicht
anders, als sich immer aufs neue A usdruck zu verschaf-
fen, ungeachtet aller Zwangsmafinahmen, die darauf
abzielen, diese Ausrichtung umzulenken auf den
Dienst an ausschlieflich innerweltlichen Vorhaben.
Die Frage, ob man auf all dies den Begriff «religits» im
strengen Sinne des Wortes anwenden kann, ist letzten
Endes nur von zweitrangiger Bedeutung.

® A. Maslov, Religion and Peak-experience. Vom selben Autor,
z.T. tiber dasselbe Thema : Humanistic Psychology (Ohio State Uni-
versity Press 1964).

10 Vozratite ljubov’ 63.

11 Aa0. 60.

12 AaO. 81. —Es ist wohl der Erwihnung wert, dafl Parnow die Be-
ziehung zwischen Zeit und Ewigkeit mit denselben Worten beschreibt
wie der berlihmte Begriinder des japanischen Zen-Buddhismus, Do-
gen Zenji, in seinem Werk «Shobogenzo». Vgl. J. Kennett, Selling
Water by the River, A Manual of Zen Training (New York 1972) 137 -
1427

13 Vozvratite ljubov’ 49. — Man vergleiche dies mit dem, was A.
Maslov in diesem Zusammenhang hinsichtlich einer solchen Ewigkeits-
erfahrung als kennzeichnend fiir die religié se Erfahrung sagt : «Sich in
einem Zustad des Seins zu befinden, schlieft offensichtlich die Not-
wendigkeit einer Zukunft aus, denn diese ist schon gegenwirtig. Das
Werden steht in diesem Augenblick still ; ...in dieser peak-experience
verschwindet die Zeit, und die erhofften Dinge werden Wirklichkeit.»
Humanistic Psychology 6, Kap. 14, § 43.
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14 v, Aksénov, Zatovorénnaja bodkotara: Junost’ 1968, Nr. 3, S.
56. — Vgl. Zozima und Ivan in dem Roman «Die Briider Karamazov» :
Wenn die Liebe schon keine Antwort sein mag, so ist sie doch ein
Hinweis auf die Unsterblichkeit. Ubrigens verteidigt Dmitri in dem-
selben Roman auf dhnliche Weise den menschlic hen Geist gegen eine
Verkiirzung auf ein Gefiige von physiologischen Faktoren und nichts
weiter : Die Gedanken und Gemiitsbewegungen, so fragt sich Dmitri
aufgebracht, existieren also einfach bloff deswegen, weil es solche
kleine Faden gibt und nicht weil ich eine Seele habe und weil ich nach
dem Bild und Gleichnis Gottes geschaffen bin ? Aber was bleibt dann
noch vom Menschen ? Ohne Gott und ohne Unsterblichkeit... ?

15 Zatovarénnaja bodkotara: Junost’ 1968, Nr. 3, S. 63.

16 Vgl. meine Artikel : La littérarure soviétique  la recherche de la
verité ; Le sens de P'existence humaine dans la littérature soviétique
contemporaine ; Pour un sens approfondi de I'existence humaine : Iré-
nikon 1966 / 3, 325 —354 ; 1968 / 4, 509 —542 ;1970/ 1, 38 - 58 ; 1970/
2, 201 — 208.

17 Vgl. die Publikationen von Erich Fromm, A. Maslov, H. Fort-
mann, Alan Warts, Théodore Roszak u.a.
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